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MUHYIDDIN IBN ‘ARABI Y LA SABIDURIA INTERIOR

ES para mi un gran honor haber sido invitada a hablar aqui, en el
lugar en que naci6 Aba Abdallih Muhammad Ibn ‘Arabi at-Ta’1
al-Hatimi al-Andalusi, con motivo de la conmemoracién del 750 ani-
versario de su muerte. En Madrid, en 1985, S.H. Nasr escribié un
poema titulado “Al gndstico murciano, Mubyiddin Ibn ‘Arabi”, que
comienza asi:

Murecia, la ciudad de vuestro nacimiento, os ha olvidado.
Vive ignorando a su hijo més ilustre.

Qué maravilloso resulta que, sélo cinco afios después, un acon-
tecimiento de este nivel tenga lugar en Murcia. El resto del poema de
Nasr, sin embargo, es una verdad mds duradera:

Porque vos fuisteis realmente Muhyiddin, “revitalizador de la

[religion”,
Revitalizador de la Religion del Corazén, testigo del Unico,
La religién de la Unidad Divina, que siempre fue y sera '*.

Ibn “Arabi es conocido con el nombre de Muhyi d-Din, “e/ vivi-
ficador de la Religion”, porque explica los significados espirituales e
interiores de la religién y los ilumina con el conocimiento. No es sor-
prendente, en una época en que la religién en Occidente generalmente
ha llegado a estar tan moribunda, que haya un resurgimiento del inte-
rés por alguien que le da vida. Aunque las reglas religiosas externas

* Para consultar las notas, véase el texto original.
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hayan sido diferentes a lo largo de la Historia, de acuerdo con las exi-
gencias de la gente en cada época, la religion es una sola en su regula-
cién interna, que es el sometimiento a Dios; lo que da vida a la reli-
gion es el sentido con el que es infundida, y éste suele estar en
continuo desarrollo. Concentrindose en el sentido interno de la reli-
gion mds que en sus formas y efectos externos, Ibn ‘Arabi penetra en
la esencia misma de la cuestidn y sus ideas tienen aplicacién universal.
No debe sorprendernos, por lo tanto, que, durante este afio de su ani-
versario, una exposicion de sus manuscritos esté siendo organizada en
el Vaticano.

El punto de partida de Ibn “Arabi es el Uno y Unico, la Existen-
cia Absoluta mis alld de toda calificacién, que incluso no calificarla
seria una calificacién. Esto no solamente implica la inaccesibilidad de
la Ipseidad, la cual esti mis alld de la comprensién por quien no sea
Ella misma, sino también tal intimidad que la Ipseidad es también
realmente la misma que toda cosa que existe. La situacién del hombre
es Ginica porque, aunque sea la tinica cosa creada que se siente separa-
da de la Realidad, s6lo él puede conscientemente llegar a conocer su
unién con Ella. La realidad del hombre es que él resume y sintetiza
toda la creacién combinando en él todos los nombres y relaciones y, a
la vez, es la Imagen de Dios como objeto singular de amor.

Ibn “Arabi escribe desde el punto de vista del hombre en su mis
alto nivel, y la persona a quien se dirige en sus escritos es aquella que
tiene capacidad para alcanzar ese mismo nivel. Dado que la facultad de
llegar a la perfeccidn aparece en potencia en todo ser humano, a causa
de su propia naturaleza esencial, el autor, por consiguiente, se dirige a
cualquier persona que aspire a hacer realidad esa potencia. Que triunfe
o no en tal empefio depende, por supuesto, de la voluntad de Dios, tal
como el joven Ibn ‘Arabi sefial6 cuando comenzaba a adentrarse en el
camino espiritual. En el R#h al-quds (la mayor parte de él traducido
por Asin Palacios en sus Vidas de Santones Andaluces) *, relata que
Aba Ga'far al-Uryani, uno de sus maestros sevillanos, le pregunts:

“s Estds firmemente dispuesto a seguir el camino de Dios?” Yo
le respondi: “El siervo decidido estd; pero Dios es quien otorga
la firmeza”. Entonces me dijo: “Cierra, pues, la puerta, corta
los lazos de las cosas de aci abajo y siéntate a esperar que el
generoso Dador de todo bien te hable tras los velos que lo
ocultan”. Puse en practica inmediatamente sus consejos hasta
que Dios se me reveld.

410

La sabiduria concedida por Dios sin intermediarios es un regalo
que no puede ser obtenido mediante el trabajo o alcanzado mediante
la especulacién intelectual. Tal como sefiala el Coran: “Dios otorga la
sabiduria a quien quiere y, cuando la otorga, es un gran bien el que
hace”. Sabiduria significa conocimiento de la Realidad, que implica
discernimiento en el momento de juzgar el correcto orden de las co-
sas. Como el mis completo heredero que es del Enviado, Ibn ‘Arabi
sirve de ejemplo para todos los que buscan la sabiduria interior, cuan-
do nos aconseja buscar el conocimiento directamente en Dios, sin im-
portar cudl pueda ser el vehiculo aparente de ese conocimiento, ya
que, segtin la Tradicién, el profeta dijo a sus seguidores: “Buscad la
sabiduria, aunque sea en China”.

