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INTRODUCCION
por

Ismail Hakki Bursevi (1652- 1728 d. de C)

ALABANZAS A SU SOBERANIA
Y BENDICIONES A SU ENVIADO

Ast pues... el impulso interior que me movio
a escribir, arreglar y acabar este comentario
esta en el libro llamado Futihat-al Makkiyah
escrito por el Polo de todos los Polos (qutbu-/
aqtab) 'y Guia Absoluto al-mursidhu-I
mutlag) Muhyiddin Ibn"Arabi (que Dios
aumente su santidad y, en consecuencia, la
nuestra). En este libro hay varios temas que
hacen referencia a los conocimientos (ma
rifat) y las realidades. Esas referencias
destaca por su valor e importancia; pero,
como estaban escritas e arabe, muchos de
nosotros no podiamos comprenderlas y, por
consiguiente, esas verdades permanecian
como tesoros escondidos.



Nuestro amado Sefor, al que no podia
desobedecer (que Dios se revele a ¢l con el
nombre de Salaam), me ordend y me indico
que tradujese al turco este tesoro oculto.
Cuando se ha creido conveniente, se han
anadido comentarios a la traduccion. En honor
a la verdad, no debe haber duda de que esta
humilde persona y la pluma que hay en su
mano son como el arquero y su flecha, y que
nadie piense que haya podido ser de otra
manera.

Seguramente los Santos son la mano del
Poder (qudra) y la lengua del Poder de Dios,
como reza el hadith: «...Yo seré su mano...».
De ser asi, su si fuese El quien hablé por la
lengua de esta humilde persona, /se
sorprenderia alguien?

“Cuando disparaste no lo hiciste ta, lo
hizo Dios”. Este versiculo del Coran es el que
aclara y atestigua este significado. También
por indicacion de nuestro Maestro, se puso a
este comentario el nombre de Lubbu -I- Lubb
(«El nucleo del nucleow) y Sirru-s-Sirr («El
misterio del misterio»). Siguiendo esta linea,
es nuestro deseo que se perdonen nuestros
errores, porque ;no estd el hombre lleno de
errores y descuidos? Mi base para tener €xito
procede de Dios. En El me apoyo y en El
confio.



CAPITULO 1

Uno de los temas concretos que Ibn"Arabi
quiere explicar en su Futihdat-al Makkiyah es ¢€ste:
«S1 un gnostico (‘darif) lo es realmente, no puede
permanecer atado a ninguna forma de creenciay.

Eso quiere decir que si alguien, que ha adquirido
conocimiento, llega a conocer el Ser que hay en su
propia persona, con todos sus significados, no se
quedard atrapado en una creencia. No reducira su
circulo de conocimiento. Es como una materia prima
(haytla) y aceptara cualquier forma que se le dé. Al
ser externas estas formas, no se produce ningun
cambio en el nicleo de su universo interior.



El que conoce a Dios (" arif bi'llah) se mantiene en su
origen, cualquiera que éste sea. Acepta todo tipo de
creencias; pero no se ata a ningun credo figurativo. Sea
cual sea su puesto en el Conocimiento divino, que es el
conocimiento esencial, permanecera en su sitio.
Conociendo el ntcleo de toda creencia, ve el interior y no
el exterior. Reconocerd, bajo cualquier apariencia, todo
aquello cuyo nucleo conoce y en este tema su circulo sera
amplio. Llegard al origen de esas creencias y dara
testimonio de ellas desde cualquier lugar posible, sin tener
en cuenta la apariencia con que se manifiesta al exterior.

Los dos mundos existen gracias a la revelacion de
Dios.
Contempla la belleza de la Verdad desde el lugar que
prefieras.

Hay un hadith que dice lo siguiente: «Cuando la gente
destinada al Paraiso llega a cierta etapa, el Senor les
muestra un destello, corriendo un poco la cortina que
esconde Su Grandeza y Poder, y dice: “Soy vuestro Sefior,
el mas grande”. Es decir, soy ese gran Dios al que durante
anos habéis anhelado y ansiado ver. Esta revelacion de
Dios les asombra y la niegan diciendo: “Nunca pudiste ser
nuestro Sefior”. Y, dicho esto, deliran y se enfurecen. En
ese momento la revelacion cambia tres veces y las tres
vuelven a negarla. Entonces Dios les pregunta: “;Hay
algin 1indicio de vuestro Senor entre vosotros?”, y
contestan: “Si, lo hay”.



Entonces, El se aparece a cada uno, segin la medida y
la capacidad de entendimiento de lo que cada uno supone y
cree. Tras esa revelacion lo aceptan y dicen. “Tu eres
nuestro Sefor, el mas grande de los mas grandes”». Segun
dice el Hadith: «Estaras buscando a tu Sefior como si fuese
la Luna llena y te perderas en el éxtasis». A pesar de que
sea asi, los los gnosticos afirman plenamente a Dios en la
primera revelacidn, porque han hecho suyas todas las
creencias y han ganado aptitud para todas las revelaciones.

Los que ven hoy a su amado
son los que veran mariana
/Qué sabran del amado alli
los que estan ciegos aqui?

Por supuesto, el Sagrado Coran dice asi: «La persona
que esta ciega en este mundo lo esta también en el otro», lo
que significa que el que no haya abierto su ojo de la mente
aqui seguira siendo ciego cuando tenga que ir al otro
mundo y, por consiguiente, no serd capaz de ver la
Revelacion Divina (cuando le sea presentada por primera
vez). Lo que le rogamos a Dios es que libre a todos sus
siervos de tener una fe que no vaya mas alla de la
imitacion y la ficcion.

Aqui se nos plantea una pregunta: ;como entiende su
propia realidad la persona que tiene aptitudes para el
estado de gnosis (ma’arifa)? Se puede contestar asi:
necesita encontrar a un gnostico que se conozca a si mismo
y, cuando lo haya encontrado, hacer que, desde el fondo
del corazon y con todo su espiritu, su caracter sea el suyo.



Para que una persona gndstica encuentre su propio
origen tiene que actuar de esta manera y el versiculo
coranico que sigue lo dice asi: «Busca los medios que te
llevaran a El». Esto se puede explicar de la forma
siguiente: entre Mis siervos estan los que Me han
encontrado. S1 me quieres encontrar, sigue sus huellas. Son
para ti un medio que conduce a Mi. Sirviéndolos asi, una
persona puede llegar a conocerse a si misma. Entendera de
donde viene y adonde va y captara detalles de la etapa del
estado presente.

Un hadith explica la razon de nuestra venida a este
mundo asi: «Yo era un tesoro escondido y queria que se
me conociese y, para que se me conociese, hice la
creacion». Eso es asi; pero conocer a Dios no es cosa facil
s1 Uno no se conoce antes a si mismo.

El siguiente hadith dice: «El que se conoce a si mismo
conoce a su Sefior». Lo contrario también es cierto y asi lo
entienden los que estan en ese estado. La gente, ya sea de
elite o plebeya, da diferentes significados a este hadith,
segun les permite su inteligencia. Si Dios quiere, se dara
un significado de elite. De todos modos, en esta etapa se
han conocido siete formas diferentes que se expondran a
continuacion.



CAPITULO 2

FORMA PRIMERA

S1 una persona comprende la parte de espiritu que hay
en su forma, que podria llamarse personalidad que habla
(nafsi-n-ndtiqa), esta persona esta en la primera forma.
Esta etapa se llama etapa de progreso. Segun la gente de la
Union, personalidad, corazon, espiritu, inteligencia,
misterio, todo significa lo mismo. Estos nombres
diferentes se aplican a una misma cosa, que toma formas
diferentes en momentos diferentes.



Lo que se conoce como personalidad que habla no
tiene ni espiritu, ni vida, ni cuerpo; pero tiene influencia y
accion, tanto dentro como fuera del cuerpo; pero tiene
influencia y accion, tanto dentro como fuera del cuerpo,
incluso sin tener ni lugar ni signo de existencia.

Aunque no tenga un lugar especial, cuando te fijas en
algo ves que esta alli y aparece su existencia en su plena
totalidad. Ademas, no es susceptible de division, particion
ni nada similar. Es lo que sujeta con la mano del hombre,
mira por sus 0jos, habla con su lengua, anda con sus pies,
oye con sus oidos y, en resumen, esta presente en todos sus
sentimientos y los controla.

Esta presente total y esencialmente e cada parte del
cuerpo y, una vez que lo ha rodeado completamente,
trasciende todas las partes del cuerpo y se libera de ellas.
Si hay que amputar un dedo o un pie, no sufrird
disminucion ni perdera ninguna de sus partes. En cualquier
caso, estd en su centro como lo ha estado siempre y
continlla permanente y presente. Si se aniquila el cuerpo,
no pierde su existencia ni se dispersa. Si queremos
comprender esto, encontraremos significados que no
encajan en ningun limite o calculo.

FORMA SEGUNDA

El que esta en esta segunda forma ha de mirar al
horizonte. Eso es, ha de mirar al horizonte, donde esta la
Personalidad Total... A esto se le llama Inteligencia, el
Espiritu Totalmente Cualificado, vicerregente. No tiene
apariencia fisica y no estd ni siquiera fuera de este
universo y sus cielos, pero envuelve todo lo que existe y
esta alli presente y al mando. Para €I, la altura mas elevada
y la profundidad mas honda son lo mismo.



Esta presente en cada uno de esos grados con su
propia personalidad. No se puede parcelar o dividir. S1 se
cayesen los cielos y explotase la tierra, no le pasaria nada.

Por ejemplo ;que diferencia tiene y en qué le afecta al
sol el entrar en cada torre, palacio o casa que se ha
construido en el mundo? De todos modos, cada chimenea,
habitacion o sala recibe la luz segin su ventana. Si esas
cosas se derrumbasen y si los palacios estuviesen en
ruinas, nadie pensaria que le ha pasado algo al sol, porque
no le pasaria nada. Por muchas personas o criaturas que
haya creado Dios, El puede decidir sobre ellas y
controlarlas a todas. No importa cuantas mueren entre las
que estan vivas, porque el Espiritu Cualificado sigue
presente por siempre y en cualquier estado que este.

Por eso, el que tenga ese espiritu, cuando mire al
horizonte, entendera cual es la segunda forma, si sabe
cuales son esos estados.

FORMA TERCERA

En esta etapa el hombre adquiere mayor evolucion y
se da cuenta de que lo que se llama su espiritu parcial no
tiene existencia y esta absorbido por el Espiritu Total y
toma vida e el Espiritu Cualificado... Tiene que darse
cuenta de que el espiritu es el Espiritu Total y observarlo
con la certeza de la Verdad (hagqu-l yagin) y después
apartar de si todo lo que se pueda llamar “parcial”. Que
entienda que todo esta ligado a lo Total. Asi es la tercera
forma.



FORMA CUARTA

Asi pues... que siga ascendiendo en este estado; que
encuentre a su espiritu sumido en el Espiritu Cualificado.
Y ahora, que vea que el Espiritu Cualificado ha
desaparecido en la Aseidad de Dios, que se libere, tanto de
los parciales como de los totales. Cuando le ocurra esto
vera todo asimilado a los actos de Dios, todos los Nombres
y Cualidades asimilados en el Nombre y Cualidad de Dios,
todas las aseidades asimiladas en la aseidad de Dios, y los
vera sin existencia. Cuando esté seguro de esto habra
alcanzado lo que se conoce como proximidad por
Conocimiento (“ilmu-I yaqin) y proximidad por la Verdad
(haqqu-l yaquin) yhabra llegado a la etapa de pleno
testimonio.

