6 Fernando Mora | El Azufre Rojo XII (2024), 06-32 | ISSN: 2341-1368

LOS CIRCULOS DE LA EXISTENCIA:
DIAGRAMAS DE IBN ‘ARABI EN EL CAPITULO 371
DE AL-FUTUHAT AL-MAKKIYYA

Fernando Mora Zahonero



Los circulos de la existencia: diagramas de Ibn Arabi. .. 7

Resumen: El presente articulo examina una serie de mapas cosmoldgicos y escatologicos secuen-
ciales expuestos por Ibn ‘Arabi en el capitulo 371 de al-Futihat al-makkiyya. Tras una sucinta present-
acion del capitulo, exponemos algunos pasajes que ponen de relieve la finalidad de los diagramas
que figuran en esta magna obra. A partir de estas nueve ilustraciones, el Sayh expone la disposicion
de las dimensiones invisible y visible del cosmos, asi como la organizacion del mas alla, el Dia de la

Resurreccion, los amigos de Dios y los nombres divinos fundamentales.

En sus escritos Ibn ‘Arabi recurre a distintas figuras geométricas (en especial, el circulo) para
exponer diferentes aspectos de su ensefianza, dado que —segtin el Sayh— el mundo es «lo
que existe entre el punto y la circunferencia».! Veintiocho son las imagenes que aparecen
en el conjunto de al-Futihat al-makkiyya. Esa cifra no deja de ser significativa dentro de la
tradicion islamica, ya que es, por ejemplo, el segundo nimero perfecto, el nimero de dias
del ciclo lunar y también la cantidad de letras del alifato. El discurso de Ibn ‘Arabi esta
plenamente inspirado y en ¢l no existen las casualidades. Por tanto, podemos considerar
que las veintiocho imagenes de este opus magnum son las letras de un inmenso y recondito
abecedario visual. Este, como muchos otros aspectos de la obra del Sayh, es un campo que
merece ser explorado, una investigacion que en los tltimos anos ha sido emprendida por
eminentes especialistas.” Es de esperar que, en un préximo futuro, dicha investigacion vaya
rindiendo mayores frutos.

El capitulo 371 no es el tnico texto donde Ibn ‘Arabi despliega varios graficos como apoyo del
texto. Véase también el Kitab Insa’ al-dawa’ir (La produccion de los circulos),® escrito para facilitar
la comprension de las ensefianzas a su discipulo y amigo Badr al-Habasi, quien acompand al
maestro en sus largas peregrinaciones por todo Oriente Medio, durante mas de veinte anos.
LGf- Visualizing Sufism: Studies on Graphic Representations in Sufi Literature, Brill: Leiden/Boston, 2022, «Visualizing the
Architecture of the Universe: Ibn al-‘Arabr’s (d. 638/1240) Diagrams in Chapter 371 of the Meccan Openings»,
de Sophie Tyser, p. 125.

2 Cf- Ibid., Ali Karjoo-Ravary, «Illustrating the Forms: Ibn al-‘Arabi’s (d. 638/1240) Images in al-Futihat al-Mak-
kiyya», pp. 51-124.

3 La production des cercles (tr. P. Fenton y M. Gloton), L’Eclat: Paris, 1996.
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Ya desde sus inicios, no ha sido infrecuente en el islam el recurso de presentar determina-
das instrucciones utilizando para ello distintos graficos. Segtn recoge un hadiz, el Profeta
dibujaba en la arena algunas figuras para transmitir ensefianzas a sus companeros, tal como
relata, por ejemplo, la siguiente tradicion:

Gabir b. ‘Abd Allah dijo: «Estabamos con el Profeta —que Dios le conceda paz y
bendiciones— y trazé una linea (en la arena), y luego dos lineas a su lado derecho y
dos lineas a su lado izquierdo. Luego puso su mano en la linea del centro y dijo: «Este
es el camino de Dios». Después, recito el siguiente versiculo: «Y esta es Mi via recta.
Seguidla, pues, y no sigais otros caminos que os desviarian de Su camino» (6: 153).*

Nos adentraremos ahora en dicha idea presentando varios cuadros esquematicos (que figuran
en el mencionado capitulo de las Futithat al-makkiyya), los cuales sintetizan la disposicion del
proceso creativo del cosmos y la ordenacion de los diferentes grados existenciales que lo
componen, asi como algunos elementos concernientes a la vida ultraterrena. El capitulo en
cuestion lleva por titulo «Del conocimiento de la morada de un secreto y de tres secretos que
emanan de la Primordial Tabla Muhammadi» (fi ma‘rifat manzil sirr wa-talatat asrar lawhiyya
ummiyya Muhammadiyya), y esta incluido en la cuarta seccion de al-Futahat al-makkiyya, es decir,
la «Seccion de las moradas espirituales» (fasl al-manazil), que abarca desde el capitulo 270 al
383 de la obra. Por analogia con las 114 azoras coranicas, esta seccion incluye 114 capitulos
que corresponden al orden de las azoras de manera inversa, es decir, comenzando con la
ultima azora y siguiendo hasta la primera. Debemos subrayar que este orden especifico de
exposicion del Libro sagrado tiene un enorme significado:

El recorrido de las moradas espirituales es un recorrido ascendente que, en sentido
inverso al orden habitual del Coran, conduce al murid desde la tltima sura del Coran,
la sura al-Nas, hasta la primera, al-Fatiha, «la que abre», aquella en que le es dado el
Jfath Gltimo, la iluminacion definitiva. Se trata, en otros términos, de un ascenso des-
de el punto extremo de la Manifestacion universal (que la Gltima palabra del Coran:
al-Nas, «los hombres», simboliza) hasta su Principio divino (simbolizado por la sura
>

inicial, Umm al-Kitab, «la Madre del Libro», y, mas precisamente, por el punto del ba
de la basmala).

4 Ibn Magah, Sunan Ibn Magah, ed. Huda Hattab (Riyad: Dar al-Salam, 1428/2007), 1:79 (hadit n° 11). Otras
tradiciones también relatan que el Profeta utilizaba, en ocasiones, lineas u otras figuras para comunicar
enseflanzas: véase al-Bujari, al-Gami© al-sahth, ed. Muhammad Zuhayr b. Nasir al-Nasir (Beirut: Dar Tawq
al-Nagah, 1422/2001), 8:89 (hadices n° 6417 y 6418). Las citas del Coran que aparecen en el texto han sido
tomadas de la edicion de Julio Cortés, publicada por Editorial Herder S.A., Barcelona, 1986-2002.

5 Chodkiewicz, M., «El Coran en la obra de Ibn ‘Arabi», Los dos horizontes, Editora Regional de Murcia: Murcia,
1992, p. 144.
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El Coran, al igual que hace Ibn ‘Arabi en la cuarta seccion de al-Futihat al-makkiyya, describe
un viaje de doble sentido que va desde el punto original de la manifestacion hasta la apa-
ricién del ser humano vy, de nuevo, en orden inverso, desde el inicio de la bisqueda espiritual
hasta el logro de la iluminacion, representada por la primera azora, la letra ba’ (<) y el punto

suscrito debajo de ella.

Segun esta disposicion, el capitulo 371 coincide con la azora 13: 2 del Coran, que sefala
que «Dios elevo los cielos sobre pilares invisibles», de acuerdo a la comprension comin
del versiculo. Este pilar no es otro que el llamado Hombre Perfecto (al-insan al-kamil), cuya
existencia impide que los siete cielos se desmoronen sobre la Tierra. El Hombre Perfecto es
la piedra angular del edificio césmico, el eje en torno al cual gravita el universo y el motivo
ultimo por el que el cosmos entero ha sido creado. Por otro lado, no hay nada en el universo
que no se halle presente en el interior del Hombre Perfecto; y por ese motivo se lo define a
menudo como el compendio o sintesis del cosmos (magmau‘ al-alam), siendo el objetivo Gltimo
de la misma existencia y de la Creacion. Si el ordenamiento del cosmos (tartih al-alam) es
el tema central del capitulo, la figura del Hombre Perfecto, como culminacién del proceso

creativo del universo, esta en ¢l siempre presente en segundo plano.