En las Futihat al-Makkiyya, “Las revelaciones de La Meca”, Ibn
‘Arabi cita a Aba Yazid, quien reprendié a los eruditos exotéricos di-
ciendo: “Obtenéis vuestro muerto conocimiento de los muertos, pero
nosotros obtenemos nuestro conocimiento del Vivo que nunca muere”>.
El hecho de obtener el conocimiento del Vivo es lo que da frescura al
pensamiento de Ibn “Araby, al no haber un significado fijo en sus pala-
bras; los significados constantemente surgen y son ofrecidos como
ayuda. A cualquier cosa que sea tomada como interpretacién en una
forma fija seguird una nueva interpretacién, de modo que el foco de
atencién no es la forma o lo que uno crefa que era la forma, sino la re-
alidad subyacente que nunca puede estar fijada o limitada y es una in-
terminable fuente de revelacién. Esto estd de acuerdo con la Palabra
Sagrada (badit qudsi): “Yo era un tesoro escondido que deseaba ser co-
nocido, por eso creé el mundo: para que se me conociera”. Su verdad
estd emergiendo eternamente no como algo que ocurrié en el pasado,
sino como una noticia original proveniente del Desconocido.

Fue en el transcurso de un suefio de anuncio de buena noticia
cémo a Ibn ‘Arabi le fue otorgado el libro Fusias al-Hikam. El hecho
ocurrié en Damasco en 1229, hacia el final de su vida. Ibn “Arabi ex-
plica en el Prefacio de su libro:

Vi al Enviado en un suefio de buenos augurios (mubasSira), a
finales del mes de Muharram del afio 627, en la ciudad de Da-
masco, y en su mano habia un libro. Me dijo: “Este es el libro
de los Fusiis al-Hikam. Témalo y publicalo para que la gente se
beneficie de é1”*.

El Enviado le impuso a Ibn ‘Arabi, siguiendo la Orden Divina,
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abrir el libro y exponer los misterios que contenia, de acuerdo con los
limites asignados por Dios. “Ciertamente —escribe— no irradio sino lo
que me ha sido irradiado, y no presento en estas lineas (en este libro)
excepto lo que me ha sido presentado” *. También deja claro que tini-
camente desvela lo que tiene permiso para desvelar, y no todo lo que
conoce, porque —dice~ “el libro no es lo suficientemente amplio para
eso, y tampoco el universo existente en este momento™ .

De hecho, la ciencia moderna esti llegando a reconocer que es
imposible representar o construir un modelo de ni siquiera una pe-
quefia parte del universo, pues un niimero infinito de factores entra en
juego en cada momento. Hasta hace poco tiempo, la segunda ley de la
Termodindmica, que percibia la entropfa del mundo como en perma-
nente incremento, tendia a promover una visién del mundo donde el
universo se dirigia hacia el caos y la muerte. Afortunadamente, descu-
brimientos cientificos més recientes han estimulado puntos de vista
donde lo que antes era considerado un caos es ahora percibido como
un grado superior de orden, debido a un principio de auto-organiza-
cién. Los futuros estados del universo no estin prefijados, sino abier-
tos y sélo son conocidos en el momento de su desarrollo —tal como lo
expone el fisico Paul Davis: “El universo es su mds rapido simulador”’.
Esta idea esti muy en consonancia con la Sabiduria del Destino a la
que se hace referencia “en la Palabra de Ezra”: “El (Dios) sélo conoce
aquello que lo que es conocido Le da a conocer”. La ciencia, que es en
gran medida el lenguaje de hoy, ayuda, por consiguiente, a acercar a la
consciencia una percepcién del universo que esti en linea con el desa-
rrollo del conocimiento esotérico.

Ibn “Arabt afirma en todos sus libros que él sélo escribe lo que
Dios le ha hecho descubrir y le ha sido dictado por El.

Los libros que he redactado —éste y otros—, escribe en las
Futuhat al-Makkiyya, no siguen las pautas ordinarias de com-
posicién, ni nosotros seguimos las pautas de los autores al
uso... Mi corazén estd adherido a la puerta de la Divina Pre-
sencia, esperando atentamente lo que vaya a salir cuando la
puerta se abra. Mi corazén es pobre, necesitado, vacio de todo
conocimiento... Cuando algo se le aparece al corazén desde
detrds de esa cortina, el corazén se apresura a obedecer y lo

consigna por escrito en los términos exactos que le fueron or-
denados *.
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Que Ibn ‘Arabi sea una fuente de conocimiento es debido, pues,
s6lo a que su propio conocimiento estaba vacio. Muchos de los proli-
ficos textos de Ibn ‘Arabi, sin embargo, fueron dirigidos a una perso-
na especifica con un objetivo concreto o para personas que ya habfan
alcanzado una altura de conocimiento que rebasa la comprensién ac-
tual de quienes son sélo principiantes en el camino mistico. No obs-
tante, los Fusiis, obra que ha sido frecuentemente considerada como la
sintesis y el summum, el pindculo, de su pensamiento, es también una
invitacién abierta a quienes deseen conocer la Realidad.

