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Resumen: Tras de una breve resefia geogréfica e histérica sobre la Peninsula Arabiga, regién del origen e inicial desarrollo
del Islam, partimos obviamente de su fundador Mahoma y de sus Textos Sagrados, en particular del Coran, y hacemos un
breve repaso por los artrépodos que mencionan estos libros. Posteriormente comentamos algunos elementos sobre esta
religion y su sorprendentemente rapida expansion, y pasamos a comentar algunos elementos de las inmensas aportaciones
de esta Civilizacion Islamica, sea en la Arquitectura, Literatura o Ciencia, donde, a pesar de la iconoclastia que profesa esta
religion, comentamos algunos ejemplos de los artropodos que hemos encontrado, no solo citados, sino representados en sus
manifestaciones artisticas y, especialmente en sus textos, en particular en los de temas astrondmicos, botanicos, médicos,
zooldgicos o agricolas, pero también en sus bellas miniaturas que ilustraban algunos de sus libros. Por ultimo, comentamos
algunos aspectos relacionados con sus costumbres, alimentacion y su artesania.
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Arthropods in the cultural, scientific and artistic manifestations of the Islamic World.

Abstract: After a brief geographical and historical review of the Arabian Peninsula, the region of origin and initial development
of Islam, we obviously start from its founder Muhammad and his Sacred Texts, in particular the Koran, and we do a brief re-
view of the arthropods mentioned in these books. Later we comment on some elements about this religion and its surprisingly
rapid expansion, and we will go on to comment on some elements of the immense contributions of this Islamic Civilization, be
it in Architecture, Literature or Science, where, despite the iconoclasm that this religion professes, we comment on some ex-
amples of the arthropods that we have found, not only cited, but represented in their artistic manifestations and, especially in
their texts, particularly in astronomical, botanical, medical, zoological or agricultural subjects, but also in their beautiful minia-
tures that they illustrated in some of their books. Finally, we discuss some aspects related to their customs, food and crafts.
Key words: Arthropods, Islam, Islamic Culture, Cultural Entomology.
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Introduccion

Presentamos esta nueva aportacion en la linea de los articu-
los en los que intentamos contribuir a recopilar, comentar y
dar a conocer los artropodos, su importancia y su significa-
cion, presentes en las creencias y las manifestaciones cultu-
rales y artisticas de las diferentes etapas y civilizaciones
por las que nuestra especie ha ido caminando a lo largo de
su andadura y su dilatada Historia, desde la Prehistoria, las
Civilizaciones Mesopotamicas, Egipcia, Fenicia, Griega,
Etrusca, Romana o Medieval en Occidente, sobre los artro-
podos presentes en las ciudades de Florencia y Venecia en
Europa y de Luang Prabang y Angkor en Asia, en ciertas
actividades como la Alfareria, la Numismatica, el Oficio de
las Piedras Duras, el Azulejo, el Tatuaje, el Grafiti o la
Prensa Grafica espafiola de principios del pasado siglo, asi
como sobre los artropodos presentes en la Literatura Anti-
gua (Mesopotamia, Egipto y Fenicia), Clasica (Mundo
Greco — Etrusco — Romano) o Medieval (Los Beatos, Los
Libros iluminados), y también, en particular, en la obra
literaria de algunos autores como Herddoto, Platon, Dante,
Petrarca, Cervantes, Antonio Machado o Miguel Hernan-
dez, asi como en la Literatura Budista e Hinduista, o en la
obra de ciertos autores y artistas como El Bosco, Goya,
Van Gogh, Picasso, Dali, Escher, Buiiuel, Almodévar o
Forges o, por el contrario, comentar la presencia de ciertos
grupos de artropodos en el Arte y la Cultura, sean arafas,
neurdpteros o mariposas (para los lectores interesados, ver:
Monserrat, Entomologia Cultural en enlaces citados).
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Con respecto a las religiones actuales, hemos tratado
anteriormente la presencia de los artropodos en algunas
como el Hinduismo o el Budismo (Monserrat, 2016b,
2017a), y obviamente sobre el Cristianismo (especialmente
en Monserrat, 2014, 2016a), aunque es imposible que no
hayamos hecho referencias del Islam al hablar de muchas
actividades culturales de Occidente, sea su arquitectura,
arte, alfareria, azulejo u otros temas (Monserrat, 2011b,
2013b, 2017b, 2020; Monserrat & Melic, 2012), y es preci-
samente sobre esta religion y su cultura lo que ahora pre-
sentamos esta nueva contribucion, que versa sobre los
artrépodos en el Mundo Islamico, que ya anuncidbamos en
nuestra anterior publicacion (Monserrat, 2021).

Iniciamos esta contribucioén con un breve apunte so-
bre algunos elementos geograficos, historicos y culturales
de la Peninsula Arabiga, region de donde procedia y nacio
su fundador, y donde se generd esta religion, asi como
punto de partida de su rapida expansion posterior. Tras
ello, pasamos pues a su fundador, Mahoma, del que hare-
mos una breve resefia biografica, para hacer algunos co-
mentarios sobre los textos sagrados de esta religion, en
particular El Cordn, principal fuente de sus creencias,
normas y costumbres a seguir, y pieza angular en la que
pivotara esta civilizacion y su religion, el Islam (Arnold &
Guillaume, 1931; Watt, 1999; Armstrong, 2002; Ghazan-
far, 2006; Lapidus, 2014). De ella hablaremos brevemente
para pasar a sus manifestaciones culturales, literarias, artis-



ticas y cientificas que, consecuentemente, seran la fuente
de informacion de esta contribucion, anotando finalmente
ciertos elementos entomolodgicos relacionados con sus
costumbres, alimentacion o manifestaciones populares /
artesanales.

En el caso que nos ocupa, tras haber centrado este
tema y analizado algunos aspectos sobre los artropodos que
cita £l Coran, veremos como, a pesar de la iconoclastia
caracteristica de esta religion, los encontramos citados y
representados en muchos de sus preciosisimos textos, en
particular los astrondmicos, botanicos, médicos o agricolas,
pero también en sus bellas miniaturas que ilustraban algu-
nos de sus libros. En nuestro campo de interés, digamos
que “prohibidos, pero representados”.

Trataremos de complementar la inmensa aportacion
del mundo islamico (Arnold & Guillaume, 1931; Watt,
1972; Akasoy et al, 2007; Hamilton, 2013) comentando
brevemente algunas de sus aportaciones cientificas a la
Humanidad, y de sus manifestaciones artisticas mas parti-
culares, especialmente arquitectonicas y sus decoraciones
(pintura o escultura obviamente quedan excluidas), y la
variedad de sus estilos en funcion de las zonas de su ex-
pansién, siendo no obstante poco probable hallar en ellas
representaciones humanas o animales, aunque veremos que
no es del todo asi.

Nunca antes habiamos abordado un tema tan amplio,
extenso y heterogéneo como el que ahora tratamos y, natu-
ralmente, deseamos manifestar al lector que somos cons-
cientes de las limitaciones de esta contribucion, ya que
seria ridiculo pretender compilar la contribucion del Islam
y sus referentes artropodianos en una cuantas paginas de
este articulo (imaginense si el articulo se tratara sobre “Los
artropodos en la Cristiandad”). Indiscutiblemente hay una
inmensa bibliografia sobre la Cultura Islamica, sobre su
génesis, historia, aportaciones literarias, cientificas, arqui-
tectonicas, artisticas, etc. que ni por asomo intentamos
recopilar y de las que solo aportamos y recogemos algunas
referencias en la bibliografia que seran anotadas en el texto
junto a otras ahora consultadas (Torres Balbas, 1949; Diez,
1967; Morales, 1995; Jamal, 1999, 2002; Morales Marin,
2001; Rodriguez Zahar, 2008; Bloom et al.,2009; Porras
Gil, 2010), de las que, junto a los enlaces anotados, hemos
obtenido casi toda la informacién que citamos.

En lo que se refiere al tema zooldgico / entomologico
que nos ocupa, cualquier obra, por general que sea, va a
mencionar de una forma u otra a sus animales, aunque
como es costumbre, las obras consultadas dan mayorita-
riamente preferencia a los grandes animales, bien sea en su
representacion y simbologia en el componente artistico,
literario o en sus utilidades en el aplicado. Por citar algunos
ejemplos generales sobre los animales en el arte mencio-
nemos (Berry, 1929; Brion, 1959; Belves & Mathey, 1968;
Klingender, 1971; Dent, 1976; Schimitschek, 1977; Raw-
son, 1997; Morphy, 1989; Hotchkiss, 1994; Moore, 1995;
Smith, 1998, etc.), y otros mas especificos sobre la cultura
que nos ocupa (Ahmad Masri, 1989; Aisha Lemu, 1993,
1994; Foltz, 2006; Alkhateeb Shehada, 2012; Contadini,
2012), que como hemos indicado dedican mayor atencion a
los grandes animales, destacando no obstante otras obras
mas especificas y acertadas a nuestro tema de interés como
Torralba Burrial (1999) y enlaces.

Por lo tanto, haremos un ligero repaso por algunas de
sus maravillosas manifestaciones culturales y sobre su
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inmenso saber cientifico, sea astronémico, médico, zoolo-
gico 0 agropecuario, sobre su arquitectura, su literatura, su
artesania o sus costumbres populares y gastronomia, po-
niendo algunos ejemplos en cada caso, y somos conscien-
tes de la cantidad de elementos que “nos dejaremos en el
tintero”, ya que solo intentamos dar una muestra general
del tema que nos ocupa: Los artrépodos en el Islam.

En cualquier caso, vamos a ello, pero antes queremos
comentar que las imagenes reproducidas son mayoritaria-
mente de libre acceso, para las demas, una vez mas roga-
mos encarecidamente a los propietarios de los correspon-
dientes copyright de algunas de las obras que ahora se
incluyen, que sean comprensivos, flexibles y tolerantes, y
que entiendan que, también en esta ocasion, sélo intenta-
mos promocionar la Cultura y el Conocimiento, y en parti-
cular la Entomologia Cultural y hacer mas didactico el
desarrollo de la idea que ahora desarrollamos y nos ocupa.
En todo caso, respecto a las figuras ahora incluidas, para
no afearlas tras haberlas compuesto en las correspondientes
laminas (Lam. 1-2), hemos preferido no numerarlas sobre
sus imagenes y seguir el orden en filas, de arriba abajo, y
en cada una de ellas, de izquierda a derecha, segin lo ano-
tado en los pies de figuras. Se incluye, no obstante, un
sefializador lateral. Vamos a ello.

Antecedentes geograficos y culturales

La Peninsula Arabiga, con tres millones de kilometros
cuadrados, desérticos en su mayoria, parece haber estado
proporcionalmente poco habitada en relacion a otras zonas
fluviales mas o menos préoximas como Mesopotamia o
Egipto. En el s. VI a. C. formaba parte del Imperio Persa
de los Aqueménidas, y en la zona nor-occidental prospera-
ba entre el s. IV a. C. y el s. I. d. C. el Reino de los Naba-
teos, con un activo comercio con Damasco y las rutas
orientales que se extendian hasta India y China, teniendo a
la fascinante Petra (Beqem) como capital, y ciudades como
Hegra, Tabuk, Kaf, Bostra o Jarash y que fascinaron a los
romanos tras su anexion en el 106 d. C. Conocidos de los
Nabateos son sus impresionantes enterramientos y templos
excavados en la arenisca, mercados, teatros y construccio-
nes hidraulicas como cisternas, acueductos y canales y de
la que pocos restos cotidianos, en los que pudiéramos ha-
llar elementos que nos interesen, nos han llegado (Fig. 51).

Por otra parte, la Peninsula Arabiga en las centurias
previas a la llegada de Mahoma estaba escasamente pobla-
da por habitantes de habla arabe, la mayoria eran beduinos,
pastores nomadas organizados en tribus. Es cierto que
existen restos de asentamientos de belicosas culturas ya
propiamente arabes con grandes fortificaciones que se
desarrollaron mayoritariamente en la costa meridional y
occidental, entre las que destacan los Reinos de Mina (s.
IV —Ta.C.),de Qataban (s. V—1a. C.) y el mitico de Saba
(s. Xa.C.—1II d. C.). En el afio 106 d. C. toda esta zona
fue anexionada al Imperio Romano, manteniendo un cierto
grado de autonomia, siendo el Reino de Palmira su mejor
ejemplo, hasta que su excesivo desafio hacia Roma provo-
c6 en el s. IIT su destruccion por Marco Aurelio. Su situa-
cion geografica, a caballo entre Oriente y Occidente, le
hizo ser marco de constantes pugnas y rivalidades entre los
grandes imperios, Roma y Bizancio por un lado y los Sa-
sanidas y los Partos del Imperio Persa por otro, hasta que
enloss. IVy V d. C. se gestaron estados vasallos de uno y



otro bando que gozaron de una cierta autonomia cultural, a
cambio de atemperar los conflictos en las zonas limitrofes,
los Lajmies con capital en Hira por parte de los Persas, y
los Gasanies cristianos con capital en Basra por parte de
Bizancio. La rivalidad entre arabes de uno y otro bando, las
técnicas bélicas aprendidas durante estos conflictos y su fe,
seran de extrema importancia para la posterior expansion
militar del Islam desde sus inicios, y aunque disponemos
de menor informacion sobre ellos, si podemos citar en sus
ancestros geograficos a su Dios Guerrero Shadrafa, de
porte militar, que aparece en estelas de Palmira en Siria
(Fig. 50), siendo la serpiente cornuda y el escorpion sus
atributos, este ultimo quelicerado muy abundante en las
Civilizaciones Mesopotamicas (Monserrat, 2012), y exis-
ten numerosas manifestaciones sasanidas en las que apare-
cen escorpiones, especialmente en yacimientos del actual
Siria e Iran, y en el Louvre se conserva parte del nicho (s.
I-II d. C.) procedente de Hauran, Suweida en Siria, que
también posee como referente la serpiente y el escorpion
de Shadrafa.

Al margen de influencias externas, y centrandonos en
la poblacién autdctona arabe, debe anotarse que las zonas
montafiosas meridionales de esta enorme peninsula se
veian favorecidas por los monzones. Tradicionalmente esta
zona mas fértil se situaba en el sur de Arabia, la actual
Yemen, y se conoce como la Arabia feliz (de hecho, esta
zona forma parte de la Region Biogeografica Afrotropical,
y no Paleartica), y sus sistemas de terrazas y complejos
sistemas de riego permitieron desde tiempos inmemoriales
prosperos asentamientos dedicados a la agricultura que
posteriormente generaron, favorecido por los vientos mon-
z6nicos, un activo comercio maritimo de minerales, espe-
cias e incienso con zonas periféricas, sobre todo con la
India, Mesopotamia y Egipto. Este potencial agrario permi-
ti6 trascender de la organizacion tribal y dio lugar a la
aparicion de auténticos reinos, que desarrollaron toda una
infraestructura hidraulica, que permitié cierto desarrollo
demografico en la region.

Por el contrario, la zona central y septentrional era (y
es) mas seca y hostil. Aunque hasta el siglo VII amplias
zonas desérticas en Arabia Central, conocidas como el
territorio de Banu Hanifa, producian suficiente cereal como
para generar asentamientos de agricultores, en realidad
presentaba escasos oasis y poco terreno utilizable para el
pasto o el cultivo, por lo que era habitada por pueblos
nomadas dedicados al pastoreo, cada uno bajo la autoridad
de una familia dirigente que tutelaba su jeque, y que porta-
ban sus piedras sagradas y realizaban peregrinaciones a sus
Santos Lugares, particularmente a La Meca en cuya Kaaba
(= Casa Cuadrada), ya por entonces, se veneraba un me-
teorito llamado Piedra Negra'y el Pozo de Zemzem.

Los conflictos y rivalidades entre los némadas del
norte y los prosperos y sedentarios arabes del sur eran
agotadores y permanentes, sobre todo entre Nazaritas y
Yemenitas, asi como entre estos y los beduinos. Por otra
parte, los comerciantes asentados en las costas que organi-
zaban las caravanas comerciales en la llamada Ruta de la
Seda, unian comercialmente el Indico y el Mediterraneo y
representaron el principal medio de contacto entre Oriente
y Occidente. A su vez, determinados enclaves crecian
como consecuencia del comercio, y Yathrib en el sur y en
especial La Meca en el norte, eran ciudades prosperas
siendo un importante punto comercial entre las rutas de
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Yemen y Siria. Esta ciudad habia actuado como puentes de
contacto entre los grandes imperios en permanentes gue-
rras entre el Imperio Macedonio / Griego/ Bizantino y el
Imperio Persa, y fueron surgiendo estructuras estatales, los
reinos Ggassani y Lajmi. Esta ciudad a finales del s. VI,
estaba formada por clanes rivales y belicosos, en particular
los Koreichitas, dominados por el clan més acaudalado que
era el de los Omeya, pero sus constantes pugnas parecian
condenar al pueblo arabe a no poder prosperar como una
auténtica organizada y pujante civilizacion.

El aumento de la conflictividad bélica entre el norte y
sur de Arabia en los afios previos a Mahoma, no se debid,
como sugiere la historiografia tradicional, a un enfrenta-
miento entre quaysies y yemenies, arabes del norte y sur
respectivamente, sino a enfrentamientos entre las diferentes
tribus del norte y del sur, fruto de la presion demografica.
En este contexto, bajo la durisima vida que impone el
desierto, la asabiyya o solidaridad tribal fue fundamental
en la supervivencia y desarrollo posterior del Islam. Todo
esto favorecié que la mayor parte de la Peninsula Arabiga
se organizase en tribus y clanes, al margen de una estructu-
ra estatal, aunque a través del Kisrd (un texto generado por
la embajada persa en Arabia), se muestra cOmo va surgien-
do, progresivamente, una identidad arabe que se ira super-
poniendo progresivamente a la tribal.

A todo este mosaico cultural y racial se unia el reli-
gi0so, pues en ese tiempo la mayoria de los arabes eran
seguidores de las religiones politeistas, aunque unas pocas
tribus seguian el Judaismo, otras el Cristianismo (incluido
el Nestorianismo) o el Zoroastrismo. De hecho, la ciudad
de La Meca era un centro religioso para algunos politeistas
arabes norteflos, ya que contenia el muro sagrado del
Zamzam y un pequefio templo, la Kaaba.

Sin embargo, ya veremos que en el momento de su
muerte en el afio 632 d.C., Mahoma habia logrado unir
toda la Peninsula Arabica y en menos de un siglo su fe se
fue extendiendo, y hacia el 732 habian generado un impe-
rio mas extenso que el propio Imperio Romano en su apo-
geo, ocupando territorios que iban desde los Pirineos a la
India (Fig. 1). La magia de esta expansion y de esta tenaci-
dad hay que buscarla en su fe, el Islam y en el origen en su
fundador y profeta Mahoma.

El Profeta

Mahoma (Muhammad, <) (570/1 — 632 d. C.) habia
nacido en La Meca; su padre (Abdul-lah) era mercader y
fallecié antes de su nacimiento y su madre cuando tenia
apenas seis afos, yendo a vivir con su abuelo
(Abu'Muttalib) y mas tarde con su tio Abu Talib, todos
pertenecientes a los Koreichitas (Quraysh), que se conside-
raban descendientes de Ismael, hijo de Abraham, y se
dedico a ser conductor de caravanas, viajando a Siria con
frecuencia, casandose a los 25 afos con una acaudalada
viuda Jadiya (Khadijah), 20 afios mayor que ¢l y de la que
tuvo dos hijos varones que murieron en la infancia y cuatro
hijas (Cansinos Assens, 1954; Ibrahim ibn, 1955; Vernet
Ginés, 1994; Karen, 2005; Vidal, 2013). Recordemos que
Mahoma fue mondgamo en su primer matrimonio durante
25 afios, pero a la muerte de su primera esposa se conoce
que tuvo trece esposas, de las que al menos dos solo fueron
concubinas, y de las que solo dos le dieron hijos. Su vida
dedicada al comercio le permitié establecer contacto con



judios y sobre todo con cristianos, ambos de religiones
monoteistas, generadas hacia el afio 1000 a. C. para los
hebreos, y con Jesus de Nazaret para los cristianos, de
forma similar a lo acontecido en Egipto con Akhenaton
(1372/87 — 1358 /66 a. C.) (Puech, 1985). Recordemos que
muchos judios se habian asentado en Arabia tras la con-
quista de Jerusalén (Ciudad de la Paz) por Roma (70 d. C.)
alcanzando mas de la mitad de la poblacion de algunas
ciudades como Medina. Por su parte, los cristianos habian
entrado en contacto con el mundo arabe tanto por la domi-
nacion de Siria, Palestina y Egipto por Bizancio, como por
los ganasies, coptos y diversas tribus de comerciantes del
interior de Arabia que lo profesaban y que habian familia-
rizado el monoteismo entre las antiguas creencias politeis-
tas de Arabia (el Islam llama a este periodo yahiliya o
periodo de ignorancia, en el que se daba culto a la Natura-
leza, a los astros y a varios Dioses masculinos y femeni-
nos), e incluso estuvieron a punto de convertirlo al Cristia-
nismo durante los afios iniciales de Mahoma.

Las similitudes y discrepancias de los escritos de
Mahoma muestran un gran conocimiento de ambas religio-
nes, asi como de las antiguas creencias arabes. Sin preten-
siones de poseer origen divino, sino tan solo de haber sido
el hombre elegido por Dios para trasmitir la fe y anunciar
el Juicio Final que se avecinaba, su mensaje fue recibido a
la edad de 40 afios como revelaciones a través del arcangel
Gabriel (Hamza, 2004) y éstas proclamaban la existencia
de un tUnico Dios: Ala (al ilah o el Dios) (Al Ashqar,
2003a, 2003b, 2003c). Posteriormente predica su revela-
cioén y sus mensajes entran en conflicto con los intereses de
los comerciantes que se lucraban con las peregrinaciones
paganas politeistas (parecido a la expulsion de los merca-
deres del Templo de Jerusalén por Jests de Nazaret), y
provoco su Hégira al oasis de Yathrib el 16/20 de julio del
622 (segun cronologia cristiana) para asentarse en la loca-
lidad de Yathrib, que pasaria a llamarse Medina = Medinet
en Nabi (la Ciudad del Profeta o simplemente la Ciudad),
siendo éste el afio en que comienza la cronologia musul-
mana. Mahoma demostrd ser un habil estratega, estadista,
diplomatico y politico, unificando a los beligerantes bedui-
nos y haciendo derivar los acuerdos de convivencia con los
judios hasta su definitiva expulsion y proclamar a Abraham
como el primer musulman, eliminé los idolos de la Kaaba
y pasé a ser su ultimo profeta y el tnico guia de la palabra
divina. En el 629/30 tom6 La Meca y a su muerte el 8 de
junio del 632 fue elevado a los siete cielos por el arcangel
Gabriel, quien lo condujo a la presencia de Ala (Cansinos
Assens, 1954; Ibrahim ibn, 1955; Vernet Ginés, 1994;
Karen, 2005).

Los textos revelados

Las creencias del Islam se basan especialmente en los
libros revelados por Dios y comprenden: EI Cordn
(Qur’an) revelado al profeta Mahoma; La Tord (At-
Tawrat) revelada al profeta Moisés; Los Salmos (Az-
Zabur) revelados al rey David y El Evangelio (Al-Injil)
revelado al profeta Jesus (Issah para los musulmanes), hijo
de Maria (Maryam) (Ata'ur & Thomson, 2001). Por razo-
nes obvias, dedicamos especial atencion al Cordn, ya que
los otros textos son mas conocidos por nosotros (los no
mahometanos) pero, en cualquier caso, el Cordn menciona
muchos personajes que aparecen en los libros sagrados del
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Judaismo y el Cristianismo: La Tora (primero de los cinco
libros de El Tanaj y La Biblia) y en la literatura devota (por
ejemplo, los Libros apocrifos), con muchas diferencias en
detalles. Personajes del mundo hebreo y cristiano muy
conocidos como Adan, Noé, Abraham, Moisés, Maria de
Nazaret, Jess de Nazaret y Juan el Bautista aparecen men-
cionados como profetas islamicos (Blatt, 2016; Ata'ur &
Thomson, 2001).

El Cordn (del arabe O3, al-qurfan, ‘la recitacién’,
[qur ?a:n], persa: [Gor 'Pp:n]), también transliterado como
Alcoran, Quran o Kordn, es el libro sagrado del Islam, es
la palabra de Dios (en arabe Allah, <), revelada al Profeta
Mahoma, quien se considera que recibio estas revelaciones
entre el 610 — 632 durante sus frecuentes retiros espiritua-
les en la Cueva Hira, a las afueras de La Meca, por medio
del arcangel Gabriel (Gibril J:»») de parte de Dios, siendo
segin los arabes su milagro por excelencia (Hamza,
2004).Recoge sus dogmas, sus leyes, sus relatos, sus di-
chos y sus hechos y la tradicidon musulmana también los
recoge en el Hadit (= cuento, conversacion que recoge las
palabras y hechos del Profeta: la Sunna = costumbre, tra-
dicion), y el Cordan regira la jurisprudencia islamica (Mar-
tos Quesada, 2004), incluso hoy dia hay grupos politicos y
paises que lo desean o poseen como su propia Constitu-
cion. Segun las tradiciones musulmanas, los acompafantes
de Mahoma empezaron a escribir las «revelaciones» a
medida que le llegaban al profeta, y €l los llamaba para que
escribieran estas «revelaciones» justo después de tenerlas
(en Medina, se dice que alrededor de sesenta y cinco
acompaiantes actuaron como escribas para ¢l en algun
momento o en otro), de forma que quedo6 escrita antes de
que su lider muriera en el afio 632. Durante la vida del
profeta Mahoma, las «revelaciones» eran transmitidas de
memoria oralmente o escritas en hojas de palmeras, trozos
de cuero o huesos, etc. pero por problemas de disparidad
entre las versiones memorizadas se decidi6 publicarla. La
primera recopilacion final se encarg6 a Zayd b Tabit en
tiempos del Califa (EL-Khalifa = sucesor del Profeta)
Otman, concluyéndose en el 652 d. C. y que para los mu-
sulmanes recoge la palabra de Dios y las normas que en
esta vida les lleve a la eterna.

El Coran, con una extension similar al Nuevo Testa-
mento biblico, es considerado como una creacion divina y
esta escrito en arabe. Consta de 6211 versos (Ayah en
arabe: 4 ayah, plural: ayat (ayaat) <\ ayat) que significa
"evidencia" o "signo"), divididos en 114 capitulos (5.,
Sturahs, suras o azoras), cada uno con un numero variable
de versiculos, de 3 a 286, y generalmente ordenados estos
capitulos de mas a menos extenso (Segovia, 2007), de
forma que las mas largas se encuentran al comienzo del
Coran y las mas cortas al final, y cada uno dividido en
aleyas (). Hay teorias que indican que este orden no
cronologico de las azoras fue establecido por Dios.

