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FERNANDO MORA: IBN ARABI. VIDA Y ]
ENSENANZAS DEL GRAN MISTICO ANDALUSI

Resena de Francisco Martinez Albarracin

Nos complace presentar y recomendar encarecidamente, al abrir esta seccion de resefias,
este bello libro de Fernando Mora que constituye una introduccién inmejorable, clara,
completa y documentada, a la vida y pensamiento de un escritor tan rico y sugerente como

dificil de abordar sin la ayuda precisa.

Su autor afiade a su formacion filoséfica y conocimiento de las tradiciones espirituales el
fruto de un evidente y dilatado trabajo de honda lectura, asimilaciéon y recopilacion de
una amplia y muy bien escogida bibliografia especifica. Por si fucra poco, se nos ofrecen
ademas muchos textos del propio Ibn ‘Arabi, de la mayoria de sus obras, que enriquecen la
lectura. Son de agradecer, muy especialmente, los procedentes de Las revelaciones de La Meca
(a partir cast siempre de los libros de W. C. Chittick o M. Chodkicwicz) y los Engarces de la(s)
sabiduria(s), sobre todo de la traduccién inglesa de R. W. J. Austin.

A'lo largo de todo el libro se nos proporcionan, a cada momento, valiosas informaciones,
profundas ensefianzas y sugerentes pensamientos. Como el bello inicio de esa oracion que,
segin Martin Lings, solia recitar Ibn ‘Arabi: “Hazme entrar, oh Sefor, en las profundidades
del océano de tu unidad infinita”. Otros ¢jemplos: como Ibn ‘Arabri llama al Primer Inte-
lecto “Calamo supremo”, “Perla Blanca”, o “Aguila”, y “Tabla preservada”, “Esmeralda”,
o “Paloma” al Alma universal (cf. pp. 178 y 179); o cuando se nos dice que llamar a Dios
“Causa” seria, para Ibn ‘Arabi, un acto de descortesia espiritual (cf. p. 190). Y ensefianzas
como esta: “«La mas grave de las desobediencias a que esta expuesto el ser humano es la
ignorancia que hace perecer al corazon porque el corazon es, en el ser humano, la morada
de la que Dios se ha reservado el privilegion”. Y comenta Fernando Mora: “Y la ignorancia
aqui aludida no es otra que el desconocimiento de nuestra conexion indestructible con la

fuente suprema de la existencia” (cf. p. 140).

De la ciencia de las letras (‘tm al-hurgf) se nos dice que se halla bajo la proteccion de Jesus,
quien “representa el principio del compasivo y vivificador aliento divino” (pues “las letras
estan vinculadas a la respiraciéon”). Sahl al-Tustart y su principal discipulo, Mansur al-
Hallag, son considerados por Ibn ‘Arabl maximos exponentes de esta disciplina. El capitulo
segundo de Las iluminaciones de La Meca esta dedicado a esta ciencia secreta; se trata de un
capitulo que contendria las claves para entender la totalidad del texto ulterior, segun su
propio autor (cf. pp. 130y 131).
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Para concluir con estas ilustraciones, a propésito del Nombre el Viviente, escribe Ibn ‘Arabr:
«Es El quien otorga la vida a cada cosa, y no existe cosa alguna que no esté viva, puesto que
no hay nada que no alabe a Dios». Este Nombre es el primero de los Nombres raices, y el
mas inclusivo de ellos, “lo cual significa que la totalidad del cosmos, incluyendo a los muer-

tos, esta traspasada de vida”, como dice Fernando Mora que ensena Ibn ‘Arabi (cf. p. 189).

La primera parte del libro, titulada El sol de Occidente, se ocupa de los aspectos biografi-
cos y comprende casi un centenar de paginas donde abundan los testimonios de este sufi
universal y se nos informa, entre otras cosas, de sus principales escritos y sus experiencias

visionarias.

En la segunda, Mares sin orillas, en otros 15 capitulos, s¢ presenta la ensefianza del gran
mistico murciano en un alarde de claridad, rigor y perfecta estructuracién. Los temas prin-
cipales son los siguientes: los sentidos del texto sagrado, la unidad del ser, la estructura y
jerarquia de los mundos, Dios, €l barzah y 1a imaginacion, la “Luz sobre luz” o mas alla de
las imagenes, la ciencia del corazon, la recurrencia de la creacion a cada instante, la unidad
del conocimiento y la unidad del amor, el tema capital del ser humano perfecto, simboli-
zado por un olivo que no es de Oriente ni de Occidente (Coran, 24: 35), el precioso tema
de la adoracién esencial, la significacion del viaje nocturno y su relacién con los estados y

estaciones espirituales, o el capitulo final sobre los amigos de Dios.