Los Fusiis se distinguen de los otros escritos de Ibn ‘Arabi por la
manera cé6mo el libro le llegé, ya que es el tnico que le fue otorgado
de ese modo por el Profeta: le fue dado, completo, en un solo suefio.
La redaccién de su otra gran obra, las Futihat al-Makkiyya, por ejem-
plo, se prolongé durante un largo periodo de tiempo y fue aparecien-
do por partes. El libro de los Fusis ha atraido también muchos mis
comentarios (O. Yahya ha establecido una lista de 120) * y criticas
mucho mis adversas que ninguna de sus otras obras, quizd porque su
cardcter mds esotérico exige explanacién; y, al haber sido malinterpre-
tado por quienes se aferran sélo a la forma exotérica de la religién ma-
hometana, ha sido frecuentemente entendido como contrario al men-
saje del Profeta. Mientras que, en sus otras obras, Ibn “Arabi con
frecuencia hace referencia a cuestiones legales de la religién exotérica
de Muhammad, en los Fusiis se interesa principalmente por los signifi-
cados interiores de las palabras del Enviado y de su Libro, el Coran.
Ademis, no solamente hace referencia a Muhammad, sino que el lado
esotérico de lo que el Profeta aporté es revelado a través de una suce-
sién completa de profetas desde Adin hasta Mahoma. El Mensaje
Profético es, por consiguiente, visto como un tnico movimiento que
va desarrolldndose a través de los tiempos. Cada uno de los veintisiete
profetas cuyas sabidurias estin detalladas en los Fusiis al-Hikam revela
un aspecto diferente de ese mensaje de acuerdo con la aptitud de cada
profeta y con las demandas de su pueblo, aunque la invitacién de to-
dos los profetas es al tinico Sefior, que es el Sefior de sefiores, y el pro-
pésito de todas las religiones es llevar a la gente al conocimiento de la
misma Verdad dltima.

El titulo de Fusiis al-Hikam significa literalmente “las piedras
preciosas, o los engastes, de las sabidurias”. Aunque Sabiduria, en tan-
to que calificacién del Ser Absoluto, es singular, cada profeta mani-
fiesta dicha Sabiduria con un particular énfasis. La Sabiduria, por lo
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tanto, se vuelve particularizada en la expresidn, y en sus distintas ima-
genes pasa a ser llamada “sabidurias”, a pesar de que el Ser al que tales
sabidurias se refieren permanezca incalificado. Cada uno de los titulos
que encabezan cada capitulo de los Fusis se refiere a la piedra precio-
sa, 0 engaste, de una determinada sabiduria en la Palabra de un profeta,
por ejemplo, “el engaste de la Sabiduria de Singularidad en la Palabra
de Mubammad”, y aunque tal sabiduria aparezca individualizada en
ese profeta, pertenece al Absoluto. Ismail Hakki Bursevi ha escrito en
su excelente Introduccion a los Fusiis que quienes toman sabiduria a
partir de la “Presencia Mubammadiana sin intermediario la toman di-
rectamente de los herederos de Mahoma, y la Sabiduria que procede
de esta estacion es la sinica Sabiduria™ ®.

El término édrabe fass en singular y fusiis en plural puede signifi-
car “quintaesencia o epitome”, o, como William Chittick sostiene, es
la piedra preciosa que se engasta en un anillo (fass al-hatim) “sobre la
que se graba el nombre de su propietario para que con ella pueda sellar
sus posesiones” "'. El Dr. Austin ha sefialado que el sentido que tiene
esa palabra en el titulo del libro en cuestién no es tanto la gema o pie-
dra preciosa en si misma cuanto “el engaste sobre el que la gema, con
un nombre grabado, servird para hacer un sello de anillo” ™. El engas-
te exhibe la gema y al mismo tiempo se adapta a sus contornos: “E/
Corazon del gnéstico u Hombre Perfecto es como el engaste de la pie-
dra preciosa de un anillo, que adopta totalmente su forma” “, escribe
Ibn ‘Arabi en “La Sabiduria del Corazén en la Palabra de Su‘ayb”.
Asi pues, los profetas son los engarces de las sabidurias y son también
los sellos de esas sabidurias.

Los Fusis al4{ikam empiezan con las palabras “En el nombre del
Clemente y Misericordioso, alabanza y gloria a Dios que hace descen-
der la Sabiduria a los corazones de las Palabras...” . Adviértase que,
en este pasaje, Sabiduria estd en singular; asi pues, es la recepcién en
los corazones de las Palabras, que son la pluralidad de los profetas, la
que hace que la sabiduria singular aparezca como plural, y los profe-
tas son los engastes que muestran la belleza de la joya singular. Cémo
lo que es singular puede aparecer expresado con imigenes miltiples es
el secreto del Hombre que Ibn ‘Arabi describe en los Fusiis al-Hikam,
donde el Hombre Perfecto es descrito como Palabra, que al mismo
tiempo separa y une (furgan y qur’an). El primer capitulo, que es el
de “la Divina Sabiduria en la Palabra de Adan”, empieza con una im-
plicita referencia al Dicho Sagrado, o hadit, al que ya nos hemos refe-

414

rido: “Yo era un tesoro escondido...”, y todo el libro es como un desa-
rrollo de eso y una indicacién del camino de retorno. Este va desde la
posicién del Hombre como Vicegerente de los universos hasta el mis-
terio del amor que es la Superlativa Perfeccién representada por Ma-
homa.