Bajo la apariencia de lo que existe no hay nada mas
que El: has de llegar a conocer su significado esencial por
haber entendido el significado de la frase cordnica que
dice<. «Hoy, ;a quién pertenece todo? A Dios, el
Omnipotente Unico y Completo». Debes saber con certeza
que, en esencia, no hay nada mas que Dios.

Hasta ahora hemos mencionado cuatro formas.
También se pueden denominar asi:

1. Enfus Interior.

2. Afaq Horizontes, existencia eterna.

3. La union de las formas primera y segunda.

4. Absorcion de las formas primera, segunda y
tercera en la Aseidad de Dios.



FORMA QUINTA.

Es la etapa en la que se debe ver y observar todas las
que hemos visto y mencionado anteriormente. A la persona
que la ha alcanzado se la suele llamar Hijo del Tiempo
(ibnu-l wagqt)

FORMA SEXTA

La persona que ha llegado a este estado es un espejo
para todo. El viajero que esta aqui no encuentra en su ruta a
nadie mas que a si mismo y piensa que todo esta unido a ¢€l.
Dice: «Bajo mi manto s6lo esta Dios. ;jHabra en los dos
mundos alguien mas que yo?» O sea, es un espejo para todo
y todo se refleja en €l. Quizas sea también el brillo del espejo
y lo que se refleja. Antes de esto era el Hijo del Tiempo y
decia con frecuencia: «No hay mas existencia que la de
Dios». Cuando llega a este estado, dice: «Solo soy “yo”» y
se le suele llamar Padre del Tiempo (abu-I waqt).

FORMA SEPTIMA

El hombre que llega a este nivel estd completamente
anulado. Ha alcanzado plena y simplemente la no-existencia
y, desde ahora, alcanza subsistencia (bagd) en la subsistencia
(baqa). Después de ésta no puede decir que se halla en una
etapa o estado. Aqui no tiene observacion, ni testimonio, ni
gnosis y esto no se puede explicar ni interpretar, porque este
lugar es una etapa de completa no-existencia.



La palabra se usa aqui s6lo para explicar, porque la
persona no sabe ni de signos 1 de estados. Solo los que tienen
gusto entienden el sabor. Que Dios nos haga facil este
estado.

Cuando el gndstico ha llegado a este nivel, esta en el
universo de la Soledad y la Colectividad (‘dlemijam). Si
necesita separarse de aqui, se adorna con una existencia
Divina. Conoce su realidad y, en consecuencia, comprende a
Dios y ya no esta atado a ninguna ley, regla o creencia que
podamos entender en el exterior. Esto es lo que uno quiso
explicar y le significado deseado fue €ste.

Sin ser, no encontré el camino a esa Verdad,
Alli vivi con la Verdad; encontré la subsistencia (baga).
Yo me anulé a mi mismo, mi mismo Yo me encontro de
nuevo.
Lo sera todo cuando hagas de ti nada.

Al final el gnostico se da cuenta de que, ya sea en el
Enfus o en el afaq, lo que se manifiesta es la Aseidad: que
esa existencia es Existencia Unica, Unica Alma, Unico
cuerpo; no esta separada ni individualizada; que todo lo
iInmanente no es mas que su Manifestacion e Instrumento;
que, desde cada brizna o particula hasta la mayor masa, se
manifiesta Dios (al haqq) con todas sus Cualidades y
Nombres y que esta manifestacion depende del
entendimiento y creencia de cada persona.



En cada lugar y en cada estado El muestra una cara
diferente.

Es capaz de mostrar su Ser, tanto en lo interior como en
lo exterior; lo que hay en la imagen de todo, lo puede
entender toda inteligencia: la intencidon que hay en todo
corazon, lo que oyen todos los oidos, €l 0jo que ve en todos
los ojos, es El... Si El se manifiesta con esta cara, también
esta mirando con la otra.

El significado de todo esto vuelve a guardar relacion
con la frase del principio. El que pide y lo pedido, el amante
y lo amado, el creyente y lo creido, son lo mismo para el
gnostico. Todo esto viene a decir que al gnostico no se le
permite adherirse a ninglin aspecto que se someta a creencia
alguna.

Una vez, se juntaron varios ciegos y empezaron a decir
que les gustaria saber qué es un elefante. El que cuidaba los
clefantes los llevd al establo. Cada uno encontré una parte
del elefante y se agarrd de ella: uno, a la oreja; otro, a la
pata; otro, a la panza; otro, a la trompa. Después de
conocerlo asi, se pusieron a discutir entre ellos. El que se
aferr6 a la pata dijo que el elefante era como una columna.
El que se colgo de la oreja dijo que era como una sdbana y el
que conocio al elefante por su panza dijo que era como un
barril.



En resumen, el elefante les parecidé como el miembro
que cogieron: sus creencias eran asi.

La persona que ha creido por imitacion se encuentra en
ese estado. Se ha aferrado a algo determinado y no ha pasado
de ahi. Permanece aprisionado en ese estado dimensional.

El que permanezca aprisionado en una dimension definida
estard completamente triste cuando deje la tierra.

Todo lo que le pueda ocurrir al gnostico no se podra
resumir en una creencia definida, porque ¢l es sabio por si
mismo. Esto es lo que hemos explicado.



CAPITULO 3

El gnostico, que se conoce a si mimo y sabe lo que le
interesa, necesita escuchar con respeto y humildad cinco
cosa mas que le hacen falta. Le es absolutamente necesario
conocerlas para formar su cardcter. Por esta razon,
explicamos a continuacion lo que se denomina como las
cinco presencias.

LAS CINCO PRESENCIAS
(Hadara-1 Khamsa)

Es fundamental saber que la Aseidad de Dios o su
cualificacion no tienen fin y, por consiguiente, los Universos
no tienen fin ni numero, porque son los lugares donde se
manifiestan los Nombres y las Cualidades.



Como lo que se manifiesta es infinito, los lugares donde
se manifiesta deben ser infinitos. En consecuencia la frase
del Coran «{El tiene una configuracion diferente cada
momento» significa que la revelacion de Dios no acaba.

El Poder (qudra) de Dios estd constante y
permanentemente en un estado de Perfeccion. Gracias a esta
Perfeccion, El no se revela dos veces a la misma persona de
la misma manera. Estd constantemente haciendo nuevas
revelaciones y, lo mismo que nos ha ocurrido hasta ahora,
nunca se manifestara la misma revelacion a dos personas
diferentes.

Hay un hadith que dice: «Dios tiene dieciocho mil
universos y ¢€ste, tu mundo, s6lo es uno entre ellos». El dicho
de que Dios tiene dieciocho mil universos en parte y
dieciocho en total viene del hadith anterior, aunque la
revelacion de Dios no tiene extremos ni hay fin para sus
lugares.

De todos modos, todos esos universos estan regidos por
las cinco presencias que vamos a enumerar. Su Poder es el

mas fuerte; su Gloria es grande y no hay mas Divinidad que
El.

PRIMERA PRESENCIA
Ghaibi-1 Mutlaq (La Causa Primera Absoluta)

A esta presencia también se la llama Universo de la
Naturaleza Divina (dlemi-l lahut). Se la conoce también
como el universo sin manifestaciones (Id ta’ayyun) que no se
puede someter a medida, forma o comprension.



Es también el Universo de lo Absoluto, la Ceguera
Absoluta, Ser Puro, Ser Absoluto, Aseidad Pura (dhat)
Madre del Libro, Expresion Absoluta, el Punto de la
Profundidad del Océano, lo Desconocido de lo Desconocido.

El Coran dice: «Todas las claves de la Causa Primera
estan escondidas en su nivel: s6lo El las conoce». Los
nombres mencionados arriba solamente son de un grado. Por
ello, en este estado Dios se halla en plenitud de Amor y tiene
una Riqueza que supera toda Necesidad, en cuanto a todos
los calificativos que puedan hacerse de El. En este estado no
hay posibilidad de calificativo no nombre. Toda palabra que
se use para explicar este estado es inadecuada porque en esta
Presencia la Aseidad de Dios estd en Trascendencia
Completa de todo, porque El no ha bajado al Circulo de los
Nombres y Cualidades. Todos los Nombres y Cualidades
estan enterrados y absorbidos en la Aseidad de Dios. Hay
varias frases del Coran que me vienen a la cabeza:

1. «Sin duda, Dios es Rico por encima de la Necesidad
(ghaniy) de los Universos.»

2. «;Pasaba el tiempo por el hombre cuando €ste no era
una cosa mencionada, recordada u oida?»

3. Hadith: «En aquél tiempo, Dios Omnipotente estaba
en un estado en el que no habia nada con El».

4. «Yo era un tesoro escondido...» (hadith qudsi)

Estas citas indican el estado que hemos mencionado.
Cualquiera que sea el caso, para el gnostico que conoce la
Aseidad no ha ocurrido nada nuevo o diferente.



Fuese lo que fuese anteriormente, El sigue siéndolo.
Cuando Hazreti’Ali escuchd el hadith: « En aquél tiempo,
Dios Omnipotente estaba en un estado en el que no habia
nada con Ely», afiadio: «Incluso en este momento, El sigue
estando asi». De este modo confirmo el hadith y al mismo
tiempo expuso otra faceta y la comento.

SEGUNDA PRESENCIA
"Alemi-| Jabartt (Universo de Omnipotencia)

También se la conoce como la Presencia del Primer
Descubrimiento (fa’ayyun awwal), la Primera Revelacion
(tajalli), la primera Joya, la Realidad de Mahoma, el Espiritu
Cualificado, el Espiritu Total, la Causa Primera Cualificada
y el Libro Evidente. En la Madre del Libro todo se ve junto y
en el Libro Evidente uno empieza a entrar en capitulos. La
Madre del Libro es esencia (dhat). Este estado se conoce
también como Universo de los Nombres, Potencialidades
Fijas (‘aydnith thabita), Universo de Esencias (mahiya), el
Grado Istmo.

Todos esos nombres son del primer Grado, pero cada
uno esta utilizado con una referencia especial y no es un
secreto para los que saben.

TERCERA PRESENCIA
"Alemi-1 Malakat(Universo Angelical)

A veces se ha descrito como el grado de los angeles, el
Universo de Ejemplos (mithal), Universo de Ilusiones



(khayal), Principio, Segundo Descubrimiento (ta’ayyun
thani), la Segunda Revelacion, el Limite extremo (sidrati-/
muntahd), Universo de Ordenes, el pequefio Istmo y el
Universo de los Capitulos.

CUARTA PRESENCIA
Shuhtidi-l Mutlag (Observacion, Vision, Testimonio
Absoluto)

Se la llama el Universo del Testimoni, Universo de
Posesion, Universo de la Mortalidad, (ndsut), Universo de
Creacion (khalg), Universo de los Sentidos, Universo de las
Especies, Universo de las Galaxias, Estrellas y Nacimiento.
Esto representa los Metales, Plantas, Animales. El Gran
Trono también estd en este estado. Circunscribe la totalidad
del Universo de las formas.

Esto es terminologia del Universo del Testimonio. Todo
lo que se ha mencionado aqui pertenece al Universo de
Ordenes, mientras que a lo que se ha excluido de los
universos antedichos se le llama Universo de la Causa
Primera (“dlemi-I ghayb), por ello se usan ambos nombres.
También se pueden usar los términos Causa Primera y
Testimonio o cosas del mundo y cosas del otro mundo.

Lo que sigue a continuacion, los Cuatro Universos, son
como cuatro océanos. Son los Universo de Posesion (mulk),
Espiritu (malakutt), Omnipresencia (jabarut) y Divinidad
(lahut). Estos cuatro océ€anos son eternos y no tienen ni
principio ni fin.

El primero de ellos es el océano de la Aseidad (dhat), al
que se llama con frecuencia lahut.