Por su redaccion tan peculiar hace que su lectura sea
con frecuencia gramaticalmente dificil y exige una severa
formacion, y por su caracter poético y metaforico estd
sujeto a interpretaciones y diversas lecturas, segun se lea el
texto consonantico (la escritura arabe solamente muestra
las consonantes). El Coran fue escrito originalmente en
escritura hijazi, masq, ma'il y cufica. En un principio, sin
vocales, solo con consonantes, siguiendo la técnica de
escritura vigente hasta entonces en arabe y en otras lenguas
semiticas de la Peninsula Arabiga. Para evitar posibles



desacuerdos en cuanto al contenido de los versos del Co-
ran, se crearon marcas diacriticas que indicaran las vocales
o la ausencia de estas, el fonema hamza y la prolongacion
o geminacion de consonantes (el texto se completd tras
haber sido afiadidas las vocales en el s. X). En cambio, no
tiene signos de puntuacion, interrogacion o exclamacion,
pues el idioma arabe contaba con particulas (palabras bre-
ves) de interrogacion y de énfasis. Esta circunstancia ha
generado conflictos y desacuerdos, de hecho, no hay
acuerdo en el significado mismo de la palabra Cordn (para
unos de la raiz arabe grn = reunir, es decir que posee
reunida toda la revelacion, y para otros del siriaco geryana
= lectura en voz alta, predicacion). Por ello, entre otros
motivos, desde sus inicios hubo disidencias y cismas entre
los que admitian lo que por tradicion habia llegado sobre
sus palabras y sus hechos (Sunnitas) y los que no acepta-
ban nada que no hubiese sido dictado por Mahoma
(Chiitas), a las que hay que sumar las habidas tras la inclu-
sion de vocales al texto consondntico original, con las
consecuentes interpretaciones. De todas estas disidencias
hablaremos mas adelante.

Seglin la tradicion, Mahoma no sabia leer ni escribir,
sino que, simplemente, recitdé lo que le era revelado para
que sus dos o tres compafieros lo escribieran y/o memori-
zaran. Algunos exégetas creen que esta tradicion de que
Mahoma no sabia leer ni escribir estd en contradiccion con
algunos textos coranicos (como donde se anuncia que el
profeta «no solia leer ni escribin lo que para alguno parece
implicar que si sabia, pero no lo hacia; o en la aleya nume-
ro dos de la azora «La Congregacion» se dice: «Fue Dios
quien levanto de entre los ignorantes un Apostol de entre
ellos mismos, recitando Sus Seriales, purificandoles y en-
seniandoles el Libro y la sabiduria...». Los simpatizantes
del Islam tienen por verdad que la redaccion del texto
coranico existente hoy corresponde exactamente a lo que
fue revelado al profeta Mahoma, es decir, las palabras
textuales de Dios entregadas a Mahoma por medio del
arcangel Gabriel (Hamza, 2004).

A la muerte del profeta, en 632, sus seguidores co-
menzaron a reunir estas revelaciones, que durante el Cali-
fato de Uthman ibn Affan (Olée o Oic) tomaron la forma
que hoy conocemos. Una tradicion documenta que la pri-
mera recopilacion completa del Coran fue hecha durante el
mandato del primer califa, Abu Bakr as-Siddiq. Zayd ibn
Thabit, que habia sido uno de los secretarios de Mahoma,
«reuniendo el Cordn a partir de varias piezas de hueso y de
los pechos (es decir, ‘los recuerdos’) de los hombres». Esta
recopilacion fue conservada por Hafsa bint Umar, hija del
segundo califa Umar y una de las viudas de Mahoma.

Segun la tradicion islamica, entre todos los “coranes”
que existen hoy y han existido no hay ninguna diferencia;
existe solo una version del Cordn, pero el caso es que si
hay diferentes versiones temporales o locales, normalmen-
te con escasas diferencias. De hecho, durante el califato de
Utman ibn Affan, se decidid codificar, estandarizar y
transcribir el texto. Se dice que Utman comisioné a un
comité (que incluia a Zayd y varios miembros prominentes
de Quraysh) para poder producir una copia estandar del
texto definitivo. Segun algunas fuentes, esta recopilacion
se baso en el citado texto conservado por Hafsa. Otras
versiones indican que Utman hizo esta recopilacion de
manera independiente y que el texto de Hafsa habria sido
llevado adelante y que, al final, se encontré que los dos

269

textos coincidian perfectamente. Sin embargo, otros docu-
mentos omiten por completo referencias a Hafsa. Cuando
termind el proceso de recopilacion, entre los afios 650 y
656, Utman envio copias del texto final a todos los rinco-
nes del imperio islamico y ordeno la destruccion de todas
las copias que difirieran de la nueva version. Varios de los
manuscritos, incluyendo el Manuscrito de Samarcanda,
son reivindicados como copias originales de las enviadas
por Utman; no obstante, muchos especialistas, occidentales
e islamicos, dudan que sobreviva algin manuscrito utma-
nico original. En lo que respecta a las copias que fueron
destruidas, las tradiciones islamicas aseguran que Abdallah
Ibn Masud, Ubay Ibn Ka'b y Ali, primo y yerno de Maho-
ma, habian preservado algunas versiones que diferian en
algunos aspectos del texto utmanico que es considerado
ahora por todos los musulmanes. Los especialistas musul-
manes registran determinadas diferencias entre las versio-
nes, las cuales consisten casi totalmente en variantes 1éxi-
cas y ortograficas o diferentes conteos de versos. Se ha
registrado que los tres (Ibn Masud, Ubay Ibn Ka'b y Ali)
aceptaron el texto utmanico como la autoridad definitiva.

La version de Utman se compuso seglin un viejo esti-
lo de escritura arabe, que no incluia vocales, razon por la
cual se puede interpretar y leer de varias formas. Este escri-
to utmanico basico se ha llamado rasma y, con algunas
diferencias menores, es la base de varias tradiciones orales
de recitacion. Como anteriormente hemos indicado, para
fijar estas recitaciones y prevenir cualquier error, también
los escribanos y eruditos comenzaron a anotar las rasmas
utmanicas con varias marcas diacriticas —puntos y de-
mas— para indicar la forma en que las palabras debian ser
pronunciadas. Se cree que este proceso de anotacion co-
menzd alrededor del afio 700, poco tiempo después de la
compilacion de Utman, y que terminé aproximadamente en
el afio 900.

Los musulmanes afirman que el Cordn es la palabra
«eterna e increada» de Dios. Por ello, su transmision debe-
ria realizarse sin el menor cambio en la lengua originaria,
el arabe clasico, y desde el comienzo del Islam, la mayoria
de los musulmanes consideran que el Cordn es perfecto
unicamente en la version arabe en la que fue revelado. Aun
asi, hemos visto que existen numerosas tradiciones y dife-
rentes puntos de vista en cuanto al proceso de compilacion
del Cordn. La mayoria de los musulmanes aceptan lo que
indican diversos hadices: el citado primer califa, Abu Bakr,
ordeno a Zaid ibn Zabit compilar todos los auténticos ver-
sos del Cordn, tal como se preservaban en forma escrita o a
través de la tradicion oral. La compilacion realizada por
Zaid, conservada por la viuda de Mahoma, Hafsa bint
Umar, y que fue utilizada por 'Uthman, es la base del Co-
ran actual. La forma del Cordn mas utilizada actualmente
es el texto de Al-Azhar de 1123, preparado por un grupo de
prestigiosos eruditos y aprobado por la Universidad de Al-
Azhar de El Cairo en 1922.

Hemos comprobado con envidiable admiracion, des-
de Senegal a Yemen, desde Marruecos a Indonesia, la
devocion, fe, humildad y espiritualidad de los fieles, su
entrega a sus creencias y de como la mayor parte de los
musulmanes veneran el libro del Cordn. Con qué respeto,
devocion y ternura lo manejan y manipulan, cémo lo en-
vuelven en pafios limpios y se lavan las manos antes de los
rezos o para leerlo. Sabemos que los ejemplares coranicos
en desuso no se destruyen como papel viejo, sino que res-



petuosamente se queman o se depositan en "tumbas" para
el Cordn. Antes de poder tocar una copia del Coran o
mushaf, un musulman debe realizar un wudu (la ablucion o
ritual de limpieza con agua). Esto se basa en una interpre-
tacion literal de la Sura «Pues Este es en verdad el Hono-
rable Coran, el Libro bien conservado, que nadie podra
tocar salvo quienes son limpios». Por ello, los musulmanes
siempre tratan el libro con reverencia y, por consiguiente,
estd prohibido reciclar, reimprimir o simplemente descartar
las copias viejas del texto.

Muchos musulmanes memorizan al menos parte del
Coran en su idioma original. Aquellos que lo memorizan
totalmente son conocidos como kafiz. En la actualidad
existen millones de hafiz en el mundo. El Cordn ha sido
traducido a muchos idiomas, principalmente pensando en
aquellos creyentes cuyas lenguas no son el arabe. Aun asi,
en la liturgia se utiliza exclusivamente el arabe, ya que la
traduccion unicamente tiene valor didactico, como glosa o
instrumento para ayudar a entender el texto original. De
hecho, una traduccion del Coran ni siquiera se considera
un Cordn auténtico sino una interpretacion del mismo o
interpretaciones no infalibles del texto original. Muchas
versiones actuales del Cordn indican la version original en
arabe en una pagina y la traduccion vernacula en otra.

Los contenidos del Cordn tienen que ver con las
creencias islamicas basicas, incluyendo la existencia de
Dios y la resurreccion. También aparecen en el Cordn
historias de los antiguos profetas, temas éticos y legales,
eventos historicos de la época de Mahoma, caridad y ora-
cion. Los versos del Cordn contienen exhortaciones gene-
rales en relacion con el actuar bien o mal y se conectan con
eventos historicos para sefialar lecciones morales mas
generales, y los versos relativos a los fenomenos naturales
han sido interpretados por los musulmanes como sefial de
la autenticidad del mensaje coranico. Sobre otros elemen-
tos como formatos, recitaciones, género literario, tipo de
lenguaje, su estilo, etc. no vienen al caso y solo nos vamos
a referir mas adelante para citar los artropodos que esta
obra menciona.

Al margen del Cordn, merecen mencionarse dos tex-
tos de méxima importancia en esta religion: La Sunnah /
Sunna 'y El Hadith / Hadiz.

La Sunna es una coleccion de enseflanzas, dichos y
aprobaciones (o desaprobaciones) silenciosas del profeta
Mahoma y algunos de sus compaiieros. Segun el Cordan,
todo musulman debe imitar a Mahoma, para ello la Sunna
es una guia perfecta: Obedece a Dios, obedece al mensaje-
ro. El Coran y la Sunna son las dos fuentes primarias de
revelacion de Dios y definen las bases de la religion mu-
sulmana: su teologia y legislacion, aun asi, también existen
dos versiones.

La coleccion de la Sunna candnica chii esta com-
puesta por cuatro libros recogidos por tres autores llamados
«los tres Mahomay. Se recopilaron en torno al siglo X d.C.
y XI d.C. Estos textos también contienen sermones atribui-
dos al Profeta. Son los siguientes: Kitab al-Kafi, recogido
por Mohamed ibn Ya'qub al-Kulayni al-Razi; Man la
yahduruhu al-Fagqih, recogido por Ibn Babawayh; y Tahd-
hib al-Ahkam y Al-Istibsar, recogido por Shaykh Tusi.

La coleccion de la Sunna candnica sunni estd com-
puesta por los seis libros llamados Kutub al-Sittah ( <<
44l Los seis libros). Se recopilaron en torno al siglo IX
d.C. Son los siguientes:
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o Sahih Bukhari, recogido por Imam Bukhari.

o Sahih Muslim, recogido por Muslim b. al-Hajjaj.

o Sunan Abu Dawood, recogido por Abu Dawood.

o Jami al-Tirmidhi, recogido por al-Tirmidhi.

o Sunan al-Sughra, recogido por al-Nasa'i.

o Sunan ibn Majah, recogido por Ibn Majah.

También hay que considerar el Hadiz o Jadiz
(en arabe, <uas hadit; en general, «narracion, referenciay;
en plural: cw\sl "ahddit) que literalmente significa un di-
cho o una conversacion, que para el Islam representa los
dichos y las acciones del profeta Mahoma (y de los imanes
en el caso de los chiies) relatadas por sus compaiieros y
compiladas por aquellos sabios que les sucedieron. Tam-
bién de estos textos hay varias versiones ya que, durante
las primeras centurias del estado musulman, los legislado-
res, las facciones enfrentadas por el poder y otros factores
se vieron inmersos en una frenética busqueda de hechos de
Mahoma que sirvieran a sus respectivos intereses o res-
pondieran a sus necesidades o dudas. Del caos existente,
los estudiosos intentaron depurar y unificar en codices las
diversas costumbres conocidas. Asi, el mundo islamico
(sunies, chiies, ibadies) acepta casi unanimemente los
siguientes recopiladores (Kutub al-Sittah):

e al-Bujari (fallecido en 870) incluia 7275 hadices
extraidos de 600000 posibles.

e Muslim b. al-Hayyay (f. 875) incluia 9200 extrai-
dos de 300 000 posibles.

e Abu Da'ud (f. 888).

o al-Tirmidhi (f. 892).

e al-Nasa'i (f. 915).

o [bn Maya (f. 886).

Mas adelante mencionaremos los artropodos que se
citan en estos textos, que seran la base y condicionante en
los que basamos esta contribucion.

La religién islamica, caracteristicas, ramas y
expansion

El Islam (del arabe: »2wY), al-Isiam de raiz trilitera o J o= S-
L-M), deriva del verbo arabe aslama, que significa literal-
mente ‘aceptar, rendirse o someterse’. Asi, el Islam repre-
senta la aceptacion y sometimiento ante Dios. Los fieles
deben demostrar su sumision venerandolo, siguiendo es-
trictamente sus ordenes y aboliendo el politeismo. Es una
religion abrahamica monoteista basada en el Cordn, el cual
establece como premisa fundamental (shahada) para sus
creyentes que «No hay mas Dios que Ala y Mahoma es su
profetay. La palabra arabe Ala significa Dios y su etimolo-
gia es la misma de la palabra semitica EI, con la que se
nombra a Dios en la Biblia (Al Ashqar, 2003a, 2003b,
2003c). Los eruditos islamicos definen al Islam como: «La
sumision a Dios el Altisimo a través del monoteismo, la
obediencia y el abandono de la idolatria». Los seguidores
del Islam se denominan musulmanes (del arabe muslim
alus, 'que se somete'). Creen que Mahoma es el altimo de
los profetas enviados por Dios y sello de la Profecia. El
libro sagrado del Islam es el Cordan, que como hemos indi-
cado, segin los musulmanes fue dictado por Ala a Maho-
ma a través de Yibril (el arcangel Gabriel).

Se acepta como profetas principalmente (pero no limi-
tandose) a Adan, Noé, Abraham, Moisés, Salomon y Jesus
(llamado Issah) (Blatt, 2016; Ata'ur & Thomson, 2001), al



que el Coran reconoce como: 'El Mesias, la Palabra de Ala,
Su Verbo' (Sura 5, n.° 169). Ademas del Coran, los mu-
sulmanes de tradicion sunita siguen asimismo los Hadices
y la Sunna del profeta Mahoma, que conforman el Registro
historico de las acciones y las enserianzas del Profeta, de
los que ya hemos hablado. Se aceptan también como libros
sagrados la Tord (el Pentateuco de los cristianos), los Sal-
mos'y el Evangelio.

Esta nueva religion, que mas que un ideario espiritual
se ofrecia como una mision de estado unitario en lo politi-
co, en lo juridico y en lo religioso, ya habia encontrado
arraigo y celebraba su primera peregrinacion colectiva a La
Meca en tiempos del Profeta. En muy poco tiempo se ex-
tendi6 por la Peninsula Arabiga, el Proximo Oriente y el
norte de Africa, y aunque es cierto que el Cordn ensefia
que el camino mas seguro para llegar al Paraiso es morir
luchando por la causa de Dios, se ha comentado con dema-
siada malicia que el Islam fue propagado por guerreros que
llevaban una espada en la mano y el Cordn en la otra, pero
a pesar de su caracter guerrero y fanatico, lo cierto es que,
como pasé con el Cristianismo primero, mayoritariamente
fue aceptada por gentes sencillas que vieron que esta reli-
gion les prometia el Paraiso y consideraba a todos los
hombres iguales, su esperanza y su forma entender el mun-
do. El Islam proclama a Ala como unico Dios, creador y
protector del mundo y de las personas, con marcado carac-
ter teocéntrico y antropocéntrico (Al Ashqar, 2003a,
2003b, 2003c) pero suficientemente tolerante como para
considerar a Noé, Abraham, Moisés y Jesus antecesores de
la revelacion divina y, como hemos citado, a Mahoma
como el ultimo de los profetas.

Proclama multitud de personajes, pasajes y elemen-
tos comunes a las religiones Judeo-Cristianas (Blatt, 2016),
como el pecado, la penitencia, el demonio, la resurreccion
de los muertos, juicio final, infiernos y paraiso / cielo y la
paz eterna, pero son muy personales sus cinco pilares o
fundamentos (arkan) que si bien algunos como la publica
profesion de la fe, la oracion colectiva en sus mezquitas (=
mesyid o lugar de prosternacion) una vez a la semana
(viernes al medio dia) o la peregrinacion a La Meca una
vez en la vida, pueden generar ciertas practicas sociales y
religiosas algo rigidas, otros como la oracion individual
cinco veces al dia, el ayuno en el mes de Ramadan, la
limosna o el atender al projimo y a los pobres resultan, en
general, practicas personales ¢ intimas y realmente no
exigen la existencia de clero, salvo el almuecin (muecin o
muaddin) que desde el alminar o minarete llama al rezo
cinco veces al dia, el predicador del sermén de los viernes
desde el minbar de las mezquitas y obviamente los profe-
sores de las escuelas coranicas y madrasas donde los chicos
aprenden a leerlo.

El Islam es una religion abrahdmica monoteista
(Puech, 1985; Vernet, 2001a) que adora exclusivamente a
Ala sin coparticipes, sin curia ni eternas jerarquias, sin
reliquias, siendo la segunda religion mas grande del mun-
do, tras el Cristianismo y la que tiene mayor crecimiento en
términos de seguidores, quienes se estima alcanzan 1900
millones o el 24,9% de la poblacion mundial, a los que se
conoce como musulmanes. Los musulmanes son la mayo-
ria de la poblacion en 50 paises (Fig. 1).

Ya hemos indicado que el paralelismo entre las reli-
giones Judeo - Cristianas y el Islam es asombroso, pues no
en vano adoran a un mismo Dios (Blatt, 2016), pero las
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condiciones en las que éste se gestd le permitid ser mas
agresivo (recordemos que Islam significa entrega a Dios,
musulman significa sometido a la voluntad de Dios y para
ellos todo esta en funcion de Dios, ya que los fieles podran
efectuar sus asuntos solo si Dios lo permite), y proclamar
desde el inicio la Guerra Santa (Jidah) para la conversion
de los infieles que favorecid su sorprendentemente rapida
expansion, hecho que no ocurriria con el Cristianismo
hasta que, durante la Edad Media, alcanz6 plena consisten-
cia y combatié las herejias y la brujeria, emprendi6 las
Cruzadas, y a partir del Renacimiento podra llevarla ple-
namente a la practica tras el descubrimiento de nuevos
territorios por evangelizar. Por el contrario, el Islam, aun
siendo la Ultima gran religion universal, presenta una rapi-
da expansion, incluso fuera del ambito geografico, étnico y
cultural arabe, que no tiene parangoén en la historia de las
religiones (Boespflug & Dunand, 1997; Kippenberg, 1999;
Borgeaud, 2004; Diez de Velasco, 2005), extendiéndose
desde el Magreb a China y desde Europa a Africa del sur
(Fig. 1) y atn hoy dia mantiene su expansién en otros
continentes, siendo la religion que mayor nimero de con-
versiones entre adultos genera.

Tras todos estos datos, hagamos pues un poco de his-
toria sobre esta religion y sobre su increible expansion que
tanta importancia y trascendencia ha tenido para la Historia
de la Humanidad, y mas atin para los habitantes de la Pe-
ninsula Ibérica (Boone, 2004).

Como hemos indicado, Mahoma muri6 sin descen-
dencia masculina en el aflo 632 y sin reglamentar su suce-
sion, ni el traspaso de sus atributos sucesorios a sus fami-
liares directos, por lo que el conflicto entre ellos estaba
servido (califas contra imanes - sunies contra chiitas, etc.),
aun asi, la asociacion entre el liderazgo religioso y politico
se instaurd desde el inicio, no sin violencia, en particular
durante los cuatro primeros califas legitimos (vinculados a
sus familiares directos): Abu Bakr, el primer califa, que
gobernd durante dos afios (633 — 634 d. C.), en los que
habia unificado casi toda la peninsula arabe bajo su califa-
to. Tras su muerte en el afio 634 d.C., fue sucedido por
Umar, quien llevé a los musulmanes a algunas victorias
extraordinarias, como la victoria contra los bizantinos en
la batalla de Yarmouk (636 d. C.) o la victoria contra los
sasanidos (637 d. C.) en labatalla de al-Qadisiyyah, y
expandio el alcance politico del Islam en el Medio Oriente,
Siria, Palestina y el Norte de Africa. Tras su muerte, fue
sucedido por el corrupto Uthman, que fue finalmente ase-
sinado por una multitud enojada de rebeldes musulmanes
en 656 d. C. Uthman fue sucedido por Ali (600 — ~661 d.
C.) primo y yerno del Profeta, ya que estaba casado con
Fatima y era el padre de los unicos descendientes varones
(nictos) del Profeta, y que trabajo para revertir la corrup-
cion que dejo Uthman, si bien no fue apoyado por todos,
entre otros por Muawiyah, un poderoso pariente de Uth-
man y gobernador de Siria, quien exigié venganza contra
los que le mataron, y con quien Ali traté de negociar, he-
cho que molesté a algunos de sus seguidores que creian
que él, como califa, no deberia haber negociado con el
disidente. Ademas, Ali también se opuso a Aisha, la viuda
de Mahoma, que desencadend la batalla del camello, bata-
lla de Yémal o también batalla de Basora (en arabe 4dsa
deaall) mawgqi‘a al-amal), librada el 7/8 de diciembre de
656 d. C. entre el califa Ali y la viuda de Mahoma, Aisha
junto con los "compafieros del Profeta" (sahaba) Talha ibn



Ubayd-Allah at-Taymi y Az-Zubayr ibn al-Awwam. El
conflicto termino en el afio 661 d. C. cuando Ali fue asesi-
nado por Abd al-Rahman ibn Mulyam. Este afio marca el
inicio del chiismo, ya que para los musulmanes sunitas, Ali
es considerado como el cuarto y ultimo califa bien guiado,
mientras que para los musulmanes chiies Ali fue el pri-
mer iman y se le considera a él y a sus descendientes como
legitimos sucesores de Mahoma. Este desacuerdo produjo
la division de la comunidad musulmana en tres ramas:
la sunita, la chiita y la jariyita.

También a partir de ese afio destacan los Omeyas
(661 — 750 d. C.) que efectuaron asombrosos avances y
conquistas, siempre asociando su lucha por la fe al some-
timiento de los pueblos conquistados, de forma que su
idioma y sus estructuras eran impuestos conforme su reli-
gion se expandia, y esta dinastia fundada por el Califa
Muawiya rein6 desde Damasco hasta el afio 750 d. C. y su
dinastia fue sustituida y temporalmente desplazada por la
dinastia de los Abasidos o Abbasies (750 — 1055/1258 d.
C.) que trasladaron la capital a Bagdad, y que desde el afio
762 acabaria siendo una ciudad perfectamente organizada,
arquitectonicamente envidiable, cosmopolita y con un foco
cultural de ensuefio como veremos al hablar de la Ciencia
islamica (creando la primera universidad conocida y donde
en su Bay al Hikma se traducirian cientos de obras clasicas
al arabe y durante la que se sentaron las bases de la teolo-
gia, derecho y literatura musulmana). Posteriormente llega-
rian los Selyucidas (1055 — 1194 d. C.) que mantuvieron su
extension por Persia y unificaron un gran imperio, al que
contribuyeron las aportaciones de otras dinastias, algunas
Chiitas y otras de origen mercenario o esclavo, como los
Aglabies (800 — 909 d. C.), Fatimies (con origen coetaneo al
Profeta que reinaron entre 909 — 1171), Ayubies (1171—
1250), Mamelucos (1250 — 1517), etc.

En definitiva, como hemos visto, la muerte de
Mahoma desencaden6 una lucha de poder entre sus segui-
dores, dando lugar a varias ramas o denominaciones reli-
giosas, que son esencialmente similares en la creencia
basica, pero tienen diferencias teologicas y legales impor-
tantes. Por ejemplo los jariyies o jariyitas que piensan que
la dignidad califal emana de la comunidad, que debe elegir
libremente al mas digno; los sunies, que consideraban que
el califa debia ser un arabe miembro de la tribu de Quraish,
o los chiies, que consideraban que debia ser Ali o un des-
cendiente directo suyo. Distintas cofradias, sectas o ramas
se han ido desglosando y practican diferentes versiones del
Islam, sea el Coranismo, los Ahmadies, el Sufismo, el
Alevismo Bektashi, el Ibadismo, el Mahdavismo, etc.

Al margen de estas ramas, las dos principales ramas
del Islam son el Sunismo y el Chiismo, que desde entonces
se enfrentaron para decidir quién tenia el derecho legitimo
a liderar a los musulmanes. Este enfrentamiento provoco
una profunda division, que todavia sigue en la actualidad.
Similar division, primero inicial por la mera difusion geo-
grafica, ya se habia dado en la Cristiandad (Catolica, Orto-
doxa, Ortodoxas orientales: Copta, Siriaca, Armenia) y
posteriormente con iguales o distintos motivos ocurrira con
Anglicanismo, Bautistas, Adventistas, Pentecostales, Res-
tauracionistas, Testigos de Jehova, Judios mesianicos, etc.

Los Sunitas o Sunies son el grupo mayoritario entre
los musulmanes: cerca del 90% de la poblaciéon musulma-
na en todo el mundo pertenece a esta rama, considerada la
mas tradicional del Islam. El nombre de sunitas proviene
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de la Sunna, la coleccion de ensefianzas, dichos y actos
atribuidos al profeta Mahoma y que han sido transmitidos
de forma oral a lo largo de los siglos. Los pilares del Islam
segun la opinion de Sunita son cinco:

o El testimonio o Shahada, primer pilar del Islam, re-
za: «No hay Dioses, solo Dios (principio suficiente) y
Mahoma es su profeta (el ultimo)».

e La oracion o salat, realizada cinco veces al dia (del
alba, del mediodia, de la media tarde, del crepusculo y de
la noche) orientada hacia La Meca (la Mezquita Sagrada) y
la oracion comunitaria de los viernes en la mezquita.

