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Cuantos hayan observado el cielo un dia despejado, navegado por el ancho piélago o as-
cendido a una alta cumbre se habran dado cuenta de que el horizonte es curvo. Sin duda
habran observado cémo la 6rbita del astro rey se eleva desde levante, alcanza su cenit y
desciende por el poniente; habran contemplado la arqueada béoveda celeste inundada de
estrellas en la noche y se habran dado cuenta de que se encuentran justo en el centro, en el
tnico punto invisible para el observador. Esta experiencia, similar para cuantos se asoman
al universo, ilustra a las mil maravillas como cada uno de nosotros ocupa un lugar cardinal
en el curso de los acontecimientos. Asi, cada uno de nosotros mantiene con lo real una
conexion directa que pudiéramos comparar al modo en que la trayectoria solar nos toca
tras atravesar las aguas. Si, en ese preciso instante, nos volcamos hacia el interior -hacia
el inasible centro de nuestro ser que es el corazén- y observamos lo que en él sucede, sélo
entonces podremos trabar contacto con la fuente de nuestro ser, que constituye a la vez el

omnipresente y adimensional punto de retorno.

En su Teofania de la perfeccion Ihn ‘Arabi escribe:

«Escuchad, joh amados mios!

Yo soy la esencia (‘ayn) que se busca en la creacion,
el centro del circulo y su circunferencia,

su complejidad y su simplicidad.

Soy el orden revelado entre cielo y tierra... » 2.

En Cérdoba, ano 1190, 814 afios atras, Ibn ‘Arabi experimenté una visién en la que se en-
contraba con todos los profetas, desde Adan a Muhammad. En esta ocasion, es inicamente
¢l profeta Had, cuya sabiduria en las Fusis al-hikam radica en la unicidad (ahadiyya), quien a

él se dirige. Ibn ‘Arabi nos dice:

«Sabed que cuando la Verdad me fue revelada y me hizo experimentar las
realidades fundamentales de todos Sus mensajeros y profetas, que son seres
humanos, desde Adan a Muhammad (la bendicién de Dios y la paz sean
con ellos) en una visiéon de la cual fui testigo en Cordoba en el afio 586 H.,
el unico que se dirigié a mi fue Hud, quien me comunico la razon de tal

congregacion®?2 Vi en él a un hombre alto, de bello semblante, conversacion

221 Ibn ‘Arabi, al-Tagalliyat al-ilahiyya, ed. O.Yahia, Teheran, 1988, Teofania 81, p. 460.

Este articulo de C. Twinch se presenté como conferencia en el congreso internacional Entre oriente y
occidente: la actualidad del pensamiento de Ibn Arabi, Biblioteca Viva de al-Andalus, Cordoba, 2004, diri-
gido por P. Beneito.

222 En su Rih al-quds, Ibn ‘Arabi da una razon para su congregacion: Hud le comunicé que todos los
mensajeros y profetas habian acudido a visitar a Aba Muhammad Mabhlaf al-Qaba’ili que se encontra-
ba enfermo en su lecho de muerte. Véase Ibn ‘Arabr, Sufis of Andalusia, trad. R. Austin, Londres, 1971,
p-124 [Traduccién al espaiiol de David Garcia Valverde, Malaga, Sirio, 1990]. Sin embargo, éandi,
discipulo del heredero espiritual de Ibn ‘Arabi, Sadr al-Din Qunawi, da otra razén: la de felicitar a
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agradable y tranquila, amplio conocedor de todas las cosas. La prueba de tal

conocimiento la encontré en sus palabras: “{No hay ser que no dependa que

de El! Mi Sefior estd en la via recta”??% 22"

225

¢Qué mejor buena nueva (bisara)

para la creacion?»

Queda patente de forma inmediata la universalidad de Ibn ‘Arabi en el hecho de que todos
los profetas, desde Adan a Muhammad, se aparecieran ante ¢l aqui, en Cérdoba. «La ra-
zon por la cual es precisamente Hiad quien le habla» -colige el estudioso otomano acerca de
Fusiis al-hikam- «reside en el hecho de que las formas y gustos de Hud eran los mas acordes

con las formas del ltawhid, Unidad en la pluralidad»®®®; y la gran buena nueva a la que se

refiere es que “La Verdad, Dios, es la reminiscencia de la Ipseidad®” en todas las cosas.”
Dios acoge a todo ser, independientemente del camino que cada cual tome, pues siempre
permanece en la via recta de su Sefior. En tltima instancia, Dios es el Gnico que se mueve
en todo lo movil, puesto que El es el Gmico que existe, el tnico que actta y de quien toda
actuacion proviene. En este sentido, ningun ser puede desviarse de la via recta, dado que

229

todo esta incluido en la infinita Bondad de Dios*”, que se superpone a la furia divina.