Asi pues, cada una de las secciones en que se divide parcialmente el capitulo esta conectada
con uno de esos diagramas en los que Ibn ‘Arabi esclarece los principios de su edificio
cosmolégico. El marco idéneo de las figuras y diagramas con las que el Sayh desarrolla su
discurso —segtin él mismo sefiala— es la imaginacién creadora o activa, la cual facilita la
comprension por parte del lector de la exposicion referente a los esquemas en torno a los
elementos constitutivos de la Creacién, asi como a diversos aspectos de la ensenanza akbari.®
Asi pues, la imaginacion activa es la facultad indispensable para representarse o visualizar
los graficos que conforman parte de este capitulo, en los que Ibn ‘Arabi nos expone de qué
manera el mundo emerge, a partir de la unidad indiferenciada, hasta arribar al Hombre

Perfecto (que es la figura sintética que contiene la semilla de la entera creacion).

6 Estas imagenes no han sido analizadas sistematicamente en el pasado. Adaptaciones de las mismas aparecen
en muchas obras en torno a Ibn ‘Arabi, algunas de las cuales se mencionan a continuacion. El arquitecto Samer
Akkach ofrece un analisis detallado de este particular en Cosmology and Architecture in Premodern Islam: An Archi-
tectural Reading of Mystical Ideas. (Albany: SUNY Press, 2012), pp. 115-147. Por su parte, Miguel Asin Palacios
también reprodujo varias de estas imagenes, procedentes de la edicion publicada en 1876 de las Futahat, para
argumentar que influyeron en Dante. Miguel Asin Palacios, La escatologia musulmana en la Divina comedia (Madrid:
Real Academia Espafiola, 1919), pp. 118-20, 196, 221 y 223. De hecho, la mayoria de las referencias que
pueden encontrarse a estas imagenes no tratan las nueve como un todo tnico. También es posible consultar
un compendio de los diagramas akbaries, tanto del capitulo 371 como de otros textos, en el somero trabajo de
Ali Hussain The Art of Ibn Arabi: A Collection of 19 Diagrams from the Greatest Master of Sufism, Amazon Fulfilment,
Polonia, 2019.
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El gran estudioso Henry Corbin hace referencia a este arte «diagramatico» al abordar el
titulado «Textos de los textos» (Nass al-nusis), de Haydar Amult (1319-1385), representante
de la teosofia persa y comentarista de las ensefianzas del Sayh, a la hora de exponer distintos
elementos de su ensenanza, y que vincula con la llamada «metafisica de la imaginacién».
Segun el especialista francés, el objetivo de este tipo de exposicion es «hacer aflorar en el
nivel de la imaginacién activa una estructura que corresponda a un nivel intelectivo puro».’

Los diagramas de este capitulo de Las iluminaciones de La Meca son concebidos por Ibn ‘Arabi
como herramientas de meditacion para facilitar que sus discipulos y lectores capten los
principios metafisicos formulados en el tratado. En tanto que soportes visuales, pretenden
conseguir que quien los visualiza ascienda desde el nivel sensible de percepciéon hasta el
plano de la imaginacion y, por medio de la facultad imaginativa, alcance asi el significado o
la realidad espiritual o puramente intelectiva que manifiesta cada figura, ya que la funcién
de las imagenes es aproximar a quien las visualiza a la realidad espiritual subyacente, para
facilitar su comprensioén a quienes son incapaces de concebir las realidades espirituales sin
mediacion de las iméagenes, de igual modo que Dios propuso a los corazones de los creyentes
la parabola de la luz en el nicho —y otras que aparecen en el Coran— para facilitar el acceso
al sentido espiritual a los que estan dotados de escasa comprension. Y prosigue explicando

el Sayh:

Lo hemos mostrado en forma de figuras para proponer un modelo que aproxime [a su
reconocimiento| a los dotados de una comprension reducida, incapaces de captar las
realidades espirituales sin una parabola, puesto que Dios ha hecho del conocimiento
que el hombre tiene de si mismo un modelo para el conocimiento de su Senor.?

Asi pues, como metaforas visuales, las figuras propuestas por Ibn ‘Arabi pretenden conducir a
quien las visualiza a alcanzar, por medio de la analogia, las realidades espirituales subyacentes.
El ser humano —como subraya el autor en el capitulo 198 de las Futahat al-makkiyya— consta
de tres facetas: una faceta interior y espiritual; una exterior, sensible y natural; y una faceta
intermedia, relativa al territorio de la imaginacién creadora. El mundo de las imagenes,
modelos o arquetipos (a@lam al-mital), ubicado entre el mundo visible (‘@lam al-sahada) y el
invisible (‘alam al-gayb), es, en efecto, el lugar por excelencia donde las realidades espirituales
aparecen en moldes sensibles. Y en su Risalat al-Anwar, sostiene el Sayh:

Sabed que todos los caminos son circulares y que no hay linea recta. Pero este tratado
es demasiado breve para abordar estas cuestiones.’

7 Corbin, Henry, La paradoja del monoteismo: Editorial Losada: Madrid, 2003, p. 98.

8 (f. Sophie Tyser, «Visualizing the Architecture of the Universe: Ibn al-‘Arabt’s (d. 638/1240) Diagrams in
Chapter 371 of the Meccan Openings», p. 134.

9 Vigje al sefior del poder (Risalat al-Anwar), Editorial Sirio: Malaga: 2002, p. 40.
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Por eso, si hay una figura que predomina en los nueve diagramas del presente capitulo, es la
del circulo, descrito repetidamente en los escritos de Ibn ‘Arabi como la configuracion mas
excelente y el simbolo mismo de la existencia. En diferentes ocasiones subraya que la forma
del mundo es en su totalidad circular. En el circulo de la existencia, el Hombre Perfecto (al-
insan al-kamil) y su correlato, el Primer Intelecto, coinciden en la medida en que el Intelecto,
en tanto que primer ser existenciado, es el punto de partida del circulo, mientras que el
Hombre Perfecto, como Gltimo ser existenciado (al-mawgiid al-ahir), es su punto de llegada
evolutivo. El ser humano perfecto se une de ese modo al Primer Intelecto, completando el
circulo de la existencia.

Pero veamos sin mas dilacién el primer cuadro, relativo a los componentes primordiales de
la Creacion, que esta situado al principio del capitulo que estamos considerando:

Mundo de la Orden

Esta representacion de lo que Ibn ‘Arabi denomina la «Nube» (al-@ma’) nos muestra el
llamado Mundo de la Orden (@lam al-amr). Leemos en el Coran: «;No son suyas la Creacion
y la Orden?» (7: 54). Y escribe el Sayh a propésito de este primer grafico:

Esta es la imagen de la «Nube Primordial» y de lo que contiene, culminando con el
Trono divino. Por desgracia, la imagen dibujada aqui es demasiado reducida para
contener, en un mismo diagrama, todas las formas que deseariamos incluir. Si pudiese
dibujar un diagrama mucho mayor, todo quedaria mas claro para el lector."

Recordemos que todos los diagramas que veremos a continuacion estan conectados entre si
y deben considerarse como una figura unica y compleja. Por otro lado, el interés del Sayh
por la cosmologia no responde a una motivacion «cientifica», sino que tan soélo persigue el

10 al-Futithat al-makkiyya, V1, p. 186; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 41.
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estudio del universo y del ser humano en tanto que estructuras creadas a imagen de Allah. El
cosmos es la plasmacion de la Misericordia divina y, por consiguiente, entender el proceso de
creacion de la realidad también nos facilita llegar a conocer aquello que, para el ser humano,
es posible conocer de la divinidad.

El llamado Mundo de la Orden es una instancia, de caracter extremadamente sutil, que
precede al Mundo de la Creacion (alam al-halg), que es el mundo en el que nos encontramos
ahora. El primero tiene que ver con la orden creativa «jSé!» y se refiere al dominio unitario
en el que las entidades atn no se han diversificado de un modo absoluto en la multiplicidad.
Es, en suma, la esfera luminosa propia del espiritu, estando poblada por angeles e intelectos
puros y desapegados, carentes de cualquier tipo de deseo.

