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*Ponencia presentada originalmente en el congreso internacional Al-Andalus fi [-Iskandariyya los dias 14-17 de

diciembre de 2017.
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Resumen: Ensayo de interpretacion de los conceptos subyacentes en las Hikam de Ibn ‘Ata’ Allah
de Alejandria sobre el conocimiento y la accion. Se inicia el ensayo con un estudio fenomenolégico
de los textos mas expositivos, que son los de las cuatro epistolas que figuran como apéndice de los
aforismos. En un segundo momento se procede a contrastar y complementar ese primer estudio
con un recorrido por los 34 discursos intimos que siguen a las epistolas y por los 264 aforismos que
conforman el texto propiamente dicho.

Palabras clave: Sufismo. siglos XIII-XIV. Escuela sadilr. Egipto. Ibn ‘Ata’ Allah. Teoria y praxis.

Abstact: An essay to interpret the underlying concepts that appear in the Hikam of Ibn ‘Ata’” Allah
of Alexandria about knowledge and action. The essay is started by a phenomenological analysis of
the most explanatory texts that belong to the four epistles presented as the annexes of the aphorisms.
At a second stage, there’s an attempt to go ahead to contrast and complement the first study with a
journey throughout the 34 intimate speeches that follow the epistles and the 264 aphorisms which
compose the text itself.

Key words: Sufism. The XII and XIV centuries. The shadhilt School. Egypt. Ibn ‘Ata’ Allah. Theory
and praxis.

PRESENTACION
En la presente investigacion trataré de responder a la siguiente pregunta:

¢Qué relacion hay entre el concepto de conocimiento tedrico y el concepto de acciéon practica en el
pensamiento de los personajes andalusies que han recalado en la ciudad de Alejandria, en Egipto?

Ciertamente, la pregunta es muy amplia; demasiado amplia como para ser respondida en detalle
dentro del marco de una investigacién circunscrita a una sola intervencién en un congreso. Por ello
me he centrado en una cuestion en particular dentro de dicha problematica, reduciendo el campo
de estudio a un unico personaje, el cual representa la figura mas emblematica de la relacion entre

al-Andalus y Alejandria: Abu 1-‘Abbas de Murcia.

Busco respuesta a esa pregunta en la obra escrita de su discipulo mas conocido, Ibn ‘Ata’ Allah
de Alejandria. Y para hacer hablar a esa obra escrita utilizo un método hermenéutico en el que,
mediante una reduccién eidética que permita acceder a los datos en si tal y como se presentan a la
consciencia, procedo a una elaboracion especulativa de los presupuestos teéricos del pensamiento asi
intuido.

Aplicado ese método a la materia objeto de este estudio llego a los resultados que expongo en el
capitulo correspondiente de este trabajo.
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ANTECEDENTES

Esta investigacién sigue la linea de algunas de mis investigaciones anteriores.

Ya en mi tesis doctoral sobre la antropologia de las Rasa’il Ihwan al-safa’ (2004)" dediqué todo un
apartado a las dimensiones cognitivas del ser humano, sobre todo al conocimiento, pero también a
la racionalidad y al lenguaje.

Parti de una concepcién del conocimiento en las Rasa’il como una confeccion de formas por parte
del alma, formas que son idénticas a las de los seres objeto de conocimiento en virtud de una
capacidad imitativa del alma, depdsito de esas formas. Por otro lado, la acciéon era concebida como
una proyeccion de formas sobre los cuerpos. Asi llegaba a un punto comun entre el conocimiento y
la accién a modo de tareas de proyeccion de formas, diferenciadas solamente por la materia sobre
la que se ejercia esa proyeccion: proyeccion de formas sobre la “materia” del alma, en el caso del
conocimiento; y proyeccion de formas sobre la “materia” de los cuerpos, en el caso de la accion. Y
asi llegaba a una jerarquizaciéon del conocimiento por encima de la accién en la medida en que sus
respectivas “materias” (el alma y el cuerpo) estaban a una distancia ontologica diferente del origen
primero de todos los seres, con el mundo de las almas mas cerca del origen de todo que el mundo de
los cuerpos.

No entro ahora en la cuestién, que ya abordé en mi tesis doctoral, de la manera en que hay que
entender términos como espiritu, alma y cuerpo en las Rasal IThwan al-safa’ y que no afecta a la
esencia de esta concepcion del conocimiento y de su relacién con la accion.