En el poema que abre el capitulo sobre Hid, Ibn ‘Arabi declara:

«La Via Recta pertenece a Dios (Allah).

Se manifiesta en todo, no se oculta.

Esta presente en lo grandioso y en lo nimio,

En aquellos que son ignorantes y en los Versados.
Por todo ello, Su bondad lo abarca todo,

Lo magnificente y lo comtin.»*?

Ibn ‘Arabi por convertirse en Sello de los Santos y heredero del Sello de los Profetas. Acerca de la gran
vision que tuvo en Coérdoba y de la cuestion del Sello de la Santidad muhammadi, véase C. Addas,
Quest for the Red Sulphur, Cambridge, 1993, pp. 74-81 [o la traduccién del francés al espaiiol de Alfon-
so Carmona Gonzdlez, Editorial Regional de Murcia, 1997]; S. Hirtenstein, The Unlimited Mercifier,
Oxford, 1999, pp. 85-6; C.-A. Gilis, Le livre des chatons des sagesses, Beirut, 1997, vol. I, pp. 282-3.

223 C. 11: 56.

224 (N. del T) Las referencias coranicas reproducen la traduccion de Julio Cortés, £l Cordn, Barcelo-
na: Herder, 1999.

225 Ibn ‘Arabi, Fusas al-hikam, ed. ‘A. ‘Afifi, Beirut, 1946, p.110. Véase también Ibn ‘Arabi, The Bezels
of Wisdom, trad. R. W. J. Austin, Nueva York, 1980, pp. 133-4.

226 Ismail Hakki Bursevt’s translation of and commentary on Fusis al-hikam by Muhyiddin Ibn Arabi, traduc-
ci6on inglesa de B. Rauf] 4 vols., Oxford, 1986-91, p. 570. Este comentario otomano a Fusis al-hikam
se ha atribuido a ‘Abd Allah Busnavi. Para evitar confusion, se ha hecho referencia a un “estudioso
otomano”.

227 Identidad, reminiscencia de si - fuwiyya.

228 Id., p. 564.

229 Cf. C. 7: 156, aleya a menudo citada por Ibn ‘Arabi.

230 Fusas ‘Afifi, p. 106. Véase Bezels, pp. 129-30.
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Estos versos enfatizan la universalidad de la via recta de Dios, sobre la cual caminan todos
los seres, vehiculo que los conduce a su retorno a Dios®!. En este capitulo, Ibn ‘Arabi insiste
en la cercania del hombre a Dios, a quien le unen lazos mas estrechos que a la propia vida
y que a la yugular®. No se especifica un tipo de persona en particular, sabia o ignorante,
bendita o condenada, para dicha cercania; el contenido del mensaje consiste precisamente
en que la gran bendicién reside en la consciencia de tal sentimiento de cercania, y la tristeza
de la distancia radica en la inconsciencia de ello.”* Todo esta incluido en la gracia y el favor

divinos, la cuestién reside en la eleccion personal de ser o no consciente de este hecho.

La via en la que todos los seres caminan es denominada “recta”, incluso si en su curso
aparecen desviaciones, ya que, como Ibn ‘Arabi manifiesta en al-Futihat al-makkiyya «la
curvatura es recta en realidad, como la curvatura de un arco, que mediante dicha inflexién
pretende alcanzar la rectitud... y todo movimiento y descanso de lo existente son divinos,
pues estan en manos de la Verdad».”** Todo proviene de Dios y todo a Ll regresa, pero
las entidades no retornan por el sendero del que emergieron, sino que siguen un sentido
circular; he aqui la razén por la cual Ibn ‘Arabi sostiene que «todo suceso y todo ser es un

circulo que regresa a aquello de lo que procede».?®

Si, como se ha dicho, todo lo existente discurre sobre la via recta en todo momento, ;qué
sentido tiene la existencia de profetas y mensajeros que pretendan el acercamiento del puc-
blo a Dios? El comentarista otomano de Fusis, quien plantea esta cuestion, la responde a
continuacion afirmando: «Es erronea tal afirmacién, pues tal es la invitaciéon del Nombre
Enganoso (mudill) al nombre Guia (hadi) ala Verdad, y la invitacion del Nombre Imponedor
($abbar) al Nombre Justo (‘adl).»**