La denominada «Nube primordial» esta representada como un circulo envolvente jalonado
por lo que denomina treinta estaciones de los angeles extasiados de amor o querubiness (a/-
karabiyyin al-mugarrabin), siendo la Gnica y exclusiva actividad de estos angeles contemplar y
adorar sin interrupcion a Dios. Dichos angeles son las primeras entidades luminosas creadas
por Allah sin la intermediacién de otros seres. Constituyen la circunferencia que encierra a
la Nube y el limite de la entera creacion. Originados a partir de la pura luz de la Majestad
divina, estos espiritus se hallan completamente embelesados por el esplendor de Dios, ya
que no estan expuestos a nada mas y, tal como apunta la tradicién, ni siquiera se percatan
en ningun momento, debido al profundo éxtasis que los embarga, de que el cosmos y sus
moradores han sido creados.

Estan representados a continuacion dentro del circulo, y en esta misma secuencia, Calamo
(al-galam), Tabla Preservada (al-lawh al-mahfuz), Naturaleza (al-tabi‘a) y Materia Universal (al-
hayala al-kulliyya), cada uno de ellos simbolizado por una forma geométrica distinta.

La forma triangular del Calamo se debe a que el triangulo es el primer poligono posible,
siendo el elemento constitutivo de todas las demas figuras geométricas. Su origen en cualquier
caso es el circulo formado por los angeles, ya mencionados, que se hallan en adoracion
permanente, explicitando que el Calamo era uno de ellos antes de asumir el cometido
encomendado por Dios. El tinico motivo por el que cambi6 este situacion —escribe el Sayh—
es por la autorrevelacion de Dios o teofania (tagalli) y el mandato divino para que ejerciese la
mision encomendada.El Calamo se identifica con lo que los filosofos antiguos denominaban
Primer Intelecto (al-agl al-awwal), el cual se diferencia del resto de los angeles de su misma
categoria por su capacidad para cobrar conciencia de si mismo y distinguirse tanto de sus
semejantes como de su Creador. Ibn ‘Arabi nos refiere de él que es una sustancia Gnica y
carente de materialidad. Otras denominaciones aplicadas al Calamo son Luz muhammadi,
Espiritu, espejo de Dios y del universo, sombra primera, centro del circulo de la manifestacion,
perla blanca, etcétera.
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La equiparaciéon entre Intelecto, Luz y Espiritu viene expresada en diferentes hadices o
tradiciones proféticas. Podemos leer: «Lo primero que Allah cre6 fue el Intelecto». Y también:
«Lo primero que cre6 Allah fue su luz». Y asimismo: «Lo primero que cre6 Allah fue mi
espiritu». Esa luminosidad espiritual suele identificarse con la llamada «realidad muhammadi»
(hagiga muhammadiyya), esto es, la luz original que aporta el fundamento de cualquier creacion,
revelacién y ensefianza. Y sigue exponiendo el Sayh:

Dios se epifanizé por medio de su Luz a ese polvo, que es llamado por los pensadores
especulativos la primera materia universal en la que todo el cosmos existia en
potencia, y cada cosa que habia en ese polvo recibid esa Luz segiin su propia
capacidad y predisposicion, igual que los rincones de una habitacién reciben su luz
de una antorcha y estan mejor iluminados cuanto mas cerca estén de la antorcha. De
hecho, Dios ha dicho: «El simbolo de su luz es como un nicho con una antorcha en
su interior» (24: 35)... Ahora bien, no habia nada en ese polvo que estuviese mas cerca
de la Luz que la realidad de Muhammad, también denominada Intelecto. El es ast
la cabeza del cosmos, el primer ser en llegar a la existencia... Y el cosmos procede de
su epifania."

El Calamo aparece por mediacion de Dios, siendo el tnico elemento que es creado
directamente, puesto que el resto de componentes de la Creacion advienen a la existencia
debido a la accién del Calamo. Segtn el relato que nos brinda el Sayh en las Futihat al-
makkiyya, el universo emerge en la Tabla Preservada (Alma Universal) por mediacion del
Primer Intelecto o Calamo como resultado de lo que denomina «matrimonio espiritual».
Esto se debe a que todo lo que ocurre promovido por una causa particular es como un «hijo»
de esa causa que es considerada el «padre», mientras que la «madre» es el emplazamiento
donde este «hijo» sucede. Aligual que todos nosotros (en nuestra dimension corporal exterior)
somos, segun considera la tradiciéon, descendientes de Adan y Eva, se afirma que todos los
seres en el universo somos «hijos» del Calamo y la Tabla.

La Tabla Preservada o Alma Universal (al-nafs al-kulliypa) —también llamada esmeralda o
paloma— es la contraparte imprescindible del Calamo. Todo lo que acaece en el cosmos es
escrito por la luz del Calamo en la superficie oscura de la Tabla. La interacciéon de los polos
activo y pasivo (masculino y femenino) se aplica entonces al Calamo y la Tabla Preservada,
dado que ambas estan sometidas a la Gran Naturaleza o Misericordia divina (no confundir
con la naturaleza que abordaremos a continuaciéon). El Calamo constituye el polo activo
de la manifestacion, y la Tabla representa el polo pasivo. El Calamo es el «reflejo cosmico»
de la palabra creadora primordial «jSé!» (kun), mientras que la Tabla, en tanto que libro

11 Chodkiewicz, M., Seal of Saints: Prophethood and Sainthood in the Doctrine of Ibn ‘Arabz, The Islamic Texts Society:
Cambridge (UK):1993, p. 68.
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césmico, actualiza la orden creadora divina. Por otro lado, una tradiciéon profética seniala
que lo primero que Dios creé fue el Calamo, cuya longitud era igual a la distancia entre
cielo y tierra. Luego cre6 la Tabla, cuya longitud se extendia entre el cielo y la tierra, y su
anchura se extendia de este a oeste, lo cual es s6lo un modo de hablar, pues en este nivel de
manifestacién no existe direccion ninguna.

Las criaturas —incluidos, por supuesto, nosotros mismos— somos palabras de Allah escritas de
manera indeleble por el Calamo primordial en la Tabla Preservada o Alma Universal. Tanto
el Calamo como la Tabla —la cual es equiparable al prototipo celestial del Coran— tienen,
como hemos sefialado, un tamafo inconmensurable. Por ese motivo, un hadiz nos dice que
Allah cre6 la Tabla Preservada a partir de una perla cuyo tamafo es siete veces mayor que
la distancia que hay entre cielo y tierra.

El Calamo simboliza el eje de la Creacion, correspondiente a la espiritualidad humana, el
tronco del Arbol de la Vida y el eje vertical de la cruz tridimensional. Por eso, se representa
con la letra alif (1). La Tabla, por su parte, representa el principio de la horizontalidad, que
corresponde a la corporeidad humana, a la letra 6a° (), a las ramas del Arbol de la Vida y a
los dos ejes horizontales de la cruz: anchura y profundidad. La Tabla también se corresponde
con el circulo, que refleja la presencia divina en el cosmos, mientras que el Calamo se halla
representado por el punto central, que muestra a lo Real tal como es en si mismo. De igual
modo que Allah, sometido a la «presion» de las realidades latentes de los seres que anhelan la
existencia efectiva —las entidades inmutables inexistentes (al-a‘yan al-tabita)—, exhala el Aliento
del Todo-Misericordioso y manifiesta las formas del mundo, asi también el Calamo, después
de mirar hacia Dios con «una mirada de temor reverencial» o perplejidad (hayra), se abre
al instante y deja fluir la tinta (midad) de la existencia con la que es transcrito el modelo del
COSMOS.

Siguiendo con el proceso creativo, el Alma Universal engendra primero a la Naturaleza y
luego a la Materia Universal o Polvo. A continuacién, la Naturaleza y el Polvo dan lugar
a su vez a su primer «hijo», que recibe el nombre de «Cuerpo Universal» (al-gism al-kull?).
Este proceso simbolico de «nacimientos» césmicos continiia en una prolongada serie de
causas y resultados hasta arribar al «suelo» (furab), una expresion que designa en general a
nuestro mundo. De ese modo, El mundo fisico aparece con bastante posterioridad al Cuerpo
Universal, mientras que lo anterior a ¢l posee una naturaleza puramente espiritual.