Seglin la afirmacion «Yo era un tesoro oculto...», la
desbordante Aseidad de Dios manifiesta el universo de
jabarut y también lo llaman el Espiritu Cualificado. Cuando
el jabarut se llend, hizo que se manifiesta el malakiit. Con el
desbordamiento del malakiit se manifestdo el mulk. Aqui,
desbordamiento  quiere  decir inclinacion  natural,
consecuencia de la naturaleza de la Aseidad. Todo lo que se
ha mencionado hasta ahora ocurridé en el margen de tiempo
que se necesita para parpadear, o sea, muy poco tiempo y
quizas menos. La frase del Coran puntualiza esto: «Nuestras
cosas ocurren en tan poco tiempo como un guinio o incluso
mucho menos». Es un problema de orden y a este orden se le
llama kun (Ser). Dijo a todo lo inmanente (kawn) «sé» y en
ese momento todo ocurrio.

Nada de lo que ha sucedido aqui aparecio de la nada.
No es mas que una version esencial. Lo que quiere decir la
gente con que todo vino de la nada es expresar que la
Aseidad, cuando estaba escondida en Si Misma, deseaba
manifestarse porque «lo que es» no puede ser inexistente, ni
«lo que no es» puede convertirse en existente. Gracias a un
cambio en el Oc€ano de la Aseidad se manifestaron los
universos.

Pongamos por ejemplo una mar que al desbordase
forma un segundo mar, y de rebosamiento un tercero, y del
de éste un cuarto. Asi se forman cuatro mares; las cosas
ocurren asi, igual que el vapor se convierte en agua y ésta en
hielo. Todo lo que se ha explicado es una luz.



Cada uno de Sus cambios es una nueva forma. En el
nivel de los gnosticos lo que era antes sigue siendo despues.
Todos los universos que se han explicado son un océano de
luz en movimiento constante y, por consiguiente, siempre
aparece alguna revelacion nueva. « El s cada instante una
nueva revelacion». Segun esto, la Ola Divina viene de la
Aseidad y vuelve a ella. «Todo viene de El y volvera a él».
«Dios es la luz de la tierra y de los cielos». El significado de
estas frases cordnicas es suficiente para explicar lo que
quieren decir.

Todo el universo era la Aseidad,
Era el Océano de Sabiduria.
Era la Union con Dios.

No existe mds Divinidad que El.
La Existencia Absoluta es una especie de mar

que esta creando constantemente.
El repite el misterio de «and-1 haqq» de forma

Latente o patente, en todos los instantes.

Asi, las olas del mar se llaman ma siwa (lo que es otra
cosa). El mar no tiene principio ni fin y las olas se
consideran como cosas que suceden despues.

El ser del Primero y el Ultimo pertenece a Dios y el ma
siwa que aparece se considera que existe en el ser que es
Absoluto. Todas las cosas que existen se manifiestan en la
Aseidad Absoluta. Si la revelacion, que es la vida de ese ser,
se cortase durante un instante, todo se sumiria en la no
existencia.



QUINTA PRESENCIA
Insani-1 Kamil (Hombre Perfecto)

Aqui se va a explicar al Hombre Perfecto. Las
presencias que se han explicado y la totalidad de los
universos estan completamente dirigidos y englobados en
este Hombre. El Hombre Perfecto es el que posee el grado de
unificacion: estd en el estado del Gran Nombre (al-asm-I
‘azam). Igual que el ismi-1"azam recoge y contiene todos los
nombres, el Hombre Perfecto recoge y contiene en si mismo
los universos de mulk, malakiit, jabarut y lahtiut. Ya sea en
manifestacion o en el interior, no hay estado que no domine
el Hombre Perfecto. Con un contagio que es esencia (dhati)
en todo aquello sobre lo que €l ejerce su dominio (hukm), sea
lo que sea, aparece exactamente tal como es. En realidad,
Hazreti"Ali lo ha dicho asi:

Pensabas que eras una parte pequena;
pero, en cambio, en ti hay un universo: el mas grande.

Es decir, piensas que ti eres una cosa pequeiia, mientras
que se esconde en ti el mas grande de los universos. Si vas a
un maestro y llegas a conocerte, veras que todo en tiy a ti en
todo y conoceras con certeza (yaqin).

Puedes imaginar la grandeza del Hombre Perfecto de
esta manera: si dieciocho mil universos se pusieran en un
mortero y se hiciese con ellos una pasta, su composicion
seria el Hombre Perfecto. Este Hombre veria los dieciocho
mil universos a través de dieciocho mil ojos. Ve cada
universo con el ojo apropiado. El universo de los sentidos,
con el ojo de los sentidos; las cuestiones de la inteligencia,
con el ojo de la inteligencia, las intenciones, con el ojo del
corazon.



Compara los demas universos con ¢ste. Los ignorantes
que piensan que entenderan las intenciones con el ojo de los
sentidos se quedaran simplemente con las ganas. Y esto lo
saben los que saben.

Avanza, encuentra un ojo. Corrige con él.
Y ahora, mira desde El a El.

Para poder mira al Universo de la Causa Primera es
necesario que haya un ojo Divino.

La razon por la que algunas personas dicen que hay
dieciocho mil universos es:

1. Aqli-1 kull- Inteligencia Total.

2. Nafsi-1 kull — Alma Universal. Estos dos a veces se

denominan al-galam (pluma) y al-lawh (papel).

3. Al-"arsh — El Trono.

4. Al-kurs1 — El Escafo.

Después siguen siete Cielos, Cuatro Elementos de la
Naturaleza, y Tres nacimientos (mawalid): en total hacen
dieciocho y en una enumeracion detallada el total es
dieciocho mil. Muchos Elevados contintan asi. De todos
modos, la verdad es que los universos no se pueden contar.



CAPITULO 4

Demos esta informacion util. Lo que hay sobre la
superficie del mundo como creacion es solo una décima
parte de lo que hay en las aguas. Si lo que hay en las aguas y
lo que hay en la tierra se pudiese juntar, solo seria la décima
parte de lo que hay en los cielos. Si todo eso se considerase
como un mismo conjunto, sélo seria una décima parte de los
angeles que hay en la primera esfera celestial. Todo esto
junto seria una décima parte de lo que hay en la segunda
esfera celestial y esta comparacion continuaria hasta la
séptima esfera celestial; y los seres que haya en siete estratos
de profundidad de la tierra y en siete estratos de esferas
celestiales, junto con las criaturas del cielo, llegarian
escasamente a una décima parte de los angeles que viven en
el pedestal (kursi).



Esta sentencia coranica dice asi: «Su kursi dirige los
cielos y la tierran. En el kursi las criaturas de los siete
estratos de la tierra y las siete esferas celestiales y las aguas
solo serian una décima parte de las que se refugian en una
esquina del Trono (“arsh) y todos los que se han nombrado
hasta ahora serian una décima parte del nimero de angeles
muhaymin. Desde el dia de su creacion hasta ahora, los
angeles muhaymin no han apartado su vista de la
observacion de la Dulzura y la Belleza (jamal) y estan en
extasis mirando esa Belleza. ni se conocen ellos ni conocen a
los demas y, hasta ahora, ni siquiera saben que los universos
no se crearon por la creacion de Adan ni por la de Iblis.

Asi pues, Dios tiene un gran angel con innumerables
cabellos en su cabeza. Segun esta comparacion, todos los
angeles y todas las demas cosas de las que hayamos hablado
son como una perla en el pelo de una persona. Si Dios
hubiese dado a este angel la orden de que se tragase toda la
existencia de un bocado, no se habria dado cuenta de que
habia pasado algo por su garganta. El nombre de este angel
es Espiritu (rih).

De esta forma, si todas las cosas que se han enumerado,
los angeles y las esferas, se pusieran en el corazon del
Hombre Perfecto, no sentiria ni siquiera el peso de un atomo.
Cuando Bayazid alcanz¢ este estado dijo lo siguiente:



«Si el Trono y todo lo que hay alli hubiere crecido un
millon de veces y se hubiese puesto en el rincon del corazon
de un gnostico, ni siquiera sentiria su existencia». El
corazon, que no cabe en los cielos, la tierra, el Trono y el
Pedestal, ha conseguido ser el lugar de revelacion de la
Grandeza (“azim) y Majestad (jalal) y la totalidad de Su
Aseidad y todas las cualidades de Dios. Esto también lo
corrobora el hadit qudsi: «No puedo acordarme en Mis cielos
ni en Mi tierra; pero me acomodo en le corazon de Mi siervo
creyente (mii ‘'min)». El primer mi'min se refiere al Hombre
Perfecto y el segundo a la Aseidad de la Realidad.

Ibn"Arabi, en el Fusus al-Hikam, hablando de la
grandeza del corazon, también menciond la maxima de
Bayazid y comenté: «Lo que dijo es la grandeza del gnostico
en comparacion con los cuerpos. También dir¢ esto: una
existencia que no tiene fin se considera como un final para la
cualidad que lo ha creado. Esta existencia, que no tiene
limite ni1 fin, dirige el corazon del Hombre Perfecto; el
Hombre Perfecto no siente su peso». La grandeza que Ibn
"Arabi explica no se adaptara a ningiin niumero o calculo, no
es ni siquiera nada que pueda encerrarse en uan conjetura
(wahm) o comparacion. Confia en su sentido. Que Dios nos
conceda a nosotros ese sentido... Hu.



En este estado, Bayazid recita este poema:

Bebi un vaso de amor tras otro,
ni el vino ni mi sed se acabaron.

El amor de que se habla en este estado es el Amado
(mahbiib). Con este poema, Bayazid ha dado noticias de este
grado del corazon y ha explicado su extension; eso lo saben
los que saben.

Si1 fuese necesario interpretarlo, podria decirse lo
siguiente: el espejo de mi corazon fue el lugar de
manifestacion de las revelaciones y efusiones del eterno y
por siempre Amado. Las efusiones Divinas, que se siguen
unas a otras, descendieron y continian descendiendo, y mi
corazon las aceptd. Ni el amor ni la receptividad de mi
corazon se agotaban y no parecia que fueran a acabar...

El proposito de esta explicacion es demostrar en cierto
grado la grandeza del Hombre Perfecto y, con ello, la
grandeza de Dios.

Si una persona no sabe qué es,
/;como puede entender la eternidad
v llegar al que no tiene principio (jabar)?

oooooooooooooooooooooooooooooooooooo

Si todos los arboles fuesen plumas y los mares fuesen
tinta y si toda la gente y lo que no vemos con los ojos, los
angeles, djinn, etc., fuesen escribas, no podrian acabar de
explicar los estados del Hombre Perfecto.



Si el tiempo destinado a ellos fuese desde el principio al
fin de este mundo, atn no habrian rayado la superficie que
cubre la cara de esta proposicion. Para dar una idea de esto,
citaremos el verso del Coran que dice: «Diles: si los mares
fuesen tinta y los arboles plumas, se agotarian antes que las
palabras del Sefior. Si hubiese el doble, también se
agotariany.

Un nombre para el Hombre Perfecto es alif, lam, mim,
igual que el principio del Coran es: «Alif, lam, mim. Este es
el Libro e el que no hay duda». Un hadith dice: «<El Hombre
y el Coran son gemelos». Cuando dice el Hombre se refiere
al Hombre Perfecto. Gemelos quiere decir lo mismo que
gemelos nacidos del mismo parto. En todo lo que se ha
explicado hasta ahora, cada cosa es espejo de la otra. El
espejo para el ldhut es el jabarit, el espejo para el jabariit es
el malakut, el espejo para el malakut es el mulk y el espejo
para todos es el Hombre Perfecto. El Hombre Perfecto es un
vicerregente de Dios y es un espejo en el que se refleja. Es el
espejo que muestra al Ser Divino y la inmanencia. No hay
grado que no est¢ en la esencia del Hombre Perfecto.