Nuestra felicidad descansa en la via que nos conduce a la bendiciéon y a la gracia, no en la
que nos conduce a la miseria, la contradiccion y la furia. Si bien, del mismo modo que toda
accién corresponde a Dios, también todos los nombres y cualidades a ¢l pertenecen. (Para
reconocer al Guia necesitamos Véase como éste se manifiesta en cada uno de nosotros y
preguntar quién es guiado? Igualmente sucede con el Nombre Justo y con todos los demas

nombres y cualidades, lo cual supone el conocimiento del ser en el descubrimiento de

231 Véase al-Futahat al-makkiyya, E1 Cairo, 1911; reimpresion Beirut, s. a., vol. III, p. 410, linea 24.
Véase también W. Chittick, The Sufi Path of Knowledge, Albany, Nueva York, 1989, pp. 301-3.

232 Cf. Fusas, ‘Afifi, p. 108. Véase Bezels, p. 132.

233 Véase la ‘Oracion diurna del martes™: “En tu mano esta el poder del que todos los corazones
dependen. Y todo a Ti sera devuelto’, independientemente de la obediencia o la desobediencia.” Ibn
‘Arabi, Wird, Londres, 1979, p. 39; véase también, ud., The Seven Days of the Heart, trad. P. Beneito y S.
Hirtenstein, p. 104.

234 Fut. 11, p. 563.23.

235 Fut. I, p. 255.18. Véase también W. Chittick, The Self-Disclosure of God, Nueva York, 1998, p. 224.
236 Bursevi Fusiis, p. 564. Véase también Sufi Path, pp. 297 y 300.
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nuestra propia identidad.*” En cierto modo todos nos encontramos bajo la influencia del
impulso divino, ahora bien, Dios no es injusto con sus siervos obligandolos a comportarse
de una determinada forma, sino que, sencillamente, les permite desarrollar sus propias
pautas de comportamiento. Asi lo manifiesta Ibn ‘Arabi: «Dios no es injusto con Sus sier-
vos?8, Kl tan solo aprehende lo que los objetos del conocimiento le proporcionan, dado que
¢l conocimiento persiguc ¢l objcto de conocimiento.»**

Se planteaba de esta forma un conflicto aparente para los profetas entre el intento de
acercamiento del pueblo a Dios mediante un orden prescriptivo y el hecho de que todo ser

humano discurre, en todo momento, sobre la via de Dios. Ibn ‘Arabi escribe:

«El Mensajero de Dios dijo, “Hud y sus hermanas han hecho que mis ca-
bellos se vuelvan blancos” esto es (la azora de) Hud y todas las aleyas que

mencionan la rectitud».?*

Sin embargo, el conocimiento eterno que Dios posee de cada ser humano no determina
¢l comportamiento individual, dado que todo conocimiento depende del objeto conocido
y Su conocimiento parte de aquello que cada ser le muestra, al ser, en Gltima instancia,

conocedor, conocimiento y conocido uno solo.

Tiene lugar, por lo tanto, una invitacién al conocimiento, a la eliminacién de las constric-
ciones que nuestra limitada creencia impone, tanto a nosotros mismos como a la Verdad.
Se trata de una invitacién a la discriminacion entre una visiéon seccionada de la realidad
y otra de mayor amplitud, al abandono de un punto de vista parcial en favor de otro mas
abarcador y completo, al progreso a través de nuestro sefior personal hasta el sefior de
sefiores, Dios, que todo lo engloba, que abarca todos los nombres y cualidades y donde los

contrarios se encuentran.

La humanidad en su totalidad esta mvitada a compartir esta perspectiva universal. Si, des-
de la infinidad de posibilidades existentes, hemos seleccionado una estructura limitada de
creencias a la que hemos decidido servir, nos encontramos presos entre muros erigidos con
nuestras propias manos y quedamos excluidos de la ilimitada generosidad de la existencia.
Ibn ‘Arabi afiade:

237 Véase Fusis, ‘Afifi, p. 109; Bezels, p. 132.

238 C. 3: 182.

239 Fut. IV, p. 182.12.

240 Fut. IV, p. 182.11. Hud es el titulo de la azora en la que la figura la aleya: “Sé recto como se te ha
ordenado” (C. 11: 112). Véase también Sufi Path, p. 300. En el epilogo a Masahid al-asrar, Ibn ‘Arabi
afirma que “la via recta es mas estrecha que un cabello y mas afilada que una espada; nadie, excepto
aquel que cuenta con el cuidado especial de Dios, puede mantenerse en ella.” Véase Ibn ‘Arabi, Con-
templation of the Holy Mpysteries, trad. C. Twinch y P. Beneito, Oxford, 2001, p. 120.
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«El pueblo de Dios afirma: “Existen tantos caminos que conduzcan a Dios
como alientos en los seres” y cada aliento surge del corazoén, segin la creen-

cia de Dios que cada corazén posce».?*!

Dios se mostrara a cada persona segiin la percepcién que ésta tenga de EL*? Aquel que
mantiene una creencia en particular limita a Dios a una forma concreta, y se limita de igual

modo a si mismo. En el capitulo del profeta Hud, en las Fusas al-hikam, Ibn ‘Arabi advierte:

«Velad por no estar atados a una creencia concreta (‘agd) que niegue las demas, pues os
Veréis privados de grandes beneficios, es mas, el conocimiento de la naturaleza de las cosas
escapara a vuestro entendimiento. Que sca pues en todos la “sustancia” de toda forma de
conocimiento; a los ojos del Senor, lo Alto es demasiado vasto y magno para Verse confina-

do a una creencia, en detrimento de otra. El [Dios] ha dicho, “Adondequiera que os volvais,

alli estd la faz de Dios™*, sin por ello hacer mencién a una creencia en particular.” ***

La aleya completa a la que el mistico andalusi hace referencia es la siguiente: “De Dios
son el Oriente y el Occidente. Adondequiera que os volvais, alli esta la faz de Dios. Dios
es inmenso, omnisciente” ?** (C. 2: 115). Si Oriente y Occidente son entendidos como dos
partes diferenciadas del globo, que representan valores culturales diferentes, o si son en-
tendidos como los lugares por los que el sol se eleva y desaparece, y por lo tanto, como los
mundos visibles e invisibles, Dios esta en toda direccién a la que nos dirifjamos, tanto en el
mundo exterior como en el interior. Con el reconocimiento de que Dios es alabado en todo
lo laudable**® y que no puede estar limitado a ninguna manifestacién en particular, somos
exhortados a aprehender que la “faz” de Dios, es decir, Su Esencia, se encuentra en toda
direccién y orientacion. Es esta la idea central que debemos retener en nuestro interior en
todo momento, el aspecto sagrado al que nos adherimos y ante el que nos postramos para

orar.”"

La insistencia de Ibn ‘Arabr en la inclusion de toda creencia es hoy dia de especial rele-
vancia. En tanto que Dios se manifiesta en toda forma, sin estar limitado a ninguna en
concreto, puede ser hallado en cualquier forma de reverencia y en cualquier creencia.
Sin embargo, la capacidad de aceptar toda creencia sin por ello estar atado a ninguna en

concreto requiere la renuncia a todas las formas preconcebidas de realidad con las que

241 Fut 111, p. 411. 22.

242 “A quienquiera que crea que (Dios) es de determinada forma, El se le aparecerd segtn la forma
de su creencia.” Fut. 111, p. 411.26. Cf. también Fusis, ‘Afifi, p. 124; Bezels, p. 152; Sufi Path, pp. 302-3.
243 C.2:115.

244 Fusis, ed. “Afifi, p. 113.

245 C.2:115.

246 Fusas, ‘AGM, p. 72; Bezels, p. 78.

247 Fusas, ‘Afifi, p. 114; Bezels, p. 138.
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contamos. Cuando Ibn ‘Arabi nos impulsa a ser la “sustancia” de toda creencia, no es para
que adoptemos otra mas inclusiva, sino para que adquiramos otra visién que nos permita
aprehender que El, Dios, es la esencia de todo, incluidos nosotros mismos, y que Eles Aquel
que aparece en toda la creacién, que adopta la forma de todos los credos y que puede ser

reconocido en ellos.