La denominada Naturaleza (al-tabi‘a) es el aspecto no-manifiesto del cosmos, carece de
conocimiento por simismay actuia siempre siguiendo los dictados del Alma Universal. Aunque
es invisible asume, tal como observamos en el grafico, la forma de un rectangulo subdividido
en cuatro secciones. Estas divisiones se corresponden a cuatro principios dispuestos en dos
pares antinémicos: calor/frio y sequedad/humedad.
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Debemos precisar que el Sayh distingue dos tipos de Naturaleza: ilimitada y limitada.
La Naturaleza ilimitada —como ya hemos apuntado— es la relacién que mas merece ser
identificada con lo Real porque todo lo que encontramos en el cosmos es manifestado gracias
a ella, siendo equiparable al Aliento del Todo-Misericordioso, el cual impregna el mundo
y gobierna la totalidad de las formas, incluido el Primer Intelecto. En este caso, Ibn ‘Arabi
se refiere a la gran Naturaleza (al-fabi‘a al-uzma), idéntica con el instrumento creador de
Dios, que es el mencionado Aliento divino. En cambio, el estado de la Naturaleza que se
muestra en el diagrama (la Naturaleza limitada) y que comentamos ahora es «hija» de los dos
principios anteriores: Calamo y Tabla. Sus descendientes son todo cuanto emerge a partir de
la Materia Universal, el siguiente principio c6smico, hasta arribar a los grados mas densos
de la existencia.

Estructurada sobre la cuadratura, el estadio de la Naturaleza constituye un elemento
intermedio entre la Tabla y su plasmacién en la Materia Universal. En tanto que fuerza
activa, la Naturaleza obra bajo las directrices del Alma Universal, siendo la cuadratura la
estructura subyacente a su actividad. Pero, si bien funciona por medio de cuatro principios
generadores, sélo dos de ellos son activos. Los dos principios activos de la Naturaleza son
calor y frio. El calor provoca sequedad; y el frio, humedad. Sequedad y humedad son, pues,
pasivos en relacion con el calor y el frio. El calor es contrario al frio, mientras que la sequedad
es el opuesto de la humedad, por lo que ambas no pueden mezclarse de manera natural. Las
fuerzas activas y pasivas de la Naturaleza se conjugan en cuatro combinaciones posibles que
dan lugar a los cuatro elementos naturales que conocemos: aire (calor y himedo), fuego (seco
y caliente), agua (frio y himedo) y tierra (calor y seco).

Por su parte, la Materia Universal (hayila) aparece con la forma de un circulo analogo al
circulo que rodea la Nube —aunque mas reducido—, siendo la sustancia de que esta constituido
nuestro mundo. No contiene formas ni partes y, al igual que la Naturaleza, es imperceptible
excepto por sus trazos. En la Materia Universal, se despliegan los cuerpos imaginales (sutiles) y
sensibles. Esta Materia Universal recibe el nombre de «polvo», que es la expresion utilizada en
el Coran cuando habla de que las montafias seran desmenuzadas convirtiéndose en «fino polvo
disperso» (56: 6). En definitiva, los moradores del cosmos emergen del polvo y retornan a él.

Tras el cuadro referente a la Nube, los elementos que siguen a continuacién, asi como los
graficos ulteriores, se ubican dentro de lo que designa como Materia Universal, siendo
solamente la incapacidad, insistamos en ello, para plasmarlos graficamente en un mismo
grafico —debido al tamano considerable que tendria la representacion resultante— lo que
obliga a desgajarlos en figuras independientes. Vemos entonces que el principio de la Materia
Universal constituye el final del esquema anterior y el principio de la figura que abordaremos
ahora.
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Trono divino y Pedestal
Y escribe el Sayh:

Esta es la forma del Trono divino y del Pedestal, el agua sobre la que se asienta el
Trono y el aire que mantiene unidos esta agua y esta oscuridad."

Los dos siguientes grados de la existencia sirven de puente entre las realidades invisibles y el
dominio de las primeras formas imaginales. Al recibir las cualidades de Espiritu (Calamo),
Alma (Tabla) y Naturaleza, la Materia Universal se ve transformada en el Cuerpo Universal
(al-gism al-kullt), definido como la sustancia tnica de que estan compuestos los cuerpos, tanto
imaginales como materiales. La circularidad es la primera forma que recibe este Cuerpo,
por mediacion del cual existe la «esferax» (falak).

Dios creé la esfera del Trono divino (al-ars), «la primera entidad diafana y luminosa en
aparecer», que abarca todos los cuerpos del cosmos. El Trono esta sostenido por cuatro
pilares (arkan), que corresponden a los cuatro elementos primordiales: fuego (al-nar), aire (al-
hawa ), agua (al-ma ) y tierra (al-turab). Del Trono divino penden los dos pies de Dios (al-
qadaman), uno situado en el Paraiso (gadam al-sidq) y el otro en el Infierno (qadam al-gabbar),
descansando ambos sobre el Escabel (al-kursi ).

El Trono es la primera forma compuesta que sefiala el limite que conduce a la presencia
exteriorizada de las entidades cosmicas complejas. Sin embargo, su composicién no tiene
todavia caracter material, dado que Trono y Escabel no son, propiamente hablando,
entidades espaciales. No obstante, se considera que el Trono es ya una forma compuesta
porque en su produccion intervienen las cuatro realidades mencionadas de Naturaleza,

12 al-Futihat al-makkiyya, V1, p. 187; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 45.
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Materia Universal, Cuerpo universal, asi como el componente de la Circularidad. Es a partir
de aqui que se manifiesta el Mundo de la Creacién.

El Coranrefiere que el Trono es el emplazamiento divino, sehalando: «El Todo-Misericordioso
se ha instalado en el Trono» (20: 5). El Trono, plasmacion de la Misericordia divina (al-
rahma), descansa sobre las aguas primordiales. Y escribe el Sayh:

El Misericordioso, una palabra sin opuesto, pues es Misericordia en su totalidad —y
nada se opone a la Misericordia— se sent6 en ¢l. [El Trono] es una forma en la Nube,
el Intelecto es su padre y el Alma es su madre. Es por esta razon que el Misericordioso
se sentd en ¢l, porque los dos padres no miran a su hijo si no es con misericordia,
y Dios es el méas misericordioso de los misericordiosos. EI Alma y el Intelecto son
dos cosas existentes que son nobles y amadas por Dios, por lo que El no se sentaria
en el Trono excepto a través de lo que sosiega la mirada de estos padres, y eso es la
Misericordia. De ese modo, sabemos que todo lo que procede de El est4 lleno de
Misericordia. Y si a alguna parte del mundo le sobreviene dolor, esto también se
debe a que hay algo de Misericordia en él, de lo contrario, no se verian obligados a
soportarlo. Mas bien, es exigido por el temperamento (mizag al-tab“) y la oposicién
del deseo egoista del alma (al-garad al-nafs7 ). Es como una medicina amarga que no
sabe agradable, pero en ella hay misericordia para quien la bebe y la usa, aunque la
aborrezca. Asi, en «su interior se ubica la Misericordia, mientras que en el exterior se

halla el Castigo» (57: 13).”?

El Trono esta hueco porque en su interior se ubica el cosmos. Pero, a pesar de estas cualidades
aparentemente espaciales, insistimos en que el Trono no se atiene en sentido literal a las
dimensiones espaciales. Si tomasemos al pie de la letra las caracteristicas espaciales, nos
enfrentariamos a la dificil tarea de explicar en términos espaciales (cuando el espacio atn no
ha sido creado) los modos en que Dios se «sienta» en él y también la forma en que los angeles
lo «rodean». Por ese motivo, declara Ibn ‘Arabi:

En lo que concierne a los angeles que alegéricamente rodean el Trono, no hay espacio
para moverse en su interior, puesto que el Trono ocupa todo el vacio. Nosotros
afirmamos que no hay distincion entre que rodeen el Trono y que Dios descanse
sobre €1, pues lo que no admite espacialidad no admite unién ni separacion.'

13 Futihat, 9.332; ¢f. Murata, Sachiko, The Tao of Islam: A Sourcebook On Gender Relationships in Islamic Thought: State
University of New York Press: Nueva York, 1992, pp. 156-57.