La explicacion ha sido larga por razones ajenas a mi
voluntad. Volvamos al tema que nos ocupa.

El tema en cuestion era éste: Ibn"Arabi ha dicho: «Si el
gnostico se conoce perfectamente, no se acoge a ninguna
creencia en particular». Si un hombre llega a ese estado, se
considera que es un Hombre Perfecto.



Todo lo que hemos dicho hasta ahora incluye un millar
de calificaciones del Hombre Perfecto. Cuando ha llegado a
ese grado, el hombre se convierte absolutamente en el lugar
de revelacion de Dios, de manera que es aceptado desde
cualquier lugar que El quiera manifestarse. Al hombre que
alcanza este grado se le llama Hombre Perfecto. Que Dios
nos permita a todos llegar a este grado. Amén, hu...

oooooooooooooooooooooooooooooooo

Oh, hermano, piensa con moderacion. Dios nos ha dado
una gran aptitud y la perdemos; ;esta bien eso? Bajamos al
nivel del grupo mencionado en el Coran: «Son como
rebafios, quizas ain mas vacios». Es una pena para nosotros.

No es facil llegar a ser un Hombre Perfecto. Solo es
posible encontrando a un Hombre Perfecto, yendo de su
mano y sirviendolo. Dios le ha dado esta aptitud a todo el
mundo; pero el hombre se rebaja a si ismo hasta el nivel mas
bajo y destruye su aptitud. Entrégate a un Maestro Perfecto y
conviertete asi en una persona.

El factor mas importante es comprometerse con firmeza
en el perfeccionamiento del Hombre. Nunca creas que el
Hombre Perfecto es un hombre sin credo ni sendero. Su
sendero y su credo estan en la existencia de un deseo Divino
y en la existencia del orden Divino. Su creencia no es un
sendero o credo figurativo. Cuando a algunas personas de
Dios se les preguntd: «;Cual es tu camino?»,
contestaron:«Soy el camino de Diosy.



Mantente libre de las reglas de todas las diversas
sendas.
Sé el guia de la lista de todos los viajeros.

Le preguntaron algunos de los mds importantes como
sigue. «Segun lo que se ha dicho, el gnostico no
permanecera ligado a ninguna creencia, aunque aparecera
ante la gente como si estuviera conforme con ellas, porque
hay una maxima que dice: «Habla a la gente segin su
inteligencia». Ahora bien, si ensefase a la gente lo que hay
en su corazon, lo matarian inmediatamente. Si la situacidn es
asi, /no es el gnostico un hipderita?».

La respuesta es la siguiente: no, porque el hipocrita es el
que tiene una creencia secreta pero se manifiesta
adaptandose a la opinion de la gente y sabe que lo que hace
no es correcto. Lo que el gnostico ensefia como su creencia
coincide con la Verdad y, aunque parezca que su creencia
interior se opone a la que manifiesta, no es asi. El alma del
gnostico es grande. En €l se unen incluso las dos creencias
opuestas. Si esas dos creencias opuestas aparecen como tales
ante la gente de fuera, para €l no lo son. Dios es quien mejor
lo sabe.



CAPITULO 5

Hay algo que debe saberse, y es que el hombre de
gnosis debe conocer su punto de partida y su punto de
retorno; de donde viene y adonde va... Y este conocimiento
depende de tres viajes. Por ello, debemos explicar esos
viajes. Naturalmente, se entiende que esos viajes guardan
relacion con el desarrollo espiritual del hombre. En este viaje
no hay principio ni fin, no tiene niimero; pero €sos tres viajes
que hemos elegido tienen las tres cosas. A menos que un
hombre haya hecho los tres viajes, no puede entender su
personalidad y no puede encontrar en si mismo la necesaria



sensacion de conocimiento hacia su Creador, ni puede
madurar ni guiar a otros.

PRIMER VIAJE

Sepamos que cada persona tiene un lugar real en la
Aseidad. Cuando la Aseidad desea que aparezca esa realidad
en el mundo inmanente, primero perfila su forma como un
esbozo en su propio conocimiento, que es el Conocimiento
Total (‘aqli-1 kull). El lugar para ello es el Espejo Divino y
es el universo de la Sabiduria de Dios. Esa forma permanece
en ese estado mientras Dios lo considera oportuno. Entonces,
desciende a la Personalidad Total (nafsi-I kull), después al
Trono y luego al pedestal; atraviesa, nivel tras nivel, las siete
esferas y baja en el Globo de Fuego; despues, el Aire;
después, las Aguas y, por fin, cae en la Tierra; tras eso visita
los Minerales, Plantas, Angeles y al final la Humanidad y los
djinn.

Hasta que llega al grado de ser humano atraviesa
numerosas tribulaciones en cada nivel de su descenso; se
encuentra con dificultades. A veces se levanta; otras,
desciende y se completa un semicirculo cuando se acomoda
con la humanidad y a este punto se le conoce como lo mas
bajo de lo bajo (asfali-safalin).

Para el hombre, que no comprende de donde viene ni
adonde vuelve, esto es el comienzo. Lo hemos explicado
antes. Un versiculo del Coran dice asi: «Hemos creado al
hombre en posesion de todas las bellezas de la Creacion y
despu¢s lo hemos bajado al asfali-sdfaliny.



Todos esos niveles y grados que hemos mencionado
antes, hasta que alcanzo el grado humano, constituyen el
primer viaje. Si un hombre, que se enrola en este viaje sin
saber de donde viene ni addnde regresard, se ocupa
solamente del cambio y las pertenencias y solo se fija en el
punto de partida, aun sigue estando muy lejos del Universo
de Uniodn (jam'). Se le considera separado y, como indicio de
ello, se ha dicho: «Cualquier persona que se separe antes de
encontrar el Universo de Union es politeista (shirk)». Aqui
se debe recitar el versiculo del Coran: «Son como rebafios, o
quizas mas vacios (pasmados, confundidos)». Se les hace
volver el dia del Juicio por pertenecer a ese grupo.

SEGUNDO VIAJE

También se conoce como el viaje de observacion y
educacion. En este segundo viaje uno debe remontarse al
origen del conocimiento, porque es necesario volar a la Plena
Inteligencia. Se llama también la Realidad de Mahoma. Aqui
hay que llegar con la ayuda y el Aimana de los grandes: esta
llegada es especial.

Sucede de tal forma que, hasta que el hombre llega a su
propia posicion, va adquiriendo en su viaje descendente
muchos colores (impurezas) negativos en cada uno de los
niveles que ha visitado. Ha adquirido una cualidad util y
negativa en cada nivel. Por esto es por lo que se ha perdido
entre la multitud de los que se conoce como «mas bajos que
un rebafo». Ahora, cuando se ha unido a un maestro
completo, tendra que desprenderse de la mayoria de esas
caracteristicas inutiles que ha adquirido en su descenso y
volvera al primer estado que tuvo; y sera otra vez lo que era.



A menos que se purifique asi, no es facil que alcance la
Inteligencia Total.

Supongamos a un hombre que ha empezado el camino.
A menos que conozca la gnosis de la Inteligencia Total,
nunca estara al mismo nivel que la Gente de Verdad. Para
desarrollarse adecuadamente (evolucionar) se necesita
alcanzar la Inteligencia Total cuando aiin se esta en camino.
Este es el nivel de Santidad (wildya).

Los que han alcanzado al Guia son puros.
Los que no lo han alcanzado son impuros.

ooooooooooooooooooooooooo

Un hombre que esta en camino se convierte en Hombre
cuando alcanza la Inteligencia Total. Se le llama la Realidad
de Mahoma. Aqui tiene aplicacion lo que dice el hadith.
«Antes de nada, Dios creo mi Inteligencia». El hombre del

Camino en este estado no tiene color y encuentra la
Individualidad.

La falta de color impresiona incluso al color;
Moisés lucha contra Moisés.
El que no tiene ningun color encuentra un camino
dulce.
Moisés y el Faraon se hacen amigos.

La inteligencia del hombre encuentra la Inteligencia
Total, su personalidad encuentra la personalidad Total, su
espiritu encuentra el Espiritu Santo.



Este estado se conoce como Union después de la
Separacion. Es el estado de la gente atraida hacia Dios. Es el
nivel de la perplejidad, el arrepentimiento y la inteligencia.
Muchos se pierden irremisiblemente en este lugar. Por eso
dicen que buscar la Union sin estar separado es una locura y,
s1 ocurre esta locura, el hombre del camino de la Verdad se
queda en este estado; nunca podra avanzar ni podra alcanzar
la perfeccion ni la plenitud y no podrd encontrar la Verdad
en si misma, tal como es. De todas maneras, éste es un
estado de maximo placer y en €l se viaja con la Verdad en la
Verdad.

El hombre que ha empezado el viaje (sdalik) ha lanzado
al océano el atomo de su propia existencia. Ahora no tiene
cabeza: no tiene conocimiento de si mismo, ni del universo,
ni de nadie mas... A partir de este momento, no puede
refugiarse en ninguna creencia religiosa ni se puede someter
a la regulacion de ningiin dogma. Pero no debe holgazanear
en este estado —es absolutamente esencial que avance. En
esta etapa, con la ayuda de Dios, encontrando el estado de
no-existencia con Dios, es necesario que llegue con El al
universo de la subsistencia.

TERCER VIAJE

Este viaje empieza con El; pero, al mismo tiempo, es el
estado en que se permanece (bagd) con El. Es decir, es el
viaje de la Realidad (haqq) a la Pluralidad (khalg). Es decir,
una vez encontrado el Universo dela Individualidad, se pasa
al estado de separacion.



El hombre que hace este viaje debe ayudar a los demas
a conocer, abrir un camino a otros con un descenso
espiritual, y se pone el manto de la humanidad y baja de su
estado para mezclarse con la gente. Eso es lo que significa el
hadith que dice: «También soy un ser humano como todos
vosotros». En este estado hay que comer, beber, dormir,
casarse; pero sin excederse en nada, ni siquiera en el
ascetismo. Se necesita un equilibrio y una direccion
completos.

En el no debe haber ni exceso ni carencia.
Lo correcto esta en su punto medio.

oooooooooo

La persona que alcanza este estado es una persona de
iffet (la cualidad de estar por encima del reproche) e
istigamat (direccion). Aparentemente esta de acuerdo con las
leyes religiosas y las acepta; pero nunca se compromete en
ningln ritual extraordinario que no sea necesario. Tanto en el
estado de Pluralidad como en el de Individualidad, esta
continuamente en oracion (salat). Su universo exterior esta
cerrado a la gente; su universo interior esta unido
inseparablemente a Dios. Entender a esta persona es muy
dificil porque la gente juzga a un hombre segln sus actitudes
devotas y sus actos externos y piensa que es el hombre
devoto el que evoluciona. De cualquier manera, el desarrollo
del Hombre Perfecto no se puede ver con el ojo de los
sentidos. Para poder verlo tienes que tener ojos que hayan
llegado a €l.



En resumen, solo los que han conseguido la perfeccion
pueden ver al Hombre Perfecto. Este circulo es el de la
Diferencia, que viene después del de la Union. El Califa Ali
dijo: «Ser individual sin haber alcanzado la Union es
politeismo (shirk); si al final de la Union no hay
diferenciacion como una sola cosa también se considera
tawhid (unificacién)». Estos tres estados resumen el
significado de lo que hemos intentado explicar y no hay
necesidad de profundizar mas en ello.

Para el Hombre Perfecto, este descenso al estado de
Diferenciacion se considera como progreso. Cuando alcanza
este estado tiene gnosis de si mismo. Y, gracias a que en este
lugar estd unido de forma indisoluble a la Esencia original,
no tiene posibilidad de unirse a ningun tipo de creencia. Dios
lo sabe mejor.