¢ El azaque, la limosna obligatoria, es una obligacion
econdémica imponible sobre bienes privados en beneficio
de un grupo especifico de personas en un momento deter-
minado. Por ejemplo, en valores monetarios, la cantidad
minima para pagar el azaque es si se posee durante un afio
85 g. de oro o su valor equivalente en billetes 0 monedas, y
si la persona no la necesita, tiene que pagar el 2,5% de ella
a las personas que merecen el azaque.

¢ El ayuno o sawm (s35=) en el mes de Ramadan (el
noveno segun el calendario lunar islamico), el cual consiste
en la abstencion de ingesta de cualquier indole y el contac-
to sexual hasta la puesta del sol. Este principio estara dis-
pensado por motivos de salud, edad, embarazo o viaje,
debiendo compensarse su no cumplimiento con la ayuda
equivalente a un necesitado o el ayuno en otro momento
del afio.

e La peregrinacion o Aajj a la mezquita santa de La
Meca (con mayor precision a la Kaaba, considerada por los
creyentes como el primer santuario monoteista, erigido por
Adan mismo y reconstruido por Abraham e Ismael), al
menos una vez en la vida, mientras exista la bonanza de
medios para llevarla a cabo.

Para ellos, el modo de vida islamico se encuentra ba-
sado en una relacion personal entre Ald y el creyente, si-
guiendo la Sharia, en donde la intencion sera el rasgo fun-
damental que rija todas las acciones del mismo.

La otra gran rama corresponde a los Chiitas o Chiies,
la segunda rama mayor del Islam, que constituyen cerca
del 10% de los musulmanes que existen en el mundo. Tie-
nen una jerarquia de clérigos que defienden una interpreta-
cién de los textos islamicos. Esta rama de la religion nacid
como una faccion politica liderada por el citado Ali, primo
y yerno de Mahoma, por ello difieren de los sunies en que
rechazan la legitimidad de los tres primeros califas.

Segun la opinion de esta rama de la religion (Chiita),
se afiaden elementos y se ramifica en:

¢ El Rezo (salat).

¢ El Ayuno (sawm).

o El Jums (quinto o impuesto obligatorio).

e La limosna obligatoria (zakat).

o La Peregrinacion (hach/hajj).

o El esfuerzo en el camino de Dios (yihad).

e El ordenar el bien, orientar y disuadir a la gente pa-
ra que mantenga una conducta correcta que conduzca a la
prosperidad tanto individual como social.

e El prohibir el mal, que consiste en reprobar las ma-
las acciones de la gente o evitar que las cometan.

e La amistad, que consiste en amar, seguir y obede-
cer a Dios, al profeta Muhammad y a su Ahlul-Bait (Fami-
lia), y amar y ser amigos de todos aquellos que los aman,
siguen y obedecen.



¢ La exoneracion, que consiste en rechazar y alejarse
de los enemigos de Dios, del profeta Muhammad y de su
Ahlul-Bait (Familia).

La yihad / jihad (en arabe, ¢\ yihad: significa ‘es-
fuerzo’ y ‘lucha en el camino de Dios”) es considerada «el
sexto pilar de Islam» por esta minoria de autoridades mu-
sulmanas. Yihad en su sentido mas amplio, es definido
clasicamente como «el poder extremo de alguien, esfuer-
z0s, habilidades, o la capacidad en contienda con un objeto
de desaprobaciony». Hay dos clases de yihad:

¢ La «yihad menor», que consiste en la defensa ante
el ataque del enemigo. (La yihad que llevo a cabo el Profe-
ta fue en defensa de la comunidad islamica (ummah) que
era atacada encarnizadamente por los enemigos).

eLa «yihad mayor» que es la lucha en contra de nues-
tro ego, defectos y bajas pasiones.

La defensa del Islam, de los musulmanes o de sus
paises frente al enemigo externo puede efectivamente
adquirir el caracter de lucha militar o “guerra santa”, y asi
se halla en el Cordn, donde se anima a combatir contra los
infieles (si el Islam resulta atacado). De todos son conoci-
das las consecuencias de esta interpretacion en algunos
seguidores mas radicales de esta rama del Islam (Saleh
Alkhalifa, 2007; Esparza, 2015).

Desde Mahoma se inicia la expansion del Imperio Is-
lamico propagandose el Islam mediante la Jidah con un
impetu guerrero y un marcado fanatismo religioso que no
tienen referencia en ningun otro proceso historico y en el
que tres piezas clave generaron su éxito sin precedentes: su
fe, el comun idioma en el que estaba escrito el Cordn y los
derechos que les proporcionaba pertenecer a tan floreciente
y enorme comunidad y, en base a esto, se extendieron
hacia el este y por todo el norte de Africa en tres oleadas
iniciales: Durante la vida de Mahoma (622 — 6328¢/] -
11245 por toda la peninsula; durante el Califato ortodoxo
de los cuatro primeros califas con el inicio de la expansion
en el Cercano Oriente y Egipto (632 — 6612°¢/11 — 4041,
y durante el Califato omeya (661 — 7502°2/40—129AH)
(solo en esta ocasion anotamos cifras relativas al calenda-
rio islamico junto al gregoriano, en el resto del texto se
sobreentiende hablamos de nuestra era), con las conquistas
de Yemen (634), Damasco (635), Jerusalén (636), Palesti-
na (637), Siria (640), Egipto (641), Persia e Irak (637-644),
Libano (647), Cartago (667/698), Argelia (680) y Marrue-
cos (682), llegando al 711 con el desembarco en la Penin-
sula Ibérica y su fulminante conquista musulmana.

También la expansion del Islam hacia oriente conti-
nuo sin tregua por Turkestan, India y Asia Central (704) y
Afganistan (711), apogeo del sitio de Constantinopla (718),
finalizacion de las conquistas de la India (1000) y la conse-
cuente aparicion de diversas dinastias como los Gaznauies
(977-1186), Guri (1150-1212), Selytcidos (1037-1279),
Mongoles Islamicos (1206-1502), Safavidas (1301-1722),
Mogoles (1526-1858), Gilzaies (1722—1978) dentro de
este marco geografico (Fig. 1).

En lo que nos atafie, comentemos que al mando
de Tarik y enviados por el gobernador africano Muza, los
arabes conquistaron el Reino Visigodo, y se anexaron casi
toda la Peninsula Ibérica, si bien el avance islamico fue
frenado por los Francos en Tours y Poitiers en el 732 a
manos de Carlos Martel. Esta tierra, entonces cristiana,
habia sido desgastada por las luchas intestinas derivadas
contra la herejia (arrianismo en la Peninsula Ibérica y
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Donatistas en el Magreb) y, debido a esto, habia sido lar-
gamente debilitado el poder imperial, lo que explica la
exitosa actuacion de los conquistadores. La Hispania se
convertira en el pais de al-Andalus durante ochocientos
afios hasta el fin de la llamada Reconquista desde el 718 a
1492 (Boone, 2004).

No habia sido éste el primer encuentro beligerante
entre el Islam y la Cristiandad, pues en el 673 Constantino-
pla habia sido sitiada y los musulmanes fueron derrotados
en el 678, intentandolo de nuevo en el 717 y, aunque fue-
ron nuevamente rechazados, ya habian tomado control de
las rutas comerciales del este, generando graves conse-
cuencias a la economia del Imperio Bizantino y las con-
quistas arabes llegaron hasta Europa oriental. La expansion
del Islam se produce segtn el principio de la guerra santa o
Yihad. Este se toma del Cordn donde, como hemos indica-
do, el término aparece en la formula «esfuerzo en el ca-
mino de Dios», en el sentido de esfuerzo para hacer reinar
los derechos de Dios, es decir, para defender el Islamismo.
A diferencia de la fe cristiana, que rechaza la guerra ofen-
siva para expandir la fe, el Islam defiende las ofensivas
militares para imponer la fe de Mahoma.

Entre algunas otras fechas memorables de esta ex-
pansioén podemos citar lo acontecido desde el siglo IX, con
el avance de los pueblos turco-mongoles de la region de las
montafias Altai y del lago Baikal hacia el oeste, pueblos
que progresivamente se islamizan. Mas tarde, debido al
llamado de refuerzo hecho por el califa abasi para calmar
las agitaciones, poblaciones turcas llamadas selyucidas se
instalan en Bagdad en el siglo XI. En 1071 con la desastro-
sa derrota de los bizantinos en la batalla de Manzikert, tras
lo que la Europa cristiana llevo a cabo diversas cruzadas
con cierto éxito tras la Primera Cruzada, cuando los cris-
tianos occidentales lograron capturar y gobernar por algin
tiempo Jerusalén (1099) con la toma de Jerusalén por los
cruzados. No obstante Saladino restablecio la unidad isla-
mica en el Oriente Préximo y derrot6 a los chiies fatimies,
invadio el reino de Jerusalén y derrotd a los cruzados Tem-
plarios y Hospitalarios el 4 de julio de 1187 en la batalla de
Hattin. La destruccion de Bagdad en 1258 por Hulagu
Kan se considera tradicionalmente el final aproximado de
la Edad de Oro, con el fin de los abasies. Y llegada de la
Dinastia de los Ilkanes mongoles

Entre los siglos XIV y XVII, su expansion por Africa
llega a uno de los mas poderosos imperios, el Imperio de
Mali, y el Islam se sigue extendiendo en Asia Menor y en
la India. Un principe afgano convertido al Islam instaura
un sultanato en la India. Hay diferentes familias influyentes
en las tribus turcas en Asia Menor, y la familia Osman,
instalada cerca de Estambul, que van a emprender la con-
quista de Asia Menor y de los Balcanes, que acabaria ges-
tando el Imperio Otomano.

Se alcanza pues el s. XVIII, con tres grandes impe-
rios musulmanes: el otomano en torno a Turquia, Oriente
Proximo, el Mediterraneo y los Balcanes; el safavi en Iran,
Iraq, la Armenia histdrica, el Caucaso y Afganistan; y el
mogol en el Indostan.

En el siglo XIX, estos imperios habian caido bajo la
dominacion del poder politico y econémico de Europa.
Después de la Primera Guerra Mundial, el remanente del
Imperio otomano fue dividido en protectorados o esferas
de influencia europeas que han acabado siendo naciones
independientes.



La pendenciera rivalidad Oriente-Occidente se habia
frenado inicialmente ya en la época de Alejandro en Gau-
gamela (1 de octubre de 331 a. C.), y mas tarde en Poitiers
(10 de octubre de 732) y finalmente en Granada (2 de
enero de 1492), y el intento de regenerar nuevas esperanzas
islamicas sobre Occidente parecia haber concluido con la
conquista napolednica de Egipto en 1798, fecha en la que
se inicié la occidentalizacion del Mundo Arabe y parecio
haber quedado resuelta por parte de Occidente con la caida
del Imperio Otomano y reparto de los territorios en areas
de influencia de las potencias (1830: inicio de la conquista
francesa en Argelia, 1881: inicios del movimiento mahdis-
ta en Sudan (eliminado por las fuerzas anglo-egipcias en
1898) y, Protectorado francés en Tunez, 1882: protectora-
do britanico sobre Egipto, 1912: protectorado francés y
espafiol en Marruecos, 1920: mandato francés en Siria y
Libano; mandato britdnico en Palestina e Irak, etc.), mas
los recientes acontecimientos y la situacion general de-
muestran una herida no tan cerrada y resuelta como Occi-
dente suponia.

Recientemente el poder politico del Islam ha experi-
mentado un resurgimiento en el siglo XX, en buena medi-
da gracias al petroleo, con temas de gran actualidad como
las relaciones con el Estado de Israel y las relaciones entre
Occidente y cierto numero de Estados de mayoria musul-
mana, que siguen siendo precarias cuando no tensas.

En cualquier caso, y a pesar de la disgregacion politi-
ca, y a diferencia del Cristianismo, el Islam ha permaneci-
do como religion y cultura a lo largo de 300 dinastias por
mas de 1300 aflos, en muy diferentes territorios en los que
se habla una misma lengua y bajo las mismas leyes. Segun
el World Factbook de la CIA, en el afio 2005 el Islam era
la segunda religion con mas seguidores en el mundo, un
19,9 % de la poblacion mundial (Fig. 1). Un quinto de la
Humanidad profesa esta fe, y es asimismo la religion que
esta creciendo mas rapidamente, hecho atribuible princi-
palmente al mayor crecimiento demografico en los paises
musulmanes, asi como a las conversiones al Islam como
religion monoteista. La poblacion musulmana se estima
que excede los 1200 millones de personas. Solamente el
18% de los musulmanes son étnicamente arabes; otro 20%
se encuentra en la region del sur del Sahara en Africa, y el
30% en el subcontinente indio (sumando los fieles de Pa-
kistan, Bangladés y la India) (Fig. 1). El pais con la pobla-
cion de musulmanes mas grande del mundo es Indonesia,
con casi 200 millones de fieles. También hay importantes
grupos musulmanes en China, Europa, Asia Central y
Rusia. En Europa, Austria fue el primer pais en reconocer
el Islam como una de sus religiones oficiales, mientras que
Francia es el pais europeo con mayor poblacion de musul-
manes: seis millones, que representan un 10 % de su po-
blacion total.

Tras esta introduccion vayamos centrando el tema
que nos ocupa, empezando por sus Textos Sagrados, para
hacer un breve repaso por los artrépodos que mencionan
estos libros. Posteriormente comentaremos las inmensas
aportaciones de la Civilizacion Islamica, sea la Arquitectu-
ra, la Literatura o la Ciencia, donde, a pesar de la icono-
clastia que profesa esta religion, anotamos algunos ejem-
plos de los artropodos representados en sus manifestacio-
nes artisticas y, especialmente en sus textos, en particular
en los de temas astronomicos, botanicos, médicos, zooldgi-
cos o agricolas, pero también en sus bellas miniaturas que
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ilustraban sus libros. Por ultimo, comentaremos algunos
aspectos relacionados con sus costumbres, alimentacion y
su artesania.

Los animales y los artrépodos en los textos
sagrados del Islam

Base de nuestro estudio, por la transcendencia que tendra
en esta civilizacion, es sin duda referirnos a los artropodos
citados en sus textos sagrados, empezando por los mencio-
nados en el Cordn, para hacer otras referencias de los otros
dos textos de maxima importancia en esta religion: La
Sunnah / Sunna y El Hadith / Hadiz. Es obvio que los
artropodos que se citan en estos textos, seran la base y
condicionante en sus creencias, normas, costumbres y
manifestaciones culturales en las que basamos esta contri-
bucion.

En el Cordn encontramos entre 31-35 animales cita-
dos, mayoritariamente por su nombre. Entre ellos peces,
anfibios (rana) y reptiles (serpiente), aves (cuervo, abubilla,
codorniz, golondrina) o mamiferos, bien domésticos (ga-
nado, vaca, becerro, camello, burro, perro, cabra, oveja,
cerdo, mula, caballo) o salvajes (ledn, mono, lobo, elefan-
te), pero sorprendentemente, en cuanto a la proporcion de
animales mencionados, cita ocho artropodos en doce oca-
siones (Torralba Burrial, 1999). Logicamente, salvo la
abeja y su relacion con la miel (Apis melifera) y las langos-
tas de Moisés (sea Anacridium aegyptium o Schistocerca
gregaria), no podemos definir con mayor detalle y preci-
sion la especie a que se hace referencia salvo de forma
genérica o coloquial:

La hormiga o termita J« es mencionada tres veces en
un versiculo. La langosta 33 lo es dos veces en dos ver-
siculos. La arafia <258 se menciona dos veces en un ver-
siculo.

Ademas, son mencionados una vez en un solo ver-
siculo: la abeja x5, la mosca <L, el mosquito a9, la
polilla (o mariposa) ## y el piojo o la pulga (a veces
traducido como vermin o parasito en sentido amplio) J&,

Con marcadas referencias clasicas y biblicas, anote-
mos primero y comentemos después estas referencias to-
madas y traducidas de la bibliografia y enlaces citados:

Sobre la hormiga Nam! (3<):
(Naml:18/27:18)
Y &Sl \}mw\wuuduw\ 25 e 151 s
O Y 5h 583585 Slalls aKiakads
Hasta que, cuando llegaron al valle de las hormigas, una
hormiga dijo: "Oh hormigas, entren en sus moradas para
que no sean aplastadas por Salomon y sus soldados mien-
tras ellos no lo perciban”.

Sobre la abeja Nahl (J~3):
(Nahl:68/ 16:68)
G5 Jusdl e @33 u‘ JaB ) & Al
Y tu Serior inspiro a la abeja: “Toma para ti misma entre
las montanias, las casas y entre los drboles y [en] lo que
ellos construyen.

Sobre la mosca Dhubab (<15):
(HaJ_] 73/ 22:73)
A ’\}bbm\}sh_‘dan\u)awu};mu_d\u\
Oh gente, se presenta un ejemplo, asi que escuchenlo. De
hecho, aquellos a quienes invoques ademas de Allah nunca



crearadn [ni siquiera] una mosca, incluso si se reunieron
para ese proposito. Y si la mosca les robara algo [diminu-
to], ellos no podrian recuperarlo. Débiles son el persegui-
dor y el perseguido.

Sobre los piojos Qummal (J48):
(A’raf:133/7:133)
8JM|JM\jJ\Jﬂ\}UB)H\H_\XQL\XuJ\£
Asi que les enviamos el diluvio, las langostas, los piojos,
las ranas y la sangre como signos distintivos, pues eran
arrogantes y eran un pueblo criminal.

Sobre las langostas Jarad (4 _»):
(A’raf:133/7:133)
cidliais ¢l 2305 & ikl 5 Jadll 5 354l 5 G gl agile
Asi que les enviamos el diluvio, las langostas, los piojos,
las ranas y la sangre como signos distintivos, pues eran
arrogantes y eran un pueblo criminal.
(54
5B 38 218 aa (e (A A0 sh el
Con los ojos humillados, saldran de las tumbas como si
fueran langostas esparcidas,

Py

Sobre el mosquito Ba’uth (u=):
(Baqarah:26/ 2:26)
L@ﬁmm;uumg)@u\@m“uyﬂ\ u\
De hecho, Ala no es timido para dar un ejemplo: el de un
mosquito o algo mas pequenio que él. Y los que han creido
saben que es la verdad de su Serior. Pero en cuanto a los
que no creen, dicen: ";Qué pretendio Ala con esto como
ejemplo?" El engaiia a muchos de ese modo y los guia a
muchos de ese modo. Y El no engaiia excepto a los rebel-
des desobedientes,

Sobre la polilla Farash (J5)_3):
(Al Qarl ah 4/ 101 4)

un dia en que la gente serd como una polzlla resucitada

Y sobre la arafia Ankabut (& s5ae):
(Ankabut:41/29:41)
S &5 &AL u)&ﬂ\daasqu|4lﬂ u}awljm\ Sl (i
b3 |8 3 g€iadl i il
El ejemplo de aquellos que toman allados que no sean Ala
es como el de la arafia que toma un hogar. Y de hecho, el
hogar mas deébil es el hogar de la arana, si supieran.

Naturalmente se pueden hacer (y se han hecho) cien-
tos de comentarios sobre estos pasajes (ver bibliografia y
enlaces). La azora 16 esta denominada la abeja a la que
dedica especiales alabanzas, la 29 a la arafia y la 27 a la
hormiga, y no es que solo las citen en alguno de los versos
del texto, sino que asi son las azoras denominadas. Y por
no extendernos mencionemos solo algunos ejemplos, como
el de la arafia a la que EI Cordn, dedica la citada azora 29,
donde compara la endeble casa de la araia (negra) con
aquellos que eligen un camino distinto al de Dios. Como
vemos, se trata de una referencia algo mas “amable” que
las que se han citado en las Sagradas Escrituras judeo-
cristianas (Ejs. Monserrat, 2014, 2016a). No en vano una
arafia blanca protegié al Profeta contra los Coreichitas
(igual que habia ocurrido entre David y Saul), y su tela
protegié la abertura de la cueva donde se habia refugiado.
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Asi mismo en la tradicion musulmana el al-Sirat-Sirat o
“la trayectoria”, es el puente al paraiso, y se dice que es
mas estrecho que el hilo de una arafia y mas agudo que una
espada. También es llamado Puente de Jehennam (Monse-
rrat & Melic, 2012). Por citar otros ejemplos, mencione-
mos la referencia al Valle de las Hormigas y las tropas del
Rey Salomoén o el encuentro de este rey con la reina de
Saba y su conversion a la fe musulmana, donde se habla de
la sabiduria de las abejas, o alguna referencia de las hormi-
gas blancas que segln la tradicion se comieron los docu-
mentos dejados por los enemigos de Mahoma en la Kabah
salvo milagrosamente la frase que permitié a Mahoma y su
familia volver a la ciudad.

Es interesante que haya tantas referencias artropodia-
nas directas, tanto en este texto, como en otros compartidos
con otras religiones monoteistas (Birdsong, 1934; Bruce,
1958; Kritsky, 1997) o en otros textos islamicos referentes
a la vida del Profeta, cuentos o tradiciones islamicas (Can-
sinos Assens, 1954; Ibrahim ibn, 1955; Vernet Ginés,
1994; Armstrong, 2002 y enlaces).

Al margen de esto, otras referencias coranicas, a ve-
ces indirectas, de los artropodos estan generalmente aso-
ciadas a las plagas, podredumbre (7:130-133, 36:78, 54:6-7
0 79:10-11), a su pequefio tamaifio, a su debilidad (2:23-26,
4:40-44, 22:73-73, 27:18, 29:40-41), o a su laboriosidad,
capacidad de orientacion y dispersion (16:70, 68, 54:6-7,
101:3-4), en particular la abeja que en la tradicion musul-
mana ya parece intuirse un profundo conocimiento sobre el
uso de las abejas, que ademas poseen un simbolismo mar-
cadamente espiritual, probablemente derivado de los orfi-
cos griegos, representando a los fieles, la inteligencia y la
sabiduria, considerandosela un animal sabio y digno de la
Creacion de Dios (16: 68, 69), con una logica mas que
curiosa coincidencia con la religion cristiana, y con la que
también coincide en las virtudes de las hormigas o de las
mantis, que en ambas religiones rezan y guian a los nifios
extraviados en el bosque hacia la mezquita / iglesia. Asi
mismo, tanto en el Cordn como en la Sunna y en los textos
Judeo-Cristianos hay referencias sobre la existencia de
miel en el Paraiso / Tierra Prometida.

Sobre los otros textos, en particular La Sunnah / Sun-
na y El Hadith / Hadiz, vamos a hacer algunas referencias
en las que sus recopiladores mencionan a los artropodos,
que estan naturalmente de acuerdo con lo expresado en el
Coran, e incluso son reiterativas. Recogemos so6lo algunas:

En El Hadith (p 247, num. 109) Abu Said relata la
picadura de un escorpion que fue sanada por medio de la
magia. Es una parabola en la que el animal es puramente
simbdlico, pues el verdadero mensaje es que el acto del
curandero es licito.

De Abu Huraira que el Mensajero de Allah dijo: “El
unico sufrimiento que siente el martir cuando muere es el
que ustedes poddis sentir con la picadura de una hormi-
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ga.

De Ibn Abbas que dijo sobre la idolatria: “idolatria,
la cual se encuentra mas oculta que una hormiga azabache
sobre una piedra negra en la oscuridad de la noche” /
Alguien le dijo: “;Como evitarlo si es tan imperceptible
como las pisadas de una hormiga, Oh Mensajero de
Allah?”

De Abdullah ibn Amr, gue dijo el Mensajero de
Allah: “Seran resucitados los arrogantes del tamaiio de
una pequeria hormiga en la forma del hombre .



De Abu Huraira que el Mensajero de Allah dijo:
“Una hormiga picé a uno de los profetas, y éste ordeno
encender fuego en una colmena de hormigas”. Allah le
revelo: “porque una hormiga te pico, ;quemas toda una
nacion (de hormigas) que menciona a Allah?”’

De Abu Huraira que el Mensajero de Allah dijo:
“Allah tiene cien tipos de misericordia, de las cuales El
envio una a los genios, la humanidad, animales y a
los insectos. Por virtud de la cual ellos muestran compa-
sion y misericordia el uno hacia el otro, y los animales...”

De Abdullah Ibn Abi Aufa que dijo: “Participamos
con el Mensajero de Allah en siete batallas en las que
comiamos langostas (saltamontes).”

De Abu Huraira que el Mensajero de Allah dijo:
“Mientras Ayyub (Job) estaba desnudo, tomando un bario,
un enjambre de las langostas de oro cayo sobre él. Co-
menzo a juntarlas coleccionandolas en su vestido. A esto,
su Serior dijo: jAyyub! ;Acaso no te di suficiente (rique-
za)? El contesté: Si, mi Sefior...”

De Yabir que el Mensajero de Allah dijo: “Mi ejem-
plo y el vuestro es como el de un hombre que prende un
fuego en el que caen las langostas y las mariposas, mien-
tras él trata de apartarlas. Y yo os agarro por la cintura
para salvaros del Fuego,”

De Abdullah Ibn Omar que el Mensajero de Allah di-
jo: “Se les ha hecho licitos dos animales muertos y dos
(tipos) de sangre. Los (animales) muertos son: las langos-
tas (saltamontes) y los peces. Los tipos de sangre son. el
higado y el bazo.”

De Abu Hurayrah quien relatd que el Profeta dijo:
“Una mujer llego al Infierno a causa de un gato al que
ataba y no alimentaba, y no lo dejaba comer de los bichos
de la tierra, hasta que murio de hambre”

Y muchas otras referencias: “... Luego Jesiis y sus
Comparieros le rezaran a Allah, y El mandara insectos que
piquen a la gente de Gog y Magog...” / “...en cuyos cora-
zones la fe tenga el peso de una hormiga pequeiia o de una
semilla de mostaza”. Etc.

De nuevo, la frecuencia de citas artropodianas es
muy interesante y sorprendente. Pasemos ya de ellas en sus
textos a las de sus manifestaciones artisticas, cientificas,
artesanales y populares.

Los animales y los artropodos en la iconoclastia
islamica

Antes de entrar en materia, conviene realizar un par de
comentarios previos respecto a las manifestaciones artisti-
cas y culturales del Mundo Islamico. Por un lado, hablare-
mos sobre sus condicionantes y limitaciones a la hora de
manifestar sus elementos decorativos (en particular por su
iconoclastia), que afectaran a todo tipo de manifestaciones
artisticas o culturales en las que pudiéramos encontrar
artropodos, motivo de esta contribucion y, por otro lado,
sobre su enorme diversidad acorde con el variado tejido
geografico y cultural por el que el Islam se extendio.