14 Akach, Samer, op. cit., p. 154.
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Las entidades del Tronoy el Escabel concretan el patrén universal de la cuadratura. Los cuatro
portadores del Trono corresponden a los cuatro atributos o nombres creativos fundamentales
de Allah —vida, conocimiento, voluntad y poder—, los cuales sustentan de manera primordial
la presencia divina. Los portadores del Trono son representados como cuatro angeles que
tienen las formas de ser humano, toro, aguila y leén, lo cual evoca, sin lugar a dudas, la vision
tetramorfica de Ezequiel: «Y el aspecto de sus caras era como cara de hombre, y cara de leon
en el lado derecho de los cuatro, y cara de buey en el lado 1zquierdo de los cuatro; asimismo
los cuatro tenian cara de aguila» (Ezequiel 1: 10), una visiéon conocida en la tradicién mistica
hebrea como la Merkaba (0o Carro de Dios).

La cuadratura también se refiere en este caso ala presencia de cuatro rios celestiales dispuestos
alrededor del Trono: un rio de luz centelleante, un rio de fuego ardiente, un rio de nieve
blanca resplandeciente y un rio de agua pura. Los portadores del Trono —prosigue explicando
Ibn ‘Arabi—son los responsables de dirigir el mundo natural, funcién desempefiada tanto por
los cuatro arcangeles correspondientes como por sus profetas acompanantes. Los angeles son
Serafiel (Israfil), Gabriel (éibrﬂ), Miguel (Miha1l) y Ridwan, mientras que los profetas son
Adan, Muhammad, Ibrahim y Malik.

Allah hizo que el Trono fuese hueco para contener en su seno la totalidad de las esferas
celestiales. Una vez que cre6 el Trono, se senté en él con su nombre del Todo-Misericordioso,
queriendo decir con ello que su misericordia es absoluta e indivisa; es pura misericordia
sin posible comparaciéon ni menoscabo, de modo que incluso si ocurre alguna situacion
angustiosa, negativa o de desamor en cualquier lugar del cosmos debido a la aparente
brutalidad de la naturaleza o a causa de un propésito egoista, entonces eso es como la
medicina amarga que tiene un sabor desagradable, si bien es un remedio infalible para quien
debe tomarla. Y menciona Ibn ‘Arabi a proposito de una vision que experimento6 relacionada
con los portadores del Trono:

Me situ6 como el mejor entre sus portadores, porque, si bien Allah ha creado a
estos angeles para portar el Trono, este también tiene otras formas humanas que
lo sostienen, y yo soy una de ellas, siendo el pilar supremo para nosotros. Y ese es el
pilar de la Misericordia. Por ese motivo, El me hizo absolutamente misericordioso
a pesar de mi conocimiento de las dificultades, porque sé que hay tranquilidad en
cada dificultad, misericordia en cada sufrimiento, expansion en cada contraccion y
alivio en cada tension. Es por eso que conozco los contrarios. Y el pilar que esta a mi
derecha es también un pilar de misericordia, pero no incluye el conocimiento de las
dificultades, mientras que el pilar situado a mi izquierda es el pilar de las dificultades
y la sujecion, y su portador no conoce mas que eso. En cuanto al cuarto pilar que esta
frente a aquel en el que estoy situado, ha difundido misericordia sobre ¢l para que
apareciera en su forma, e incluye tanto la luz como las tinieblas y tiene misericordia
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y severidad. Luego, en el medio de cada una de estas cuatro caras también hay un
pilar que no son los cuatro pilares situados en cada esquina; pero hasta ahora nadie
ha sido designado para llevarlos en este mundo. Sin embargo, en el Mas Alla Allah
los designara.”

En el ambito microcésmico, el Trono esta representado por el corazon, tal como expresa el
hadiz correspondiente que dice asi: «El corazén del creyente es el Trono del Misericordioso».

En el interior del Trono, se ubica el Escabel (al-kursi ), que «abarca los cielos y la tierra» (2:
256). Tiene forma cuadrangular, siendo el emplazamiento donde reposan, alegéricamente,
los pies de Allah, los cuales suponen la primera polarizacion en el proceso del devenir. Por ese
motivo, el Escabel se divide en «misericordia absoluta» y «misericordia mezclada con ira»,
de igual modo que la semilla que se fragmenta para producir el arbol, porque Allah, ademas
de ser llamado el Misericordioso, también se refiere a si mismo con nombres contrarios que
tienen su correspondiente influencia en el cosmos. El Escabel es, en comparacion con el
Trono, como «un pequeino anillo en un desierto». El Coran menciona que el Escabel es la
contrapartida del Trono. Si el Trono es la manifestacion del Misericordioso (al-Rahman), el
Escabel es la manifestacion del Compasivo (al-Rahim).

Ibn ‘Arabi consigna que la principal diferencia entre Trono y Escabel radica en que este
ultimo se identifica, como terminamos de senalar, con el nivel en el que se produce la primera
bifurcacion de la unidad, simbolizada por ambos Pies. Asi pues, los Pies divinos suponen la
polarizacion inicial de la unidad y el modelo de todas las oposiciones que se inscriben en la
Orden (amr) y la prohibicion (nahy) o en la afirmacion (ihat) y la negacion (nafy).

En el interior del Escabel se sitta, a su vez, la esfera del atlas (o esfera sin estrellas), también
llamada «esfera de las altas torres», la cual aporta el fondo homogéneo sobre el que
se proyectan los movimientos de los planetas y constelaciones. Entre estos dos planos de
existencia del Trono y el Escabel, migramos del mundo invisible y mas alla de la forma al
mundo material. En s misma, la esfera sin estrellas discurre en la pura duracion, por encima
del espacio y el tiempo, dado que carece de referentes astronémicos que permitan mensurar
su movimiento. No obstante, cuando dicha duracion pura se proyecta sobre la siguiente
esfera cosmica —la de las estrellas fijas— da lugar a las distintas divisiones temporales: afos,
meses, dias, etcétera. Los distintos niveles del Paraiso, como ahora veremos, se ubican en ese
reino de pura duracion, ubicado entre la esfera sin estrellas y la esfera de las estrellas fijas.

Atendiendo a las indicaciones del Sayh, lo que nos muestran las siguientes ilustraciones se
halla inserto en el Pedestal. Y explica:

15 Haj Yousef, Mohamed, https://ibnarabisociety.org/ treasury-of-absolute-mercy-mohamed-haj-yousef/
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Este es un dibujo de la érbita mas lejana, los paraisos, las superficies de las orbitas
planetarias y el arbol Tuba."

Los jardines celestiales

La esfera sin estrellas del atlas —o esfera del zodiaco— es un cuerpo circular y transparente que
Dios divide en doce secciones, como se explicita en esta aleya coranica: «Por el cielo con sus
constelaciones» (buriag)» (85: 1). El término arabe atlas significa «borrado» u «obliterado», lo
que denotalaidea de una perfecta homogeneidad carente de cualidades discernibles. La esfera
del atlas constituye, pues, el fondo homogéneo sobre el cual se proyectan las configuraciones
de estrellas y planetas, asi como de sus movimientos. Es en este emplazamiento donde Ibn
‘Arabi sitta los Jardines celestiales (al-ginan, singular ganna), la prometida morada de felicidad
eterna para los creyentes que han efectuado buenas obras. El Sayh explica la existencia de
los jardines en tanto que espacios jerarquicamente estructurados y situados en un dominio
césmico que no esta sometido a la destruccion y recreacion y que se halla delimitado por las
dos esferas que se hallan insertas en el interior del Pedestal: la esfera sin estrellas (atlas), su
limite superior, y la esfera de las estrellas fijas (falak al-kawakib al-tabita), el limite inferior. La
superficie convexa de la esfera de las estrellas fijas aporta el suelo de los Jardines, mientras
que el limite superior de los cielos planetarios es el dominio del fuego infernal.

16 al-Futithat al-makkiyya, V1, p. 188; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 49.
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El dominio paradisiaco referido por Ibn ‘Arabi consta de ocho Jardines, siete de los
cuales se hallan ordenados jerarquicamente en siete niveles correspondientes, y un octavo
emplazamiento superior, denominado al-wasila (el sendero de la Intercesion y la via de
aproximacion a Allah), que atraviesa todos los niveles, estando asignado de manera exclusiva
al profeta Muhammad. La palabra al-wasila, que atraviesa los siete Jardines (como podemos
ver en la figura correspondiente) se relaciona con el grado mas elevado del Edén. También se
conoce como al-magam al-mahmiid (estacion mas alabada), la cual es el lugar de la intercesion,
en referencia al hadiz que especifica que el Dia del Juicio, el Profeta intercedera por todos
los seres.