A pesar de que el estado es asi, tal como dice Ibn
"Arabi, esta persona no pregunta a nadie por la creencia que
tiene; como tiene asumidas en su ser todas las creencias, no
se mezcla con estas cosas ni niega las creencias delos demas.

Es decir, el gnostico mantiene un punto de vista que los
abarca todos. Por esta razon, la realidad que no abarca todo
tiene una cara en cada sector de creencia, porque lo que
llaman perspectiva absoluta es ese gnostico. No hay nada
absoluto que no tenga una cara relativa, por eso, en cualquier
cosa que se venera hay una faceta en que aparece el
Absoluto. Lo sepa 0 no quien sigue una creencia, esto es asi.

Sheikh al "Traqi dice asi: «Dios hizo a todas las cosas lo
mismo que es El mismo.



El detalle de sabiduria estd en que no quiso que se
adorase a nadie mas que El... ni tampoco se amase a nada
mas, la intensidad Divina lo necesita.

La Intensidad de Dios no permitio ningun extrano,
El sin duda, se hizo igual a todas las cosas.
Dios quiso crear todas las cosas;
pero no permitié en medio a nadie mds que El.
Los que adoran en este mundo lo adoran a El
tanto que todo lo que se ve en la tierra es El;

y esto lo deben saber las criaturas.

El hombre solo puede comprenderlo con buena

intencion.
Y los corazones pequenos se hacen asi.

Los detalles que se han mencionado antes dan el
significado reconocido de este versiculo del Coran: «Fl
mandamiento de tu Sefior es que o sirvas a otro mas que a
El». Es decir: oh, Profeta, la apreciaciéon y mandato de tu
Sefor es que para el amor, la oracion y la alabanza no debes
conocer a nadie mas que a El, no debes ver a otro mas que a
El y no debes servir a otro mas que a El. Incluso la adoracion
de un idolo es la adoracion de Dios porque el idolo existe
gracias a Dios. Estas palabras nuestras son un reflejo de lo
que se ha dicho antes.

Asi que el gnostico, tras comprender esto, no sigue ni
niega la creencia de cualquier otra persona, porque entiende
que no hay mas existencia que la Suya porque vio Todo
unido en una cadena de orden y un deseo.



Es mas, el gnostico ve a cada persona como la
manifestacion de un Nombre y por ello sus creencias y
comportamientos son como deben ser.

Si algo se moviese una fraccion de donde debe estar,
el universo se caeria de arriba abajo.

El significado de la frase del Cordn esta claro para el
gnostico: «Donde quieras que te muevas, hay una cara de
Dios». Es decir, a cualquier lado que gires tu cara, podras
encontrar un camino que conduzca a Dios. Es cierto que
segin la regla «En cada momento El estd en una
configuracion diferente» hay estados y grados; pero a cada
guifio El muestra un capricho; y en cada capricho, un aroma;
y en cada aroma, una belleza; y en cada belleza, un amor; y
en cada amor, un guino; y en cada guifio, un capricho; y en
cada capricho, un aroma; y en cada aroma, una forma de
volver a empezar... por eso, las personas que buscan el amor
y sufren caen en estados diferentes. A veces se convierten en
lugar de manifestacion de las cualidades de majestad (jalal)
y de constriccidn (gabd), o son el lugar de manifestacion de
la expansion y el placer; sienten placer, se lanzan a ¢l y se
regocijan (safa). Unas veces caen en el capricho y otras en la
suplica. Estas cualidades toman diferentes actitudes a los
ojos del Amor; pero el amante no repudia ninguna de ellas.
Si es asi ;,cOmo se va a permitir el gnostico estar sujeto a una
u otra forma?



Se adorne con la cualidad que sea, se vista con la
vestidura que se quiera, el Amado del que el amante esta
enamorado nunca se confundira ni dependera de una sola
cara. Aunque El mismo vea la belleza desde todas las caras,
disculpa a los que estan ligados a una sola de Sus facetas. Su
circulo es amplio. Dice que los que se han atado a un aspecto
u otro también le incumben y lo acepta como algo necesario
para uno de los Nombres Divinos. De hecho, Dios mismo
dice: «No hay nada vivo en la tierra que Dios no tenga bajo
su control y todos han de estar seguros de que el Sefior esta
en la senda correctay. Este versiculo del Coran se dijo por
boca del profeta Hud.



CAPITULO 6

Cada persona es un punto en que puede darse la
manifestacion de uno u otro Nombre y esta bajo el patrocinio
de ese Nombre., majestad (jalaal), Belleza (jamdal), Camino
(hadi), Extravio (mudill), todos ¢ésos, sea cual sea, son sus
caminos directos. En cuanto a las creencias, sucede lo
mismo. Aunque la creencia de una persona fuese diferente a
la de otra, ambas podrian estar en el recto camino, gracias al
nombre para el que son punto de manifestacion. Por ejemplo,
la correccion de una reverencia depende de su inclinacion.
Segin el Nombre de Dios mudill, estar equivocado es
correcto; se considera correcto, incluso aunque su nombre
hadi sabe que es erroneo. Por eso, el gnostico, que sabe lo
que significa todo esto, no interfiere en las religiones de los
demas.



Aqui se puede plantear una pregunta: la contestacion
solo la puede dar un hombre que conozca el misterio del
destino (qadar). Es facil para el que lo sabe. La pregunta es
¢sta: todas las devociones y demads actitudes ante la vida son
el resultado del Nombre Divino; por lo que la criatura no
tiene eleccion entre aceptarlo o no. Por tanto, es obvio que a
todos se nos obliga a hacer lo que hacemos, lo que ya es
coaccion y opresion.

La contestacion puede ser la siguiente. Analizando la
pregunta anterior podemos llegar a dos conclusiones. La
primera es la mahiyat (lo que es la cosa, el quid): la mahiyat
no es nada preconcebido. La segunda es que el conocimiento
depende de lo conocido. Cuando se haya entendido esta
situacion, aunque solo sea un poco, se entendera el misterio
del destino. Por supuesto, resulta evidente que las dos cosas
mencionadas deben entenderse segin su origen. Si se
comprende esto, se pude, con la ayuda de Dios, penetrar en
el misterio del destino, porque estas dos cosas son sus llaves.

Lo que hemos llamado mdhiyat son las imagenes de lo
que hay en Océano del Conocimiento Divino, lo que aiin no
ha salido de ¢l. Otra variedad de mahiyat se define con el
nombre a yani-th thabita (potencialidades fijas) y son lo
mismo que la Divina Aseidad del Conocimiento. Este estado
es también el mismo para el Hombre Perfecto. Desde otro
punto de vista, el Conocimiento es un espejo de la Aseidad.
La efusion de esas mdahiyat les viene solo de Dios, segin las
aptitudes y habilidades que haya previamente en su esencia.



Lo mismo sucede con la creencia y demas estados.
Rebelion, encubrimiento de la verdad, sumision, etc. —todo
esto es lo que la mahiyat pedia de Dios, segin sus
posibilidades; segiin su aptitud, se le daba lo que pedia a
Dios.

Por ejemplo, la aptitud del trigo es convertirse en trigo,
de la cebada convertirse en cebada y la del mijo es llegar a
ser mijo. Compara lo demas con esto. Si la cebada tuviese
lengua y dijese al hombre que esta sembrandola en la tierra:
«Hombre, ;por qué¢ no haces que sea trigo?», el agricultor
contestaria: «Porque esa es tu aptitud y tu posibilidady.
Esperar trigo cuando has sembrado cebada es una estupidez.

Segun lo que se ha explicado, sea cual sea su estado y
su especialidad y cualquiera que sea la revelacion del
Nombre bajo el cual se encuentre, la mahiyat de cada
persona y su a yani-th thabita s6lo pueden manifestar lo que
hay en este mundo. Todo estd claro aqui bajo cualquier
forma de eternidad que haya recibido. El Conocimiento
Divino no tiene efecto sobre esto. Segln la regla «Realizaran
sus cometidos como debe ser », los gnosticos tiene
conocimiento de este misterio. En realidad, cualquiera que
sea el estado en que se encuentra algo conocido, el
Conocimiento Divino mantiene contacto con ello, segun las
necesidades de ese Nombre o Cualidad. Y esto es lo que
quereos dar a entender al decir que el conocimiento esta
ligado a lo conocido.

El significado del mandato qadda —una decision
consecuencia de una peticion— es ¢ste: en cualquier estado
o forma en que se encuentren todas las cosas en el
Conocimiento Divino, qada, es el orden total (hukm) el que
domina en sus estados. El destino (qadar, designio
providencial) es la venida al universo de los sentidos y el



testimonio de la manifestacion de gada, poco a poco, segin
el grado de aptitud de cada ser. Y la manifestacion de esas
cosas también depende del grado de aptitud de aquel en
quien se van a manifestar.

Pregunta: todo lo que hemos dicho hasta ahora viene a
decir algo parecido; por tanto, entendemos que lo que haya
pasado depende de la aptitud de una persona. Todo lo que ha
pasado, como contradiccion, fe, bondad, etc., acaece a una
persona porque se lo ha mandado Dios y aparece en esta
persona segun su habilidad, aptitud y posibilidad. Incluso lo
que estamos diciendo es porque Dios quiere. Pero si es Dios
quien nos da esta aptitud, ;no significa eso también que
estamos obligados?

Su respuesta: para todos los que han discutido, escrito y
pensado en creencias y conocimiento, etc., la aptitud ni se
hace ni se crea, porque si la mahiyat de algo no es ni hecha
ni creada, en consecuencia, la aptitud tampoco puede serlo.
La mahiyat se refiere a las imagenes del Conocimiento
Divino y en este punto no hay ni fabricacion ni creacion.
Cada uno esta obligado a hacer lo que su ser necesita que se
haga. El misterio del Destino Divino lo necesita.

Sabiendo que es ésta la situacion, que todo esta en
proporcion a la aptitud, un hombre hara lo que tiene que
hacer en consecuencia. No puede ir contra su estado.



Se da cuenta de cosas que ocurren dentro de €l, una tras
otra, cada una a su tiempo. Si ese hombre piensa que su
aptitud para esto es pequeiia, sufre. Una vez mas, en su
origen, no €s coaccion.

oooooooooooooooooo

La coaccion tiene dos partes: una que es aceptable y
otra que hay que repudiar... La que es aceptable es la
siguiente: la persona creyente, tras acatar todas las ordenes
Divinas y apartarse de lo prohibido, debe saber todas las
cosas de Dios, sin atribuirse ningun poder. Esto es bueno.
Por el contrario, la segunda coaccion es que el siervo cometa
todos los errores posibles. N1 sabe lo que esta prohibido ni
reconoce ninguna orden. Y, lo mas grave, atribuye a Dios
todos los actos censurables que ha hecho ¢l mismo. Esto es
descabellado y esta coaccidon es pésima. En este estado hay
muchas preguntas y respuestas y las saben los que conocen.
Preguntaron a un hombre que habia alcanzado este estado:
«;Como conseguiste no calificar de opresor a Dios?», y
contestd: «No relacioné con Dios nada de lo que habia en el
reino, de modo que si todas las posesiones son Suyas, ;a
quién va a oprimir? Todo el mundo utiliza lo que es suyo

como le parece». Respecto a esto, basta con lo que se ha
dicho.