El Hombre Perfecto es descrito como un sello que salvaguarda
los tesoros del Rey: “El universo esta completo con su existencia y él es
para el universo como la piedra preciosa de su sello, y es el lugar donde
se graba la firma con la que serdn selladas todas las posesiones de Sus
tesoros (de Dios)” ™. Asi pues, con respecto a su exterior, es decir, en
relacién con el universo, él es como el engarce del sello, pero con res-
pecto a su interior él es como el sello mismo. Se habri advertido que
las imdgenes del engarce y del sello estdn, pues, intimamente ligadas.
Si bien la nocién de sello implica terminacién, no implica necesaria-
mente finalizacién. En Al-Istilahat as-Safiyya de Ibn ‘Arabi, el sello o
hatm es definido como “el signo del sinico Real sobre los corazones de
los conocedores o gnosticos” . Es mediante el sello cémo los tesoros
estdn a un tiempo cerrados y abiertos, impidiendo y simultineamente
concediendo el acceso, mediante permiso. El hecho de que los tesoros
estén sellados no debe impedir que lo que estuviese oculto en el teso-
ro se vuelva manifiesto, ni debe impedir a la humanidad que alcance la
perfeccién: por el contrario, es a través del sello cémo la Misericordia
se extiende al Universo. Ibn ‘Arabi escribe que el hombre es para Dios
como la pupila es para el ojo (téngase en cuenta que pupila se dice en
rabe “hombre dentro del ojo”): “Es por ello por lo que es llamado
Hombre, porque de hecho él es la vision de Dios sobre Su creacion y la
personificacion de la compasion de Dios por ella. Y es el hombre de los
tiempos recientes y el de toda la eternidad, y su emergencia es continua
y eterna” V. Aunque la imagen que ofrece el Hombre en relatividad,
va de acuerdo con los efectos del tiempo, y por consiguiente cambia y
pasa a través de los ciclos, la Realidad del Hombre es la Realidad Di-
vina que es Una y sempiterna.

Adan, el primer profeta y el primer hombre que ha podido pro-
piamente ser llamado Hombre, es el tema del primer capitulo de los
Fusis, y, aunque la secuencia de los capitulos no siempre sigue el or-
den cronolégico de los profetas en cuestion, el libro culmina con “/a
sabiduria de Singularidad en la Palabra de Muhammad”, que es el Se-
llo de los Profetas. Este sellamiento tiene un aspecto temporal, ya que
Muhammad dijo que no habrfa mds profetas después de él: es decir,
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que no habria més profetas enviados con una nueva doctrina religiosa
o ley, y que habia sido informado por Dios de que la religién quedaba
completada con él. Jestis dijo: “No penséis gue he venido a destruir la
Ley ni los Profetas: No he venido a destruir, sino cumplir” ®, y, del
mismo modo, el mensaje que Mahoma predicé no era el de destruir lo
que habfa sido formulado con anterioridad, sino a completar la tinica
religion, que habia ido desarrollindose desde el comienzo de la huma-
nidad. De todos modos, con Muhammad, el limite de la profecia le-
gisladora fue alcanzado. La religién universal tnica, manifestada a tra-
vés de los profetas, fue, pues, completada en el Islam, que significa
sumisién a Dios; y Mahoma es el ejemplo humano de absoluta sumi-
si6n y servidumbre.

Con su aparicién sobre la Tierra, Muhammad fue el dltimo pro-
feta y el sello, sintetizando y resumiento a todos los que le precedie-
ron en el tiempo. Con todo, su caricter de sello implica también el
principio del que derivan las varias expresiones de la profecia que apa-
recen en el tiempo, y por ello podia decir: “Yo era profeta cuando
Addn estaba entre el agua y el barro”. La imagen completa de la reali-
dad de la singularidad de la totalidad de la profecia, que es Mahoma,
precede a la aparicién de su primera particularidad, que es Adan.

Cada profeta, por lo tanto, recibe el conocimiento que corres-
ponde a su pueblo y su profecia de manos del Sello de la Profecia, de
manos del aspecto manifiesto de la Realidad de Muhammad. Sin em-
bargo, aunque cada profeta manifiesta una sabiduria concreta en vir-
tud de su profecia, cada profeta es también un santo, o amigo de Dios,
y es a través de su santidad cémo se empapa de esa sabiduria interior
que se refiere a la Unidad de la Ipseidad. Esa sabiduria interior que él
liba del aspecto interior de la Realidad de Mahoma, que es el Sello de
la Santidad.

Durante el tiempo de su profecia, parte del conocimiento conce-
dido al Enviado hubo de permanecer oculto. Por ejemplo, alguno de
los misterios del destino (gadar) le fue ocultado, con la finalidad de
no turbarlo con el conocimiento de quién habria, y quién no, de res-
ponder a su invitacién. A causa de su funcién externa, por consiguien-
te, se le impidi6 al Enviado que revelara ciertos aspectos del Conoci-
miento Divino que le habian sido conferidos en virtud de su santidad,
aunque ¢l abarcara esencialmente la estacién del Sello de la Santidad.
Ismail Hakki Bursevi explica esto mis delicadamente en su comenta-
rio de los Fusiss: “La persona que es individualizada en esa santidad

416

que es el Sello de la Santidad es superior, en consideracion a que recibe
de la Absoluta Santidad, que existe en su calidad de ser el espejo com-
pleto, y ésa es la Absoluta Santidad Mubammadiana, que es la santi-
dad interior del Sello de los Enviados. Pero el Sello de los Enviados no
puede manifestar el conocimiento que su absoluta santidad le otorga
en su Via religiosa manifestada, porque la calificacion de enviado y
profeta se opone a ello, puesto que las necesidades del cardcter de en-
viado y de la profecia son la inmanencia y la pluralidad, mientras que
la necesidad de la santidad es Dios y la unicidad.