Como comentario previo a las limitaciones sobre re-
presentacion figurativa en el Islam, citemos que casi todos
los tratados sobre el arte en el Islam (ver Bernus-Taylor,
1996; Grabar & Ettinghausen, 1996; Blair & Bloom, 1999;
Hattstein & Delius, 2001; Grabar, 2008 y enlaces) han
dedicado una introduccion para clarificar el tema de la
figuracion, haciendo especial hincapié en especificar que
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esta prohibicion no se da en el Cordn, sino en la Sunna
(“Dios es el tnico Musawwir, es decir: Creador, y por lo
tanto la naturaleza humana es incapaz de crear imagenes
con espiritu vital y el intento de hacerlo lleva inexorable-
mente al fracaso y al mas grave de los pecados, el asocia-
cionismo”), y ello en un contexto que significa prohibicion
de la representacion de seres vivos en cuanto que pueda
suponer una adoracion de estas imagenes como un idolo o
a otro dios (no como elemento “decorativo”). Es lo que
explica que, en principio, no se encuentre este tipo de re-
presentaciones en las mezquitas, lugar de abstraccion y
concentracion espiritual por excelencia (Ribagorda Cala-
sanz, 1999; Bloom et al., 2009). Veremos que, en nuestro
caso, hay multitud de “excepciones”.

De hecho, respecto a la iconoclastia islamica en rela-
cion con las alusiones que menciona el Coran en relacion
al Arte, digamos que son a veces contradictorias y han
estado sujetas a interpretaciones, lo que induce a una ma-
yor heterogeneidad en las manifestaciones artisticas isla-
micas a lo largo de los siglos (ya suficientemente heterogé-
neas en funcion de la zona por la que se fue expandiendo).
Asi hay pasajes en los que se cita que el Arte debe causar
asombro y admiracion, mientras que en otros se cita que las
obras de Arte son engafiosas y han de juzgarse como algo
malo o perjudicial, pues son una ilusion que finge ser lo
que no es. Aunque el Cordn no prohibe taxativamente el
uso de imagenes de seres vivos, particularmente animales y
parece mas una reaccion de identidad ante la profusion de
imagenes que hallaron en el Mediterraneo, Persia, India y
Asia interior, si hay ciertos pasajes en los que solo Dios
puede dar vida a la vida y siempre su uso ha estado mas o
menos asociado con la idolatria y por ello con el pecado.
Pero el Cordn no es taxativo con la pintura y la figuracion
en general y, de hecho, hay referencias que el propio
Mahoma salvé de la destruccion generalizada algunos
elementos de las pinturas que vestian las paredes de la
Kaaba, que resultaba el unico elemento arquitectonico
relevante (probablemente obra de un arquitecto abisinio) en
la Arabia de Mahoma. En cualquier caso, todo esto “tedri-
camente” dificultara nuestro cometido.

El Arte Islamico por tanto ha estado siempre someti-
do a un cierto aniconismo o duda en la representacion o no
de elementos vivos, con diversa intensidad segun la época
y la region (Bernus-Taylor, 1996; Grabar & Ettinghausen,
1996; Blair & Bloom, 1999; Hattstein & Delius, 2001;
Grabar, 2008). Hemos visto que antes de la prohibicion del
630 (que a veces no fue tomada al pie de la letra) y después
de ella, encontramos elementos figurativos e incluso hay
manifestaciones de animales y plantas, pero ninguna en
relacion con las referencias que encontramos en el Cordn
sobre el tema que nos ocupa.

La prohibicion afectd especialmente a las construc-
ciones de caracter publico (religiosas), pero en las fastuo-
sas cortes de los califas se aplico otro criterio mucho mas
permisivo, ya que fue considerado inocuo todo tipo de
representacion animal o vegetal siempre que no proyectase
sombra alguna. Asi queda abierta su representacion en
arquitectura, textos, telas, alfombras, metales, cuero o
ceramica donde perduran, aunque con una tendencia me-
ramente decorativa mas acorde con su tradicion (Lams. 1-
2), y el Arte decorativo islamico alcanzo6 cotas jamas lo-
gradas e influyeron notablemente en el Arte Sacro de Oc-
cidente. Escenas y pasajes del paraiso o de espacios ajardi-



nados, asi como otras con animales domésticos o escenas
de caza son frecuentes, y multitud de animales, principal-
mente mamiferos y aves, son profusamente representados,
tanto en manifestaciones decorativas meramente arquitec-
tonicas oficiales, como en otras manifestaciones mas “pro-
fanas” como la ceramica, musivaria, orfebreria, eboraria,
ebanisteria, etc., que en muchas ocasiones han sido hereda-
das por otras culturas de creencias diferentes, como es el
caso del Sur de las Peninsulas Italica e Ibérica.

En lo que respecta a los animales, incluidos nuestros
pequefios “bichos”, comentemos que no cabe duda que el
Mundo Islamico ha tenido y tiene una enorme relacion con
el Reino Animal (= hayawan, en singular se designa como
nombre genérico, y en lo que nos compete se usa el tér-
mino hasharat alara [a veces khashash], que abarca los
pequeiios animales que viven en el suelo, incluyendo los
escorpiones, toda clase de insectos y los gusanos), y esta
enorme relacion queda reflejada en numerosos elementos.
Por citar algunos, mencionemos la ingente cantidad de
nominaciones y acepciones a ellos dedicadas en su lengua;
por ejemplo el orientalista aleman Fritz Hommel (1854 —
1936) recogio 120 palabras distintas para “caballo” o 160
para “camello”, o por ejemplo las cualidades humanas que
les adjudican (la generosidad del gallo, la audacia del ledn,
la perfidia del lagarto, la necedad de la avutarda, etc.), o
incluso el nombre que de ellos llevaban algunas tribus
arabes: Asal (leon), Qurays (tiburon), Kalb (perro), o con
ellos daban nombres a zonas, pueblos, regiones, personas o
creencias (recuérdese que el pueblo oscense de Alfantega
deriva de un término arabe que quiere decir ‘tierra de ala-
cranes’), o que para los nosaries y heresiarcas musulmanes
de Siria, Ali, leén de Ala, es el Principe de las abejas y
segun las versiones de sus textos, las abejas serian los
angeles o los creyentes, etc.

El Impero Romano, que dominé sobre diversas cultu-
ras, bebio casi con exclusividad de las fuentes de Grecia de
las que tomo sus referencias y modelos, para pasarlas pos-
teriormente al Cristianismo y a Occidente. Sin embargo, el
Islam, desde su limitado origen geografico, va a anexionar
y hacer suyas muy diferentes culturas y creencias previas
conforme fue expandiéndose (Fig. 1).

Esto va a condicionar muy diversas influencias loca-
les o regionales en sus manifestaciones artisticas y va a
tomar caracter en base a civilizaciones mucho mas disper-
sas y variadas, desde Indonesia, India, China, Siria, Persia
y Mesopotamia a todo el norte de Africa, el Sahel y mundo
Visigotico y Bizantino (Fig. 13) (Kadar, 1978); sus mani-
festaciones artisticas serdn pues mas ricas y heterogéneas.
Muchas de las tradiciones y estética artisticas permanecen
de forma inesperada a través de la tradicion y no del linaje
directo entre una cultura y otra, y asi en el Arte Islamico
encontramos elementos muy dispares y muy (aparentemen-
te) alejados en el tiempo. No deja de sorprender la simili-
tud entre algunas escenas de caza del Arte del Egipto tardio
con el que 2000 afios después aparece en las miniaturas del
Arte islamico, y también es evidente la influencia del Arte
Persa (Scarcia & Curatola, 2004), que tras la liberacion del
Imperio Romano retoma las tradiciones y estéticas origina-
rias del Reino Sasanida y pasa a manos de los arabes hacia
mediados del s. XVIL

Por otra parte, de forma similar al Cristianismo, la
Civilizacion Islamica se extendié con su estandarte religio-
so, pero a diferencia de aquel, al que parece no haberle
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interesado demasiado la explicita y reiterada condena que
el Antiguo Testamento referia al culto a las imagenes y los
idolos, el Islamismo como el Judaismo, que poseen idénti-
co punto de origen en el patriarca Abraham, heredaron la
iconofobia semita, y si siguieron casi sin excepciones (que
apareceran y veremos entre los musulmanes de Alandalus,
persas, hindtes o turcos) estos preceptos. Mahoma habia
prohibido las estatuas e imagenes de los diferentes dioses e
idolos y las habia mandado retirar y destruir de la Kaaba
tras su épico regreso a La Meca en el 630, pues el Islamis-
mo consideraba inaceptable la representacion tanto del
Creador como de lo creado, asi como la figuracion de su
Profeta (recuérdese la ofensa y consecuencias que en 2006
generaron sus caricaturas en la prensa europea) y de alguna
forma el Cordn (V,92) las asocia con obras de Satanas.
Ejemplos recientes son las voladuras de los budas gigantes
de Bamiyana por los talibanes deobantis, la destruccion de
las ciudades de Palmira (lo que quedaba, pues en los siglos
IV y V ya habia sido arrasada por los cristianos) y de Ha-
tra, la destruccion y saqueo de los museos de Bagdad o de
Monsul por el Islamismo radical, ISIS, integristas, yihadis-
tas, hordas de ladrones, etc., etc.

Por ello, de forma generalizada, se trata de un arte
aniconico que se volco en el arabesco y la caligrafia y en el
que no es facil encontrar elementos de personas o anima-
les, especialmente desde el s. VII en el que la censura reli-
giosa lo prohibio de forma taxativa, alegando que se trata-
ba de una usurpacion del acto creador de Dios, desarro-
llandose su decoracion sobre la base de elementos vegeta-
les y arabescos, que unidos a elementos geométricos y
textos caligraficos del Coran le son caracteristicos (Ber-
nus-Taylor, 1996; Grabar & Ettinghausen, 1996; Blair &
Bloom, 1999; Hattstein & Delius, 2001; Grabar, 2008),
aunque muy frecuentemente ciertos califatos eran mucho
mas permisivos al respecto y nos aportan algunos ejemplos
de interés.

Sobre una de sus mas preciosas manifestaciones aho-
ra citadas, recordemos que la caligrafia arabe costaba mu-
chos afios aprender, y en ella se representaba lo divino, y
esta asociada con el arte geométrico islamico del arabesco
en las paredes y también en los techos de las mezquitas, asi
como en los textos escritos. El arabe engloba en un solo
término (jatf) las nociones de escritura y las de caligrafia,
hecho que se explica por el caracter sagrado de una lengua
que es la del Sagrado Cordn. Pocas civilizaciones han
llevado el arte de la caligrafia a un rango tan elevado como
lo han hecho los musulmanes y constituye un enlace entre
la lengua de los musulmanes y su religion.

Tras este preambulo pasemos mas especificamente al
tema que nos ocupa, mencionando algunos ejemplos de
artropodos representados o citados en la inmensa Cultura
Islamica (Horrie, 1995; Al-Uzaimin, 1997; Cardini, 2002;
Balta, 2006; Esposito, 2011). Hablaremos primero de su
Arquitectura y su Ciencia, y en ella temas relacionados con
su Astronomia, Medicina, Ciencias Naturales - Zoologia -
Entomologia aplicada, para pasar después a su Literatura y
por tltimo a algunas de sus costumbres y Artesanias.

Los artropodos en la Arquitectura islamica

Antes de los inicios de la Arquitectura islamica parecia no
existir interés por lo visual y lo especificamente artistico, y
aunque hay pocos testimonios artisticos preislamicos, si se



han encontrado en el yacimiento de al Faw en Arabia lujo-
sos objetos de uso habitual, mayoritariamente importados
del Mediterraneo, Egipto o India, al margen de los conoci-
dos Reinos Nabateos (Fig. 51) y de Palmira, de marcada
influencia romana y de lo supuesto para otros reinos como
el de Saba, que, en cualquier caso, poco tienen que ver con
las manifestaciones artisticas especificamente islamicas. Su
origen nomada les hacia carecer de arquitectura y cualquier
edificio o espacio abierto previo era utilizado para la ora-
cion colectiva con el unico imperativo de fijar la quilba u
orientacion hacia donde los orantes debian dirigir sus ple-
garias.

Todo empieza en el 630 cuando el ejército de
Mahoma reconquisto la ciudad de La Meca para la tribu de
Quraish, y el santuario santo de Kaaba fue reconstruido y
dedicado al Islam. La reconstruccion fue llevada a cabo
antes de la muerte de Mahoma en 632 por un naufrago
carpintero abisinio en su estilo nativo, y este santuario
estuvo entre los primeros trabajos de gran envergadura del
Islam. Las paredes fueron decoradas con pinturas de Jests,
Maria, Abraham, otros profetas, angeles o arboles. Des-
pués las doctrinas del Islam a partir del s. VIII, basadas en
el Hadiz, prohibieron el uso de ese tipo de imagenes en su
arquitectura, especialmente seres humanos y animales.

En el s. VII las fuerzas musulmanas conquistaron ex-
tensos territorios, y una vez que se establecian en la region,
primero necesitaban un lugar donde construir una mezqui-
ta. El disefio simple, basado en la casa del profeta Maho-
ma, proveyo de elementos que fueron incorporados a las
nuevas mezquitas y otras construcciones por los primeros
musulmanes, o lo adaptaron a edificios ya existentes como
iglesias para su propio uso; de hecho, en provincias bizan-
tinas conquistadas las iglesias fueron convertidas en mez-
quitas con la consecuente influencia que posteriormente
habria de pasar a las obras locales, pabellones de caza y
edificios civiles, y hasta casi el s. VIII no se inicia la cons-
truccion de mezquitas y palacios. Como consecuencia de la
prohibicion de representar el cuerpo humano en pinturas y
esculturas los artistas musulmanes se interesaron en la
arquitectura, en la que generaron grandes obras (Hillen-
brand, 1994). Los tipos principales de construcciones de la
arquitectura islamica son la mezquita, la tumba, el palacio
y el fuerte; aunque también destacaron edificaciones de
menor importancia como los bafios publicos, las fuentes y
la arquitectura doméstica.

La Arquitectura islamica es un término amplio que
agrupa los estilos religiosos propios de la cultura islamica
desde los tiempos de Mahoma hasta nuestros dias, influen-
ciando en el disefio y construccion de edificios y estructu-
ras por todo el mundo. Asimismo, la arquitectura islamica
manifiesta la adaptacion del estilo arabigo a las culturas y
técnicas con las que toma contacto, desde el vasto aporte
helenistico y bizantino (Fig. 13) en Oriente Préximo
(Kadar, 1978), Africa y Anatolia, hasta el visigético en al-
Andalus, o el hindu al Oriente. Aun asi, la arquitectura
islamica de todos los periodos y de todas las regiones tiene
un rasgo distintivo: la armonia y la belleza. El dicho del
Mensajero de Dios, Muhammad: «Dios es Bello y Ama la
Belleza», habla de la fuerte ligazdn que existe en el Islam
entre arte y espiritualidad.

A pesar de ello, hubo una cierta / gran permisividad
que consintio a los artistas desarrollar una figuracion deco-
rativa no religiosa, incluso en mezquitas, a veces propia o a
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veces adoptada de los pueblos conquistados, y la arquitec-
tura y sus elementos decorativos en ella incluidos también
se “relajan” respecto a las normas coranicas, y al margen
de figuras caligraficas y geométricas que son caracteristi-
cas, las figuras vegetales estan enormemente extendidas
siendo la gran Mezquita de Omayyad en Damasco, finali-
zada en el 715, un bellisimo ejemplo que poseia amplios
mosaicos con representaciones de influencia romana y
bizantina y que estuvo profusamente decorada con escenas
paisajistas y urbanas, y con escenas del paraiso, y en menor
frecuencia también ciertos animales, especialmente los
leones alados sasanidos de origen persa y las aves que
estan difundidas en su arquitectura (Scarcia & Curatola,
2004). Otros ejemplos son la Mezquita de Al — Mutawakkil
en Samarra, finalizada en el 852, con enorme influencia
mesopotamica y cuyos mosaicos se han perdido, o la Mez-
quita de Cordoba iniciada en el 785 y sucesivamente am-
pliada hasta el 987.

Otros ejemplos de ello son las Salas de los Embaja-
dores del Alcazar de Sevilla (Fig. 3), pero el mas relajado
en la iconografia arquitectonica islamica lo encontramos en
el Castillo de Qusair Amra / fachada del Palacio de Mshat-
ta en Jordania (c. 743) donde se aprecia la influencia grie-
ga-bizantina y una relajacion en la iconoclastia de su cons-
tructor Al-Walid II, sobrino de Al-Walid I, el constructor
de la Mezquita de Damasco, y que a pesar de haber sido
tildado de disoluto e impio, muri6 a manos de una conjura
mientras leia E1 Coran. Pues bien, en estos edificios apare-
cen molduras que crean espacios triangulares decorados
con rosetones vegetales, sobre todo zarcillos de vid, y con
algunos motivos animales, reales (leones) y fantasticos
(grifos y centauros), y hay frescos (o hay referencias de
que existian) con escenas de caza, de oficios y labores y
cortesanas con incluso desnudos femeninos, elementos
nada acordes con las normas sobre la mujer en el Islam
(Al-Hashimi, 2002), en las que los animales son frecuentes
y no podia faltar los signos astronomicos y zodiacales
donde atin se conservan restos de su Escorpio en el Terma-
rium del edificio (Fig. 12), figuras vegetales, animales o
humanas que se repiten en el mihrab en una mezquita de
Mosul (s. XII) que presenta figuras humanas a lo largo de
toda su arcatura, o el principal mosaico del Castillo de
Khirbat-alMadfiar en Jerico (743 — 744), o los estucos en
las casas de Samarra, decorados con frisos de animales, dos
gacelas enfrentadas, pastando o atacadas por un ledn, etc.
(Ribagorda Calasanz, 1999), muestras de que, a pesar de la
severa prescripcion del Hadit sobre las representaciones de
imagenes, ciertas figuras de animales fueron utilizadas por
sus cualidades ornamentales y por sus diferentes connota-
ciones, a menudo asociadas con la glorificacion del poder
real ya en tiempos de los omeyas, como es el caso del ledn,
y, por ejemplo, ciertos elementos de los bestiarios fueron
incorporados a las esculturas. Por el contrario, otras inter-
pretaciones sostendran que la lectura del Coran es la tnica
fuente de fe y que sus manifestaciones artisticas solo esta-
ran relacionadas con elementos caligraficos con versiculos
de dicho texto, elementos ‘decorativos” muy extendidos en
sus manifestaciones artisticas.

Las complejas ornamentaciones y la traceria orna-
mental de sus arcos, bovedas y techos han llegado a com-
pararse con una tela de arafia, tal es el caso de la Sala de
los Abencerrajes alrededor del Patio de los Leones de la
Alambra (1354 — 1391) o los impresionantes mocarabes de



sus techos y cupulas, asi llamados por su delicadeza, sime-
tria y geometria, con ejemplos repartidos por todas sus
mezquitas (Figs. 2, 4). No en vano las estrellas de esta
construccion en techos, vidrieras y azulejos, asi como las
que aparecen repartidas en el Islam en forma de simbolos
en escudos o banderas tienen ocho puntas, casualmente
como las patas de una arafia (la Rub el hizb, en arabe: &
<=l es una estrella de ocho puntas que se usa en el Cordn
para indicar el fin de un capitulo).

Posteriormente, y en especial bajo la influencia oto-
mana, se erigieron otro tipo de mezquitas en El Cairo (1356
— 1363) y Estambul (1609 — 1616), sencillas por fuera y
extremadamente decoradas con baldosas, mosaicos y vidrie-
ras por dentro (Hillenbrand, 1994). También citemos las
madrasah de marcada intencionalidad funeraria e influencia
bizantina o de la Dinastia Mogol de Asia Central, que ge-
nerd arquitectura de una originalidad y belleza impresio-
nante, desde la Mezquita Jana Masjid (1656) de arenisca
roja y marmol blanco en Deli, al Amber Fort de Jaipur
(1592) en arenisca roja y marmol blanco, y los marmoles
blancos impolutos del Taj Mahal en Agra (1630 — 1648)
con sus peculiaridades creativas con figuras geométricas,
motivos florales y caligrafias (Figs. 6, 7), cuya influencias
llega a nuestros dias (Fig. 8). Es en la arquitectura mogol,
mas laxa y permisiva en sus decoraciones, donde hallamos
en sus piedras duras infinidad de elementos del Mundo
Natural, especialmente vegetales, pero timidamente van
afladiéndose animales locales como pavos reales, elefantes,
etc. y mas adelante mariposas y otros insectos, que acaba-
ran siendo extremadamente frecuentes como elementos
decorativos en sus preciosas manufacturas de estas labores
en mesas, platos, etc. (Figs. 5, 9).

La gran variedad de estilos e influencias hacen que
encontremos pues desde ricas decoraciones ostentosas con
mosaicos dorados, sean la Cuipula de la Roca en Jerusalén,
los mosaicos omeyas de influencia bizantina en Espafia, las
vidrieras venecianas de la otomana Mezquita de Soliman
en Estambul o los azulejos azules con flores de los Persas
Safavidas en Ispahdn, a construcciones extremadamente
sobrias como la Mezquita Ibn Tulum del Cairo, sin decora-
cién, pintura y azulejos, solo estucos grabados geométri-
cos, sin olvidar la Arquitectura religiosa popular, en oca-
siones inspirada en construcciones animales, en particular
de las termitas, y como ejemplo la famosa arquitectura
religiosa de Mali, inspirada en los termiteros.

Los artropodos en la Ciencia islamica

En la Historia de la Ciencia, se considera que la islamica es
la desarrollada durante la Edad de Oro del Islam. En Orien-
te Medio, la filosofia y conocimientos del Mundo Griego
encontr6 abrigo en el Califato Islamico, y con la extension
del Islam en los siglos VII y VIII, se produjo un periodo de
ilustracion islamica que duraria hasta el siglo XV, que en el
mundo islamico se conoce como la Edad de Oro, cuando
prosperaron la civilizacion y la sabiduria, favorecidas por
la estabilidad social proporcionada por el régimen teocrati-
co del califato abbasi (Arnold & Guillaume, 1931; Watt,
1999; Armstrong, 2002; Ghazanfar, 2006; Alvarez, 2007,
Lapidus, 2014).

A este periodo dorado de la Ciencia Islamica contri-
buyeron varios importantes factores: el uso de una unica
lengua, el arabe, que permitia la comunicacion sin necesi-
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dad de un traductor; las extensas traducciones de los textos
griegos desde Egipto y del Imperio bizantino (Fig. 13), y
de los textos en sanscrito de la India, que proporcionaban a
los eruditos islamicos una base de conocimiento sobre la
que construir sus conocimientos; ademas se tenia facil
acceso a las bibliotecas publicas, o se podian adquirir libros
o usar bibliotecas privadas, y sin duda citemos el Hajj
(peregrinaje anual a La Meca), que a modo de los actuales
congresos, facilitaba el contacto entre eruditos, favorecien-
do la propagacion e intercambio de nuevas ideas (Horrie,
1995; Al-Uzaimin, 1997; Cardini, 2002; Balta, 2006; Es-
posito, 2011). A todo esto hay que sumar el abaratamiento
de los libros, ya que tras el contacto con la técnica china de
fabricacion del papel, este soporte acabara pronto sustitu-
yendo al pergamino para la escritura (ocurrié a partir del
afio 751 cuando hicieron prisioneros a artesanos chinos y
construyeron una fabrica de papel en Samarcanda primero
y en Bagdad después), elementos que sumados al interés de
los califas abasies por la ciencia y el saber, les llevara a
fundar la Casa de la Sabiduria (Bayt al-Hikmah), institu-
cién compuesta por la escuela de traduccion, academias,
observatorio astronémico, bibliotecas, etc., que de modo
similar a lo que ocurri6 en Atenas y su Academia
(Axodnpuewr) o en Alejandria y su Museion, era un centro
que atraia a intelectuales sin distincion de etnia o religion,
y en ella germino y florecieron la teologia, filosofia, mate-
maticas, astronomia, biologia o medicina, en definitiva del
saber.

Algunos estudiosos consideran a los cientificos mu-
sulmanes como los fundadores de la ciencia moderna, por
su desarrollo de los primeros métodos cientificos y su
enfoque empirico, experimental y cuantitativo de las in-
cognitas cientificas (Marmura, 1965; Mieli, 1966; Seyyed,
1968; Al-Hassan & Hill, 1992; Yasmeen Mahnaz, 2006).
Por este motivo, algunos estudiosos se refieren a este pe-
riodo como la “revolucion cientifica musulmana”, aunque
el peso de la ortodoxia religiosa limité su desarrollo, ex-
pansion y evolucion posterior (Hoodbhoy, 1991), indiscu-
tible hecho que ahora desarrollamos.

Desde un punto de vista islamico, la Ciencia —el es-
tudio de la Naturaleza— se considera vinculado con el
concepto del Tawhid (la unicidad de Dios), como sucede
con todas las otras ramas del conocimiento. En el Islam, la
Naturaleza no es vista como una entidad separada, sino
como parte integral de la perspectiva holistica del Islam en
Dios, la humanidad y el mundo. Este enlace implica un
aspecto sagrado en la bisqueda del conocimiento cientifico
por los musulmanes, siendo asi que la propia Naturaleza es
vista en el Cordn como una recopilacion de signos que
apuntan a lo divino (Marmura, 1965). La busqueda de la
Ciencia fue respetada en las civilizaciones islamicas, espe-
cialmente durante los siglos VIII a XVI, pero acabd bajo
esta coranica normativa tras la colonizaciéon del mundo
musulman. Hoy dia esta vision holistica del Islam, unida a
los recursos de los petrodolares, ha generado la edicion de
lujosos textos creacionistas / antidarwinistas que merecen
ojearse.

Esto ya habia ocurrido desde que en los s. IVy V
Occidente acepta de forma generalizada el Cristianismo,
cuando la Ciencia se abandona y se da paso a la explica-
cion de las cosas a partir de las Sagradas Escrituras (como
unico referente bibliografico, ideoldgico o racional), y es el
Islam el que, durante este periodo mantiene la bisqueda de



la explicacion racional de las cosas, ya que tanto en el
Coran como en el Hadit la fe no esta refiida con la razén y
se insta con frecuencia y de forma explicita a la bisqueda
del conocimiento, a la observacion de la Naturaleza y de
los cielos, incluso desde fuentes ajenas a su propio territo-
rio y saber, como fueron los babilonios, los hindues y los
griegos, sin perder su caracter minucioso y critico, y con-
forme el Islam fue extendiéndose, iba creciendo la estima
social de sus hombres de ciencia, llegandose a evidenciar
en este versiculo: “la tinta de los sabios es mas preciosa
que la sangre de los martires”, de forma que en el Islam el
conocimiento del orden universal nos lleva a la salvacion.
Por el contrario, esta “guerra” sin razon entre el saber y la
fe en la Cultura Cristiana fue iniciada por Justiniano al
ordenar el cierre de la Academia de Atenas en el 529 y tras
una larga y penosa historia de conflictos permanentes,
rivalidades, abusos y absurdos, aun sigue, de alguna forma,
vigente hoy dia, donde también hay fanaticos creacionistas
/ antidarwinistas que prohiben lecturas en sus centros do-
centes.