Los nombres especificos de cada uno de los siete jardines han sido extraidos de diferentes
aleyas coranicas y de las ensefianzas de los hadices, siendo distintos, por supuesto, de los
siete cielos o siete esferas celestes, que veremos mas adelante. Los siete jardines, en orden
descendente, son Edén (que tiene que ver con el nombre de Adan), al-firdaws, al-na‘tm, al-ma‘wa,
al-huld, dar al-salam y dar al-magama.

Laestructura de los jardines refleja el orden de la presencia divina, puesto que se corresponden
con los siete nombres divinos primordiales: los cuales son los cuatro nombres fundamentales
(vida, conocimiento, deseo y poder), a los que se afiaden los nombres de «el Hablante», el
«Oyente» y el «Vidente», mientras que al-wasila simboliza a lo Real tal como es en si mismo.
Dado que esta denominacién es el fundamento del resto de los apelativos de los diferentes
grados del paraiso, al-wasila prevalece sobre el resto de los jardines.

En referencia a la repetida imagen de los jardines «por cuyos bajos fluyen arroyos» (85: 11),
se explica que, en cada tipo de jardin, Allah ha dispuesto cuatro rios, por lo que hay doce
rios en total, en consonancia con el ordenamiento de los signos astrolégicos. Los cuatro
rios representan las principales fuentes de conocimiento esotérico e incluyen un rio de agua
inmutable, que representa la ciencia de la vida; un rio de vino, que simboliza la ciencia de los
estados espirituales; un rio de miel, que alude a la ciencia de la revelaciéon divina; y un rio de
leche, que representa la ciencia de los secretos, el nacleo de todas las ciencias que Dios revela
directamente a quienes se consagran plenamente a ElL

El jardin de Edén es el inico construido directamente por Dios con sus propias manos. Las
ocho puertas de los jardines se corresponden con cada una de las partes del cuerpo cuya
obligacién demanda la $ar7a: vista, oido, lengua, manos, estbmago, genitales y pies. Cada
nivel del Paraiso tiene su correspondiente estrato en cada uno de los niveles del infierno,
como veremos a continuacion, con excepcion del corazon y del Sendero de la Intercesion.
Cada jardin pose cien grados, correspondientes a los cien nombres de Dios (noventa y nueve
canoénicos mas el nombre secreto). Por consiguiente, los que utilizan sus érganos de acuerdo
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con la Ley divina entraran por la puerta adecuada del Paraiso, e incluso pueden ingresar, si
han utilizado los ocho 6rganos adecuadamente, por las ocho puertas al mismo tiempo. Por
su parte, el Infierno cuenta solo con siete puertas, que también se relacionan con los érganos
humanos, excluyendo —como decimos— el corazoén, ya que Allah no condena a nadie, en la
medida en que no lo use contra la Ley, por lo que tiene en su corazon. En ese sentido, Allah
les comunica a sus angeles:

Siempre que Mi siervo tenga la intenciéon de cometer un acto malvado, no lo denunciéis
en su contra, a menos que realmente lo haga, y sélo entonces anotadlo como un acto
malvado. Y cuando tenga la intencion de hacer el bien, pero no lo haga, registradlo
como un acto de bondad, pero st lo lleva a cabo, escribidlo como el equivalente a diez

buenas acciones."”

La centralidad y la axialidad se ponen de manifiesto en el llamado arbol Tuba, que se
encuentra en el centro de los jardines. Este arbol representa al ser humano perfecto. Se
relaciona con el resto de los arboles de dichos jardines como Adan se relaciona con la
humanidad. Dios lo planté con su propia mano del mismo modo que cre6 a Adan. También
le insufl6 el espiritu, convirtiéndolo en el mas espléndido de todos los arboles. Se eleva por
encima de la valla del Jardin del Edén y sus ramas se extienden por el resto de los jardines.
Sus raices se hallan en el suelo de nuestro mundo y sus frutos en el paraiso. Las ramas
del arbol Tuba recitan de manera permanente las azoras del Coran, recibiendo también el
apelativo de «arbol de la alegria y el deleite».

Y escribe Ibn ‘Arabr:

17 40 hadit al-Nawawt, del Imam al-Nawawi: hadiz 37; https://www.slamguiden.com/40hadither/40hadith_
sp-htm
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Esta es la forma de la orbita planetaria, de las bévedas celestes y de aquello sobre lo
que se asientan, esto es, la tierra y los tres pilares mediante los cuales Dios mantiene
unidos la béveda, los minerales, los vegetales, los animales y los seres humanos.'

Es en la cavidad de la esfera de las estrellas fijas, atravesada por el curso de la Luna, dividido
en 28 estaciones (manazil al-gamar), donde se encuentran los grados mas bajos de la existencia
universal. Como se representa en el diagrama, es en forma de ctipulas como Dios cred estos
ultimos niveles, en los que el grado mas bajo de existenciaesta supeditado a los siete cielos
mencionados en el Coran. Los siete cielos coranicos, asociados con las siete esferas planetarias
de la cosmologia aristotélico-ptolemaica, estan regidos por los siete planetas ilustrados en el
diagrama: Luna, Mercurio, Venus, el Sol, Marte, Jupiter y Saturno. Todas estas esferas estan
traspasadas por una linea vertical denominada el «pilar», en referencia al pilar invisible del
universo, que se identifica con el Hombre Perfecto. La linea central traspasa también las
slete tierras coranicas, representadas en el diagrama por cinco semicirculos que simbolizan
los cuatro reinos del mundo natural: reino animal, reino humano, reino vegetal y mineral.
En el nicleo de los cuatro reinos se encuentra un «quinto elemento» que sostiene el «pilar»
del mundo: el Hombre Perfecto, a través de cuya existencia, nos asegura la tradicion, Dios
impide que el cielo se desplome sobre la Tierra.

Los grados mas bajos de existencia, que constituyen el mundo visible, aparecen en este
diagrama como un espacio vacio. Ibn ‘Arabi nombra tres elementos que no se corresponden
con ninguna figura geométrica en el diagrama: agua, aire y oscuridad. Estos elementos se
mencionan en el capitulo 61 de las Futihat al-makkiyya, en el que el Sayh refiere una vision
en la que vio agua flotando en el aire, asi como su propia alma también flotando en el aire.
Por encima de su alma, vio el agua a la que el aire impedia descender hacia la Tierra. Esta
agua, por supuesto, no es el agua que se encuentra en la Tierra, sino el agua celestial sobre la
que descansa el Trono divino (11: 7), descrita en el capitulo 371 como «agua solida». Segtin
Ibn ‘Arabi, esta agua reposasobre aire frio que congela el agua. Este aire —especifica— es la
oscuridad misma, que no es otra cosa que el reino de lo Invisible, que s6lo Dios conoce.

Cielo y tierra son el Gltimo mundo en la jerarquia de la manifestacion cosmica, es decir, el
mundo sensible de la corporeidad. El tamano de este plano existencial en relacién con el
Pedestal es como el de un anillo arrojado en medio del desierto. Las veintiocho mansiones
lunares son las veintiocho constelaciones por las que transita la Luna en su recorrido celeste y
se corresponden con el nimero de letras del alifato. Pero, dado que la Palabra divina precede
a cualquier otro elemento en la creaciéon del cosmos no son las mansiones lunares las que
constituyen el modelo de las letras, sino a la inversa, es decir, son las veintiocho letras las que
determinan el ciclo lunar. Ibn ‘Arabi relaciona las veintiocho mansiones lunares con otros
tantos nombres divinos.

18 al-Futihat al-makkiyya, V1, p. 189; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 49.
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La Tierra de la Resurreccion

La quinta imagen del capitulo 371 supone un salto temporal desde nuestro mundo hasta el
Dia del Juicio Final. Sefiala el Sayh:

Esta es la imagen de la Tierra de la Resurreccion y de las entidades notables, rangos,
el Trono y el Juicio que contiene, de sus portadores y de las filas de los angeles."