Consiguientemente, si Dios deseara manifestar los conocimie.ntos
que son especificos del Sello de los Enviados, provenientes de su inte-
rior y de su santidad, El los habria manifestado a través de la imagen
del Sello de los Santos, que estd individualizada en esa santidad, de
entre los herederos perfectos del Sello de los Enviados. Esta es una de
las bellezas del Sello de los Enviados y es uno de los lugares de mani-
festacion de su realidad” . Esto confirma que el Sello de los Santos es
el de la Realidad de Mahoma y en este grado no hay cuestién de plu-
ralidad —es en la manifestacién de esa santidad en una imagen indivi-
dualizada donde se da la diferencia—. Como M. Chodkiewicz ha sefia-
lado en su libro més erudito, Le Sceau des Saints, que se ocupa de la
cuestién del Sello con todo detalle, “el Sello de la Santidad Mubam-
madiana, en tanto que individuo preciso, situado en la historia, es, co-
mo el Polo y los otros titulares de la jerarquia inicidtica, solo un susti-
tuto” de la hatmiyya, de la funcién de Sello, que pertenece sélo a la
Realidad Muhammadiana *.

Ha habido mucha controversia a lo largo de los siglos respecto a la
identidad del Sello, pues muchos de los detalles ofrecidos parecen con-
tradecirse unos a otros. Como sucede con las paradojas que abundan en
la obra de Ibn “Arabi, esto es asi normalmente porque el asunto en cues-
tién esta siendo considerado en un nivel diferente o en una modalidad
diferente. El que Ibn ‘Arabf estd realizado en la estacién del Sello de la
Santidad Muhammadiana y reclama ese titulo para si mismo estd fuera
de duda y estd corroborado en varios lugares que serdn referidos mds
adelante. En la “Sabiduria de Espiracion en la Palabra de Set”, Tbn
“Arabi relata la visién que el sello de los Santos podria ver: el Profeta pu-
so un ejemplo segiin el cual vio a la profecia como un muro hecho de: la-
drillos, completo sélo a falta de un ladrilo, y €l se vio como ese ladrillo.
El Sello de la Santidad, sin embargo, ve en la pared un hueco para dos
ladrillos, uno de oro y otro de plata, y se ve a si mismo como encajando
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perfectamente en el hueco de los dos ladrillos. En las Futhat, donde
Ibn “Arabi da muchos mas detalles personales, esta visién es relatada co-
mo suefio propio. Ibn “Arabi afiade con toda humildad:
Me desperté, di gracias a Dios y dije muy humildemente: “Soy
uno de los siibditos del enviado y de los profetas, la paz sea con
ellos, y es conveniente que yo sea el Sello de Dios para Su San-
tidad sélo si ese es el deseo de Dios” *'.

Ibn ‘Arabi, pues, no afirma, como algunas personas piensan, que
él es superior al Profeta, sino que sefiala la superioridad, desde un cier-
to punto de vista, del significado interno de su profecia. Ismail Hakki
Bursevi explica el simbolismo de los ladrillos de oro y plata de la si-
guiente manera: “El o070 es la imagen de la anténtica perfeccién Divina
y deja establecida su soberania, y es la realidad y el interior de la plata.
Del mismo modo que la santidad es el significado real y el interior de la
profecia, la plata, por la perfeccion de su limpieza, es lo mas cercano al
oro. Pero, con el paso del tiempo y bajo la influencia de las cosas que su-
ceden, su imagen empieza a perder brillo y, por la misma razén, la pro-
fecia queda interrumpida, cosa que no sucede con el oro. Este siltimo no
pierde brillo ni disminuye, porque su preciosa imagen original queda
preservada” *. La funcién de Ibn ‘Arabi como Sello de la Santidad
Muhammadiana es, pues, la de ser un perfecto depositario de esa sabi-
duria singular que es propia del Enviado en su vertiente de santidad.

Ibn “Arabt explica que, del mismo modo que el Sello de los Pro-
fetas fue profeta antes de la creacién de Adan, “el Sello de los Santos
fue santo cuando Adin estaba entre el agua y el barro, y otros santos
no fueron santos hasta haber adquirido, extraidas en las cualidades
Divinas, las condiciones de la santidad y haber sido calificados por
ellas, del mismo modo que Dios fue llamado por sus Nombres Santo
(wali) y Alabado (hamid)” *. Profecia y santidad son, pues, dos aspec-
tos de la Realidad tinica de Mahoma, donde la funcién de profeta de-
pende de las necesidades de las criaturas y, por consiguiente, exige
completa servidumbre, mientras que la santidad es una cualidad de
Dios, pues wali es uno de los Nombres Divinos. Pertenece exclusiva-
mente a Dios y forma parte de la revelacién Esencial.

Dijo el califa Aba Bakr: “Constatar que uno esti incapacitado
para conocer el Conocimiento es ya conocimiento”. Para indicar algo
de lo que el Sello significa puede servir de ayuda referir la respuesta de
Ibn “Arabi a esas palabras. En “la Palabra de Set” escribe:
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“Y entre nosotros hay algunos que conocen y no dicen eso, y
ésta es la mejor manera de decir: mejor que el conocimiento
nos conceda silencio y no nos otorgue incapacidad, y éste es el
mas alto conocimiento de Dios y este conocimiento es sélo para
el Sello de los Profetas y el Sello de los Santos. Ninguno de los
profetas o enviados vio esto excepto desde la hornacina de Luz
del Sello de los Santos. Tanto que, de hecho, los enviados no
ven lo que acabamos de decir: que ellos sélo ven desde el nicho
de Luz del Sello de la Santidad, porque la funcién de enviado
y la profecia, o lo que es lo mismo, la profecia y la funcion de
enviado legislador, estin ambas separadas (de la santidad)
mientras que la santidad (Divina Mubammadiana total) nun-
ca queda interrumpida. Y puesto que los enviados eran santos,
no ven lo que hemos mencionado excepto desde la hornacina
de Luz del Sello de los Santos, y sde qué otro modo esos santos
que estan por debajo (de los profetas en grado) lo iban a reci-
bir de cualquier otro lugar? Este mds alto conocimiento de
Dios solo puede ser dado mediante la identificacion esencial en
el nivel del Sello de los Santos, el cual es la fuente de conoci-
miento de todos los profetas, enviados y santos” *.