La deuda de Occidente con los arabes / musulmanes
es inmensa (Rosenthal, 1975; Vernet, 1978, 1982, 2001b;
Schacht & Bosworth,1979; Plessner, 1979), aunque pocas
veces asumida y valorada (siguiendo el ejemplo del prota-
gonismo de Roma, silenciando su herencia etrusca o de
todo lo apropiado de los “barbaros” griegos), ya que fueron
precisamente los que transmitieron una parte importante de
las obras griegas a Europa, y creemos que vale como
ejemplo el redescubrimiento de las obras de Aristoteles
comentadas por el filosofo persa Avicena, especialmente a
través de Al-Andalus e Hispania y su Escuela de Traducto-
res de Toledo, capital del Reino de Castilla reinando Al-
fonso VIII (1158 — 1214), donde desde finales del s. XI
Europa bebid6 de las fuentes del saber islamicas (Hattstein
& Delius, 2001; Sarris, 2011), y una ingente cantidad de
informacion y de textos se tradujeron del arabe al latin y se
extendieron por Europa sirviendo Toledo de puente entre la
Cristiandad y el Islam con todo su saber y de base a las
grandes enciclopedias escolasticas que hasta finales del s.
XIII marcaron el destino de la Ciencia medieval, especial-
mente de la Agricultura, de la Medicina, de la Astronomia
y de las universidades europeas. Se calcula en mas de 100
las grandes obras y tratados clasicos e islamicos que fueron
traducidos al latin y al hebreo entre 1116 y 1187. Otros
centros de traduccion en Antioquia o Montecassino (Cara-
vita, 1869) contribuyeron a la expansion en Occidente de
este legado. Al margen de esta preciosa y valiosa transfe-
rencia de informacion, de no haber sido por estos textos,
numerosas obras de la literatura clasica, tanto de Grecia
como de Roma, habrian desaparecido.

La Humanidad debe al Islam grandes avances en los
campos de la Ciencia, y sobre todo en su difusion y divul-
gacion, habiendo sido durante cinco siglos el arabe la len-
gua cientifica internacional. Su experimentacion, intercam-
bio de informacién y opiniones generaron el renacimiento
metodologico perdido desde el Mundo Griego, y florecie-
ron especialmente en la Medicina, la Oftalmologia y la
Farmacia, pero también en la Economia, la Filosofia, la
Etica, la Logica, la Literatura, la Ingenieria e Hidraulica, la
Agricultura, la Zoologia, la Botanica, la Quimica, la Fisica,
la Cartografia, y un largo etc. y en especial en la Astrologia
y Astronomia. Fueron ellos quienes, después de la deca-
dencia de los estudios griegos y la entrada de Occidente en

una fase de oscurantismo durante los siglos X al XV, tradu-
jeron y conservaron muchos textos clésicos, continuaron
con las investigaciones, y aportaron luz a Europa en colap-
so tras la caida de Roma, dejando un inmenso legado que a
veces Occidente se ha adjudicado y pocas veces ha recono-
cido.

La expansion islamica y las rutas comerciales difun-
dirian en Europa este legado cultural (Arnold & Guillau-
me, 1931; Watt, 1972; Akasoy et al, 2007; Hamilton,
2013), siendo famosa la Ruta de la Seda la que sirvid de
puente inicial entre Oriente y Occidente (el Mercado Koza
de Estambul es alin hoy reflejo de esta mercaderia), y nu-
merosos nombres de plantas, animales, alimentos y con-
ceptos de muy diversas ramas de su saber quedaron en el
legado de Occidente y en sus idiomas como, en lo que nos
compete, es el caso de azlcar, algebra, alquimia, alambi-
que, alcohol, alcalino, alcanfor, aldehido, talisméan, elixir,
diabetes, algebra, algoritmo, quilate, cifra, cenit, nadir,
almanaque, azimut, amalgama, etc. en el castellano, que
junto a docenas de nombres de plantas y flores, proceden
del arabe o del persa. Europa conoci6 por ellos plantas y
frutales que trajeron del Oriente y que enriquecid y cambid
su dieta. Por primera vez conocimos los limones, las limas,
las naranjas, los melocotones de China, las zanahorias de
Afganistan, las berenjenas de Arabia o las espinacas de
Persia, ademas del azafran, los datiles, el coco, la cafia, los
albaricoques, el meldn, el mango, la alcachofa, el arroz, el
esparrago y un larguisimo etcétera.

Por otra parte, y a diferencia de otras religiones mo-
noteistas, el Coran induce a un mayor respeto a la Natura-
leza instando a su proteccion y conservacion, hecho que
sumado a sus origenes desérticos fueron proclives a cuidar
jardines, fuentes y frutales y a un carifio por la Naturaleza
que tocaba lo religioso y lo mistico, hechos que los euro-
peos aun nunca habian sentido. Para ellos sus jardines se
semejaban al Paraiso de su Libro Sagrado, y nos dejaron
en la Agricultura y en la Arquitectura ejemplos que aun
sorprenden y pueden admirarse en la Espafia musulmana y
por ello sus construcciones, pueblos y ciudades han tendi-
do a estar en armonia con su entorno y asi se admiran des-
de el sur de Espafia y Marruecos a Yemen, y durante mu-
chos siglos la Ciencia no fue subyugada al orden religioso
o teoldgico, sino que, en una nueva actitud ante el mundo
natural, se trataba de armonizar la Fe y la Ciencia evitando
que interfirieran.

La Ciencia Arabe llegé a tal nivel que sus textos fue-
ron aplicados durante mas de un milenio en Europa, y a
pesar de ello, mucho mas tarde, en Europa, donde durante
mas de 1300 afios (desde la época Clasica Griega hasta el
Renacimiento) la Ciencia habia sufrido una época de abso-
luto retroceso y abandono, se les acusd de “destruir la
Ciencia Clasica” y asi consta en la reciente obra de Le
Systeme du Monde (1914 - 1916) del fisico francés Pierre
Duhem, e incluso se consider6 la lengua arabe como
inadecuada para la Ciencia, y sin embargo, antes de que a
mediados del s. XX se generaliz6 el uso del inglés como
lengua cientifica internacional, ya lo era el arabe cientos de
afos antes, unificando el saber entre los escolares musul-
manes, desde Samarkanda a Cérdoba y, de hecho, un libro
publicado en Asia Central, podia leerse en Espaiia un solo
afio después. Autores como Maiménides, Alhazen o Nasir
al Din al Tusi impartian sus clases en arabe viajando desde
Basra, Toledo o Baghdad a El Cairo, Cérdoba o Samar-
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kanda, al margen de la lengua local del vasto Imperio Mu-
sulman.

A pesar de este periodo de esplendor de la Ciencia Is-
lamica durante mas de siete siglos, desde la invasion mon-
gola y el saqueo de Baghdad en 1258, la toma de Granada
por los cristianos en occidente en 1492 y la expansion
otomana por oriente (s. XVI), se genera su declive a partir
del s. XV y desde la segunda mitad del s. XVI el latin
suplantd al arabe en el lenguaje universal del saber, pero el
latin estaba reservado para unos pocos elegidos, mientras
que el arabe se utilizaba desde la escuela primaria, y asi
permanece en las Escuelas Coranicas, donde hoy dia, otro
muy distinto saber se imparte.

Vamos a dejar atras y solo hablar de ellas con breves
referencias algunas otras ramas cientificas, sea la Fisica, la
Quimica, las Matematicas, la Geometria, etc. en las que
nos seria dificil encontrar elementos que ahora son de
nuestro interés, y dejamos para mas adelante las ramas
cientificas que mas nos interesan. Aun asi, debemos men-
cionar algunas de las irreemplazables contribuciones que
aportaron, y por citar algunos ejemplos de autores de los
que hablaremos luego en otras especialidades, destacaron
grandes sabios en diversas ramas que ahora resumimos.

Dentro las Matematicas, el Algebra y el Calculo que
en base a su lengua les permitia concepciones abstractas,
destaca Muhammad ibn Musa (s. IX) que invent6 el Alge-
bra para solucionar disputas de propiedades y utilizo los
logaritmos y las ecuaciones, o Yusuf al-Mu taman con su
Tratado de Geometria (s. XI) y Ghiyath al Kashi’s, quien
en las postrimerias de la Ciencia Islamica y en su Tratado
sobre la circunferencia (hacia 1427) calcula en valor del
nimero 7 con 17 decimales. En matematicas introdujeron
la induccion matematica con el concepto de lo desconocido
(x) y los ntimeros arabigos con el concepto del cero que ya
era usado en Bagdad desde el 770 y que hoy utilizamos
desde que fueron asumidos por la Cristiandad desde Ger-
bert de Aurillac (c.945 — 1003), que habia estudiado en la
universidad de Cordoba y llegaria a ser el Papa Silvestre 11,
quien los sustituyd por los niimeros romanos hasta enton-
ces utilizados, o Al-Juarismi (780 — ~850) quien dio nom-
bre a lo que ahora llamamos algoritmoy a la pala-
bra algebra (que procede de al-jabr, el principio del titulo
de una publicacién suya en la que desarrollaba un sistema
de resolucion de ecuaciones cuadraticas).

En Quimica destacaron Jabir ibn Hayyan (721— ~806-
816) que esta considerado como un pionero de la quimica,
ya que fue el responsable de introducir un primitivo méto-
do cientifico experimental dentro de su campo de estudio,
asi como invenciones / definiciones del alambique, la retor-
ta, y los procesos quimicos de la destilacion, la filtracion,
la sublimacion, la licuefaccion, la cristalizacion, la purifi-
caciony la evaporacion, y otros eruditos como Al-Razi
(~865 — ~925), el primero en demostrar que tanto la teoria
de los elementos clasicos de Aristoteles como la teoria de
los humores de Galeno eran falsas, utilizando para ello un
método experimental, siendo la alquimia arabe una inspira-
cion a Roger Bacon y mas tarde a Isaac Newton, y el estu-
dio de la alquimia tradicional y la teoria de la transmuta-
cion de los metales fueron primeramente refutadas por Al-
Kindi (801 — 873), seguido de Al-Biruni, Avicena e¢ Ibn
Jaldun.

Respecto a la Fisica, aportaron la primera descripcion
documentada de un proceso de revision por pares se en-
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cuentra en el libro Etica de la fisica, escrito por Ishaq bin
Ali al-Rahwi (854 — 931), y precisamente en Fisica y Opti-
ca destaca el gran Alhacén (965 — 1040), pionero de la
fisica experimental con el desarrollo mas importante del
método cientifico en el uso de la experimentacion y la
cuantificacion para discriminar teorias elaboradas con una
orientaciéon empirica, y quien en su Tratado de optica
probd empiricamente que la vision se producia gracias a
los rayos de luz que entraban en el ojo y enunci6 la teoria
de un rayo de luz al pasar a través de un medio homogé-
neo, toma el camino mas facil y rapido, teoria que seria
desarrollada en el siglo XVII por Pierre de Fermat, e inven-
to la camara oscura para demostrar la naturaleza de los
rayos de luz. Ademas, formul¢ la ley de la inercia que seria
la primera ley del movimiento designada por Isaac New-
ton. También en la Fisica citemos a Kamal al Din que en el
s. XIII estudio la doble refraccion de la luz.

Dejando atras estas especialidades de las que existe
una muy extensa bibliografia, y por citar algunos ejemplos
consultados mencionemos: Pérez, 1954; Bernis, 1956; Ver-
net, 1986, 2001b; Ajram, 1992; Sarton, 1997; Zaimeche,
2003; Igbal, 2007; Dallal, 2010 y enlaces citados, pasemos a
otras ramas mas relacionadas con nuestro tema de interés,
donde podamos encontrar artropodos citados o representa-
dos, es decir, la Astronomia, la Medicina, la Agricultura /
Entomologia Aplicada y, obviamente la Zoologia.

Los artropodos en la Astronomia islamica

Evidentemente este apartado se refiere a los artrépodos que
dan nombre a costelaciones del firmamento. Comentemos
que, en sus inicios, la astronomia en el mundo islamico
llevo a cabo una trayectoria similar a otras ciencias en el
Islam, con la asimilacion de conocimientos extranjeros, y
se vio incrementada por las anexiones de pueblos de he-
rencia mesopotamica, y la composicién de estos elementos
dispares para dar a luz a una tradicion original. Las princi-
pales aportaciones fueron indias, persas y griegas, conoci-
das y asimiladas por traducciones. Posteriormente, la as-
tronomia arabe, especialmente durante la Edad de Oro del
Islam (siglo VIII a siglo XVI), ejerce a su vez una influen-
cia significativa, decisiva e irreversible en las Astronomia /
Astrologia india y europea e incluso en la astronomia china
(Saliba, 1981, 1994, 2007; Gingerich, 1986; Rashed, 1996;
Ilyas, 1997; Rashed, & Régis, 1997; Chabas, 2014; Blake,
2016 y enlaces). Tradujeron el A/magesto de Ptolomeo de
Alejandria (s. II), dieron nombre y catalogaron muchas
estrellas visibles a simple vista en el cielo, como Aldebaran
(a Tauri), Rigel, Deneb, Altair (Aquilae o), etc., y varios
términos astrondmicos como «alidaday», «acimuty o
«almicantaraty, evidencian su origen arabe.

Crearon el calendario musulman, que se inicia en el
afio de la Hégira, es decir, la huida de Mahoma de La Meca
a Medina, y ese afio equivale al 622 del calendario grego-
riano (622 d. C.), y adoptaron el afio lunar (los afios del
calendario luni-solar pueden tener 354 o 355 dias), de
forma que no hay correlacion de tiempos con la Era Cris-
tiana. La causa de este desfase es que el inicio y el fin de
cada mes se regula segun el ciclo lunar observable, lo que
lleva a introducir un dia de mas cuando las observaciones
no coinciden con el célculo tedrico. Por eso, para estable-
cer un afio islamico, no basta con restar 622 afios al calen-
dario gregoriano y hay tablas para convertir un afio de un



calendario a otro. Con el afio nuevo se inicia el paso de los
meses que comienzan en luna nueva y poseen alternativa-
mente 29 y 30 dias y su ciclo lunar consta de 30 afios, 19
de 354 dias y 11 de 355. Los dias se inician al amanecer y
estan divididos en dos periodos de 12 horas y en cinco
periodos de desigual duracion (anochecer, segunda hora de
la noche, amanecer, mediodia y media tarde coincidiendo
con la llamada a la oracién). De nuevo se observa la inter-
relacion del conocimiento con la religion.

Dentro de la Astronomia islamica (se conocen mas
de 300 tratados) (Figs. 13, 14, 17, 18, 25, 26, 63) entre sus
principales exponentes se encuentran Al-Battani (858 —
929), que mejoro las mediciones de Hiparco, conservadas a
través de la obra de Claudio Ptolomeo conocida como
Almagesto. Alrededor del afio 900, calcul6 el afio solar en
365 dias 5 horas 46 minutos y 24 segundos, jcon tan solo 2
minutos y 22 segundos de error!, mejor6 la precision de las
medidas de la precesion del eje de la Tierra (un grado cada
66 anos) y calculo los valores de los equinoccios y la obli-
cuidad de la ecliptica (23 grados y 35 minutos) continuan-
do de esta forma la herencia de un milenio de mediciones
en su propia tierra (Babilonia y Caldea, en el area que
ahora es Irak), dejando en evidencia la errénea creencia
medieval de una tierra plana. Otros eruditos como Al Sufi /
Sa’id al Sizji (903 — 986) describid ya en el s. X la rotacion
de la tierra, y también Al-Farghani (805 — 880), una autori-
dad en el sistema solar, quien estuvo involucrado en el
calculo del diametro de la Tierra, calculd la distancia a
Saturno y aportd para la Navegacion su tratado sobre el
Astrolabio (por cierto, se llamaba arafia o araignéé su
pieza moévil) instrumento que abri6 paso a la era de muchos
de los descubrimientos para los navegantes europeos, y
otros muchos numerosos astronomos destacaron, como
Abu Rayhan al Biruni (972/3 — 1048/49 d.C.) que ya ha-
bian escrito tratados que se dispersaron por el orbe islami-
co (Fig. 63) y Nasir al Din al Tusi que en el s. XIII rebatié
el concepto geocéntrico heredado desde Grecia tres siglos
antes de los postulados de Copérnico, y la esfera armilar,
una avanzada cartografia, los sextantes y el astrolabio son
parte de la herencia cientifica arabe (Hamilton, 2013). Por
cierto, que en casi todos sus tratados astronémicos apare-
cen los simbolos zodiacales o sus correspondientes anima-
les, cangrejo y escorpion incluidos, de los que ahora ha-
blamos (Figs. 13, 14, 17, 18, 25, 26, 63).

En relacion con su astronomia, es obligada la repre-
sentacion animal en el zodiaco arabe, que ofrece una ma-
yor permisividad debido a su caracter magico o de buena
suerte (Figs. 52, 53, 59) y esta presente en multitud de
soportes, tanto en pergamino y papel (Figs. 17, 18, 25, 26,
31), como en ceramica (Fig. 55), orfebreria (Figs. 56 - 59),
marroquineria, repujado y ebanisteria (Figs. 61, 62), obje-
tos cotidianos (Fig. 52), etc., de los que el llamado Vaso
Vescovali (1200) hallado en Khurasan (Afganistdn) hoy en
el British Museum es una pieza digna de citar (Figs. 57,
58), y objetos que usualmente estaban a caballo entre lo
magico y lo cientifico (mas lo primero), frecuentemente
asociados a frases de buena suerte, conjuros o bendiciones,
incluso asociados a versos sagrados o diplomaticos (Figs.
60 - 62), ademas de los que aparecen en tratados especifi-
cos de astronomia o relacionado con otros textos (Figs. 17,
18, 63) o sus traducciones europeas al latin (Fig. 23).

El zodiaco arabe posee doce signos o casas que tie-
nen origen mesopotamico y en ellas habita un planeta, la

luna en Cancer y Marte en Escorpio. Se ofrece como un
arbol de 12 ramas cuyos frutos son las estrellas y en el
ideario islamico contiene seis signos humedos y septen-
trionales y seis australes y secos (Fig. 43). Tanto Céancer
como Escorpio son simbolos de humedad, de frio y del
norte, y légicamente aparecen con frecuencia asociados a
fauna acuatica (Figs. 11, 17, 26, 31). Curiosamente Escor-
pio (Fig. 22) puede aparecer como signo doble similar a
Géminis y Piscis, y Virgo puede aparecer con forma muy
similar (Fig. 25). Su presencia en multitud de objetos coti-
dianos (Figs. 52, 55 - 59) o cientificos es bien conocida,
como es el caso de los techos del Observatorio Ulugh Beg
en Samarkanda que en la actualidad reinici6 la actividad
del inaugurado en 1420.

Los artropodos en la Medicina islamica

Es uno de los campos mas documentado dentro del saber
islamico y el que mayor influencia ha tenido en el desarro-
llo de la Medicina occidental, no en vano sus textos médi-
cos se “salvaron” no ya de la generalizada quema de ma-
nuscritos clasicos propiciados por la Cristiandad, como el
Serapeum de Alejandria, clausurado en julio del afio 325,y
arrasado por una multitud de cristianos bajo las 6rdenes del
obispo Teobfilo hacia el afio 391 d. C., junto a su Museion,
sus textos y lo que quedaba en la Gran Biblioteca de Ale-
Jandria con una pérdida irreparable de obras en tiempos de
Constantino, sino actos sin sentido sobre sus propios textos
como la quema de mas de 4000 manuscritos nazaries en
1499 o 1500 por orden del cardenal Cisneros (de los que
unicamente se conservaron los referidos a medicina), y es
de este islamico saber cientifico del que existe una inmensa
bibliografia. Sin duda los médicos musulmanes hicieron
significativas contribuciones a la medicina, incluyendo la
anatomia, medicina experimental, oftalmologia, patologia,
ciencias farmacéuticas, fisiologia, cirugia, etc. Ademas,
crearon algunos de los primeros hospitales, la primera
escuela de medicina y los primeros hospitales psiquiatricos
(Sigerist, 1949; Browne, 1962; Garrison, 1967; Sarton,
1975; Jacquart & Micheau, 1990; Campo Alepuz, 2002 y
enlaces).

La medicina islamica se puede dividir en tres perio-
dos: El anterior a los afios 900, periodo de preparacion,
donde se traduce y asume la medicina greco — romana —
hebrea y cristiana / bizantina, a través de las grandes escue-
las de traductores. Posteriormente, entre los afios 900 y
1100, ya como medicina independiente, surgen figuras como
Rhazes- Rhamzés (850 — 923/865 — 925), Abul Qasim Al
Zaharawi, mas conocido como Abulcasis (936 - 1013),
Avicena (980 — 1073), Ibn Wafid (1008 - 1075), siendo en
los siglos XI - XIII los de mayor esplendor (Girén Irueste,
2019) y durante los siglos XII y XVII, fueron afios con
marcada influencia en la medicina europea, sus obras fue-
ron traducidas al latin y empleadas como libros de texto en
las escuelas de medicina escolastica hasta el Renacimiento,
destacando Avenzoar (1092 — 1162), Averroes (Ibn Rou-
chd) (1126 — 1198) o Maimonides (1138 — 1204). Varios
de ellos nacidos en Al-Andalus y de los que ahora a alguno
mencionaremos por su implicacion en otras ramas de las
ciencias, como ahora mencionamos.

Sobre este particular, mencionemos que en esta épo-
ca diferentes ramas del saber, como la Astrologia / Astro-
nomia / Magia o Medicina / Farmacia-Alquimia empeza-
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ron progresivamente a independizarse (Levey, 1973), aun-
que siempre seguiran vinculadas. Ejemplo de esta incipien-
te diversidad tenemos en autores que fueron grandes erudi-
tos en temas tan diversos como Astronomia, Optica, Ma-
tematicas, Algebra, Fisica, Musica, Alquimia / Quimica,
etc. utilizando el método experimental de forma menos
empirica que los griegos y fijando el método cientifico.
Pues igual ocurria entre ellas y otras disciplinas hoy dia
independientes como las Ciencias Naturales-Botanica-
Zoologia-Veterinaria / Agricultura-Entomologia aplicada,
pero entonces muy vinculadas, hasta el punto de que no
hay tratado de Medicina arabe en que no mencione la ob-
tencion (Entomologia aplicada) y uso (Medicina) de la
miel como remedio o paliativo (recuérdese que la miel se
utilizaba en cosmética, bebidas, alimentos, etc. pero espe-
cialmente como medicina (Figs. 29, 30, 32, 65), de hecho
la palabra medicina tiene la misma raiz que mead, bebida
alcoholica elaborada a partir de panales de abeja que era
utilizada como elixir, luego 1lamada hidromiel, probable-
mente germen y origen de todas las bebidas alcohdlicas
posteriores.

En lo que nos compete, son numerosos textos médicos
los que hacen referencia a los artropodos, naturalmente
aquellos de naturaleza molesta o peligrosa causantes de
dolencias, asi como sus tratamientos, y ahora nos referimos a
estos textos eminentemente médicos, dejando para mas
adelante otros textos (mas o menos) exclusivamente zoolo-
gicos / entomoldgicos, a los que dedicaremos un correspon-
diente apartado, aunque como veremos, a veces cuesta dife-
renciar unos y otros. Pongamos algunos ejemplos de obras
de naturaleza médica que cita artropodos o de obras zoologi-
cas / entomologicas aplicables a la Medicina, unos y otros
seran citados segun cada caso en este breve repaso sobre la
Historia de la Medicina / Ciencias Naturales islamicas.

Partimos y destacamos las traducciones de las obras
de Galeno y Dioscérides por Hunain ibn Is Haq (s. IX) que
seran utilizadas en Occidente (Figs. 20, 32, 65) y especial-
mente las obras zooldgicas de Aristoteles por el nestoriano
Yahya al-Bitriq (- 833) (Steel, 1999), asi como obras de
Socrates, Platon, Euclides, Tolomeo, Arquimedes a quie-
nes reverenciaban y cuyas obras se traducirian al arabe en
el Bay al Hikma principalmente merced al Califa Al
Ma'mun generando en Bagdad un foco cultural donde
cientos de obras clasicas inculcaban ciencia, interés y amor
por la Naturaleza. Gracias a estas traducciones muchas
obras clasicas han llegado hasta nosotros y gracias a ellas
las conocemos. Durante esta etapa inicial (s. VIII — IX) la
Ciencia Islamica asimilo el saber griego con aportaciones
hindues, y fue inducido sobre todo a partir de la “deshelini-
zacion” de Bizancio de Siria y Palestina (s. VI), que hizo
renacer las lenguas semiticas, especialmente el siriaco,
como trasmisoras del saber y también por su contacto con
el Imperio Persa donde numerosos cientificos se habian
refugiado al ser considerados heréticos, especialmente
durante el reinado del emperador Zendn, quien habia clau-
surado la Escuela Nestoriana de Edesa (489). Muchos otros
cientificos tuvieron posteriormente serios problemas y
hubieron de refugiarse en centros del saber como Harran,
Antisirwan y Yundisapir en el Proximo Oriente o fundaron
nuevas academias en Saguesse, Edesa o Nisibis, donde se
mantuvo el espiritu y la tradicion cientifica, especialmente
en las dinastias Omeya y Sasénida y en particular en la
Abasi que derroco a los Omeyas en el 750 y gobernd hasta
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el 1258 hasta la invasion de Bagdad por los Mongoles,
dorado periodo en el que se sentaron las bases de la teolo-
gia, derecho y literatura musulmana.

También, entre los s. IX al X fueron traducidos al si-
rio, pehlevi o al arabe una ingente cantidad de obras clasi-
cas, no solo de Euclides, Hipocrates, Aristoteles, Galeno,
Ptolomeo o Arquimedes que hemos citado, sino muchos
otros textos persas, sirios e hindiies que gracias a ellos
conservamos y conocemos. Centros como los citados de
Baghdad, Cairo, Damasco, Samarkanda, Shiraz, Bukhara,
Isfahan, Toledo, Estambul, Jundisapur y Coérdoba fueron
centros del saber y numerosos tratados y autores destaca-
ron en las Ciencias Médicas.