Se dice que Enes bin Malik sirvidé al Profeta durante
diez anos. Explicandolo, decia: «Yo he servido al Profeta
durante diez afios, dia y noche sin interrupcion. Por mi parte,



nunca le oi decir nada sobre por qué hacia una cosa o
dejaba de hacerla». Esto sucede por el conocimiento que
tenia el Profeta del misterio de qadar. El Sheikh afiadi6 esto:
«Di1os guarda algunos misterios secretos para sus enviados y
profetas durante el tiempo que lo son. Uno de ellos es el
misterio del destino. Si el que invita a la verdad, como un
enviado o un profeta, pudiese ver las inclinaciones de
algunas personas a las que esta adoctrinando y supiese de
antemano que su invitacion era inutil, quedaria perplejo e
incapacitado para continuar su profecia como debe ser. Por
lo tanto, seria peor conocer ese misterio. El misterio del
destino se da a conocer a los profetas. Cuando ha terminado
su predicacion se sabe quién es un defensor de la Verdad,
quién un creyente, quién es un hipocrita y quién es una
persona puray.

Un gnostico cambia su estado constantemente. Se puede
explicar esto con las palabras de Ibn ‘Arabi: «Si un
verdadero gnostico permaneciese en el mismo estado,
combinando en si ismo todas las creencias y conocimientos,
habria que dudar de que pudiese alcanzar un estado en que
tuviese alguna relacion con el Sefior. En cambio, una
persona que avanza, cambiando de color constantemente y
siendo perfectamente consciente de ello, no puede
permanecer nunca en una condicion fija porque, de ser asi,
pensaria que es ¢l mismo el Sefior Absoluto. En todo caso, la
ilusion (khayal) no es la Verdad.



Lo que hubiese pensado habria sido su propia ilusion y
se habria quedado con su Sefor y su imaginacion y nunca
estaria con el Senor de los Sefiores». Cuando ha alcanzado
la comprension clara de todo y ha pasado a lo absoluto y no
relativo, un gnostico puede tomar la verdad como su creencia
y adorarla a Ella y, entonces, volver otra vez a lo relativo.
Hay un gran peligro en esto porque si se apega a lo Absoluto
y se mantiene en ello nunca se liberara de la posibilidad de
engafio. Este estado continlia hasta yagin (el conocimiento
de la cosa por si misma); y es Dios con toda su Aseidad y
Cualidades el que es yagin.

oooooooooooooooooooooooooooooo

Conocimiento util: debe saberse que la gente de yagin
ha dividido su estado en tres partes: la primera es encontrar a
yaqin en el conocimiento, otra es viéndolo y la tercera,
alcanzando su Verdad. Por ejemplo, la primera podria ser
saber algo de heroismo; la segunda, ver a alguien haciendo
un acto heroico y la tercera seria ser uno mismo un héroe
realmente. El que hace ese acto heroico conoce su sabor. El
gnosticismo es tambieén asi y sigue asi. Los que entienden
entenderan.



CAPITULO 7

Aqui es necesario explicar lo que tiene de absoluto y de
relativo la Verdad que lo abarca todo.

. Qué creencia necesita el que tiene que liberarse del
engaio y salvarse de ¢€1?... Lo explicaremos... Pero primero
una introduccion.

Hay que saber que la Verdad que lo abarca todo
(haqiqati-l-jami’a), de la que Sheikh ya ha hablado antes, es
uno de los muchos nombres que se refieren a lo nombrado.
Algunos gnosticos lo han interpretado como «Amor», otros
lo han hecho como «fuerza y palabra eternay.



Tanto Muhyddin Ibn"Arabi como Sadruddin Konevi
entienden sOlo una cosa: la Unica Aseidad y la Unica
Realidad.

Tu Belleza es unica pero las devociones son varias.
Todo lo que apunte a esa Belleza esta equilibrado.

Esta realidad de que hablamos se llama en arabe wujnd
(Existencia), en turco varlik (Existencia), pero, en la
Realidad, esa Existencia trasciende mas alld de todos esos
nombres. Lo que es cierto es que para explicarlo usan los
términos wujiid, (ser), ashqg (amor), nur (luz), ndfs
(personalidad) o rahmdn (clemencia), pero lo que se quiere
decir con todo s ellos es el nombre del Ser Unico que es
Haqq (Realidad).

Los que interpretan al ser como absoluto lo
condicionan. Han sacado el significado de ser de la union de
lo absoluto y lo relativo. Pero han considerado otro tipo de
absoluto en esa unidn y trascendencia. Lo han trascendido
por encima de la trascendencia. Incluso han dicho que
mientras lo condicionas, es absolutamente necesario
trascenderlo al mismo tiempo.

Es, por tanto, un problema de matices. Por eso, lo que
uno debe entender es que esa existencia unica tiene tal
magnitud que lo abarca todo. De igual forma, retinen su Ser
todos los grados...Recoge a todos esos grados en su
Aseidad... Por ello, dejemos que sea lo mismo que todos
esos grados e, igualmente, dejemos que los trascienda a
todos.



Asi serda al mismo tiempo relativo y absoluto, lo abarcara
todo y trascendera todo. En virtud de su independencia, es
rico por encima de toda necesidad y querido sobre todas las
cosas, hasta tal punto que ni el capricho ni la oracidén lo
alcanzan. Estas dos maximas del Coran demuestran su
significado.

1. «Dios es Rico, por encima de las Necesidades del
Universo.»

2. «Alabanza y Gloria a tu Setor, Senor de la Fuerza y
del Amor, por encima de todo aquello con o que se le
pueda calificar».

Y un hadith explica lo mismo: «Dios era Dios y no
habia nada igual junto a El».

En este estado no hay nombre, ni imagen, ni poemas de
oraciones, ni adjetivos. A El se le considera libre y
trascendente de todo. El que viaja por todos los grados y se
revela a Si Mismo es El. Como El es el mismo en todos los
grados y estd en una situacion en que lo recoge todo, El es el
Unico al que se refieren todos los nombres, que esta pintado
en todas las pinturas, que se le llama con nombres,
cualidades y calificaciones diferentes. El desciende a todos
los grados este descenso es también un signo de su madurez.
Su descenso lo explica este hadith: «Estaba enfermo y no me
visitaste. Estaba hambriento y no me diste de tu propia
comiday.



La Realidad en sus cualidades, en su descenso y en sus
grados acepta lo opuesto porque desde su punto de vista no
hay nada opuesto... Solo los que son mas especiales que los
especiales entienden esto. Para los gnosticos esto es una
insinuacion y con esto les basta. El dicho coranico siguiente
muestra muy bien la situacion: «El esta en el principio y en
el Fin, El es el Exterior y el Interior y El lo sabe todo de su
propio ser».

Hemos explicado, hasta donde nos ha sido posible, lo
que es absoluto y lo que es relativo. Sepamos que, si lo
condicionas con lo absoluto, lo absoluto se transforma en
relativo, ya que es necesario no ligarlo a ninguna condicion.
Porque Dios ha coordinado todos los grados. Lo que sigue es
un versiculo del Coran que expresa: «A cualquier lado que
gires la cara, Dios tiene una cara de revelacion en esa
direccion». Segun esto, en cada grado hay una cara de
revelacion. Por consiguiente, no puedes negar una y aceptar
la otra. Si lo haces, encubres la Verdad y esto se considera
negacion.

Por ejemplo, un idolatra, al hacer a un idolo objeto de
su devocion y aferrarse a €l, niega cualquier otra creencia.
Por eso se le considera como alguien que encubre la Verdad.
Entonces, si un musulman niega uno de los seres en los que
Dios se manifiesta, la religion no le considera un musulman.

El encubrimiento de lo falso ha cubierto la Verdad
Absoluta.
El encubrimiento de la verdad se ha cubierto
a si misma con la Verdad.



Oh, hijo, el significado de esto esta escondido en el
versiculo del Coran: «El mandato de Tu Sefior es que
solamente lo adores a El».

Tu eres lo mas grande del universo,
lo mas profundo del océano.
/Por qué te molestas en conocer otros lugares,
si el Ser eres tu?

A la persona que ha llegado al centro del estado de lo
Absoluto se la llama gnostico, un santo y una persona de
Dios. Para eso esta la frase Coranica: «Aprende que para los
santos siervos de Dios no hay temor 1 afliccion». Los
gnodsticos, santos siervos, entran en esta compaiia y
encuentran la salvacion del temor y del peligro. Dios mio,
ique podaos conocer esos estados!

oooooooooooooooooooooooooooooooooooooo

Ibn’Arabi dice: «Este es el tltimo estado para los que
han conseguido el sentimiento de gnosis hacia Dios, que es
también el Senor de los que se han dejado conocer como
creadores». Esto es lo mismo que decir que uno debe adorar
a una Realidad Absoluta. La gente que adora una existencia
especifica o relativa, adora sélo a un idolo que ha creado en
su 1imaginacion. Lo que adoran son idolos diferentes. ;Qué
da mas beneficio, esos tipos diferentes de idolos o el Dios
Unico y Todopoderoso? Naturalmente, es mejor el Dios

Unico y Todopoderoso. En su dominio no hay nadie mas que
EL..



No hay nadie que conteste a sus preguntas. El las
pregunta y las responde.

Seguramente en esto hay una indicacion y una
insinuacién muy importante: si ese Dios que es Unico y
Todopoderoso se revela a uno de sus siervos con la cualidad
del Destructor, el siervo lo veria todo aniquilado y arrasado.
Por tanto, «Todo es aniquilado excepto su Faz». «Todo en la
tierra sera arrasado y no quedara nada mas que la faz de tu
Sefor que es Majestuoso y Generoso (dhul-jalal wa-I ikram).
Seguin esto es necesario morir hoy, antes de la muerte. Esta
muerte tiene que venir por una decision y aquél en quien
aparezca este estado de muerte vera la aniquilacion de todas
las cosas excepto Dios y ¢l mismo no existird. Esta no-
existencia es no-existencia total. Es el estado de aniquilacion
por Dios (fana fi-1 lldh). Alli no hay tiempo ni espacio... El
no se convierte ni en el Universo ni en un angel... En ese
momento solo permanece Dios; en ese momento Dios y Su
Existencia claman asi: « ;De quién son hoy todas las
posesiones?» No hay contestacion de nadie en este sitio.
Entonces Dios en su grandeza contesta a su Aseidad y desde
su Aseidad: «Son de Dios, que es el Unico y
Todopoderoso.

Con estas tribulaciones el hombre sabio se pierde y se
entierra en la nada. Mientras esto ocurre, Dios le concede
una existencia de Su propia existencia y lo pinta con el Color
Divino. Todas sus cualidades internas y externas se cambian.
Ese dia la tierra se convierte en otra tierra, igual que los
cielos... y todos ellos se manifiestan por la existencia de
Dios, el Unico Creador y Destructor de todo. Y el sentido
real de este parrafo queda claro.



Entonces, Dios le da al hombre sabio una vista, una
lengua y un oido Divinos... y lo inicia con preguntas y
respuestas; asi el siervo ha pasado por la no-existencia vy,
cuando ha llegado al Universo de existencia, consigue la
existencia por la existencia de Dios. Su entendimiento y
comprension reales empiezan tras esto. Pero en el momento
de esta primera revelacion no hay ni conocimiento ni ciencia
ni consciencia; es un Universo de completa no-existencia; el
significado de la frase anterior se comprende mucho mejor
asi. No se puede expresar con palabras mas claras que éstas;
no esta permitido. Los que lo leen lo hacen sin lengua y los
que lo escuchan lo hacen sin oidos. No se le llama ‘ilmi-[
yaqin porque también estan los estados de ayni-I/ yagin y
hawgqi-l yagin. El siervo que ha llegado a esta etapa se libera
de todos los miedos y esperanzas. Quien da el estado de
Inspiracion es El; el que llega a la madurez y al Gobierno es
El... Llamalo con el adjetivo que quieras. ..