El asunto de la identificacidn esencial en este nivel es de extrema
importancia. Como ya ha sido indicado, la Santidad pertenece a la
Realidad de Muhammad. Todas las apariencias de santidad son mani-
festaciones del Logos Universal Unico, el Espiritu de Muhammad, el
cual es la Realidad de Realidades y, en la terminologia de otras tradi-
ciones, puede ser llamado con otros nombres, aunque su significado
siga siendo el mismo. El Sello de los Santos es la quintaesencia de la
santidad, que sintetiza todos los grados de santidad. Los grados en
que estin individualizados los lugares de manifestacién del grado no
estdn limitados a un individuo en particular —aunque pueda decirse
que ese grado pertenece a la individualizacién que lo compendia. (A
Salomén se le dio “un reino que no pertenecié a nadie después de él”
¥, aunque Mahoma recibi6 todo cuanto Salomén recibid, se refrend
de manifestarlo, pues respeté la concesién de ese reino a Salomén.)
Del mismo modo, el nombre de ‘Santo’ realmente pertenece a Dios y
s6lo puede ser aplicado por extensién a quienes han realizado su esen-
cial unicidad con Dios, y los santos pertenecen a Dios.

Ahora bien, Jestis también es llamado por Ibn ‘Arabi el Sello de
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los Santos, aunque éste sea normalmente calificado como Sello de la
Santidad Universal o Absoluta, o Sello de la Santidad de los Profetas y
Mensajeros. Conjuntamente con su estrecha relacién con el Profeta,
Ibn ‘Arabi tiene una relacién directa con Jests. Como Claude Addas
ha sefialado en su importante biografia de Ibn ‘Arabi ®, la triple visién
de Jests, Moisés y Muhammad que Ibn “Arabi tuvo durante un retiro
en Sevilla constituy6 un trascendental viraje espiritual en su vida. A
partir de entonces, se refiere a Jestis como su primer maestro espiritual.
Menciona también que en su juventud fue un ‘isewi: un aficionado a
Jests, y que Aba Ga'far al-Uryani, que fue probablemente su primer
maestro en Sevilla, era también un ‘“sawz. Y fue Jests quien, en presen-
cia de Muhammad, senté a Ibn “Arabi en la plataforma de la Santidad
muhammadiana. Una vez que estuvo entronizado, Mahoma dijo a Je-
sts, refiriéndose a Ibn “Arabt: “El es como ti, tu hijo y tu amigo” *, in-
dicando la intimidad y la complejidad de la relacién entre ambos.
El que Ibn “Arabi hereda tanto de Muhammad como de Jests es-

td confirmado en un poema donde escribe:

Soy el Sello de la Santidad sin ninguna duda,

He heredado al Hasimi (Mahoma) y al Mesias (Jestis) 7.

El Sello de la Santidad combina y compendia la santidad privada
de la linea sucesoria muhammadiana y la Santidad Universal de todos
los profetas y mensajeros, y otros santos, de modo que abarca todas las
expresiones interiores posibles de santidad. La santidad muhammadia-
na, que estd en el nivel de vicegerencia y supervisa la emergencia tem-
poral de la humanidad, ser sellada con el Mahds, que serd un descen-
diente fisico del Profeta. Pero la Santidad Divina muhammadiana no
estd limitada por efectos temporales: su caricter de sello es la manifes-
tacién de su perfeccién, y no puede ser suprimido. En otro poema, Ibn
‘Arabi llama a este Sello “e/ ‘Sello de Privatividad’ en la extension
abierta / en el mundo y en la Presencia” ®. Esta Santidad es el istmo en-
tre la Ipseidad y la Divinidad, que es de una interioridad y primordiali-
dad que abarca tanto lo interior como lo exterior. Es de la Santidad Di-
vina Esencial y es de la revelacién Divina que no tiene fin. La funcién
de Sello que aparece en relatividad esti sujeta a la emergencia temporal
de la humanidad, pero esto no debe ser confundido con el caricter de
Sello que es de la Presencia Divina y, por lo tanto, permanente.

La historia terrestre sigue una progresién temporal, donde todas
las cosas tienen un principio y un final. Por su naturaleza ciclica, el fi-
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nal de una Era es el principio de algo nuevo. Jests, tal como escribe
Ibn ‘Arabi en las Futihat, es el tltimo profeta de esta emergencia ma-
terial humana, porque finalizard la linea sucesoria que lleva desde
Adén hasta él mismo. No traerd una nueva ley cuando venga de nue-
vo, ya que la profecia legisladora ha sido sellada por Muhammad. El
futuro ejercicio de la profecia por parte de Jests serd interior y su lado
santo serd exteriorizado. Es por ello que es importante en nuestro
tiempo llegar a una comprensién de lo que previamente ha sido esoté-
rico, es decir, oculto, de modo que haya la suficiente receptividad para
reconocer lo que Jesus traerd en su segunda venida. El empleo de las
ideas de Ibn “Arabi es de un inmenso provecho para conseguir tener
disponible esa sabiduria interior.