Ademas encontramos, por citar s6lo unos pocos ejemplos, la ciencia de las letras, las teofa-
nias («las luces de lo invisible que se revelan en el corazén», como escribe el maestro en su
Terminologia suff), las entidades inmutables (a yan tabita o ayan al-mumkinat o esencias de los
posibles; A yan tabita deriva de ‘ayn: ojo, esencia y fuente), los Nombres divinos (de capital
importancia para entender las relaciones entre lo Uno y lo multiple), la falta de sustanciali-
dad del mundo, el “Dios creado en las creencias”, el éxtasis y la aniquilacion de yo, la sabi-
duria silenciosa de quien sabe sumergirse en el santo silencio, los diferentes tipos de amor,
la religion esencial, la oracion y el recuerdo de Dios, el viaje nocturno y la ascension de Ibn
‘Arabi, la integracion de los reinos naturales, los tres sellos de la santidad o una explicacion

detallada del hadiz “Quien se conoce a si mismo, conoce a su Sefior”, en las pp. 267-275.

A proposito de la importancia del Coran en las obras de Ibn ‘Arabi vy la audacia de sus in-
terpretaciones también encontramos numerosos ejemplos: el Libro de las teofanias, sigue, ca-
pitulo a capitulo, el desarrollo de las aleyas que componen la segunda azora del Coran (La
Vaca). Y la seccion de Las tluminaciones de la Meca que se ocupa de las estaciones espirituales,
en sus 114 capitulos, se atiene en orden inverso a la secuencia de las azoras coranicas (cf. p.
123). Un ¢jemplo de interpretacion akbari: la aleya que proclama: «Nada hay igual como
El» (laysa ka-mitli-hi $ay*un) (42:11) y que Ibn ‘Arabi interpreta como: «Nada hay como su

igual» (refiriéndose al ser humano perfecto) (cf. p. 125).
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Otra interpretacién muy audaz, al tiempo que enormemente sugerente, es la que relaciona
alos inficles (kafiran) con las gentes de la reprobacion (v. Coran 2:7; 2:18; 107:4-5). La raiz
verbal k-f-r, que significa ocultar, puede aplicarse “a ese tipo de santos porque disimulan su
elevado rango espiritual a los ojos del mundo manteniendo en secreto cuanto reciben en
la intimidad de su contemplacion” (v. pp. 125-126). Y un ultimo ¢jemplo: la interpretacion
de la frase coranica «Todo perece salvo su Faz», habitualmente entendida como que, salvo
Dios, todo se extingue, pero que Ibn ‘Arabi interpreta en el sentido de la naturaleza primor-
dial de cada ser (el pronombre posesivo su sc¢ aplicaria entonces a los seres y no a Dios). Asi,

la faz de cada realidad es el conocimiento eterno que Dios tiene de ella (cf. pp. 128-129).

La idea de que todo en ¢l mundo es elevado y tiene su propia perfeccion deriva evidente-
mente de la doctrina de la unidad del ser o la existencia (wugiid) o “unidad de la totalidad”
(ahadyyyat al-magmi ). Una doctrina que no es monista ni dualista, sino que consigue ver la
unidad en la multiplicidad y la multiplicidad de la unidad, para decirlo con palabras de
Toshihico Izutsu, a quien cita Fernando Mora. Mediando la importante nocién platoni-
ca y neoplaténica de participacion, se concibe a cada ser como una determinacién de la
existencia ilimitada. Citando a la Nube del No saber: “El es tu ser, pero ta no es el suyo”,
se intenta hacer ver correctamente la relacién entre el “tesoro escondido” y las realidades
creadas, con la hermosa paradoja de su indigencia ontoldgica y su cternidad arquetipica.
De este modo, el autor nos remite a la etimologia (cf. p. 142) para recordarnos que la pa-
labra arabe wugud significa “encontrar” y su participio (mawgid) “se aplica en general a los
existentes concretos”. Su raiz (w-¢-d) implica otras acepciones como: “percepcién, concien-
cla 'y conocimicnto” y es la raiz de la palabra éxtasis (wadd). Escribe Fernando Mora: “Ibn
‘Arabi denomina a los mas altos conocedores de la realidad «gentes del develamiento y el

encuentro», precisando que dicho encuentro se refiere a la verdadera existencia”.