En lo que a vision interior se refiere, Ibn ‘Arabt adopta el discurso del Profeta Muhammad,
en la medida en que hereda la circunscripcién universal del profeta y hace aflorar el signi-
ficado oculto de su profecia. Muhammad se dirige a Dios mediante la visién interior por la
cual la Realidad es atestiguada, y no simplemente conjeturada, cuando afirma: “Este es mi
camino. Basado en una prueba visible (basira), llamo a Dios y los que me siguen también.
iGloria a Dios! Yo no soy de los asociadores (de cualquicr cosa con Dios)”**. Se trata de
una llamada a todos aquellos que posean un corazoén receptivo, puesto que la Verdad que
es percibida directamente mediante la visién interior constituye un conocimiento directo

que no puede ser alcanzado mediante la razon.

El conocimiento divino, al igual que la piedad divina, todo lo abarca.?" Para Ibn ‘Arabi, ¢l
lugar en el que este tipo de conocimiento directo tiene lugar es el corazoén, tnico vehiculo
que puede llevarnos a la comprension de que el Ser Divino constituye la identidad tanto de
todo aquello que es revelado como de todo aquel que recibe la revelacién. En el capitulo

que Versa sobre Su‘ayb en las Fusiis al-lukam, Tbn ‘Arabi seniala:

«“Hay en ello, si, una amonestacién para quien tiene entendimiento”?, dada
la capacidad (del entendimiento) para adaptarse a las diferentes imagenes y
cualidades. El (Dios) posee la capacidad de transformarse en funcién de los
diferentes tipos de imagenes y cualidades. Asi, El (Dios) no hace referencia
a la inteligencia u otra cualidad concreta pues la Realidad rechaza tal limi-
tacion. No se trata de una resefia a aquellos que cuentan con la inteligencia,
que poseen creencias formales, que se acusan mutuamente de incredulidad y

se condenan unos a otros.»>!

En este extracto, Ibn ‘Arabi hace referencia a aquellos que interpretan la revelacion dada
de la Realidad de acuerdo con su propio conocimiento limitado, en lugar de percibirla

directamente y aprehenderla mediante el entendimiento.

248 C. 12: 108

249 Cf. C. 40: 7 a menudo citado por Ibn ‘Arabi. V., por ejemplo, Self-Disclosure, p. 329.
250 C. 50: 37.

251 Fusas, ‘Afifi, p. 122; Bezels, p. 150; Bursevi Fusis, p. 607.
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Dado que Dios se manifiesta bajo diferentes formas en todo momento, el ser humano se
enfrenta a la necesidad de desarrollar una capacidad tal que le permita adaptarse y respon-
der apropiada y sabiamente, lo cual tan solo puede ser logrado actuando como un espejo
de la Verdad. Dicho acto no puede Verse condicionado por ninguna ambicién humana, ni
siquiera por la busqueda de la felicidad, aunque la Verdadera felicidad puede ser la conse-

cuencia de tal acto.

Ibn ‘Arabi llama muhammadies a aquellos que reflejan lo Real de la forma mas perfecta.
Estos no poseen nada de su propiedad y no vienen definidos por ningtin Nombre o atributo
divinos en particular. Conjugan todos los puntos o estaciones del camino espiritual y van

mas all4, hacia la “no-estaciéon”?2. Ibn ‘Arabi escribe:

«Las propiedades divinas estan expuestas a un constante cambio y (el mu-
hammadi) se acomoda a dichos cambios, dado que Dios, al igual que el mu-
hammadi, esta “Cada dia afanado en alguna tarea”. Dios dijo: “Hay en ello,
si, una amonestaciéon para quicn tiene entendimiento” y no dijo “inteligen-
cia” pues tal elemento lo hubiera limitado. El entendimiento (galb —cuyo sig-
nificado literal es variaciéon o cambio) es definido como tal dada su variacién

de estados y eventos que se renuevan en cada aliento.»*?

Aquel cuyo entendimiento es puro no obliga a la Realidad a adaptarse a su imagen precon-
cebida de ésta, sino que posee un corazon capaz de recibir y conformarse a la Realidad tal

y como sc presenta en un momento determinado. Ibn ‘Arabi escribe:

«“Quien tiene entendimiento” conoce la variacién de la Verdad en image-
nes, en virtud de la variabilidad de modos (del entendimiento), pues conoce
al Ser (Real) por si mismo y cuenta con un entendimiento que no es mas que
la reminiscencia del ser (huwzyya) en lo Real. No existe elemento en este mun-
do que sea mas que la Identidad (huwiyya) de la Verdad —que es en realidad
la Identidad en si.»®*

He aqui el gran dilema del misterio de Dios: comprender que El posee todas las formas sin

estar confinado en ninguna de cllas. Ibn ‘Arabi sehala:

«El evento conforma un circulo. No posee limite que pueda Verse y ante el
que uno pueda detenerse. Por esto se dice de los muhammadies, que han
aprehendido tal conocimiento, que “carecen de estacion”, y en tanto que cl

255

evento es una esfera, “jregresa!”»