Lo que Ibn “Arabi representa por su posicién como Sello de los
Santos no es una clausura de un grado de santidad, sino una apertura
hacia una mds amplia posibilidad para la humanidad en su conjunto.
Durante su Viaje Nocturno, descrito en el Kitab al-Isra’, Moisés le
dijo a Ibn ‘Arabi en el sexto cielo: “Del mismo modo que tii eres un
heredero, es necesario que otros, a su vez, hereden de ti” *. El anuncio
de Ibn ‘Arabi no estd en el nivel de la especifica profecia, sino que es
una invitacién universal a recibir conocimiento directamente de la
fuente. La efusién de estar en los contenidos del conocimiento divino,
que son sus tesoros, es constante. “La efusion divina es perpetua, la
puerta a visiones anunciadoras (muba¥sirat) no ha sido cerrada, y ‘és-
tas son algunas de las partes de la profecia’, escribe en las Futabat *.
Por consiguiente, la profecia universal, que es la profecia de explana-
cién y verificacion, es continua porque su cometido es la sabidurfa in-
terior, y no el promulgar nuevas leyes.

La importancia que Ibn ‘Arabi concede a los sellos, a su identi-
dad y a la relacién de uno con otro, debe ser contemplada en el con-
texto total de su pensamiento, y no debe distraer nuestra atencién del
asunto esencial. El mismo Ibn “Arabi advierte contra el hecho de que-
rer obtener de Dios conocimiento de detalles temporales: cuando la
gente queria saber la identidad del Polo espiritual o le preguntaba
acerca de la duracién del gobierno del Mahdi, que el propio profeta
habia descrito en términos vagos, respondia que no le habia pedido a
Dios que le revelara eso, ni detalles de ningiin otro acontecimiento
temporal, a no ser que Dios le informara espontineamente. “Pues ten-
8o miedo”, decia, “de que durante el tiempo en que le esté pidiendo a
Dios que me informe acerca de alguna cosa engendrada o temporal,
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deje pasar alguna porcion de mi consciencia de EL Asi pues, en lugar de
eso, he abandonado mis asuntos en manos de Dios en Su reino (mulk,
es decir, en su mundo), dejandole hacer conmigo lo que le plazca”*'.

Afortunadamente para aquellos de nosotros de limitada erudi-
cién, no es vital captar intelectualmente todos los detalles de las jerar-
quias, estaciones, estados, reglas y regulaciones que tienen que ver con
los caminos espirituales, porque hay una via mis directa por medio de
la cual Dios estd “mads cerca de nosotros que nuestra vena yugular” *.
Al principio del capitulo sobre Adéin, Ibn ‘Arabi explica que Dios
“hace descender la Sabiduria a los corazones de las Palabras a través
de la unicidad del Camino mds recto y mds corto desde la mds Antigua
estacion” *. Es decir, directamente de la estacién de la Ipseidad de la
Unicidad a través de una conexién privada. Este es igualmente el ca-
mino al que estin invitados aquellos que recibirin de acuerdo con la
Mis Santa Efusién. Como explica en el capitulo acerca de la Palabra
de Su‘ayb, aunque de acuerdo con la tinica comprensién, Dios se reve-
la segtin la capacidad del corazén del siervo, “el corazon del “arif no
tiene condicionamiento definido de modo que el haqq se revela a si
mismo de acuerdo con esa no-condicion” *. Mediante esta compren-
si6n, Dios no estd limitado por la particularidad del lugar, sino que el
lugar se convierte en Su lugar de epifania. “El sello se adapta a la for-
ma del engaste, e ignalmente el corazon del ‘arif o el del Completo se
adapta a la forma de la Divina Revelacion” *. El corazén del siervo se
asemeja al tesoro de la biblioteca de Dios que debe ser vigilado para
asegurarse de que a ningln pensamiento que no sea Dios se le permita
la entrada, y que su pureza sea preservada intacta para la Belleza santa
que habri de aparecer.

“Los corazones puros son los tesoros de los misterios Divinos”,
nos dice Ismail Hakki. En los corazones puros, lo que estaba oculto
es revelado, el interior y el exterior estin unidos en la revelacién. Si se
admite que no hay nada en existencia excepto Dios, entonces es El
quien se manifiesta y es reconocido en cada creencia y en cada forma.
En la “Sabiduria de Espiritualidad en la Palabra de Jacob”, escribe
Ibn “Arabi: “Quien restringe la Realidad [a su propia creencia] Lo nie-
ga a El [cuando se manifesté] en otras creencias, afirmandolo sélo
cuando El se manifiesta en su propia creencia. Quien no Lo restringe
de ese modo no Lo niega, sino que afirma Su Realidad en cada trans-
formacion formal, adordndolo en sus infinitas formas, puesto que no
hay limite para las formas en las cuales El se manifiesta” *.
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El hombre estd en continuo progreso, y no hay término en su
bisqueda de la Perfeccién. Cuando San Juan de la Cruz ascendié al
Monte Carmelo, “sin otra luz y guia / sino la que en el corazon ar-
dia”, confié en la oscuridad del Desconocido, que era su realidad inte-
rior, hasta que accedi6 a la unién con su amado:

Oh, noche, que juntaste
Amado con Amada,
Amada en el Amado transformada 7.