Ibn "Arabi dice que la gente interior (ahli kashf)
entiende todos los credos y todos los estados. Tiene pruebas
verdaderas de los estados Divinos y de los estados de la
creacion; no le falta conocimiento de nada; su conocimiento
lo controla todo.

Ya se trate de Dios o de la creacion, el ahli kashf no
malgasta palabras vacias. Cuando habla de un tema tiene
pleno conocimiento de ¢l y entonces habla...



El que dice esas palabras sabe de qué grado y de qué
estado esta hablando y de donde ha sacado las palabras. Tras
esto, no culpa a nadie de que haya dicho palabras
equivocadas; le perdona y no las considera inttiles. Porque
Dios no ha creado nada inutil.

Para un gnostico llegar a este estado depende de muchas
cosas. La primera es el conocimiento que tiene de todos los
Nombres de Dios. Sabe que los Nombres necesitan de todos
los grados y etapas y que todas las cosas son los lugares de
manifestacion de esos Nombres. Sabe que el lugar de
manifestacion de cualquier nombre depende de la aptitud y
posibilidad de captacion de ese lugar.

Dios ha concedido a ese gnostico la capacidad de
interpretar los significados profundos escondidos en esos
Nombres y lee, entiende y explica. Por ello puede incorporar
todo a su ser. Su constitucion es grande y lo abarca todo. El
Profeta Mahoma dice: « Lo primero que se me dio fue
jawami’-l kalim». Es el estado en que se sacan muchos
significados de pocas palabras. Si un hombre lo ha
alcanzado, es el heredero del Profeta y puede entender lo que
se dice aqui, como le agradaria a Dios.

Ibn "Arabi dice también: «Un gnodstico es un hombre
maduro; cuando dice “El”, se convierte en “El” y si
pronuncia esto en estado de Perfeccion, el mismo que habla
no se queda en medio, sino que se convierte plenamente en
“EI”.



Este es uno de los misterios de encontrar el estado de
gnosis. No todo el mundo lo sabe y no ha habido nadie que
lo haya aclarado, ya sea porque son reacios o porque tienen
miedo, ya que existe la posibilidad de verse en peligro. Por
eso, en este estado la cualidad de inmanencia se manifiesta
en el siervo, porque, cuando el siervo diga “El”, quien esta
hablando por lengua del sirviente es la Fuerza y el Poder
Divinoy.

Parémonos en esta frase porque aqui hay una cuestion
de inmanencia (takwin). La cualidad de inmanencia, propia
de Dios, se revela en el siervo. Este es el significado
profundo de esas palabras. De cualquier modo, hay que
explorar mas a fondo este significado y acercar mas este
tema a la realidad de este estado. Cuando una persona que ha
alcanzado el grado de perfeccion dice “El”, se espera que
todo su ser esté perdido y enterrado en la no-existencia; y €sa
es la muerte. Pero es una muerte tal como dice el hadith.
Muere antes de morir». El Hombre Perfecto, cuando lo hace,
muere en una muerte que es consecuencia y disposicion de
un deseo y él mismo se tira a un océano de El, sin que haya
en ¢l ni pies, ni cabeza, ni ningun vestigio de ser exterior o
interior. Alli se ahoga, es aniquilado y no queda mas nombre
ni signo de él y se convierte en El, pues la gota ha caido al
océano y se hace parte de él. El término “El” y el océano
aqui mencionado son el Universo de la Individualidad, de
Amor, el Ser Absoluto y el Mar de Luz.

El profeta siempre usod e su oracion la frase siguiente,
que nos ha dejado para guiarnos a la madurez: «Dios mio,
por favor, llévame a la Luz». Sin duda ¢l era Luz; pero la
oracion es asi para ensefiarnos, porque la persona que se da a
¢l es luz.



Da el ser a Dios, deja que el ser sea Dios por fin.
Apartate tu de en medio; deja que lo que se quede sea el amigo.

¢ Es sorprendente que el hombre que le de su ser a El se
convierta en El?... Si el cadaver de alguien cae en un lago
salado, se convertira en sal y la sal es pura. Por eso, los que,
a consecuencia de una muerte causada por un deseo (irdda),
cae en su Ser, que es el lago salado, y dejan el suyo propio
atras, se convierten en El, se convierten en Luz y claridad.
Este suceso no se ve como algo lejano, distante: cuando
decimos EL nos referimos a Hu. El significado de Hu es
«esa personay... Pero a lo que nos referimos es a la Aseidad
de Dios. Es decir, la persona gnostica considera todo esto
asi: todo ser es de Dios y el ser que hay en mi también es de
Dios.

Entonces arroja todo el ser y su propia esencia al
occ¢ano de la Aseidad de Dios y lo Unico que permanece
entonces es la Aseidad, esto es lo que hace falta...

Es necesario que el que continia con el Nombre Hu
sepa que lo que busca es el Nombrado. O sea, que cuando
diga «hu» se deje asumir a si mismo y a toda la existencia en
su Aseidad; es decir, en el nombrado, sin dejar nombre, ni
imagen, ni tiempo, ni lugar, ni signo... Es necesario que el
que dice «hu» se mezcle con el Ser Total y se convierta en
«huy» €l mismo.

Primero, Ultimo, sea el que fuere, es hu,
Interior, Exterior, sea el que fuere, es hu,



Lo que queriamos explicar es que, cuando se ha llegado
al significado, no importa que el siervo diga «El» o
“Nosotros” o incluso que diga “T0; lo que se quiere decir
con todo es la Aseidad de EL

Ibn "Arabi dice asi: «Lo que se ha querido comunicar
aqui ni siquiera se ha dado a conocer a muchos de los
gnosticos, porque debe ser asi». Y luego continia como
sigue: «Aqui hay un peligro y el mas grande es la posibilidad
de que el siervo se oculte a Dios. Cuando dice “El” sigue la
inmanencia de la creacion. Las palabras que siguen son
innecesarias. La verdad del asunto es que, si el que dice “El”
no ha logrado una guia perfecta y no ha alcanzado la
madurez, puede caer aqui en el error».

Es decir, si, de la mano del guia —¢€1 es realmente quien
llena el vaso—, no ha bebido del vaso del amor y no ha
encontrado la sumision a la Aseidad de Dios, cuando dice
“El” estara hablando segun su propia conjetura, imaginacion,
entendimiento y relatividad. Lleva al Ser de Dios a su
imaginacion, y le da una forma, porque no se ha despojado
del ser y no ha alcanzado lo Absoluto. Por ello, coloca a
Dios bajo una condicion, segin su imaginacion, y traza un
limite a su alrededor, con lo cual, lo habra hecho inmanente
y lo habra creado. Y, por tanto, habra adorado a un creador
que se ha inventado a ¢l mismo.

Si nos regimos por esta frase: «Yo soy como mis
siervos creen», e€s cierto que hasta tiene una cara que su
siervo ha creado; pero, al ser inmanente el siervo, ha entrado
en su conjetura y se ha manifestado en ella. De todos modos,
sea lo que sea, siempre hay una parte de verdad, porque no
hay nada relativo en lo que no hay una cara de lo Absoluto e,
igualmente, en lo Absoluto siempre hay una cara relativa...



Aqui, quizas, el que se hace inmanente y se crea a si
mismo es también “El”. Pero el orden (hukm) depende de la
creencia del siervo. Por eso esa Deidad es relativa y no
absoluta. Esta es la sabiduria de la maxima: «En este estado
hay peligro».

La verdadera madurez esta en que, cuando el siervo
dice “El”, se despoja completamente de su ser y alcanza la
no-existencia y la sumision completa... Por tanto, no
permitimos que se ate a nada que tenga la especificacion de
una creencia, conjetura o condicion... Que no deje todos los
caminos por uno concreto... Asi, después de todo, habra
adorado y rendido devocidn al Sefior que es mayor de todas
las Divinidades, el Dios Absoluto... De otro modo, seria el
stervo de un idolo, que es una ilusion de su propia
suposicion. «;No viste a aquél cuya divinidad era su propio
deseo?» Y pasaria por alto la prescripcion del versiculo del
Coran y caeria en peligro.



CAPITULO 8

SOBRE LA INMANENCIA (Takwin)

La gente de perfeccion es la que, pendiente de su
respiracion, se hace guardian del Tesoro de sus corazones.
Dejemos que se queden de guardianes y no dejen entrar a
ningun extrafio. El Tesoro del Corazon es la biblioteca de
Dios. No permitais que entren los pensamientos que no sean
de Dios.

De acuerdo con «Los caminos que conducen a Dios son
tantos como los suspiros de sus criaturas», en cada aliento
hay un camino hacia Dios. Lo que dignifica al gndstico y lo
que tiene que hacer es tomar cada aliento de Dios y
devolvérselo a El —hay que entender este aliento (nafas)



como la personalidad (rafs)—. Segun esto, si el aliento o la
personalidad dejasen al hombre, volveria a su origen. No
tiene color. Segun sea el pensamiento o la accion del siervo,
asi sera el color del aliento —o personalidad— y su
vestimenta.

En cualquier caso, es necesario mantener el corazon
puro de cosas que no sirven para satisfacer a Dios. Hay que
purificarlo de malos recuerdos. El corazdn del siervo es el
tesoro de la biblioteca de Dios; el Hombre es su guardian.
Cualquier otra reflexion que no sea Dios es un robo y un
pillaje. Es necesario cerrarle el camino del corazon. De
hecho, en el hadith el corazdn se explica asi: «El corazon del
creyente es el lugar de revelacion de Dios; el corazén del
creyente es el trono de Dios». Por consiguiente, el que
permita que los bandidos saqueen ese tesoro o que los
ladrones lo roben estara en una situacion dificil, porque sera
considerado un traidor y a Dios no le gustan los traidores,
como se expresa en el siguiente versiculo del Coran: «Mas
claro, a Dios no le gustan los traidoresy.

Cuando la luz de Dios se enciende en el corazon,
los pies de los ladrones desaparecen.

Los pensamientos que llegan a la mente de quien ha
intimado con Dios son como las palabras y los hechos que
discurren libremente entre la gente que no ha conseguido
esta intimidad.



También son responsables de los pensamientos adversos que
vienen a sus corazones. Un hadith dice que incluso a la
persona que lleva el pensamiento mas delicado en su mente
se le pregunta sobre ¢l con la misma delicadeza de dicho
pensamiento y muchos de los buenos actos de la gente que
hace buenos actos se consideran un error, segun los que han
alcanzado tal intimidad.

En realidad, Dios no esta de acuerdo con que en el
corazon de su siervo deba entrar alguien aparte de El, porque
ese sitio es el lugar de la Revelacion Divina. Un hadith lo
explica asi. «El corazon es una ka'aba divina. El que deje
que entren pensamientos que no tengan que ver son Dios,
llena su corazon de idolosy.

Aunque Dios es el creador de todos
los pensamientos, todos iguales,
el siervo puede cuestionarselos

debido a su descuido.

La explicacion mas profunda de esto esta también
escondida en el significado del versiculo Coranico: «Tiene
una configuracion diferente cada instante». Segun esto, Dios
muestra nuevas revelaciones constantemente. En cada
revelacion estd la orden de Dios que desciende sobre los
siervos. Viene a visitar sus corazones. La Orden de Dios, es
decir, la revelacion, es el visitante secreto. Viene de Dios y
se instala en el corazon del siervo. Si en ese instante el
corazon del siervo esta lleno de Dios, ese visitante se lo
encontrara y se unira a la realidad que esta presente en el
corazon. Anotamos aqui un hadith que lo explica aiin mejor:
«N1 M1 tierra ni Mis cielos Me contienen, pero he entrado en
el corazon de un creyentey.