252 Cf. Fut. 111, p. 506.30. Véase Sufi Path, pp. 375-381.
253 Fut. IV, p. 76.35.

254 Fusas, ‘AGf, p. 122. Véase Bezels, p. 151.

255 Fut. IV, p. 14.13. Véase también Self-Disclosure, p. 226.
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Como consecuencia de este continuo cambio que inunda toda la creacion, cada persona
experimenta un cambio en cada aliento. Lo que distingue al que conoce a Dios es su com-
prension de dicha variaciéon.®®

Como se ha visto, cada uno se encuentra ya, por su propia existencia, completo en si mis-
mo, rodeado por la piedad divina, y por lo tanto discurre sobre la via recta, siendo sin em-

bargo llamado al mismo tiempo a la perfeccion que reta a la limitacion. Ibn ‘Arabi afirma:

«Dios “otorga la creacién a todo”, acto por cl cual la completa, “es entonces
cuando nos guia” hacia la adquisicion de la perfeccion. Asi pues, todo aquel
que se encuentre en buena guia alcanza la perfeccién, mas todo aquel que se

ha detenido antes de su conclusion ha sido privado de ella.»®’

Este lamamiento a la perfecciéon es un llamamiento a la totalidad y a la paz en las cuales

todas las cualidades estan integradas en completo equilibrio.

Todo ser humano nace con un potencial ilimitado para la perfeccion, en el cual las realidades
cosmicas y espirituales pueden Verse claramente reflejadas, para que se conviertan en el lugar
de manifestacion de la totalidad de los atributos divinos. Esta posibilidad de alcanzar una
mayor perfeccion mediante el amor a la belleza, ensalza el valor y el significado de la vida
humana. Quien se aferre a Dios, sera dirigido a una via recta®®. Dios responde a las peticio-

nes, y no hay peticién mas bella que la de que El nos imprima la aptitud para la perfeccion.

Una vez que somos conscientes de que no tenemos existencia propia, sino que tan solo lo

Real existe, la revelacion de belleza que se pretendia puede tener lugar. Ibn ‘Arabi escribe:

«“Dios es bello y ama la belleza”. Ciertamente, Dios viste el interior de (su)
siervo con la belleza en la medida en que Gnicamente se revela sin amor
cuando El manifiesta en su siervo la belleza especial a la que éste se encuen-
tra ligado y que tan solo puede florecer en ese lugar determinado. Todo
lugar (de manifestacion) posee una belleza que es especial para aquello que
no pertenece a nada mas. Dios no mira al mundo hasta que no ha impreso
en ¢l la belleza y lo ha dispuesto de una forma armoniosa, de modo que el
mundo recibe lo que El le otorga en Su revelacién segan la belleza de su ap-
titud. Dios recubre tal revelacion imponiendo lo bello sobre lo anteriormente
bello, de forma que siempre existe una nueva belleza en cada revelacion, tal
y como si se tratase de una nueva creacion en si misma. (La revelaciéon) atra-
viesa una continua transformacién en el interior y el exterior de la persona

de cuya vision (baszra) Dios ha eliminado la capa de ceguera.»®*

256 Cf. Fut. IV, p. 77.3.

257 Fut. 111, p. 405.4. Cf. C. 20: 50 y Sufi Path, p. 297.

258 Cf. C. 3: 101. V. ‘Oracién diurna del Sabado, Wird, p. 52; Seven Days, p. 135.

259 Fut. IV, p. 146.5. En lo referente a la “decision (fukm) que vuelve cano el cabello de un joven” en
este contexto, véase también Self-Disclosure, p. 80.
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Para la mayoria de las personas, pocas son las imagenes bellas, pero contamos con multi-
ples ejemplos que nos muestran la capacidad del espiritu humano de trascender los mas
abominables sufrimientos y adversidades para mantener la fe en la realidad de la vision
experimentada; se trata de una vision basada en la certeza interior de la unicidad esencial

y de la generosidad de la existencia.