La Tierra de la Resurreccién o Reunién recibe ese nombre porque es el emplazamiento
donde se reuniran las criaturas a la espera del juicio altimo de Dios. Todos los juzgados, ya
estén destinados al Infierno o al Paraiso, caminaran por el sendero (si7at), un estrecho puente
descrito en cierto fadit como «mas delgado que un cabello y mas afilado que una espada».
Extendido sobre la superficie del fuego del Infierno, el camino se halla oculto dentro del
fuego. El puente, representado por una linea horizontal en el diagrama, se describe en el
texto como extendiéndose desde la Tierra hasta la superficie de la esfera de las estrellas fijas.
El término también indica, tal como consta en el grafico, una pradera situada fuera de los

19 al-Futithat al-makkiyya, V1, p. 190; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 57.
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muros del Paraiso y denominada el «lugar del banquete». Y explica que el pueblo bendito del
banquete (ahl al-matitha) festejara en este lugar, descrito en el capitulo 371 como una tierra
blanca inmaculada.

El punto de partida del sendero y su punto de llegada estan separados por una linea vertical
perpendicular que simboliza las «cumbres» o murallas coranicas (al-a%af ), es decir, el muro
fronterizo, evocado en la azora correspondiente, que separa el Infierno del Paraiso: «Hay
entre los dos [el Jardin y el Fuego] un velo. En los lugares elevados habra hombres que
reconoceran a todos por sus rasgos distintivos y que llamaran a los moradores del Jardin.
«jPaz sobre vosotros! No entraran en ¢l, por mucho que lo deseen. Cuando sus miradas se
vuelvan hacia los moradores del Fuego, diran: jSenor, no nos pongas con el pueblo impio!»
(7: 46-48).

Todos los elementos representados en el grafico estan enmarcados por siete filas de angeles,
precedidos por el Espiritu (al-rah), el arcangel Gibril (Gabriel). El rango del Profeta,
simbolizado por un circulo, se encuentra debajo del Espiritu y del Trono. A derecha e
izquierda del Trono se ubican los ptlpitos de los justos o fieles (al-a@minan). Como se representa
en el diagrama, durante el Dia del Juicio Final, el Trono no se establecera sobre cuatro, sino
sobre ocho pilares, llevados por los ocho angeles mencionados en el Coran: «Los angeles
estaran en sus confines, y ese dia ocho de ellos llevaran, encima, el Trono de tu Sefior. Ese
dia se os expondra: nada vuestro quedara oculto» (69: 17-18).
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El infierno
Y escribe el Sayh:
Esta es la imagen del infierno, de sus puertas, moradas y niveles descendentes.?

El infierno es la inversién de la imagen del Paraiso. Ibn ‘Arabi describe el infierno como
una estructura circular distribuida en capas o estratos, cuyos diametros decrecen con la
profundidad, de manera que si se ve desde arriba, toda la estructura parece formar un
sistema de anillos concéntricos, tal como se muestra en la figura correspondiente.

Cada una de las siete puertas infernales corresponde a uno de los siete miembros del cuerpo
humano, antes mencionados, sometidos a la Ley. Como especifica el Sayh, «el interior del
ser humano en este mundo se convierte en exterior en el mas alla». El centro del diagrama
esta ocupado por la puerta que vela el corazon, que es el lugar de lo invisible dentro del ser
humano. Descrita en el capitulo 371 como un paraiso rodeado de calamidades, esta puerta
no se abrira hasta que Dios establezca la servidumbre (al-ubidiyya) en la entidad juzgada.
Dicha puerta oculta la vision de Dios (ruyat Allah) y permanece sellada por siempre para los
habitantes del Infierno.

Los extremos de los ejes diagonales corresponden a una aleya del Coran que cita a Satanas
y dice: «He de atacarles por delante, por detras; por la derecha y por la izquierda» (7: 17). El
versiculo esta dividido en cuatro partes segun las direcciones mencionadas y, en el grafico,
discurre en sentido contrario a las agujas del reloj en torno al circulo mayor.

20 al-Futihat al-makkiyya, V1, p. 191; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 57.
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Presencia de los nombres divinos
Escribe Ibn ‘Arabr:

Esta imagen de la Presencia de los Nombres Divinos, de esta vida mundana, de la del
mas alla y del barzah.”

Al igual que existe un orden del mundo, hay un orden entre los nombres divinos. Siete
nombres principales (también llamados «madres de los nombres» (ummuhat) son la causa de
la existencia del mundo, a saber: el Viviente (al-hayy), el Conocedor (al-alim), el Deseoso (al-
murid), el Poderoso (al-qadir), el Hablante (al-gal), el Muy Generoso (al-gawwad) y el Equitativo
(al-mugsit). Estos nombres son a su vez las «hijas» (banat) de otros dos nombres: el Gobernador
(al-mudabbr) y el Diferenciador (al-mufassil).

El nombre de «el Gobernador» (o ‘El que dispone’) se refiere a Aquel que dirige y controla
toda la creacién con orden y equilibrio, con independencia del tiempo o el lugar. El orden
perfecto del universo demuestra la existencia de un poder que esta mas alla de cualquier
otro poder. Todos los asuntos del ser humano le pertenecen sélo a Dios, quien no necesita de

21 al-Futithat al-makkiyya, V1, p. 192; ¢f” Ali Hussain, op. cit., p. 63.
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nadie que lo ayude a gestionar los asuntos del universo. El es el tnico gobernante de todo.
Allah mantiene un firme control sobre los cielos y la tierra, impidiendo que desaparezcan. El
Coran se refiere a este nombre divino en distintas azoras: «Vuestro Senor es Allah, que creo
los cielos y la tierra en seis dias y luego se establecié en el Trono para disponerlo todo [10: 3].
Y también: «Di: “;Quién os procura el sustento del cielo y de la tierra? ;Quién controla el
oido y la vista y quién saca a los vivos de entre los muertos y saca a los muertos de entre los
vivos y quién dispone [cada] asunto?» [10: 31]. Y asimismo: «Es Allah quien erigié los cielos
sin pilares que [podais] ver; luego se establecié sobre el Trono y sujeto el sol y la luna, cada
uno siguiendo [su curso| durante un plazo determinado. Kl dispone cada asunto» [13: 2]. Y
por ltimo: «El dispone en el cielo todo lo de la tierra; luego ascenderé hacia El en un Dia,
cuya extension es de mil anos de los vuestros». [32: 5]

En cuanto al segundo nombre, «el Diferenciador», dispone cada cosa y asunto engendrado
a su propio nivel y estacién. Este nombre es como el maestro de ceremonias en el banquete
de un rey. Ibn ‘Arabi se refiere en ocasiones al Gobernador y al Diferenciador como los dos
primeros «nombres del cosmos» (asma’ al-alam); de ahi que sean los «lideres» (imam) de los
deméas nombres.

El Gobernador se refiere al Ser en tanto que posee ciertas cualidades inmutables que deben
manifestarse segiin configuraciones especificas determinadas por su propia realidad. De
modo similar, la luz incolora determina en si misma las propiedades de todos los colores antes
de que se manifiesten por mediacion de las condiciones apropiadas. Los colores son innatos
a la naturaleza misma de la luz. Y, en el plano de los nombres divinos no manifiestos o de
los colores latentes, todas las realidades son una, puesto que no tienen otra existencia que la
Luz de lo Real. En cambio, el trabajo de «el Diferenciador» consiste en otorgar existencia a
las entidades, permitir que los colores se manifiesten individualmente, extraer las joyas del
Tesoro Escondido del Dios no-manifestado. En lo Real, todas las cosas son una, pero en la
manifestacion cada entidad tiene su propia existencia especifica, cada color tiene su propio
locus especial, cada joya un engarce tnico. En otras palabras, a través del Diferenciador se
actualiza la multiplicidad.