Oportunos son también los espacios dedicados al tema de Dios y a la paradoja de su cono-
cimiento, siempre en la docta ignorancia, pues Ibn ‘Arabi se sittia en un peculiar punto de
vista entre las teologias afirmativa y negativa: por un lado Dios seria contrario a todo aque-
llo que nos representamos de El, si bien, por otra parte, no esta completamente excluido
de dichas representaciones. Como escribe en sus Futithat: «Por medio de la razén uno sabe
mas no ve, mientras que por medio de la develacién uno ve, mas no sabe» (Fut., IV, 411.14).

En el capitulo que estudia el importante tema de la imaginacion, se distinguen y precisan
los sentidos del barzah y se le pone en relacion con las teofanias, los suenos y los estados
post mortem. E1 mundo es visto como producto de la divina imaginacion (igual que en Jacob
Boehme) mientras que ese mundus imaginalis, que procede de la arcilla sobrante con la que
fuera creado el Adan primordial, es para Ibn ‘Arabi la vasta Tierra de Dios o la Morada

de los simbolos. Esta imaginacién creadora, aun no accediendo al reino de los inteligibles
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puros, es la primera de las estaciones de la profecia y el principio de la revelacion, pues es

capaz de afirmar, uniendo los opuestos, lo que la razén simplemente niega.

Las referencias al Pseudo-Dionisio, a Meister Eckhart, Margarita Porcte o Miguel de Mo-
linos son frecuentes en el capitulo que trata, entre otras cosas, del éxtasis y la aniquilacion
del yo (ver sobre todo pp. 233-241). Asi, por ejemplo, Molinos: “La nada es el atajo para
alcanzar la pureza del alma, la perfecta contemplacion y el rico tesoro de la paz interior”.
Por su parte Ibn ‘Arabi sentencia: «La verdad solo se revela a aquel que ha eliminado sus

huellas y ha perdido hasta su nombre».

El corazén como un “espejo pulido, con una cara totalmente incorruptible”, que es tam-
bién como un mar sin orillas cuando, sabio, es capaz de acoger y contener a la divina mise-
ricordia. Centro del ser y 6rgano de percepeidn interior, situado entre el alma y el espiritu
en la psicologia tradicional sufi, el corazén desata lo que ata la razén. Por eso, quien posee
la «ciencia del corazén» (¥m al-quliib) tiene la capacidad de reconocer a Dios bajo sus ilimi-

tadas manifestaciones, méscaras o disfraces, en las diferentes creencias.

Por eso mismo nos parece que tienen particular relevancia las paginas dedicadas al “Dios
creado en las creencias” (pp. 247-253), un tema que expusiera admirablemente Henry Cor-
bin, en su libro ya clasico sobre Ibn ‘Arabi y la imaginacion creadora. La recta comprension
de este punto abre la mente de la persona religiosa y protege de todo dogmatismo, fanatis-
mo e intolerancia, pues permite apreciar la parcialidad de toda comprension de lo divino,
ya que, si bien es cierto que Dios estd en la nocion que su servidor alberga de él, esa nocion
por fuerza es limitada. Dios esta, al mismo tiempo, presente y ausente de todos los credos
(cf. p. 251). Ademas, en palabras del propio Ibn ‘Arabi, citado en el libro: «Cuando Dios
desea que alguien alcance la verdad y le rinda justo homenaje, le concede el conocimiento
de su amplitud y vastedad y le hace saber que El es el atestiguado en la creencia de todos los
creyentes. El no puede estar ausente de la creencia del creyente, puesto que El lo ha ligado
a esa creencia, y “El es testigo de todas las cosas” (22:17). Por lo tanto, el poseedor de este
conocimiento percibe a Dios constantemente en todas las formas y no lo niega cuando los
delimitadores lo niegan» (Fut., III, 309. 30).

Nos es imposible aqui resumir minimamente el contenido de todos los capitulos y mucho
menos dar cabal cuenta de su riqueza. Me limitaré, para concluir, a sefialar algunas ideas

referentes a la unidad del conocimiento y la unidad del amor.

El conocimiento (/m) es, junto a la misericordia, el atributo mas comprehensivo de Dios.
Escribe Ibn ‘Arabi: «... el perfecto conocimiento sélo se deriva de la divina autorrevelacion,

cuando Dios retira los velos de los corazones y de los ojos, de manera que pueden percibir
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las cosas eternas y efimeras, existentes e inexistentes, imposibles, necesarias o permisibles,

tal como son, en su cterna realidad y esencialidad» (The Bezels of Wisdom, p. 166) (cf. p. 265).