Resumiendo, el punto de vista muhammadi que Ibn ‘Arabi nos presenta constituye una
visién que no esta ligada a una creencia, propiedad o atributo concretos. Esencialmente,
el ser carece de ataduras. Si imponemos nuestras propias limitaciones y restricciones, no
podremos recibir de forma completa cada nueva revelaciéon. Necesitamos eliminar limita-
ciones autoimpuestas, de forma que nos convirtamos en seres aptos para responder segin
las necesidades de cada momento, liberados de la carga que supondria una creencia fija, ya
que, como Ibn ‘Arabr afirma: “La Esencia es desconocida y no esta ligada a ningan atributo
determinado” *%°.

La importancia de Ibn ‘Arabi en nuestros dias reside en la atemporalidad de sus obras. En
estos momentos, “ahora”, es la pucrta hacia lo que s¢ encuentra mas alld de las considera-
ciones espaciales y temporales. Incluye aquello que es atemporal y universal, asi como todas
las ramificaciones concretas que estan configuradas segtin factores temporales y espaciales.
En nuestra era es mayor la accesibilidad al conocimiento espiritual, dado que existe una
mayor urgencia por reconocer el Verdadero valor y potencial del ser humano. A pesar del
ingente nimero de nuevas vidas humanas que aparecen continuamente sobre el planeta,
la humanidad no se encuentra dividida en ningin momento, sino que prevalece como una
tnica realidad, que se expresa de innumerables formas diferentes, cada una de ellas como
individualizacién del Unico Ser Verdadero. Nadie esta excluido de la posibilidad de llegar

a conocerse a si mismo y, consecuentemente, de conocer al Dios Verdadero.

La obra de Ibn ‘Arabi nos ilustra acerca de los diferentes modos de reconciliar la realidad
interior y la realidad exterior, Dios y creacion, el mundo visible y el invisible. Hace referen-
cia constantemente a la fuente de las palabras reveladas del Coran, en lugar de confiar en
las posteriores interpretaciones del Islam. De este modo, extrae el Verdadero significado
de la religion, enfatizando la universalidad del Sendero muhammadi que muestra la sin-
gularidad de la unica realidad del Ser y sus infinitas posibilidades, expresadas en formas e
imagenes que cambian incesantemente. Dios, que todo lo abarca, aparece en la creacion
entera sin por cllo permanecer confinado por limitacion alguna. Ibn ‘Arabi a menudo cita
la siguiente aleya: «Les mostraremos Nuestros signos fuera y dentro de si mismos hasta que

vean claramente que es la Verdad».?!

9260 Fut. TV, p. 40.1.
961 C. 41: 53.
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A lo largo de su obra, Ibn ‘Arabr resalta la necesidad de avivar la conciencia ante aquellos
aspectos de la realidad que transcienden las circunstancias particulares, a la vez que la
necesidad de prestar atencion a la forma en que la realidad se manifiesta en ¢l mundo, en
tanto que mantiene que el conocimiento del mundo desde la no-existencia a la existencia es
un movimiento de amor.**? El mundo en si no es més que el Uno y la Unica Realidad que se
manifiestan de una infinidad de formas y estados diferentes, anteriormente presentes en su
potencial. Desde esta perspectiva, las senales que se manifiestan en el mundo no deberian
ser ignoradas o rechazadas, especialmente por aquellos que estan embarcados en un viaje

espiritual cuyo fin es la unién, la integracion y la realizacion.

¢Qué es entonces lo que las palabras de Ibn ‘Arabi nos dicen con una voz que va mas alla
de su contexto concreto, evocando una respuesta que puede ser universalmente reconoci-
da? Esta, en mi opinién, es la razén que inspira esta conferencia: no reparar en los facto-
res determinantes que diferencian a unas personas de otras, sino centrarnos en la unidad
que subyace a dichos factores; no reparar en aquello que hace de las ensefianzas de Ibn
‘Arabi algo distante e inaccesible para nosotros, sino centrarnos en lo que las convierten
en cercanas, abriendo una puerta a una amplia perspectiva espiritual. Dicha perspectiva
universal necesariamente debe contener dentro de si a toda otra perspectiva, sin centrarse
en los detalles de cada una de ellas, antes bien, concentrandose en el punto de partida de

toda perspectiva.
Es éste el punto fijo del centro del circulo, aquél sobre el cual el universo gira.

(Traducciéon de Belén Cuadra Mora)

262 Fusas, ‘Afifi, p. 203. Véase también el cap. sobre la sabiduria de Moisés en Bezels, p. 257.