Los cuatro nombres siguientes son los medios a través de los cuales surge la diferencia
y, por tanto, la creacion. «El Gobernador» necesita tomar decisiones, lo que conduce al
«Diferenciador», pues las decisiones causan la diferencia. Esto nos conduce a su vez a los
dos circulos siguientes, paralelos entre si, «El Muy Generoso» (al-wahhab) y «el Equitativo»
(al-mugsit). La aleya 3: 18 se refiere a este nombre cuando declara: «Dios atestigua, y con El
los 4ngeles y los hombres dotados de ciencia, que no hay mas Dios que El, que vela por la
equidad». El primer nombre dona sin cesar de manera desinteresada e irrestricta, mientras
que el segundo otorga segun conviene, y a través de esta dualidad se produce la creacion.
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El gran circulo del centro del diagrama constituye «la Morada de este Mundo» (al-dar al-
dunya) y esta rodeado por «el Istmo» (barzah). El Istmo es el intermediario entre nuestro
mundo, lo que lo precede y lo que lo sigue. Corresponde tanto al Mundo Imaginal como a
la Tumba, donde reside el alma hasta la Resurrecciéon. Su disposicion alrededor del mundo
sirve de barrera o frontera que comparte las propiedades de la no existencia y la existencia,
y a través de la cual las formas acceden al mundo presente y lo abandonan.

El futuro de este mundo es la «Tierra de la Resurreccion» (o de la Reunion), que ya hemos
visto. Obsérvese que toca este mundo, siendo los Gnicos circulos que se tocan entre si. Y
es que lo que sucede en la «Tierra de la Reunion» tiene su principio en lo que ocurre en
el momento presente. Las acciones cometidas en este mundo se plasman en el siguiente,
determinando la diferenciacién final de nuestro mundo en dos, el Fuego y el Jardin (reflejo
de la division entre los atributos divinos). La ubicacién inferior del Paraiso o el Jardin en la
imagen, en comparacion con el infierno, es intencional y pone de relieve la relaciéon temporal
y espacial entre ambos. El jardin del paraiso siempre esta ubicado temporal, espacial y
ontologicamente por delante del infierno.

La Duna

Los Jardines

Esenciales

La Duna de la Visiéon
Destaca el Sayb:

La octava imagen es el diagrama de la forma de la Duna de la Vision y de los grados
de la creacion en su interior.”

Lallamada Duna de la Vision, es una duna de almizcle blanco situada, en la cima del Jardin
del Edén, desde donde las personas destinadas a ese emplazamiento contemplaran a Dios.

22 al-Futithat al-makkiyya, V1, p. 193; ¢f” Ali Hussain, op. cit., p. 69.
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La Duna es el lugar del Paraiso donde Dios, como «el Rey», reside con sus elegidos, divididos
segtn su rango. Una vez instalados en el Paraiso, se les invita a ver a Dios, «y se apresuran
en obediencia a su Sefior en la medida de sus monturas y andares, unos lentos, otros rapidos
y otros intermedios».” Cuando arriban, reconocen y alcanzan sus lugares «como el nifio al
pecho» y «el hierro al iman» sin desear ningun otro sitio. Alli, «logran el alcance mas lejano
de sus esperanzas y objetivos».*

La imagen también se asemeja a una mezquita orientada hacia el centro (pero no hacia el
muro de la ¢ibla). Esto se debe a que la gibla, en ese dia, serd el Rostro de Dios que aparecera
en los Jardines Esenciales (al-gannat al-datiyya), que se hallan representados en el centro de la
imagen.

La representacion de la seccion de «los Mensajeros» (al-rusul) se asemeja a un pulpito (minbar).
Esto se debe a que portan librosy, por tanto, son los mensajeros de Dios que ocupan el lugar de
los que imparten sermones. La seccion de «los Profetas» (al-anbiya’) recuerda a un trono (sarz),
parecido a las plataformas elevadas de una mezquita donde se también se imparten lecciones
(o donde se ampliaria el contenido de los sermones). La seccion de «los Amigos» (al-awliya’)
se parece a un escabel, ocupado por aquellos que asumen un papel ain mas subsidiario en
la ensefianza. Por Gltimo, la seccién de «los Fieles» (al-mu’minin) adopta la forma de una fila
o rango, que contiene los que siguen a los otros grupos mencionados.

Cuando todos estan reunidos, Dios se revela desde los Jardines Esenciales en las «formas de
cada creencia» (suwar al-itigadat), en una tnica autorrevelacion o teofania que es recibida en
una miriada de formas. Esta vision «colorea» a cada uno a la luz de la forma que ve, la cual
es la forma de la creencia albergada durante vida.

Aquellos que Lo conocieron en cada objeto de creencia recibiran la luz de todo objeto de
creencia (mu‘aqad), pero quienes Lo conocieron en una creencia particular especifica sélo
experimentaran la luz de esa creencia concreta. En cuanto a quien crey6 en términos del ser
mismo, sin ningun juicio al respecto, yasea en términos de declarar trascendencia (fanzih) o
de profesar semejanza (tashik), simplemente creyendo que El es como es, teniendo fe en lo que
ha venido de El, este tiene la Luz Exclusiva (nar al-ihtisas).

23 Futihat, 9.359; Ali Karjoo-Ravary, «Mapping the Unseen: Ibn al-‘Arabi’s Maps in Chapter 371 of al-Futahat
al-Makkiyya», Journal of Sufi Studies 12, Brill: Leiden/Boston, 2023, p. 56.

24 Ibid.
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Y, por altimo, sefiala Ibn ‘Arabi:

Esta es la imagen del mundo en su completud y la jerarquia de sus diferentes grados,
tanto espirituales como corporales, tanto elevados como inferiores. Los grados son:
Nube Primordial, Trono, érbita mas alejada, orbita de las estaciones, morada de la
resurreccion, infierno, presencia de los Nombres divinos, moradas paradisiacas y el
resto del mundo creado.”

Como sintesis de los ocho diagramas precedentes, el ultimo diagrama ilustra el conjunto
de los niveles de la existencia universal, representada como una totalidad perfectamente
organizada. La imagen en si consta de veintidos circulos que desembocan en el circulo
central, que es el vigésimo tercero. El veintitrés esta separado del resto por cuatro secciones
que dimanan del centro. El veintitrés es un nimero importante: es el noveno nimero primo,
el Coran fue revelado a lo largo de veintitrés anos y uno de los principales candidatos para la
primera noche de su revelacion es el dia veintitrés del noveno mes. Sin embargo, Ibn ‘Arabi
no explica esta imagen de manera pormenorizada, lo que permite multiples lecturas. Desde
cierta perspectiva, podemos plantear que la Tierra ocupa el centro, los cuatro cuadrantes
son los cuatro elementos, y el resto de lineas concéntricas representan los siete cielos, los ocho
niveles del paraiso, Atlas, Escabel, Trono, Cuerpo Universal, Naturaleza, Tabla y Nube.
Pero esta sélo es una de las posibles interpretaciones.

En la parte superior izquierda de la imagen, hay una pequenia anotacién que dice «6 'y 7
y 7 y 8», cifras que suman veintiocho, es decir, las letras del alifato, que se forman en el
mencionado Aliento del Todo-Misericordioso.

25 al-Futithat al-makkiyya, V1, pp. 194-214; ¢f Ali Hussain, op. cit., p. 38.
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Las vividas y dinamicas figuras insertadas por Ibn al-‘Arabi en este capitulo, que resumen
en forma visual las complejas nociones cosmologicas formuladas a lo largo del texto y que el
lector de Las iluminaciones de La Meca esta llamado a interiorizar. Nos ofrecen, en suma, una
ilustracion de las porosas fronteras entre la via espiritual, la cosmologia y la escatologia segun
la vision del mundo del maestro andalusi, proporcionandonos un ejemplo, en forma grafica,
de su rico y en ocasiones desconcertante lenguaje. Estos diagramas no s6lo nos brindan una
representacion dinamica del despliegue de la existencia universal desde la Nube primordial
hasta el Hombre Perfecto, sino también de su reintegracién altima en su principio cuando
nos describe la evolucién postuma de los seres y de sus diferentes etapas escatologicas.

Concebidos para ayudar a quienes los visualizan a alcanzar un conocimiento mas inmediato
de la jerarquizacion del mundo y de su disolucion, estas imagenes brindan una representacion
grafica del entrelazamiento de la cosmologia y la escatologia, de este mundo y del otro.
Como subraya el capitulo 371, el mundo inferior no es sino un camino hacia el mas alla (tarig
l-l-ahwra). Y el mas alla esta presente en este mundo, aqui y ahora, para aquellos que son
capaces de percibirlo.
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