Se trata de un conocimiento que implica apertura, iluminacién, develamiento, sabor inti-
mo, visién interior..., términos utilizados para esa aprehension intuitiva de lo real que esta
por encima de la razén. En la vision cosmoteandrica de Ibn ‘Arabi «la criatura que mas
conoce la creacién es la que mejor conoce a Diosy» (Fut., 111, 404. 28) (cf. p. 277) y el cono-
cimiento de Dios esta intimamente relacionado con el conocimiento de nosotros mismos.
Por eso se dice que «Dios no ha puesto ningan velo sobre ti salvo ti mismo» (Fut., ITI, 215.
3) (cf. p. 271). Y un precioso texto de los Engarces se cita en la pagina 272; en €l se dice entre

otras cosas: «Cuando entres en ¢l Paraiso, penetrards en ti mismo».

Esa unidad del conocimiento viene atestiguada por la idea de que “el conocimiento con
el que me conozco es el mismo con el que El se conoce, lo que evoca la famosa frase, de
Meister Eckhart, de que «el ojo con el que veo a Dios es el mismo ojo con el que El me ve»”
(cf. pp. 267-268). “Conociéndose, nos conoce; conociéndonos, lo conocemos” (cf. p. 275).
«jGloria a El, quien se vela a si mismo a través de su manifestacion y se manifiesta a través
de su velo» (Fut., ITI, 547. 12) (cf. p. 271). Finalmente, «al contemplar tu auténtico yo, El
es tu espejo y ta eres su espejo donde El ve sus nombres y determinaciones que no son otra
cosa que El mismo» (The Bezels of Wisdom, p. 65) (cf. p. 274).

Igual de sugerente es el capitulo dedicado a la unidad del amor. “Dios es bello y ama la
belleza” y el amor que nos propone Ibn ‘Arabr es la contemplacion de la belleza divina,
“reflejada en el espejo de la creaciéon” y muy especialmente en la mujer, pues “quien aspira
a la belleza ama a Dios” (cf. p. 289). Como dice Ruzbihan Baqli Sirazi, “cs en el libro del
amor humano donde hay que aprender a leer las sutilezas del amor divino” (cf. p. 309).

El amor no puede ser definido, pero Ibn ‘Arabi nos habla de sus sutilezas y afirma que es
la gracia mas deleitable que ¢l ha experimentado. La unidad del amor significa que, en el
fondo, s6lo hay un Sujeto del amor, un solo Amante y un solo Amado...; pero se trata siem-
pre de una union sin confusion, sin negacion de lo que no es absoluto. Pues la misericordia
prevalece sobre todos los atributos divinos. Cuando amamos, esto también lo han visto San
Agustin y la mistica cristiana, ¢s Dios quicn ama en nosotros. Es ¢l “Dios descante y desca-

do”, como nos recuerda oportunamente el autor de este libro.

El juego de la presencia y la ausencia, la union y la separacion, el alejamiento y la proxi-
midad lo experimenta el mistico y lo comprende el gndstico con su visién esencial; que si
hay tres tipos de amor, y todos manifiestan una misma fuente, solo el amor espiritual (“una
pasion tan vehemente como lacida”, cf. p. 300) es capaz de conciliar los opuestos. A modo

unitivo, ya que «aquel que sabe se transforma en aquello que sabe».
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«El amor original, la emocion estatica, ¢l desco ardiente, la nostalgia» nos recuerdan las cé-
lebres paginas del Fedro platéonico donde se habla del amor y la conmocion erética como el
mas valioso de los cuatro dones de la locura divina. En las paginas 304 y 305 encontramos
un precioso texto del Tratado del amor (cse capitulo 178 de Las tluminaciones de La Meca) que

abrevio un poco como conclusion:

«Estar muerto, privado de razén, camimando hacia Dios a través de Sus nombres, mévil
como pajaro, siempre en vela, disimulando su afliccion, aspirando a desprenderse de este
bajo mundo para encontrarse con su biecnamado, hastiado del velo indisociable que impide
el encuentro entre ambos, suspirando por El profusamente, encontrando reposo en el pro-
posito y el recuerdo de su bienamado, ... su corazén totalmente loco de amor, prefiriendo
la compania del biecnamado a cualquier otra, ... deleitandose en ¢l desasosicgo, transgre-
diendo las reglas establecidas tras haberlas observado, ... despojado de toda calificacion,
ignorado de nombres o anénimo, distraido sin serlo, no obstante, realmente, sin discernir
entre unién y separacion, ... no sabiendo lo que es ser amante. ... Estd triste y alegre a
la vez, calificado por los contrarios; ... finalmente, s6lo habla con las palabras de su Bien-
amado. Esos amantes se llaman portadores del Coran, y cuando logran reunir todos los

atributos del Libro, se convierten en su esencia».