Este es un hadith qudsi. Para explicarlo, un amante ha
dicho lo siguiente:

El corazon es una perla que mira a Dios.
El corazon es el lugar de manifestacion
del Nombre y lo Nombrado.
El corazon es un halcon o un pajaro maravilloso.
El corazon es el ser de la Aseidad de Dios.

De la union de ese visitante, que es la orden de Dios con
la Realidad del Corazon, aparece una belleza santa... La
sabiduria de las palabras vuelve a Dios y llega alli. Este ir y
venir no es del lado del espiritu. Es un descenso trascendente
de todo y el ir es, de la misma manera, igual y con un retorno
trascendente. Ni la inteligencia de las esferas celestiales ni la
de los angeles alcanza este ir y venir. Si vieron algo, solo fue
luz que trasciende de todo y no sabran mas.

Cuando la revelacion, que es el visitante secreto, llega,
sera recibida con el debido respeto si el corazdn esta
ocupado con recuerdos y meditaciones y el siervo piensa en
Dios. Al llegar la revelacion, si no encuentra pensamientos
de El, pero encuentra alli un angel, de su unioén resultara una
imagen especial de los angeles... Entonces vuela por la via
que tome el espiritu, hasta que llega al Limite Extremo
(sidrati-l muntah) y se queda alli.



S1 llega ese visitante y se encuentra con cosa infernales,
entrara en un estado que se asemeja a las crisis con fiebre. E
casi como un pajaro negro. Pasa por los caminos por los que
pasa el demonio y sigue. Solo puede llegar hasta la luna. Por
eso no sigue mas alld y espera alli hasta el Dia del Juicio
Final.

Si llega ese visitante y encuentra inmediatamente una
belleza, al momento toma una buena forma y una buena
imagen. Con un buen vuelo, se remonta hasta el Paraiso y
encuentra la gracia segin la naturaleza de la forma que ha
tomado y espera alli a que venga el duefio.

Hay muchas mas cosas en las que no necesitamos
entrar. Cada revelacion que desciende al corazon con el que
se quiere unir toma una forma buena o mala y vuelve al lugar
necesario. Por tanto, para que el hombre reciba esta
revelacion bien y correctamente hay que tener siempre
buenos pensamientos.

ooooooooooo

Un hombre es en esencia un taller Divino. La Aseidad
de Dios esta revelandose constantemente y verdaderas
ordenes descienden sobre los siervos. Como su descenso no
tiene color ni forma, tampoco tienen color ni forma en si
mismas. Sin embargo, Dios crea las revelaciones en todos
los colores y tipos y las crea segun el color del hombre, su
creencia, su interior y su pensamiento. La finalidad de estas
cosas es revelar la inmanencia de la Realidad (hagq).



La persona madura no debe, en ningin caso,
desentenderse. Debe intentar devolver esa Revelacion Divina
tal como llego a ¢€l. Sin forma, ni peso, ni color.



El verdadero problema estd en ser honesto y respetar
sus derechos y ser capaz de devolverla igual que vino.

Ya estén dentro o fuera del hombre, todas las cosas,
pensamientos, hechos, creencias, imaginaciones ¢ incluso
todos los alientos que se han tomado, ni un d&tomo de todo
esto va a la nada. Cada accion, buena o mala, tiene un valor
por si misma y cada una toma forma segun su estado. Y en el
otro universo aparecen con las imagenes que recibieron aqui.
El duefio de esas cosas y esas acciones, cuando las alcanza, o
encuentra | agracia y bucea en su placer ole hacen dafio y
sufre, segin la imagen que les haya dado. Lo que es secreto
aqui esta patente alli. El significado de un versiculo del
Coran lo explica: «Si una persona ha hecho un bien del
tamano de un atomo, lo verd; si ha hecho mal, también lo
veray.

Ibn "Arabi contintia asi: «Dios cred a su propio Ser,
pero las inteligencias normales no podian entender esto
porque esas mentes tienen una inteligencia que solo piensa
en cosas materiales la inteligencia que se dedica a las cosas
materiales es insuficiente para entender cosas grandes. Para
poder comprender esto hay que tener una inteligencia que
vaya mas alla de esas cosas y tenga mayor alcance». En
efecto, decir que Dios ha creado a su propio Ser no parece
nada claro, desde un punto de vista externo; pero, desde el
punto de vista del significado, todo esto es cierto y es un
estado que lo reduce todo a una situacion de incapacidad, y
lo que nosotros necesitamos es el significado.



Otra cosa que las inteligencias normales no comprenden
es esto: cualquiera que diga una palabra sobre Dios le da una
imagen. Aun cuando lo adore, adorara lo que ha imaginado.
Es también Dios en Si Mismo y nadie mas. Dios ha
mostrado una cara en el espejo del corazon de su siervo,
segun su entendimiento. Ahora vamos al problema real. Es
obvio que, en estos casos de imaginacion o pensamiento, no
es el siervo quien cred a Dios, sino que es Dios quien ha
creado su propio Ser. Dios es el creador de todo; no hay mas
creador que El. Lo que aparece en la creencia del siervo esta
también ¢éntrelas cosas creadas y que, de hecho, estan
creadas por Dios.

Este es también uno de los significados profundos de
«D1os creod su propio Ser».

Hay algo especial que debe conocerse y que tenemos
que explicar: creacidon, produccion, invencion, fabricacion y
emanacion son palabras que indican un mismo significado.
Aunque tengan una pequena diferencia semantica, todas
vienen a ser lo mismo. Lo que se quiere dar a entender con
ellas es la manifestacion de la revelacion de Dios.



Otro significado que hay que afiadir a todos estos es el
siguiente: Dios cred su propio Ser. Segun la conjetura del
siervo racional y segin su pensamiento, El manifiesta su Ser.
Pongamos por ejemplo al que se pone ante un espejo y crea
su ser; lo ve y lo conoce. Cualquier persona siente un placer
especial al verse en un espejo.

Por esta razon Dios ha creado este universo y a Adan e
hizo de ellos Sus espejos. Esto es importante; en el espejo
del universo ve su reflejo y en el espejo de Adan se
contempla y se ve a Si mismo. Lo que aqui significa Adan es
el Hombre. Lo que quiere decir que El creé el universo y a
Adén y los hizo espejos de su Ser es que El se manifestd
como una imagen... Representd su Aseidad en el espejo
como su Belleza. Haciendo esto, se convirtié en El que ve.
Por otro lado, se convirtidé en el Amado y se puso por encima
del capricho. Volvio a presentarse a Si mismo Su Belleza y
se reveld a Si mismo: el que ve, lo visto, el hecho de ver y el
espejo son lo mismo.

El Hombre Perfecto es un espejo tan puro,
claro y absoluto que Dios, que es Belleza Absoluta,
ve en él su Aseidad incondicionalmente.

El espejo del Hombre perfecto depende de la revelacion
de Dios. La revelacion que reciben los otros depende de la
1maginacion, capacidad de recibir y aptitud del siervo. Dios
dice la verdad y lleva a la senda correcta.



Al final de su Fusus ak Hikam, Ibn "Arabi ha utilizado
ciertas palabras. Como guardan relacion con nuestro tema,
vamos a considerar aqui algunas. En resumen, Ibn "Arabi
dice: «El Dios, en cuya existencia se cree, es la divinidad
hecha segin las conjeturas del siervo. Se trata de una
deduccion a la que ha llegado el siervo por si mismo vy,
segun esto, adora a Dios y lo sitila en su estrecho marco.
Como consecuencia, condena cualquier creencia que no
coincida con la suya. No es porque no encaje con el deseo de
Dios; sino porque no encaja con su propia conjetura. Si fuese
tolerante no actuaria asi... Con esta actuacion, el siervo crea
una deidad privada, s6lo para ¢l, y como es ignorante,
condena a todos los que no estén de acuerdo con ¢l. Si
hubiese entendido el significado de lo que dijo Junaad de
Bagdad, «el color del agua es el color del recipiente que la
contiene», no se habria peleado con nadie mas. Seria un
gnodstico que acepta las creencias de todo el mundo. Habria
visto y reconocido la revelacion de Dios en cada imagen.

La persona que se imagina una divinidad privada no
tiene mas que una simple conjetura; no es ni un conocedor ni
un gnostico. Por eso Dios dijo: «Yo Soy tal como me
1magina 1 siervo». Esto quiere decir: seré¢ tal como mi siervo
piense de M.

Esto puede ser relativo o Absoluto.

El Dios al que se aplica una creencia de cualquier tipo
esta definido, limitado y numerado. La Divinidad que ocupa
el corazdn del siervo es una cara dela revelacion de Dios; y
no es otra divinidad. Sin embargo, la Divinidad Absoluta
tiene majestad (jaldl) y no se puede encontrar en ella otra
cosa y no se adapta a nada mas, ni siquiera al corazon.



;Como podria hacerlo?, si El lo es todo? No hay mas
Aseidad y El es el mismo corazoén. Ni siquiera esta permitido
decir si se adapta a su propio Ser o no. Piensa en el problema
segun esto y compréndelo.

Hace falta poner un ejemplo para que se pueda
comprender facilmente lo que hemos explicado antes. Si
estuviésemos mirando a la amada y se colocasen cien mil
espejos alrededor de ella, se verian cien mil amadas; pero en
realidad s6lo habria una. A pesar de ser todas la misma,
apareceria en unos espejos, radiante; en otros, triste, derecha,
encorvada, segun el espejo en el que la viesemos. De igual
forma, si un hombre viese la cara de su amada en un espejo y
negase todos los demas, no seria un gnostico. Un gnostico
reconoceria a todas. La afirmaria en cualquier espejo en que
la viese y, tal vez, hasta la viese sin espejo.

JPara cuantos cientos de miles de ojos
era visible esta imagen evidente?
Otra vez El Mismo ha deseado su Propia belleza.

Con este ejemplo no se necesitan mas explicaciones.
Cuanto mas piense el gnostico y disfrute de sus
pensamientos, mas ejemplos podra encontrar.

Pongamos otro ejemplo. Si un hombre permaneciese en
un sitio oscuro sin ver la luz del sol y un dia se cambiasen
las paredes por cristales de diversas formas y colores, al
amanecer, cada uno de estos cristales daria una luz diferente.



Segun el cristal por donde pasase la luz, daria en la
habitacion un color distinto. Este hombre diria que la luz del
sol es verde, roja, etc., y se perderia en la ilusion y la
imaginacion. El gnostico, en cambio, veria la realidad y
decidiria de acuerdo con ella. El sabe que el color del agua
es el del recipiente que la contiene y sabe que lo que 1lumina
todo es la luz de Dios. El Coran dice: «Dios es la luz de la
tierra y de lao cielosy. Esto explica perfectamente la
situacion. Segun el gnostico, lo que se ve en el espejo de los
dos universos es una cara. Aunque es asi, cada gnostico ha
alcanzado una perfeccion.

Algunos de ellos dicen: «Al fin y al cabo, no hay nada
en lo que no se vea la Aseidad de Diosy.

Otro grupo dice: « Lo veo a ¢l ante cualquier otra cosay.

Otros dicen: «Solamente Diosy.

Y otros: «Solo Dios ve a Diosy.

En esto de ver, se dan cinco formas. Cuando ha reunido
en si miso las cinco formas, el gnostico se da cuenta de que
suceden cinco cosa mas, cuya explicacion no puede darse
aqui y estd prohibido revelarlas. Los que quieran
encontrarlas que se dejen llevar por una persona Perfecta y
le pregunten, porque «el que no ha saboreado no puede
saber»; ésta es una condicion necesaria. El resto no se puede
explicar con la escritura.

Esto es lo que hay, y paz. Dios es el unico que ayuda.
Esto ya esta terminado, con la ayuda de Dios.