La decadente medicina bizantina, que habia sido ex-
ponente y cuna de grandes médicos, mantuvo su vigencia
durante los s. IV- hasta el 642, y el griego saber médico
pasé al mundo arabe acrecentando sus conocimientos,
destacando en la Medicina (Browne, 1962; Mieli, 1966;
Jacquart & Micheau, 1990), especialmente desde tiempo
de los Abasidas, generando lo que hoy conocemos como
hospital (bimaristan, maristan) y la profesion de farmacéu-
tico (saydalani), que generaban diferentes remedios y
aplicaciones para cada dolencia, bajo su control y el de
inspectores gubernamentales. En estos centros se gestaron
escuelas de medicina y bibliotecas que generaron un enor-
me avance en la medicina y en sus doctores, especialmente
a partir del s. X. La capitalidad del saber se traslado de
Baghdag y Damasco a Cordoba. Seguidores de Galeno con
el equilibrio entre sus cuatro humores, y logicamente de
Ibn Sina (médico del s. X cuyo Canon equivalia en el
Mundo Arabe a los textos de Aristoteles), y especialmente
en Cordoba fueron alejandose de estos dogmas y desarro-
llaron experiencias propias con resultados mas concisos,
exactos y entendibles alejados de la retdrica discursiva que
mantenia las escuelas islamicas orientales, y enormes
avances descubriendo la circulacion pulmonar y médicos
como Ibn Zakariyya'ar- Razi (Rhazes) que en el s. IX
describid la viruela o el sarampién en su Kitab al-Hawi
(Liber ad Almansorem) y otros como el citado Avicena
(Ibn Sina) (980 - 1037) con su Kitab al-Qanun fi-I-Tib
(Canon de Medicina), el tratado de medicina mas leido en
todos los tiempos, con numerosos comentarios en su Histo-
ria de los animales donde compendia mucha informacion
sobre diversos insectos de interés médico.

En periodos de esplendor del Califato de Cérdoba
destacaron el cordobés Albucasis /Abual Qasim al Zahrawi
(Al Zahrawi) (936/40 — 1009/1013) que escribi6 los famo-
sos Libros sobre los medicamentos simples (Kitab al-Tasrif
li-man Ajizja an al-Ta'lif), innovador compendio de 30
volimenes que cubria como especialidades diferentes la
urologia, oftalmologia, odontologia, cirugia, obstetricia,
ginecologia, ortopedia, medicina militar, etc. y su obra
Sobre la cirugia, primer tratado sobre esta especialidad
médica, y en cuyas innovaciones ya describe el empleo de
protesis dentales, el uso de lineas de tinta sobre la piel de
los que iban a ser intervenidos o el enyesado para las frac-
turas Oseas, técnicas que Europa se jacta de haber “inven-
tado” en el s. XIX, textos que a lo largo del s. XI — XII
fueron traducidos al latin y hebreo ejerciendo enorme in-
fluencia hasta entrado el s. XVI. Importantisima fue la obra
Theatrum sanitatis (Fig. 30), basada en el Tagwim al-sihha
dauall a8 un tratado médico arabe escrito por el médico
del s. XI Abu-I Hasan al-Mujtar ibn Butlan con cientos de



dibujos, y que ejercié una enorme influencia entre las cla-
ses acomodadas desde la segunda mitad del s. XIV (Molei-
ro, 1999), con consejos sobre las plantas y animales comes-
tibles y compuestos médicos de origen animal o vegetal, y
donde hallamos numerosas referencias artropodianas, entre
otras a la miel que “limpia, laxa y evita la corrupcion de las
carnes”, de la cera “cuyo humo perjudica el cerebro”, de
los vestidos de seda “que confortan y agradan”, o de los
langostinos “que ayudan al coito”. También ha de citarse a
su discipulo Averroes (Abu-i-Walid Muhammad ibn Ah-
med ibn Muhammad ibn Rushd), nacido en Cérdoba en
1126, que escribid Reglas generales de medicina (Kitab al-
Kulliat fi al-Tibb) con espléndida descripcion anatdémica
del cuerpo humano y la funcioén de algunos o6rganos, trata-
miento de dolencias y remedios y la primera descripcion de
la inmunidad adquirida; el astronomo y médico nacido en
Zaragoza Ibn Bajja (1090 — 1139) y sobre todo al judio
Maimonides (Musa ibn Maymun), también nacido en Cor-
doba (1138), paradigma del sincretismo cultural (4rabe,
judio, cristiano y clasico) y adelantado “hombre renacentis-
ta” que cultivo las leyes, la filosofia y la medicina. La
intolerancia almohade hacia cristianos y judios le hizo
exiliarse cerca de El Cairo donde su familia se traslado
contando diez afios y donde mas adelante practicaria la
medicina y escribiria diez tratados de medicina en arabe
(diagnosticando dolencias como el asma, la diabetes, la
hepatitis o la neumonia), en los que disocia el empirismo
médico frente a los conceptos religiosos, magicos, astro-
némicos y supersticiosos que entonces impregnaban la
medicina. En este renacer andalusi debe reseflarse a Aven-
zoar (Abu Marwan Abd al-Malik ibn Zuhr), nacido en
Sevilla (1091) y sus conocidos textos Manual de trata-
mientos y dietas (Kitab al-Taysir fi I-Mudawat wa [-
Tadbir), Libro de la reformacion de las almas y los cuer-
pos, y su Libro de los alimentos (Kitab al Aghdiya) donde
describe innovadores técnicas (anestesia, cirugia, autopsia)
y acertados diagnosticos (cancer de colon, tromboflebitis,
meningitis, desérdenes psicologicos, etc.), para los que
ofrece tratamientos médicos, psiquiatricos y dietéticos que
benefician a la salud, y a quien citaremos en relacion a sus
descubrimientos sobre la sarna. Su escuela aceptaba muje-
res que se doctoraban en medicina 700 afios antes que la
Universidad Johns Hopkins graduara la primera mujer
médico.

También aportaron aspectos de la musicoterapia, o
Hunayn ibn Ishaq (s. IX) que escribe la optica del ojo hu-
mano o Ibn al Nafis (Damasco, 1213) en el s. XIII ya des-
cribio la circulacion pulmonar de la sangre, desterrando la
Galena, teoria que intercomunicaba ambos ventriculos, y
describi6 la oxigenacion de la sangre en los pulmones y la
importancia del higado en la purificacion de la sangre,
demostrando la circulacion de la sangre y capilaridad de
los vasos, bastantes siglos antes de que Miguel Servet
(1509 — 1553), William Harvey (1578 — 1657) o Marcello
Malpighi (1628 — 1694) lo “descubrieran”.

Para acabar con la Medicina islamica, comentemos
un tema relacionado con el mundo entomoldgico, ya que
también el mundo islamico sufrid varias oleadas de epide-
mias de peste, en particular de la peste negra, trasmitida
por pulgas via ratas. Desde la llamada plaga de Amwas (en
arabe: ¢s=\b, romanizada: ta@ in ‘Amwas), que quizas fue
una epidemia de peste bubonica que afligia la Siria islami-
ca entre 638 — 639 y el final de la conquista musulmana de
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la region y que probablemente fue un reemergencia de la
plaga de Justiniano de mediados del siglo VI y cuyas recu-
rrencias pudieron haber contribuido a la caida de la dinastia
Omeya en 750, hasta las diferentes oleadas de Peste Negra
que asolaron Europa desde la Edad Media, y de la que el
mundo arabe fue especial protagonista y participante, pues
los propios historiadores arabes creen que los contagios se
originaron en Mongolia y descendieron sobre China e
India, y hay pocas dudas de que se trasladé a través de la
Ruta de la Seda hacia el oeste a las tierras del kanato de
Kara-Kitai, Uzbekistan, Transoxiana, Persia y de ahi pasa-
ron al Levante (Siria y al mundo mediterraneo, lo que hoy
es Libano, Palestina, Israel y Egipto). En 1347 la peste
negra infestd El Cairo y matd a un tercio de su poblacion a
razon de mil fallecidos por dia, de acuerdo con el historia-
dor Max Rodenbeck, quien también anot6 55 brotes de la
peste en la ciudad egipcia, lo que incluye 20 epidemias en
poco mas de 150 afios.

En lo que mas nos concierne debemos citar la peste
del siglo XIV en al-Andalus, de la que Ibn Jatima relataba
que llegd a Almeria a comienzos de junio de 1348, y durd
todo el verano y el invierno, y desde alli pasé a otras ciu-
dades portuarias. Sabemos que en ese mismo afio estaba ya
en Granada, desde donde se extendio al resto de al-Andalus
y la Peninsula Ibérica. Para cuando Ibn Jatima escribi6 su
tratado sobre la peste, habia alcanzado la mayor parte de
Castilla, de hecho, un interesante ejemplo es el del asedio
de Gibraltar por parte de las tropas de Alfonso XI en 1349,
pues parece que la peste afligio al ejército islamico, y se
dice que los musulmanes estaban tan profundamente per-
turbados por su sufrimiento mientras que el ejéreito cris-
tiano no se veia afectado, que muchos de ellos pensaron
seriamente en cambiar de fe. Sin embargo, la Peste Negra
pronto se extendidé también de manera desastrosa entre las
tropas castellanas, hasta el punto de que el propio rey Al-
fonso moriria a causa de la pandemia el 26 de marzo de
1350. Para el lector interesado en este tema sanitario se
recomienda Sistach (2012).

Los artréopodos en las Ciencias Naturales y la
Zoologia islamica

Respecto a las Ciencias Naturales, aun teniendo en cuenta
que los actuales términos Botanica, Farmacia, Zoologia,
Medicina, etc. eran entonces bastante difusos como hemos
indicado, intentaremos circunscribirnos a la Zoologia.
Aunque ya anteriormente hemos comentado la im-
portancia del Reino Animal en el Islam y hemos hecho
alguna referencia a textos relacionados, comentemos sobre
la Zoologia islamica que los sincréticos musulmanes here-
daron tres tradiciones relativas a los animales: por un lado
las preislamicas (que por razones practicas muchos de los
primeros manuscritos zoolégicos musulmanes trataban de
caballos y camellos, mas tarde de cetreria, apicultura, etc.),
por otro lado la greco-alejandrina (con muchos "cuentos de
moralidad" en los que los animales eran personajes, junto
con germen de la observacion y método cientifico sobre
descripciones predominantemente cientificas de animales),
y por otro la indo-persa (que prestaron atencion a los as-
pectos espirituales y morales del mundo animal), y entre
las leyendas de animales hindues mas conocidas de esta
época fueron los Cuentos de Bidpai, que se convirtid en la
coleccion arabe Kalilah wa Dimnah (Kalilah y Dimnah).



Con estas influencias, en la cultura arabe los anima-
les no tienen especial avance respecto a sus fuentes citadas
(Fuente, 2002), en especial por el peso que imprime su
religion, y el significado y lugar que los animales poseen
en la teologia islamica. Por ello, los primeros escritos mu-
sulmanes sobre el mundo animal combinaban la religion, la
observacion cientifica (especialmente en los estudios de los
siglos VIII y IX crearon la metodologia para diseccionar,
estudiar y describir animales de manera cientifica) y los
relatos de moralidad en los que se recuerda a los humanos
que tienen mucho que aprender de ellos.

En general, el Coran es mas permisivo con nuestros
“bichos™: Dios no se avergiienza en poner por pardabola a
un mosquito (2, 24-26) o su vision del Paraiso donde se
prometen “rios de miel limpida” (47, 16-17), (ademas de
mujeres encantadoras para el deleite de los huéspedes (;), e
incluso, como influencias mesopotamicas se permite el uso
de langostas como alimento siempre que hayan sido sacri-
ficadas recientemente y no haya muerto por causas natura-
les, y esta practica acridofigica es recogida en el Libro de
las utilidades de los animales (s. XIV). También parece
tener raices mesopotamicas la coincidencia en el arabe
antiguo entre la palabra dbr (palabra) y dbure (abeja) que
también significa gobernar, administrar, conducir como un
enjambre de abejas (no en el actual: nahl/kalima) y refleja
la herencia mesopotamica de la abeja como emisaria de la
palabra divina (Monserrat, 2012) (también ocurre en el
Etiopico y en el Hebreo: dvora/davar), y el Coran conside-
ra a la miel como medicina, diciendo de las abejas: “de su
interior fluya un jugo de colores diversos en el cual hay
medicina para las gentes” o de la miel: “la miel es la me-
dicina del cuerpo y el Coran la del alma”, considerandola
uno de los manjares divinos que los elegidos podran tomar
eternamente en el Paraiso. No existe tratado de medicina —
zoologia arabe que no cite la miel como remedio a nume-
rosos males, y no hay mas que leer el Cordn para entender-
lo, pues es mencionada con frecuencia en él como un ali-
mento saludable y en é] Mahoma coment6 que «la miel es
un remedio para cada enfermedad, y el Cordn es un reme-
dio para todas las enfermedades de la mente; por lo tanto,
recomiendo ambos remedios, el Cordn y la miel».

Desde luego en el Islam la forma de actuacion ante la
Naturaleza es mucho mas respetuosa y sabia; por ejemplo, se
considera delictivo matar a una mantis por ser un animal que
esta en oracion. Ya que la citamos, recordemos, como ento-
mologica anécdota, que la figura de la Mantis, tan adivinato-
ria o profética en Grecia o0 Roma antigua, permanece en las
creencias y en la mitologia popular, como hemos anotado,
bien en la europea que orienta a los nifios perdidos hacia la
iglesia o hacia la Meca entre los musulmanes.

Como en todas las demas religiones, no esta exento
el Islam de seres fantasticos y animales hibridos, que tie-
nen connotaciones greco-romanas, hebreo-cristianas, hin-
dies y mesopotamico-persas, y podriamos citar sin exten-
dernos al Ave Roc, Bahamut, Burak, Kuyata, Angeles y
Yinns.

El trabajo musulman temprano mas significativo so-
bre Zoologia es el Libro de los Animales (Kitab al-
hayawan s~V X)) conocida obra del prosista al-
Jahiz (&a\sV)/ al-Yahiz/ al-Jahiz, cuyo nombre real era Abu
Uthman Amr ibn Bahr al-Kinani al-Fuqaimi al-Basri (c.
776/ 781 — 868/ 869), erudito de Basora, en el actual Irak,
autor de mas de 200 obras con temas desde politica y reli-

gion (obras casi totalmente perdidas o destruidas) a grama-
tica, retdrica, poesia, literatura, filosofia, botanica o zoolo-
gia, y cuyo Libro de los Animales (Fig. 36) de siete vol{-
menes en su edicion impresa (M. Harun, editor, El Cairo,
1385 — 89/1965 — 69), resulta una compilacion de traduc-
ciones de las obras de zoologia de Aristoteles, actualizan-
dola, (si bien criticandola porque Aristoteles parecia dejar a
Dios fuera de sus estudios y descubrir la sabiduria de su
creacion) y libro que incluye cuentos, proverbios, anécdo-
tas y descripciones en un formato poético en el que clasifi-
ca a los animales (mas de 350) en siete categorias, una de
ellas “insectos”, tratando temas muy diversos desde la
morfologia funcional, dieta alimenticia, regeneracion,
hibridacién, enfermedades, parasitismo, longevidad, mime-
tismo, organos sensoriales y sentidos, respuesta a los esti-
mulos, suefio y vigilia, orientacion, filopatria, nidos, canto,
comunicacion, gregarismo, organizacion social, instinto e
inteligencia, reproduccion, fecundidad, lactancia, celo y
conducta sexual, homosexualidad, agresion, lucha, castra-
cidn, domesticacion, adiestramiento y compasion hacia los
animales, etc. (Asin Palacios, 1930; Alvarez, 2007), y con
ideas bastante adelantadas a las teorias darwinistas, ya que
al-Yahiz hace hincapié en la influencia del medio ambien-
te, establece principios que son similares a la teoria de la
seleccion natural, la lucha por la supervivencia de los me-
jor adaptados y las cadenas alimentarias en la transforma-
cion de las especies (Asin Palacios, 1930; Bayrakdar,
1983), aunque como musulman devoto, al-Yahiz sintio que
uno deberia estudiar zoologia principalmente para probar la
existencia de Dios. De hecho, refiriéndose a nuestros “bi-
chos” al-Yahiz escribié que uno debe tener respeto incluso
por el fendémeno natural mas pequefio, porque las maravi-
llas de la creacion (Figs. 19, 22, 27, 41) eran tan visibles en
¢l como en la creacion mas grandiosa: “Quisiera que su-
pieras que un guijarro prueba la existencia de Dios justo
tanto como una montaiia, y el cuerpo humano es una evi-
dencia tan fuerte como el universo que contiene nuestro
mundo: para este proposito, lo pequerio y lo pequerio tiene
tanto peso como lo grande y lo vasto ". Este autor, seglin la
leyenda, muri6 anciano aplastado por la caida de una pila
de libros de su biblioteca particular.

Con otras obras mas practicas destacan Yibril ibn
Bujtisu, de familia de médicos persas que ejercid la medi-
cina bajo los califas de Bagdad desde 787 d. C. hasta el afio
801, con su Tratado de animales y sus aplicaciones médi-
cas (Fig. 16), compilatorio de las obras zoologicas de Aris-
toteles, o al-Kindi (Kufa, actual Irak, 801 — Bagdad, 873),
de los primeros que hicieron traducir al arabe la obra de
Aristoteles, y merece mencionarse su obra Sobre los gra-
dos de los medicamentos compuestos.

En el siglo X, algunos filésofos como los Ikhwan al-
Safa (Hermanos de la Pureza) comenzaron a dedicar mu-
cha atencion a la Zoologia (con varias referencias a nues-
tros “bichos”), y también adelantandose a su tiempo, una
de sus “Epistolas” es un comentario sobre el conflicto
aparentemente “natural” entre los seres humanos y el mun-
do animal, una reflexién temprana sobre temas que son la
base de las batallas entre conservacionistas e intereses
comerciales en el mundo moderno, instandoles a los seres
humanos a cuidar el mundo natural y vivir en armonia con
¢l, pues pagaran un alto precio si fallan en este sentido. No
podemos dejar de citar al persa Hamdallah Mustawfi
Qazvini (s ¥ b siee dllaes ) (1281 - después de 1339/40),
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historiador, gedgrafo y poeta, en cuya obra Nuzhat al-
qulub ("La Felicidad de los Corazones") dedica una sec-
cién a los animales (Stephenson, 1928).

Especial interés a las abejas dedicaron Ibn Wafib (s.
XI) en el Califato de Cordoba y Abuzacarias (s. XII) en sus
Libros de Agricultura. Otros autores dedicaron su esfuerzo
al tema que nos ocupa, asi Averroes/ Ibn Rouchd (1126 —
1198) coment? las obras zoologicas de Aristoteles, Avice-
na/ Ibn Sina (980 — 1037) anotd las propiedades curativas
del propdleo de las abejas y describi6 varios parasitos
como la ladilla y el acaro de la sarna, Avenzoar también lo
describid con detalle asi como los sintomas del paludismo
(para los lectores interesados en las consecuencias de estos
insectos patdgenos en el curso del Islam y su inclusion en
los textos médicos islamicos se recomienda Sistach, 2012),
y Maimonides que escribié un tratado sobre escorpiones,
arafias y los escarabajos vesicantes, hasta otros textos emi-
nentemente zooldgicos sobre veterinaria equina y otros
temas (Fig. 16). Mas tarde destacan obras tedricas como A/
Mugaddimah (Prolegomenos) (1377) de Ibn Khaldun
quien se adelant6 500 afios a la obra de Darwin, sobre el
“gradual proceso de la creacion” anunciando el origen
simio del hombre, y estas teorias pre-darwinistas no son
infrecuentes (Alakbarov, 2001), o el popular Hayat al-
Hayawan (Libro sobre la vida de los Animales) escrito en
1371 por Kam al nil-Din (Kamal al-Din Muhammad ibn
Musa al-Damiri) (1341/4 — 1405), escritor egipcio de dere-
cho canoénico y de historia natural, y cuyo enorme trabajo
es un estudio sistematico de los animales, en particular
sobre las 931 veces que los animales son mencionados en
el Cordn, que desde el leon (al-asad) al macho de la abeja
(al-ya’sub) son alfabéticamente mencionados con sus par-
ticularidades, su uso en medicina y su presencia en las
costumbres arabes, de donde pueden extraerse interesantes
datos (Somogyi, 1950), asi como de las tradiciones, la
literatura poética y los proverbios arabes (Vernet, 2002). El
trabajo es una compilacion de mas de 500 escritores de
prosa y cerca de 200 poetas. La ortografia correcta de los
nombres de los animales se da con una explicacion de sus
significados, asi como el uso de los animales en la medici-
na, la licitud o ilicitud de sus alimentos y su posicion en el
folclore son los principales temas tratados, mientras que de
vez en cuando introduce secciones pequeiias de historia
politica. Sobre los animales incluye informacion sobre su
estatus religioso de acuerdo con el Cordn, como deben ser
tratados de acuerdo con la ley islamica, las tradiciones
sobre sus beneficios médicos para los humanos, sus pro-
piedades ocultas (o magicas), y su importancia en la inter-
pretacion de los suefios. Libro de marcada influencia de
Virgilio y Aristoteles, que debido a que combinaba pers-
pectivas religiosas y cientificas sobre el estudio de los
animales, se hizo bastante popular en el mundo musulman,
incluso entre los nifios. Con el tiempo, se convirtid en una
fuente de folclore y en una inspiracioén para los artistas que
pintaron muchos de los animales descritos en el texto. En
€l realiz6 la descripcion con alguna imagen de las colmenas
usadas en la época y recapitulé mas de mil animales con sus
proverbios, curiosidades e interés alimenticio o terapéutico,
obras que ejercieron una enorme influencia en las Universi-
dades de Occidente tras sus sucesivas traducciones.

Otros autores como Ibn al-Athir (1232) o Ibn Magih
hicieron referencias a las abejas. Entre esta iconografia
aparecen con frecuencia representaciones de otros muchos

Artropodos, tal es el caso del Libro de las cosas de la Na-
turaleza editado en Siria (s. VII), el Compendio de Agricul-
tura de Ton Wafib (s. X1), el Libro de las maravillas de Ibn
Zohr muy difundido (Figs. 19, 22, 27, 41) y editado en
Sevilla en 1131, el Libro de Agricultura de Abu Zacarias
(s. XII) que abarcan el uso y manejo de las colmenas, simi-
lar al de Ibn al-Awan, también editado en Sevilla, o los
conocidos Tratados sobre agricultura que fueron editados
en la Espaiia musulmana entre los s. XI - XIII por autores
como al-Zahrawi, Abulcasis, Ibn Bassal, Abu-I-Jayr, Ibn-
al-"’Awwam, Ibn Luyun, etc. (Eguaras Ibafiez, 1988), o el
precioso Libro de las utilidades de los animales (s. XIV),
atribuido al médico sirio Ibn Bajtisu, y obra de medicina —
zoologia donde se recogen bellisimas imagenes en delica-
das miniaturas, descripciones de los animales y sus propie-
dades, consejos magicos y populares y aplicaciones indus-
triales o comerciales (Figs. 15, 21), no sin curiosos elemen-
tos, por ejemplo para saber si una mujer ha engendrado un
nifio o una nifia y en el que se recomienda coger un poco
de su leche en su mano y echar un piojo del pelo, si sale
deprisa es nifia, si se queda en ella sera nifio, y otros mucho
mas acertados, y por ejemplo de la hormiga leon dice:
“Este animal se caracteriza por hacer su casa como el pio-
jo, con la puerta amplia y redonda, que se va estrechando a
medida que baja. Se encuentra en las arenas y en los sitios
donde hay mucho polvo para realizar con ello su obra”, o
el Tratado del estudio de los escorpiones de Zayn al Attar
(fallecido en 1403) (Fig. 14), que fue traducido y utilizado
durante toda la Edad Media, ¢ incluso algunos estuvieron
vigentes hasta el s. XVIII en Espafia y ofrecen bellisimas
imagenes, a veces muy detalladas que exigen una precisa
observacion y que ejercieron una gran influencia iconogra-
fica.

Entre otros textos animalisticos con mayor sesgo re-
ligioso citemos al persa Muhammad Al-Qazwini (i -
1283), quien es conocido por sus tratados sobre leyes,
geografia y sobre zoologia y sus propiedades medicinales
(Athar al-bilad waakhbar al-‘ibad, Zakariya ibn, Kitab
Na'’t al-hayawan wamanafi’ihi y especialmente 4ja’ib al-
makhlugat wa-ghara’ib al-mawjudat = Maravillas de las
cosas creadas y aspectos milagrosos de las cosas existen-
tes) donde aparecen numerosos insectos, en ocasiones
tetrapodos, o cangrejos (Figs. 19, 22, 27, 41), obras copia-
das y transcritas (de otra forma perdidas) de otros autores
anteriores como el citado Al Gahiz /al-Jahiz (7868/9) en las
que se describe al Maritu 'un “con cuerpo como el del ledn,
su cola de escorpion y corre velozmente”, bastante similar
al citado en el Apocalipsis de san Juan y que ejerceran una
gran influencia iconografica, sin duda en la Espafia cristia-
na invadida (Monserrat, 2014). Podriamos seguir poniendo
mas ejemplos, pero mejor pasemos a otros temas.

Los artropodos en la literatura islamica

Sin querer entrar en materia, y mucho menos alcanzar la
Literatura contemporanea, también muchos artrépodos,
especialmente insectos se citan en la literatura islamica o
de influencia islamica, y seria necesario citar cientos de
obras pertenecientes a la Literatura islamica, de la que solo
daremos algunos ejemplos (para el lector interesado se
recomienda visitar y descargar los textos e informacion que
puedan interesarle en los enlaces citados y en la web ano-
tada de The Cambridge History of Arabic Literature).
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En lo que nos compete, conviene mencionar la im-
portancia animalistica en sus antecedentes literarios (Mo-
ral, 2002), y para ello citemos al sabio y longevo fabulista
Lugman (a quien el Cordn dedica la sura 31) y a quien se
le atribuyen 41 fabulas, en su mayoria dedicadas a anima-
les (31) y en ellas cita al mosquito, el escarabajo, la abeja o
el escorpion, o el conocido E! Kalila y Dimna de origen
indio (~300) y traducido al arabe por Abd Allah ibn al-
Mugqafta (720 — 756) que posee numerosos relatos y fabu-
las de animales, obra que tendrd una gran influencia en la
literatura animalistica posterior.