A pesar de su sublimidad, la unién con Dios es sélo el principio
del conocimiento real y es el requisito bisico para que el Hombre sea
realmente humano. El Niicleo del Niicleo * nos informa de que la com-
prensién real y el conocimiento sélo comienzan tras la unién, mis alld
de la cual el viaje hacia la Perfeccién continda sin mds meta tltima que
el amor de la Belleza por expresarse a Si misma y por darse a conocer.

Muhyiddin Ibn ‘Arabi nos informa de que, en esencia, el hom-
bre estd ya en unién con el Unico y Unicamente Absoluto Ser, pero
necesita conocer el significado de esa unicidad si desea realizar su po-
tencialidad en tanto que alguien hecho a la Imagen de Dios. Entonces,
lo tnico que él puede hacer es cumplir el deseo de Dios, deseo que es-
t4 reflejado en él mismo, de ser conocido y de manifestar Su Belleza a
Si mismo, de acuerdo con el hadit: “Yo era un tesoro escondido y deseé
ser conocido, por lo que creé el mundo para que Yo fuera conocido”.
La Perfeccién que estd escondida en la Absoluta Incognoscibilidad, en
el momento de conocerse a Si misma como siendo ‘Yo’, fue impelida
por amor a expresarse, de modo que, a través del conocimiento, Su
Belleza pudiera ser apreciada como ‘t7#’. El ‘t#’ para quien el mundo
fue creado es el ‘44’ que conoce a Dios y lo alaba en el nivel de la Su-
prema Perfeccién: Dios dijo a Muhammad: “Si no fuera por ti, si no
fuera por ti, no habria creado los universos”.

Debido a la interminabilidad de la Revelacién Divina, no hay to-
pe para el conocimiento de Dios, que es por ello por lo que el Profeta
dijo: “Sesior, aumenta mi conocimiento”. La revelacion divina nunca
se interrumpe y el conocimiento, que estd sujeto a lo conocido, es in-
terminable. La verificacién y explicaciéon de ese conocimiento por
quien esti en la imagen de Dios nunca cesard, sea cual sea la forma
que lo exterior pueda adoptar, ya que el Conocimiento Divino es infi-
nito, y conocimiento, conocedor y conocido son una sola cosa. No
hay lugar de parada, salvo de acuerdo con los limites que uno le im-
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pone a la Verdad a causa de las propias creencias partiales. Si la meta receptdculo de tu corazén lo que I?l te ha dado,
es la unién con Dios, debe haber un total abandono de nociones pre- Entonces, con Cmer}dlml,emo’ dem“alo,l 1
concebidas, una completa sumisién a Su voluntad y una entrega a Su Con las palabras mds Sucmtzs’ 4 acu;nuf & T
servicio con suprema solicitud. Entonces, a tu :ie.z’ e ag;l;r eox:;);d? dzohfsl:?ite’ P

La unién tiene lugar a través del Amor, y el conocimiento nos i:;ﬁff:;;lrnll: gue ‘ T
proporciona discernimiento a la hora de distinguir entre lo que viene ’
directamente de Dios y lo que hemos interpretado subsiguientemente
de acuerdo con nuestras propias impurezas de deseo y creencia. Una
de las vias de conocimiento de Dios es, segiin el Coran, “Sé fiel a Dios
y El te ensesiara”. Pero El s6lo puede hacernos conocer lo que desea
que conozcamos, si estamos libres de nuestros propios deseos. Alli
donde nuestro deseo coincide con Su deseo hay libertad exenta de li-
mitacién, y apreciacién de la Vida. Muhyiddin Ibn ‘Arabi constante-
mente nos hace recordar al Uno, Unico e Indivisible Ser y nos recuer-
da que debemos concentrarnos sélo en El y no debemos enredarnos
parcelando la Realidad. Entonces, cuando reconozcamos nuestra total
incapacidad y prestemos atencién sélo a El, El nos dari lo que necesi-
tamos en el momento y de la manera que El conoce mejor.

La religién que Ibn “Arabi sigue es la religién del Amor. En uno
de los poemas de su Targuman al-Aswagq, escribe: “Sigo la religion del
Amor alli donde se encaminen sus caballos, pues el Amor es mi fe y mi
creencia” ¥. En el capitulo sobre la Palabra de Mahoma, que era el
Amado de Dios, refiriéndose a quienes anhelan a Dios, nos dice que
Dios siente un anhelo por ellos incluso mayor: “Ob, David, Mi ansia
por ellos es aiin mayor que su ansia por Mi”*, y en otro lugar dice que
“Dios se apresura a encontrarse con quien viene corriendo hacia EI”
(un dicho de Aba Talib Makki) “. Quizd no deberiamos atrevernos a
aspirar a la perfeccién, si no estuviéramos seguros de que eso es lo que
Dios mds ardientemente desea para nosotros; porque es a Si mismo a
quien El desea ver cuando Se mira en el espejo de nuestros corazones,
y no a otro. El Amor, que es el movimiento de la Belleza, es al mismo
tiempo la causa de que Dios se revele a Sf mismo y los medios de re-
torno. Aferrindonos a una fuente de verdadero conocimiento, pode-
mos dirigirnos adecuadamente a ese amor. Es esta una Misericordia de
Dios que ha sido extendida hasta nosotros via Ibn ‘Arabi y su mayor
extension es una fuente de ayuda para todos los que ansian contem-
plar la Belleza del Amado Real:

Tuvo noticias de Dios y a Dios volvié,
Y cuando hayas oido eso, guarda con cuidado en el
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