Dentro de la literatura islamica o de influencia isla-
mica (no cientifica), s6lo pongamos dos ejemplos, desde
una obra pequefia, como la leyenda del santo sufi Ibraim
Ibn Adham del Tuti-Nameh (11,112), donde aparece una
abeja que lleva migas de pan a un gorrion ciego desde la
mesa del rey, a otra obra mas significativa, la conocida Las
mil y una noches (en érabe, 43 s 3 i, Alf layla wa-layla),
recopilacion medieval de cuentos tradicionales del Oriente
Medio, que utiliza la forma del relato, con historias muy
diferentes, sean cuentos, historias de amor tanto tragicas
como comicas, poemas, parodias, leyendas religiosas mu-
sulmanas, etc. La obra parece que fue originada alrededor
del afio 850, traducida probablemente a su vez de una
version anterior de un antiguo libro persa llamado Hazar
Afsaneh (Mil leyendas), aunque quiza se origind en la
India. Considerado como libro anénimo, el compilador y
traductor de estas historias folcloricas al arabe es, supues-
tamente, el cuentista persa Abu Abd-Allah Muhammad el-
Gabhshigar, que vivio en el siglo IX. La historia principal
sobre Scheherezade, que sirve de marco a los demas rela-
tos, parece haber sido agregada en el siglo XIV para servir
de marco a la extensa narrativa islamica (Donner, 1998), y
algunas de sus historias mas famosas han generado cuentos
tan conocidos en la cultura occidental como Aladino y la
lampara maravillosa, Simbad el marino o Ali Babad y los
cuarenta ladrones. Como hemos visto en el Coran, que
dedica varias azoras a nuestros animales, también en este
libro hay varios cuentos a ellos dedicados: La pulga y el
raton, La araiia y el viento o Historia de los peces y el
cangrejo, pero nos ha sorprendido la cantidad de referen-
cias artropodianas que hemos encontrado en su lectura,
algunas increiblemente ingenuas, divertidas y otras bien
documentadas, por lo que recomendamos vividamente su
lectura. Por citar algunos ejemplos, mencionamos (entre
paréntesis) el nimero de veces en el que hemos encontrado
citados nuestros artropodos: araiia / telaraia (14), escor-
pion / ardcnido o zodiaco (23), cangrejo / crusticeo o zo-
diaco (14), insecto (2), abeja (16), colmena (2), panal (2),
miel (78), hormiga (22), langosta (9), piojo (8), pulga (19),
chinche (2), sarna (1), mosquito (14), mosca (4), carcoma
(D).

Pero al margen del contenido de los textos literarios
(de los cientificos y médicos ya hemos hablado), podemos
encontrar referencias que buscamos en las imagenes de
algunos de estos textos, sean religiosos o profanos, pues
como ocurri6 en la Edad Media europea (Monserrat, 2014,
2016a), han dado lugar a preciosos ejemplos de textos
iluminados donde también podemos encontrar referencias e
imagenes artropodianas acompaiiandolos (Figs. 33 - 40, 42,
44 - 47).

Sobre este particular hay que destacar una mayor re-
lajacion ante la representacion figurativa en las zonas

orientales, especialmente entre los Mogoles, que familiari-
zados con la figuracion del Arte Chino y Japonés habian
permitido la proliferacion de textos y manuscritos miniatu-
rizados que fueron muy comunes en Persia. Sobre este
particular destaca Muhammad Yusuf [Mir Muhammad
Yusuf al-Husayni Musavvir| durante los reinados de Safa-
vid shahs Safi (1629 — 1642) y Abbas II (1642 — 1666).
(Fig. 37), de donde aprendieron los artesanos otomanos
que con su peculiar realismo nos legaron preciosos ejem-
plos y alcanzaron una enorme belleza que refleja una mar-
cada influencia budista lejano - oriental o bien cristiana, y
que a partir del s. XIV se alcanzd con el tiempo una espe-
cial maestria en los textos otomanos del llamado Periodo
del Tulipan (1718 — 1730), e incluyeron sin reparo escenas
palaciegas, cortesanas, de caza, etc. con representaciones
de plantas y animales, algunas particularmente proclives a
su inclusion de animales, en ocasiones acuaticos (Fig. 24) o
terrestres, como es el pasaje de Majnun en el desierto con
los Animales (Figs. 16-20) que ha sido numerosas veces
representado, e incluso escenas religiosas e imagenes de la
vida de Mahoma con prolija inclusion de flora y fauna.
Cientos de textos (aunque generalmente nunca el Co-
ran) fueron iluminados y copiados de esta forma y proba-
blemente a través del comercio también influyeron en la
figuracion y en las ilustraciones de los textos de la Edad
Media europea, y en muchos de ellos narran historias y
pasajes donde otro tipo de animales salvajes (leones, zo-
rros, tortugas, peces) o imaginarios son delicada y bella-
mente representados, y en muchas de estas obras también,
como no, aparecen artropodos, a veces imaginarios (Figs.
34-39), o en otras ocasiones tomando como modelo ejem-
plares reales (Figs. 40, 44-46), que incluso sugieren un
correcto “entomoldgico montaje” de los ejemplares toma-
dos como modelos reales (ver por ejemplo Bhutanitis lid-
derdalei Atkinson, 1873 Papilionidae en la fig. 45).

Artropodos en algunas costumbres, alimentos y
artesania

Desde luego, no hay duda de que muchas de las normativas
que propone el Islam respecto a sus costumbres y habitos
son excelentes para su salud y para evitar muchos de los
artrépodos que puedan ser molestos o perjudiciales para su
bienestar, en particular nos referimos a las normas de hi-
giene, aseo, lavado de manos y boca antes y después de las
comidas y normas para la manipulacion de los alimentos y
la prohibicién de la ingesta de ciertos animales y de bebi-
das alcoholicas.

Por otra parte, y a pesar de lo que suele pensarse, el
Islam parece bastante tolerante respecto a la gastronomia:
“iCreyentes! Comed de las cosas buenas de que os hemos
proveido y dad gracias a Dios, si es a El solo a Quien
servis! Os ha prohibido solo la carne mortecina, la sangre,
la carne de cerdo y de todo animal sobre el que se ha
invocado un nombre diferente del de Dios” (Cordn 2:3 -
173). En cualquier caso, vamos unicamente a mencionar lo
relacionado con la miel en su alimentacién y con otros
artrépodos que puedan o no consumirse.

Dentro de la Civilizacion islamica y de su rica gas-
tronomia el uso de la miel es conocido desde sus origenes y
ya hemos hecho referencias de ella al referirnos al Cordn
(16:68), aunque quizas merece citar otro versiculo (16:69)
que sin duda se refiere a ellas “Comed de todos los frutos y
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caminad docilmente por los caminos de vuestro Seiior. De
su abdomen sale un liquido de diferentes clases (colores),
que contiene un remedio para los hombres. Ciertamente,
hay en ello un signo para gente que reflexiona.” Nos llama
la atencion si «el liquido que sale de su abdomeny, se refie-
re a la miel, o a su veneno, la apitoxina, pues del abdomen
no sale la miel.

El uso médico de la miel ya ha sido suficientemente
comentado, pero pasemos al utilizado en su alimentacion
(conservaba carnes y era especialmente usada en su paste-
leria y su pasta de sésamo y miel o ~alawa, amén de que en
medicina curaba tumores, aumentaba el apetito, aliviaba
encias, etc. y usaban oximiel como bebida y purgante) y
estaba enormemente extendida, aunque evidentemente no
se consumia fermentada como alcohol. Su uso terapéutico
estaba avalado por las referencias del Profeta (Ej.: narrado
por Abu Said Al-judri: Un hombre vino al Profeta y le dijo,
“Mi hermano tiene un malestar abdominal”. El Profeta le
dijo “Que beba miel”. El hombre regreso por segunda vez
v el Profeta le dijo de nuevo “Que beba miel”. Volvio por
tercera vez y el Profeta le dijo “Que beba miel”. Regreso
una vez mds y le dijo “Ya he hecho esto”. Entonces el
Profeta respondio, “Dios ha dicho la verdad, pero la ba-
rriga de tu hermano miente. Que beba miel”. Asi pues, le
hizo beber miel y se curo.”

La trashumancia de colmenas, ya conocida desde el
antiguo Egipto (Monserrat, 2013a), se ha mantenido hasta
tiempos actuales y asi queda reflejada en grabados de via-
jantes y aventureros, especialmente en el s. XVIII y XIX.
Su valor y estima llegd a generar leyes y ordenanzas, de
forma similar a lo acaecido en el Imperio Romano y des-
pués desde épocas de Carlomagno. Durante la expansion
islamica se obligaba a las tribus sometidas a pagar los
diezmos en miel, y tras la llegada de Tarik (711) a la Penin-
sula Ibérica, la costumbre seguia vigente entre los bereberes
y en las sucesivas capitulaciones, como es el caso del Trata-
do de Teodomiro a través del cual el Reino de Murcia paga-
ba con miel a cambio de proteccion, y ya en el Calendario de
Cordoba (961) se refiere al mes de febrero cuando las abejas
se reproducen y el mes de mayo cuando preparan la miel.

Al margen de la miel, y respecto a otros elementos de
su habitual dieta, son bien conocidas las normas alimenta-
rias que la religion musulmana impone a sus fieles. La
jurisprudencia islamica, en la Sharia, la ley islamica espe-
cifica qué alimentos son puros halal (U3 «legal») y cuales
son impuros haram (35> «ilegal»), y cuales dudosos o
censurables -makruh- estando repartida su clasificacion a
lo largo de todo el Coran. Esto se deriva de los manda-
mientos encontrados en el Cordn, asi como en el Hadith y
Sunnah, que catalogan cosas que el profeta islamico
Muhammad dijo haber dicho y hecho. Basandose en ello,
se elaboran las prohibiciones y permisiones dietéticas (ver
referencias de alimentos licitos, impuros en Ribagorda
Calasanz, 1999). Las extensiones de estas reglas son emiti-
das, como las fatwas, por mujtahids, con diversos grados
de rigor, aunque no siempre se considera que tengan auto-
ridad.

En cualquier caso, las prohibiciones del Islamismo en
el campo de la alimentacion se pueden resumir basicamen-
te en que no estd permitido comer cerdo ni beber alcohol,
siendo el Coran bastante claro al respecto: Se os prohibe
comer la carne del animal que haya muerto de muerte
natural, la sangre, la carne de cerdo y la de un animal que

se sacrifique en nombre de otro que Dios; no obstante
quien se vea obligado a hacerlo en contra de su voluntad y
sin buscar en ello un acto de desobediencia, no incurrira
en falta. Es cierto que Dios es Perdonador y Compasivo
[...] Coran 2.173 o: Te preguntan sobre el vino y el juego
de azar. Di: En ambas cosas hay mucho dafio para los
hombres y algun beneficio, pero el daiio es mayor que el
beneficio. Y te preguntan qué deben gastar. Di: Lo super-

fluo. Asi os aclara Ala los signos ;Ojala reflexionéis! Co-
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ran 2.2196.

Los unicos alimentos explicitamente prohibidos en el
Coran son: carne de animal ya muerto (carrofia), la sangre,
la carne de cerdo y la carne dedicada a cualquier otra dei-
dad que no sea Allah. Ademas del cerdo y jabalies hay
muchos otros animales prohibidos, algunos poco comesti-
bles a priori (como tigres o aguilas) y otros que son consi-
derados manjares en varios sitios, como el cocodrilo o las
ranas. Entre otros encontramos a perros, mulas y burros
domésticos, serpientes y monos, animales carnivoros con
garras y colmillos, como leones, tigres, 0sos y otros anima-
les similares, aves de presa con garras, como aguilas, bui-
tres y otras aves similares y todo animal que no haya sido
sacrificado con arreglo a la ley islamica.

En lo que mas nos compete, en el Islam esta prohibi-
do consumir animales daflinos y parasitos como ratas y
ratones, ciempiés, escorpiones y otros animales similares
como culebras, cuervos, asi como todos los animales acua-
ticos venenosos y peligrosos y animales que viven tanto en
la tierra como en el agua, como ranas, cocodrilos y otros
animales similares, asi como animales a los que el Islam
prohibe matar, por ejemplo, hormigas, abejas y pajaros
carpinteros y aquellos animales que en general se conside-
ran repulsivos, como piojos, moscas, gusanos y otros ani-
males similares. También ciertos animales inferiores se
consideran haram, incluidos los animales terrestres sin
sangre, como los insectos, aracnidos, con la singular ex-
cepcion de las langostas, de las que ahora hablaremos.

Al margen de ellos, con respecto a la mayoria de los
artropodos que consideramos comestibles en nuestro en-
torno occidental, en particular los mariscos podrian estar
vetados por la mayoria de las escuelas, aunque el Coran
podria interpretarse como permisivo (C 5 96 «Os es licita
la pesca y alimentaros de ella para disfrute vuestro y de
los viajeros...»; C 16 10 - 16 y C 35 12 «EI es quien ha
sujetado el mar para que comdis de él carne fresca»). La
pesca se considera halal (aunque el madhab hanafi difiere
en esto; la escuela de jurisprudencia islamica hanafi prohi-
be el consumo de mariscos que no sean «peces» con los
eruditos en desacuerdo sobre si las gambas y los camaro-
nes son peces, pero estaban de acuerdo en que los cocodri-
los, cangrejos, langostas, moluscos no lo son). Como ve-
mos también aqui hay controversias (recuerden las eternas
discusiones medievales sobre si los castores o las nutrias
eran carne o pescado y se podian comer o no en Cuares-
ma). Volviendo al marisco, no deja de ser curioso la permi-
sividad en su consumo bajo ciertas condiciones, incluso
por parte de clérigos tan radicales como el Ayatola Jomeini
(Melic, 1995), que ahora citaremos.

Hemos aludido a la langosta como excepcion. Es co-
nocido que la acridofagia estd documentada desde los
principios de nuestra historia. Los saltamontes que apare-
cen en grabados mesopotamicos sugieren inequivocamente
su uso como alimento e incluso como exquisitez, existien-



do bajorrelieves asirios, como los paneles del Palacio de
Sennacherib (705 — 681 a.C.) en Ninive, que muestran dos
porteadores llevandolos a una fiesta real (Monserrat, 2012).
También existen textos, como el hallado en Mari, en el que
el escriba de Terqa los ofrece al Rey. Mas tarde Estrabon,
Tedcrito, etc. lo citan, y Plinio (XI, XXVI) y Herodoto (IV:
172) referiran esta costumbre de comer saltamontes y ciga-
rras entre otros pueblos de la zona como los Partos, que
pudieron heredar estas costumbres. Fuentes de historiado-
res griegos llamaron acridophagi a esta costumbre de co-
mer langostas y saltamontes en el Proximo Oriente y otras
localidades de Africa y Europa (Monserrat, 2011a), y par-
ticularmente Aristofanes llamaba a las langostas “pollo de
cuatro alas” y cita que los pastores de Atica consideraban a
los saltamontes “dulces de cuatro alas” y los comian y
vendian con vinagre y pimienta, y Diodoro de Sicilia (s. I.
a.C.) la refiere como frecuente en el Norte de Africa.

Ya hemos anotado que, como influencias mesopota-
micas se permite su uso de langostas como alimento siem-
pre que hayan sido sacrificadas recientemente y no haya
muerto por causas naturales (recientes opiniones del Aya-
tollah Jomeini en 1981 resultaban algo mas limitantes:
“Esta permitido comer langostas cogidas a mano, pero es
indispensable que el pescador sea musulman y haya invo-
cado el nombre de Dios. Un crusticeo muerto en manos de
un infiel no podra comerse si no existe la seguridad que se
ha capturado vivo™), y esta practica acridofagica es recogi-
da en el citado Libro de las utilidades de los animales (s.
XIV)

Naturalmente para una religion que se ha extendido
por un enorme territorio que abarca pueblos tan diversos o
distantes desde Mali a Indonesia, con diferentes habitos y
costumbres locales de todas estas zonas, que se adaptan
dentro del credo islamico, pero permanecen los recursos
que el medio les permite para su alimentacion, y si estaba
en sus costumbres, la ingesta de artropodos, no solamente
acrididos, seguira estando bastante generalizada, y en parte
se basa en la particular permisividad de sus texto mas sa-
grado (Cordan 2.173), o en las mencionadas citas de Ab-
dullah Ibn (“Participamos con el Mensajero de Allah en
siete batallas en las que comiamos langostas” o de Ab-
dullah Ibn Omar (“Se les ha hecho licitos dos animales
muertos y dos (tipos) de sangre. Los (animales) muertos
son: las langostas (saltamontes) y los peces. Los tipos de
sangre son: el higado y el bazo.”, y Ahmed y otros narra-
ron que el profeta dijo: se permite comer dos cosas, incluso
si estan muertos, langosta y pescado..., y en que en ningu-
na fuente se indica que esta prohibido comer insectos. Si
bien (narrado por al-Bujari y Muslim del informe de
'Aa’ishah, Hafsah e Ibn' Umar) el Hadiz declara la prohibi-
cion de comer cuervos, ciertas aves, escorpiones, ratas y
perros, no se menciona nada sobre otros taxones que inclu-
yen insectos, aracnidos (araias), anélidos (gusanos), etc. El
ayah (verso) de Surah al-An'am tampoco menciona nada
especificamente sobre los insectos. De hecho, las langostas
que constituyen una forma suplementaria de alimento para
los beduinos, no estan prohibidas por ninguna escuela, ni
siquiera cuando se encuentran muertas. No obstante, algu-
nos insisten en que deben ser matadas y sus cabezas corta-
das. Los Chiitas, en contra de esta opinion, citan a Ali, a
quien se le atribuye haber dicho «comerlo todo», cuando se
le mostré un monton de langostas algunas de las cuales
estaban ya muertas (Ribagorda Calasanz, 1999).
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En algunos textos Judeo-Cristianos, en parte compar-
tidos con el Islam, las langostas eran consideradas como
una terrible plaga (Exodo, Apocalipsis) o como animales
“puros” y aptos para comerse: Levitico 14: 21 “Podréis
comer todas las criaturas con alas que se arrastran sobre
cuatro patas y ademas tienen dos para saltar sobre la
tierra”, Levitico 11: 22 "de estos podéis comer, la langos-
ta, el escarabajo, la langosta calva y el saltamontes”, y
esta acridofagia / entomofagia, comun en los pueblos del
Proximo Oriente, fue seguida por Juan Bautista, con una
dieta muy entomologica, pues parece que comio saltamon-
tes en el desierto junto a miel silvestre, por lo que se le
asocia con ellos y con panales, y asi, como alimentos, son
citados con cierta frecuencia (Lev. 11: 20 - 22, 20: 25 y Dt.
14: 19), e incluso fueron considerados como uno de los
“cuatro animales sabios” (Prov. 30:27). No olvidemos que
Juan Bautista esta considerado como uno de los profetas
islamicos (Blatt, 2016; Ata'ur & Thomson, 2001), por lo
que se suma un nuevo argumento a favor.

Otras opiniones y versiones se basan en el ayah (ver-
so0) del surah al-A'raaf (séptimo capitulo del Cordn) que,
prohibe lo que es inmundo, e interpretan que los insectos
son inmundos, y por tanto los insectos son haram para
comer. Sin embargo, no hay evidencia de que en el Cordn
o el Hadiz, donde la mayoria de los “insectos” (excepto los
escorpiones, etc. segin el Hadiz mencionado anteriormen-
te) sean llamados "inmundos", todo lo contrario, lo que
significa que usar esta ayah como evidencia para afirmar
que los insectos son saram es solo algo cultural, no religio-
so. Por lo tanto, los insectos son halal y se pueden comer
sin cometer un pecado. Aun asi, sigue siendo cuestion de
dudas y polémicas y prueba tenemos en los foros actuales
(Ej.: https://respuestas.me/q/los-insectos-por-ejem plo-las-
langostas-son-halal-para-comer-segun-el-coran--32240118
694).

Por poner algun otro ejemplo de los cientos que po-
drian citarse sobre las costumbres nativas relacionadas con
artrépodos en los pueblos hoy dia islamicos, citemos a las
termitas, pues las mujeres de Zambia y Zimbabue ingieren
hongos de termiteros para inducir a su fertilidad, de forma
similar y como posible herencia egipcia, también las muje-
res de Sudan comen escarabajos para inducir su fertilidad
o, por ejemplo en Turquia, las mujeres emplean larvas de
escarabajos tenebrionidos (Tenebrio) para engordar y ha-
cerse atractivas a sus maridos.

La inclusion de insectos y otros artropodos en la dieta
de la Humanidad es generalizada, y en nuestro entorno, las
costumbres entomofagicas han desaparecido practicamente
de la dieta occidental (muy probablemente por la influencia
de los textos hebreos), pero este tipo de dietas estdn am-
pliamente repartidas por muchos continentes, especialmen-
te América, Asia, Africa y Australia. Pueden ponerse va-
rios centenares de ejemplos que incluyen mas de 1500
especies (solo de insectos) habituales en la dieta de mas de
120 paises y culturas, hecho del que existe una amplia
bibliografia entre la que podemos seleccionar (Bristowe,
1932, Bodenheimer, 1951; Abdullah, 1975; Defoliart,
1989, 1990, 1999; Boyle, 1992; Chen, 1994; Ramos-
Elorduy, 1996, 1997, 1999, 2000; Dominguez, 1997; Men-
zel & D’Aluizio, 1998; Holtz & Mena, 2014, y un largo
etc.), y de ello hemos hablado en numerosas ocasiones
(Monserrat, 2011a, 2012, 2016a, 2016b, 2017a, etc.). En
nuestro entorno mas cercano la acridofagia es / era comin



en los pueblos mediterraneos y del Proximo Oriente; en
Europa la falta de insectos en la dieta habitual es una prac-
tica relativamente reciente, su abundancia, valor nutritivo y
aporte de proteinas esta ligado a nuestra alimentacion des-
de sus origenes y fue siendo sustituida con la aparicion de
carne y pescado disponible “en abundancia”.

Sobre las costumbres y la artesania, para una cultura
que se ha extendido por sitios y paises tan diversos y dis-
tantes, no puede decirse que haya unas costumbres y / o
manifestaciones artesanales comunes, aunque hay normas
coranicas establecidas que generan ciertos patrones a se-
guir. Veamos algunos ejemplos relacionados con nuestros
animales.

Entre las costumbres y usos derivados de nuestros
“bichos”, no pueden dejar de citarse los espantamoscas,
conocidos desde Mesopotamia y Egipto antiguo, que eran
de uso comun entre los califas, sultanes, marajas y acauda-
lados ciudadanos, y no faltan representados en todo tipo de
escenas intimas y familiares, especialmente en las bellas
miniaturas mogoles (Fig. 47), pero también en obras mas
recientes, como es el caso de la acuarela de Muhammad
Amir, Sheikh, Caballo y su cuidador (c.1845), de la British
Library (Londres).

Tampoco podemos dejar de citar el uso de insectos
para su adorno personal, en particular por su mayor dureza
y brillo ciertos escarabajos, principalmente -elatéridos,
bupréstidos, escarabeidos y dinastidos son utilizados para
confeccionar collares ornamentales, que ha quedado cons-
tatada en textos y miniaturas mogoles (Fig. 33) y que tam-
bién los emperadores japoneses utilizaban élitros de esca-
rabajos para adornarse. Recordemos que muchos pueblos
emplean escarabajos vivos para adornarse y México es atun
hoy dia un buen ejemplo; otras veces, como entre los
Mundukurus de Amazonia usan élitros de escarabajos
metalicos o muy coloreados en brazaletes o collares para
adornarse o incluirlos en sus textiles con el fin de embelle-
cerlos y esta estética ha llegado hasta nuestros dias en
Occidente. Estas practicas también se han citado entre los
Karens de Tailandia, los Myanmar de Borneo, los habitan-
tes de Mount Hagen de Nueva Guinea, los Yaguas perua-
nos, los Shauro y Jibaros de Ecuador y Amazonia, los
Akyab en Arakan, etc. que son ejemplos de la extension de
estas costumbres.

Entre sus manufacturas destacamos sus bellos tejidos,
alfombras y tapices, que mayoritariamente recurren a te-
mas abstractos o geométricos en sus decoraciones, y los
motivos geométricos, muy utilizados en alfombras y ki-
lims, pueden acabar por formar imagenes que aparentan ser
0 podrian ser artropodos con sus patas articuladas (Fig. 48),
de forma similar a los textiles que vemos en la América
Precolombina. En ocasiones simulan intencionadamente
determinados animales, como es el caso de las arafias (Fig.
48) o de los escorpiones (Fig. 64) que entre los ndmadas de
Capadocia resultaban muy temidos y actuaban como amu-
letos contra ellos, pues un motivo del escorpion tejido en
una alfombra simboliza el instinto de proteccion contra
este animal, ya que crefan que un escorpion no puede acer-
carse una alfombra si hay tal un motivo en él. El escorpion
también es un simbolo de “el orgullo y la libertad”, y en
relacion con otras imagenes de estrellas y leones aparece
con cierta frecuencia en objetos de caracter magico y en
amuletos (Figs. 52 - 54), y con este mismo sentido “protec-
tor” hemos encontrado elementos entomoldgicos, mas

frecuentemente un escorpion, tallados en las puertas de
madera en las viviendas de la cultura Zuli (Senegal) o
sobre los muros de las casas de Nubia (Egipto) (Monserrat,
2013a).

También relacionados con sus tejidos y alfombras
debemos citar el dibujo llamado cangrejo, que con fre-
cuencia de distribuye a lo largo del margen de mantas y
alfombras. El Arte telar islamico ofrece una enorme profu-
sién de vegetales y animales, preferentemente aves, y con
mayor frecuencia en zonas del centro y S. O. de Asia,
como las de Mashad Amoghli, las Mogoles o las hechas en
Kalemkav en India o Kashan en Iran. Los ejemplos mas
ilustrativos son las llamadas Alfombras de la creacion o del
paraiso, que simulaban el Paraiso celestial y en las que
aparecen numerosos animales, incluso insectos y plantas.
Bellos ejemplos de esto también hallamos en las coleccio-
nes del Instituto del Mundo Arabe de Paris o en el Museo
de Arte Islamico de El Cairo.

Citemos antes de acabar con sus tejidos que los ara-
bes utilizaban y monopolizaban pigmentos procedentes de
cochinillas (homépteros Coccus ilicis) para tefiir sus fibras
textiles de un rojo escarlata y su gama, tinte (kermes /
kermez) que era ya conocido y usado por los fenicios y
posteriormente en Palestina (zehori), Persia y Armenia. De
aqui habia pasado a los griegos (coccus) - romanos que lo
utilizaron como uno de los tributos de los pueblos del Nor-
te de Africa e Hispania, segln cita Plinio (costumbre que
se mantuvo en la Europa Medieval hasta el s. XIII, XIV) y
tanto entre Judios (t6luath) como Cristianos (se cita en san
Mateo 27:28) y también en Persia y Armenia entre los
arabes que tanto lo utilizan en sus tejidos y alfombras.

Por 1ultimo, y dentro de la artesania, mencionemos su
bellisima alfareria y ceramica y su orfebreria. Como en
tantas otras actividades, la aportacion islamica a la alfareria
y la ceramica, alla por donde pasaron, es inmensa (Butler,
1926; Lane, 1947). En nuestro caso, recuérdese que las
palabras alfareria y ceramica derivan del arabe (al fahhdr:
barro) y del griego (kepouurog: keramikos) respectivamen-
te. Inicialmente todo tipo de aves y muchos otros animales
se sumaban a la iconografia decorativa de la ceramica y
orfebreria islamica y ejemplos de ello hallamos en jarras,
pocillos y boles del Periodo Seljuq (1038 — 1194) en Kho-
rasan, que pueden admirarse en el Metropolitan de Nueva
York, o del Periodo Seljuk (S.XIII, c. 1200 — 1225) en el
Fine Arts Museum de Boston y Cleveland Museum of Art
(Fig. 43). Los platos con animales dibujados en Iran (s.
XVI) o los trabajos en piedras en platos de la India (Fig. 5),
los realizados bajo influencia europea en Regio Calabria (s.
XVII) hasta los de Qallaline en Ttnez (s. XIX) reflejan la
persistencia de esta costumbre decorativa. Bellos ejemplos
de esto hallamos en las colecciones del Instituto del Mundo
Arabe de Paris o en El Cairo.

Mas adelante, el cardcter aniconico que rige sus
creencias, no nos permitird hallar en su decoraciones mas
que elementos epigraficos, geométricos o vegetales, hecho
que se incrementa atin mas en periodos de los fundamenta-
listas almoravides o de los inicialmente austeros almohades
con abigarradas decoraciones, siendo las figurativas esca-
sas (epigrafica, motivos geométricos y vegetales-florales
trenzados / atauriques, y escasa representacion animal,
acorde a su ortodoxia e iconoclastia) y abundantes esgra-
fiados, azulejos y conocidos alicatados. Aun asi, estas
restricciones figurativas no siempre fueron seguidas, y no
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deja de abundar la representacion animal (liebres, anades,
aves, gacelas, felinos, caballos) en la ceramica andalusi de
zonas algo mas “relajadas” y alejadas, especialmente en el
Mediterraneo occidental, donde incluso hubo y persiste
alfareria zoomorfa (Roselld6 Bordoy, 1978, Monserrat,
2013b), incluso en pueblos arabes, y ejemplos tenemos en
las manufacturas artesanales de las mujeres de Tunez, si
bien no hemos encontrado nuestros animales.

En su conocida orfebreria, auténtica pasion en el
mundo arabe, también destacaron con obras de una enorme
delicadeza y belleza, y en la que encontramos la misma
impronta que lo citado en alfareria, con decoraciones ma-
yoritariamente caligrafica y con algunos atisbos animalisti-
cos, incluso con piezas exentas de ciervos, toros, ibices,
leones, caballos, aves, etc. que en el caso que nos ocupa no
solo deben restringirse a los signos zodiacales con Escor-
pio y Céancer (Figs. 56, 59), sino otras imagenes de inscrip-
ciones florales arabescas, jinetes combatiendo, reyes en su
trono y toda clase de animales terrestres: gacelas, conejos,
elefantes, y multitud de animales acuaticos, entre otros
cangrejos, anguilas, tortugas y demas, como en el llamado
Baptisterio de San Luis (S. XIII — XIV), pieza mameluca
originaria de Siria o Egipto, en laton y plata incrustada,
procedente muy probablemente el taller del genial orfebre
arabe Muhammad ibn al-Zayn (Fig. 4), hoy en el Museo
del Louvre (Paris) o en la Copa Wade (~1200 — 1225), con
figuras de animales, hombres y los Signos Zodiacales (Fig.
43), hoy en el Cleveland Museum of Art. En relacion con
estas artesanias, comentemos que la numismatica islamica
recurre casi con exclusividad a la caligrafia, aunque a ve-
ces aparecen estrellas o formas vegetales o geométricas,
estando casi ausente la iconografia animal, tan solo grandes
animales como caballos, leones, toros / cebues o jinetes a
caballo aparecen en algunas monedas como en los dirham
y dinares mamelucos en oro, plata o cobre y otras monedas
del Sultanato de Bengala (Guillermo Gnida com. per.).

Un ultimo apunte sobre sus manifestaciones popula-
res tenemos en la tendencia a permitir las imagenes, tam-
bién de personas y animales, especialmente de aves, pero
también de insectos, que ha llegado a través de los siglos
hasta nuestros dias y podemos verlo desde los bellos y
decorados camiones y trasportes publicos (hinos) en Pakis-
tan, donde perdices o cotorras se unen con imagenes de la
Meca y del Taj Mahal o personajes que van desde Diana de
Gales y Mona Lisa a estrellas de cine o del deporte locales
como Musarrat Shaheen o Imaram Khan en un curioso y
espontaneo sincretismo permisivo cuyas imagenes, con
algiin “bichejo” incluido, se eligen segun el origen del
camionero y que, de alguna forma, emulan los antiguos
conductores de caravanas con la delicadeza de los pintores
mogoles, a los carteles de cine o de peliculas, como la
hormiga en el cartel de la pelicula The Big Durian (2003),
del director malayo Amir Muhammad.

Epilogo

La Cultura Islamica result6 ser un crisol en el que se suma-
ron conocimientos de muchos pueblos, razas y formas de
sentir que, mejor que nunca, hasta entonces, fluian y viaja-
ban a través de sus vias de comunicaciéon por enormes
distancias de forma rapida, de modo similar y equiparable
a lo que hoy nos compete a través de la red Internet. Su
cultura florecio y aportd un enorme legado al conocimiento
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del Mundo Clasico y al desarrollo de Occidente (Arnold &
Guillaume, 1931; Watt, 1972; Akasoy et al., 2007; Hamil-
ton, 2013), que han tratado injustamente a la Cultura Isla-
mica, dando una excesiva preponderancia a su herencia
greco-romana, etnocentrismo originado por la ancestral
rivalidad Oriente-Occidente, especialmente desde el s. XV
y que, de alguna forma, aun sigue vigente en sus escuelas y
universidades y desde alli se propaga cierta desconfianza
ancestral a la sociedad y las instituciones. Pero es injusto
olvidar que la mayor parte de las aportaciones griegas a
nuestra Ciencia hunden sus raices en el saber del Proximo
Oriente y es a partir de Alejandro Magno cuando esta in-
fluencia se acrecienta con el Helenismo. Pero muchos de
los sabios considerados como pertenecientes al mundo
griego eran procedentes de Babilonia, Siria, Egipto y Asia
Occidental, y Pappo, Galeno, Tolomeo, Herén o Euclides
son buenos ejemplos, y su Literatura, Poesia, Filosofia,
Musica, Danza y Ciencias en general fueron las mismas
fuentes de las que bebieron los Omeyas y los Abasidas,
conocimientos que prosperaron muy holgadamente en el
mundo arabe, e incluso en el nivel cultural del pueblo llano
y sus soldados, hecho que sorprendié a los analfabetos
cruzados durante sus enfrentamientos con ellos en la Edad
Media. Muchas de sus ciudades tuvieron murallas y fosos,
pero también mercados, carceles, edificios para oficinas
gubernamentales, mezquitas, bafios, fuentes y viviendas
para siervos y funcionarios, y su comercio con cartas de
crédito y cheques bancarios, el servicio de postas para
control de precios y abastecimientos, ayudas agrarias esta-
tales, el uso generalizado del papel, el servicio postal, con-
trol de pesos en los mercados, elementos que alcanzaron un
nivel sin parangdn y eran de uso comiin entre los Omeyas
y los Abésidas, y no es broma citar que en el s. X cuando
Europa andaba en harapos en pestilentes e insanos burgos,
en la Casa de la Sabiduria de Bagdad se traducia a Galeno,
Euclides, Tolomeo, Arquimedes, Aristoteles y Platon, y en
Cordoba se habia creado en el s. VIII el primer centro
universitario en suelo europeo, cuya biblioteca albergaba
225.000 volumenes (frente a 400 estimados en la de Paris),
pero la ciudad contaba con otras 70 bibliotecas, 50 hospita-
les (maristan), fuentes con agua coloreada y perfumada y
entre 610 — 900 casas de baflos (hamman) para el disfrute
de sus aseados y cultos ciudadanos (amén de 300 mezqui-
tas) y era una ciudad pavimentada e iluminada para el
disfrute de su casi un millébn de habitantes, desplazando
otras capitalidades como Damasco o Bagdad en el saber
islamico y generando innovaciones en el campo de la geo-
grafia, la filosofia, la literatura, la medicina, la ingenieria y
la arquitectura, etc.

En cualquier caso, sirva pues esta contribucion para
demostrar, una vez mas, que nuestros “bichos” estan ahi,
presentes, en cualquier civilizacion, cultura o religion que
elijamos, en la obra de sus autores, artistas y artesanos, en
sus costumbres y credos, con su intencionalidad y su signi-
ficacion cultural y social, diciéndonos cosas.

El lector interesado puede encontrar mas informacion
adicional sobre el fascinante Mundo Islamico en la biblio-
grafia y enlaces que anotamos.
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1: Paises cuya poblacion musulmana supera el 10 % del total (en 2005), y extension de las diferentes ramas del Islam en la actualidad:
Verde Sunni, Rojo Chii, Azul Ibadi (jariyismo), de CIA World Factbook, 2012, tomado de https://commons.wikimedia.org/w/index.php?
curid=697595. 2: Mocarabes decorativos en la entrada a la Mezquita del sah en Isfahan, Iran, de https://es.wikipedia.org/wiki/Moc%C3%
A1lrabe#/media/Archivo:Sally_Port_of Sheikh_Lotf_Allah_Mosque.JPG. 3: Motivos animales en la Sala de Embajadores de los Reales
Alcéazares (Sevilla), del autor. 4: Cangrejos, anguilas, tortugas y demas animales acuaticos en la base del llamado “Baptisterio de San
Luis” (S. XIIl — XIV), Siria o Egipto, latén y plata incrustada, Museo del Louvre (Paris). 5: Plato hindi de marmol blanco con piedras semi-
preciosas y motivos vegetales y animales, India, de Home Decor. 6: Decoracion floral en el Taj Mahal, Agra, de 123RF. 7, 8: Bajorrelieve y
detalle de marmol con flores y mariposas, Sheesh Mahal, Amber Fort, Jaipur, de istockphoto.com. 9: Mesa mogol en Piedras duras con
motivos florales y animales, Agra, de Indiamart. 10: Manuscrito de Muhammad ib Musa-al-Kwarizmi (c. 818), de Astronomisch Komputis-
tischer, BSB Clm 210, de Bavarikon. 11: Miniatura persa con Escorpio, (S.XIX), artista desconocido, de Wellcome Library, London. 12:
Escorpio y Sagitario en el Termarium del Castillo de Qusair Amra (Jordania), de Wikimedia Commons. 13: Escorpién de un manuscrito
bizantino sobre las obras de Nicandro de Colofén (segunda mitad S. Il a. C.) Theriaka y Alexipharmaka sobre plantas y animales vene-
nosos incluyendo escorpiones, arafias, etc. 14: Dibujo del Tratado del estudio de los escorpiones de Zayn al Attar. 15, 21: Langostas y
escorpiones, Libro de las utilidades de los animales (s. XIV), El Escorial, de Marifio Ferro, 1996. 16: Cigarras, Cddice de Yibril ibn Bujtisu
(S. Xlll). 17, 18: Cancer y Leo, y Escorpio y Sagitario del Tradado de Astrologia de Jalal al-Din Iskandar ibn ‘Umar Shaykh's, perteneciente
al sultédn de Iskandar, sur de Iran (1410-1411), de British Library (Londres).19: Manuscrito sobre Zakariya ibn (Las maravillas de la
Creacién) de Muhammad al-Qazwini (S.XIV). 20: Lamina de animales venenosos en Materia medica de Dioscorides (1224), Bagdad. 22:
Escorpio (hombre con dos escorpiones), del “Aja’ib al-makhlugat’ o Libro de las maravillas de la Creacion de al-Qazvini, Zakariyya ibn
Muhammad Herat, Persia (1503-1504), de British Library (Londres). 23, 26: Cancer de una traduccion del Tratado Persa de Astrologia de
Jafar ibn Muhammad [Abu Mashas]; Traducido al latin por Georgius Zothori Zapari Fenduli G. Burgundy o Sur de Holanda (22 mitad S.
XIV), de British Library (Londres). 24: Miniatura del Sultan Pir Budaq llorando al borde del rio en el Majalis al-‘Ushshaq (La asamblea de
los amantes), Shiraz, Iran (1590-1600), de British Library (Londres). 25: Zodiaco del Manuscrito de Kitab fi Ma 'rifat al-Hiyal al-Handasiya
(Libro del conocimiento de los ingenios mecanicos), al-Jaziri, Norte de Egipto (1354). 27: Cangrejo de agua, de “Aja’ib al-makhlugat’ o las
Maravillas de la creacién de al-Qazvini, Zakariyya ibn Muhammad, Herat, Persia, 1503-1504, de British Library (Londres). 28: Las conste-
laciones (con elementos hindues, islamicos y europeos) en La joya de la esencia de todas las ciencias, India (1840), British Library (Lon-
dres). 29: Médico aplicando cauterizacion para aliviar la migrafa, copia de Cirugia de los ilkhanes, de Sharaf ed-Din, Biblioteca Nacional
de Paris, de https://historia.nationalgeographic.com.es/a/medicos-islam_8595. 30: Pergamino con abejas del Theatrum Sanitatis sobre las
normas de salud de Ibn Butlan (S. XV), Biblioteca Casanatense (Roma). 31: Signo armenio de Cancer, en el Tratado magico de astrologia,
del escriba Hovasaph (1610), British Library (Londres). 32: Preparaciéon de medicamentos con miel. Folio de un dispersado manuscrito
arabe, traduccién de Materia Médica de Dioscorides (1224), Bagdad o norte de Jazira, Metropolitan Museum, New York.

Plate 1.

1: Countries whose Muslim population exceeds 10% of the total (in 2005), and the extent of the different branches of Islam today: Sunni
Green, Shiite Red, Ibadi (Khariyism) Blue, from CIA World Factbook, 2012, taken from: https://commons.wikimedia.org/w/index.php?curid
=697595. 2: Decorative muqarnas at the entrance to the Shah Mosque in Isfahan, Iran, from https://es.wikipedia.org/wiki’Moc%C3%
A1lrabe#/media/Archivo:Sally_Port_of_Sheikh_Lotf Allah_Mosque.JPG. 3: Animal motives in the Ambassadors Room of the Reales Al-
cazares (Seville), from the author. 4: Crabs, eels, turtles and other aquatic animals at the base of the so-called Baptistery of Saint Louis
(13th - 14th centuries), Syria or Egypt, inlaid brass and silver, Louvre Museum (Paris). 5: White Marble Plate, with semi precious gem-
stones and plant and animal motifs, India, from Home Decor. 6: Flower decoration at the Taj Mahal, Agra, from 123RF. 7, 8: Marble bas-
relief and particular with flowers and butterflies, Sheesh Mahal, Amber Fort, Jaipur, from: istockphoto.com. 9: Mughal pietra-dura table with
plant and animal motifs, Agra, from de Indiamart. 10: Manuscript of Muhammad ib Musa-al-Kwarizmi (c. 818), from Astronomisch Kompu-
tistischer, BSB Clm 210, from Bavarikon. 11: Persian miniature with Scorpio, (19th century), artist unknown, from Wellcome Library, Lon-
don. 12: Scorpio and Sagittarius in the Termarium of Qusair Amra Castle (Jordan), from Wikimedia Commons. 13: Scorpion from a Byzan-
tine manuscript on the works of Nicandro from Colophon (second half S. Il BC) Theriaka and Alexipharmaka on poisonous plants and
animals including scorpions, spiders, etc. 14: lllustration of the Treaty of the study of scorpions of Zayn al Attar. 15, 21: Lobsters and Scor-
pions, Book of animal utilities (14th century), El Escorial, by Marifio Ferro, 1996. 16: Locusts, Codex of Jibril ibn Bujtisu (13th century). 17,
18: Cancer and Leo and Scorpio and Sagitarius, from Jalal al-Din Iskandar ibn ‘Umar Shaykh's Treatise on Astrology, belonging to the
Sultan of Iskandar, Southern Iran (1410-1411), British Library (London). 19: Manuscript on Zakariya ibn (The Wonders of Creation) by
Muhammad al-Qazwini (14th century). 20: Sheet with poisonous animals of Materia Medica of Dioscorides (1224), Baghdad. 22: Scorpio
(man with two scorpions), from the “Aja’ib al-makhluqat’ or Book of Creation Wonders, of Al-Qazvini's Zakariyya ibn Muhammad Herat,
Persia (1503-1504), British Library (London). 23, 26: Cancer, from a translation of the Persian Treatise on Astrology by Jafar ibn Muham-
mad [Abu Mashas]; Translated into Latin by Georgius Zothori Zapari Fenduli G. Burgundy or South Holland (2nd half S. XIV), British Library
(London). 24: Miniature of Sultan Pir Budaq crying by the river in the Majalis al-‘Ushshaq (The Assembly of Lovers), Shiraz, Iran (1590-
1600), British Library (London). 25: Zodiac from the Manuscript of Kitab fi Ma ‘rifat al-Hiyal al-Handasiya (Book of knowledge of mechanical
devices), al-Jaziri, Northern Egypt (1354). 27: Water Crab, from “Aja’ib al-makhlugat” or The Wonders of Creation, of Al-Qazvini's Zakariyya
ibn Muhammad, Herat, Persia, 1503-1504, British Library (London). 28: The constellations (with Hindu, Islamic and European elements) in
The Jewel of the Essence of All Sciences, India (1840), British Library (London). 29: Doctor applying cauterization to relieve migraine, copy
of Surgery of the llkhanes, by Sharaf ed-Din, National Library of Paris, from https://historia.nationalgeographic.com.es/a/medicos-
islam_8595. 30: Parchment with bees from the Theatrum Sanitatis on the norms of health of Ibn Butlan (XV century), Casanatense Library
(Rome). 31: Armenian sign of Cancer, in the Magical Treatise on Astrology, by the scribe Hovasaph (1610), British Library (London). 32:
Preparation of medicines with honey. Folio from a scattered Arabic manuscript, translation of Dioscorides' Materia Medica (1224), Baghdad
or North of Jazira, Metropolitan Museum, New York.
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Lamina 2

33: El Raja Jaswant Singh, sobre una alfombra portando collares de élitros de escarabajos que simulan esmeraldas (1850), British Library
(Londres). 34: Alegérica representacion del Emperador Jahangir y el Shah Abbas de Persia con orla de aves flores y mariposas (c.1618),
Hermitage Museum (St. Petersburg). 35: Fantasia floral (c. 1650) en un libro islamico hindu, coleccion del Principe Sadruddin Aga khan.
36: Dibujo del Libro de los animales de Al-Jahiz. 37: Flores, aves e insectos, miniatura persa (S.XVII), atribuida a Mohamed Yusof, Palacio
Golestan. 38: Muhammad Khan. Insectos y flores en Dara Shikoh (1630 — 1640), India, British Library (Londres). 39: Miniatura de la Es-
cuela Pahari, norte de la India (S.XVII-XVIII). 40: Miniatura mogol con aves e insectos. 41: Seres marinos, miniatura del manuscrito de
Aja’ib a’makhluqat o Maravillas de la creacién de al-Qazvini, Zakariyya ibn Muhammad, Herat, Persia (1503-1504), British Library (Lon-
dres). 42: Insectos, escorpiones y cangrejos, junto a otros muchos animales coronados por el cuervo segun fabula persa. Escuela Mughal
(1590), de Rawson, 1997. 43: Copa Wade, con figuras de animales, hombres y los Signos Zodiacales, Iran, Periodo Seljuk (c. 1200 —
1225), Cleveland Museum of Art (Cleveland). 44, 45: Miniaturas persas con mariposas. 46: Tulipanes rojos de Cachemira (c. 1610) por
Mansur Nagqgash, de https://www.wikiwand.com/es/Ustad_Mansur. 47: Miniatura mogol con hombre sentado acariciando a una mujer con
un espantamoscas en el Manley Ragamala (c. 1610), de britishmuseum.org. 48: Kilim con dos motivos geométricos imitando a insectos,
Emirdag, Anatolia. 49: Alfombra persa con motivos aracnologicos, Spider Medallion, Afshar, Quchan, Turkmekistan (c. 1595). 50: Altorre-
lieve de Shadrafa, Palmira, Siria, (55 d.C.), British Museum (Londres). 51: Altorrelieve con busto de Atargatis y signos del Zodiaco, Jorda-
nia, Reino Nabateo (S.I), Cincinnati Art Museum (Cincinnati). 52: Espejo magico con simbolos zodiacales (S. XII), Iran, bronce, Museo del
Louvre (Paris). 53: Espejo magico con inscripciones propiciatorias e imagen de escorpion, leén y tres estrellas de seis puntas (S.XIll),
Museo del Louvre (Paris). 54: Amuleto de plomo grabado con inscripciones propiciatorias e imagen de escorpion, ledn y tres estrellas de
seis puntas, Préximo Oriente (S. XI-XIII), Museo del Louvre (Paris). 55: Tankard decorado con los signos del zodiaco y los planetas (S.XIl),
Iran, British Museum (Londres). 56: Detalle del signo de Escorpio en aguamani firmado y datado en 1309 por Al-Hadj Muhammad ibn al-
Hadjadj al-‘Amili, procedente de Egipto o Siria, repujado de metales y plata y pasta negra, Museo del Louvre, Paris. 57, 58: Vista lateral y
superior del Vaso Vescovali, Khurasan, prob. Herat (Afghanistan), (c. 1200 d.C.), British Museum (Londres). 59: Candelabro con inscrip-
ciones de bendiciones y signos del zodiaco procedente de Iraq o Siria (S.XIIlI), latén martillado, inciso y embutido con plata, Museum of
Fine Arts (Boston). 60: Jean-Jacques Boissard, Grabado del Sultan Selim | (1596), Germanisches Nationalmuseum (Nurenberg). 61: Caja
de escritorio hecha por Mahmud ibn Sunqur decorada con escenas artroldgicas, Iran (1281), British Museum (Londres). 62: Caja de escri-
torio con versos del Coran y simbolos de los planetas y el zodiaco, Mosul, norte de Iraq (1230-50), British Museum (Londres). 63:
Costelacion de Escorpio en el Tratado de Astronomia de Abu Rayhan al Biruni (version persa probablemente realizada en Kenya, Turquia
(1286 d.C.), British Library, MS 7697, f.48 a, de Rawson, 1997. 64: Disefio de escorpién en alfombra de Capadoccia. 65: Obtencion de la
miel, Tratado de Materia Médica de Dioscorides, Biblioteca Historico-Médica de Valencia.

>
Plate 2:

33: The Rajah Jaswant Singh, on a carpet wearing elytra necklaces of beetles that simulate emeralds (1850), British Library (London). 34:
Allegorical representation of Emperor Jahangir and Shah Abbas of Persia with a border of birds, flowers and butterflies (c.1618), Hermitage
Museum (St. Petersburg). 35: Floral fantasy (c. 1650) in a Hindu Islamic book, collection of Prince Sadruddin Aga khan. 36: Drawing of the
Al-Jahiz in the Book of Animals. 37: Flowers, birds and insects, Persian miniature (17th century), attributed to Mohamed Yusof, Golestan
Palace. 38: Muhammad Khan. Insects and flowers in Dara Shikoh (1630-1640), India, British Library (London). 39: Miniature from the
Pahari School, North India (17th-18th centuries). 40: Mughal miniature with birds and insects. 41: Sea beings, miniature from the manu-
script of Aja’ib al’makhlugat or Wonders of the Creation of al-Qazvini, Zakariyya ibn Muhammad, Herat, Persia (1503-1504), British Library
(London). 42: Insects, scorpions and crabs, along with many other animals crowned by the raven according to a Persian fable, Mughal
School (1590), by Rawson, 1997. 43: Wade Cup, with figures of animals, men and the Zodiacal Signs, Iran, Seljuk period (c. 1200 - 1225),
Cleveland Museum of Art (Cleveland). 44, 45: Persian miniatures with butterflies. 46: Red Tulips of Kashmir (c. 1610) by Mansur Naqgash,
from https://www.wikiwand.com/es/Ustad_Mansur. 47: Mughal miniature with seated man stroking a woman with a flycatcher at Manley
Ragamala (c. 1610), from britishmuseum.org. 48: Kilim with two geometric motifs imitating insects, Emirdag, Anatolia. 49: Persian carpet
with arachnological motifs, Spider Medallion, Afshar, Quchan, Turkmekistan (c. 1595). 50: High relief of Shadrafa, Palmyra, Syria, (55 AD),
British Museum (London). 51: High relief with bust of Atargatis and signs of the Zodiac, Jordan, Nabatean Kingdom (S.I), Cincinnati Art
Museum (Cincinnati). 52: Magic mirror with zodiacal symbols (12th century), Iran, bronze, Louvre Museum (Paris). 53: Magic mirror with
propitiatory inscriptions and image of a scorpion, lion and three six-pointed stars (13th century), Louvre Museum (Paris). 54: Lead amulet
engraved with propitiatory inscriptions and an image of a scorpion, lion and three six-pointed stars, Near East (11th-13th centuries), Louvre
Museum (Paris). 565: Tankard decorated with the signs of the zodiac and planets (12th century), Iran, British Museum (London). 56: Detail
of Scorpio in aguamani signed and dated in1309 by Al-Hajj Muhammad ibn al Hadjadj -al-'/Amili, from Egypt or Syria, metal embossing,
silver and black paste, Louvre Museum, Paris. 57, 58: Top and side view of Vescovali Vessel, Khurasan, prob. Herat (Afghanistan), (c.
1200 AD), British Museum (London). 59: Candlestick with inscriptions of blessings and signs of the zodiac from Iraq or Syria (13th century),
hammered brass, incised and inlaid with silver, Museum of Fine Arts (Boston). 60: Jean-Jacques Boissard, Engraving of Sultan Selim |
(1596), Germanisches Nationalmuseum (Nurenberg). 61: Desk box made by Mahmud ibn Sunqur decorated with arthrological scenes, Iran
(1281), British Museum (London). 62: Desk box with verses from the Koran and symbols of the planets and the zodiac, Mosul, northern Iraq
(1230-50), British Museum (London). 63: Costellation of Scorpio in Abu Rayhan al Biruni's Treatise on Astronomy (Persian version proba-
bly made in Kenya, Turkey (AD 1286)), British Library, MS 7697, f.48a, from Rawson, 1997. 64: Scorpion pattern on Capadoccia rug. 65:
Obtaining honey, Dioscorides' Treatise on Materia Medica, Historical-Medical Library of Valencia.
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