En una investigacién posterior, todavia en espera de publicacién?, realicé un estudio de la teoria del
conocimiento que podemos encontrar en la Risalat Hayy ibn Yagzan de Ibn Tufayl. En una revision®
de lo que escribia en un primer momento expuse mi lectura de la relacién que encontraba entre
conocimiento y praxis en dicha obra en los siguientes términos*: no ultimate knowledge can be atlained
without the right behaviour that Hayy discovered along his quest of the truth. Es decir, ya no estamos en la postura
evidente de que la accion es rehén del conocimiento y de que toda accién depende en Gltima instancia

1 Una version de la tesis fue publicada con el titulo de Humanismo Isldmico. Una antropologia de las Epistolas de
los Hermanos de la Pureza, Almodévar del Rio: Centro de Documentacion y Publicaciones Islamicas, Junta
Islamica, 2007. Otra version ligeramente diferente se puede descargar desde aqui: http://www.webislam.com/
biblioteca/5388-humanismo_islamico.html.

2 Como parte de una obra colectiva sobre las teorias del conocimiento en el pensamiento arabo-islamico
medieval, a aparecer en la editorial Vrin (Paris). La publicacién serd un resultado palpable del proyecto
“Noétique et théorie de la connaissance dans la philosophie arabo-musulmane des IXe -XVIle s.” de Daniel
De Smet y de Meryem Sebti (ambos del CNRS).

3 Albert Reyna, Ricardo Felipe: “Ibn Tufayl’s Theory of Knowledge Revisited”. En: Huwpax: Ewcezoonur
ucnamcrot gunocoguu. N© 3 / I'm. pen. S. Dworc * Ishraq: Islamic Philosophy Yearbook. N© 3 / Ed. Yanis Esots. —
M.: Usparensckas upma “Bocrounas sureparypa PAH (Poccunckonn Axanemun Hayx)”, 2012. Consultable
en http://iph.ras.ru/uplfile//smirnov/ishraq/3/29_reyna.pdf.

4 Ibid., p. 411.
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o0, al menos, entre otros factores del conocimiento del que disponga el sujeto actuante, sino que se han
invertido los términos de la relacion y resulta que es la praxis adoptada por el sujeto la que condiciona
e incluso determina el conocimiento que el sujeto puede llegar a alcanzar. Este giro copernicano en
la concepcidn de las relaciones entre teoria y praxis es el que me hizo prestarle una mayor atencién a
la naturaleza de esas relaciones en los distintos pensadores a los que he venido acercandome.

Pero hay otra razon, también derivada de esta, para prestarles atencion a las concepciones sobre las
relaciones entre teoria y praxis. Se trata de la importancia transcendental que puede llegar a tener ese
tipo de ideas en las discusiones sobre el papel de la s@7@ en la sociedad y en la vida del individuo. Si
una conducta dada condiciona o determina qué conocimientos puede adquirir, o incluso meramente
comprender, un individuo o una sociedad, entonces una busqueda del conocimiento y de la verdad
tiene que partir de una discusion sobre las conductas prohibidas, toleradas y obligadas que impiden,
permiten y producen un conocimiento verdadero. Una $ar7 @ determinada seria prohibida, tolerada u
obligatoria en funcién de su capacidad de llevarnos a la verdad.

CAMPO DE INVESTIGACION

Estas concepciones quiero investigarlas en diversos ambientes intelectuales. Un ambiente intelectual
especialmente atractivo por la confluencia de ideas que en él se produce es el de los personajes
andalusies que en distintas épocas han venido parando en Alejandria y sus alrededores. Cualquier
cruce de caminos puede presentar una riqueza de concepciones en convivencia que, por ese mismo
hecho, puede dar a luz nuevas visiones del mundo e incrementar el grado de detalle con que otras
visiones se aplican a interpretarlo y, en su caso, a incidir sobre ¢l mediante proyectos de actuacion.
Ahora bien, el hecho de haber sido un punto de referencia y punto de encuentro intercultural desde
su fundacién convierte a esta ciudad en un candidato ideal en el que buscar este tipo de fenémeno de
fecundacién entre culturas.

Pero un campo de estudio tan amplio como los cruces producidos en Alejandria es de hecho
inabarcable. Incluso reduciendo el foco a los principales personajes de la época dorada del pensamiento
andalusi se excede el marco de un trabajo empirico de alcance limitado. Para inaugurar mi toma en
consideracion de este campo de estudio voy a limitarme al personaje emblematico del fenémeno de
fecundacion cruzada del que hablo: Abu I-‘Abbas de Murcia.

FUENTES

Podria decirseme que acabo de incurrir en una contradiccién al anunciar, de algin modo, que
emprendo un trabajo empirico y, a la vez, que me dirjjo a un personaje del que no nos consta que
haya dejado ninguna obra escrita. No obstante esa innegable dificultad he persistido en mi empeno
redirigiendo mi atencién a la obra de un discipulo, también emblematico, de nuestro hombre: Ibn
‘Ata’ Allah de Alejandria. Por motivos practicos y de coherencia me limito a una sola obra, sus
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archiconocidas Hikam’. En un segundo momento sera posible ampliar la muestra de escritos a otras
obras de este discipulo de nuestro hombre.

Ya existen precedentes de esta manera de actuar, de modo eminente en el caso de Socrates, que suele
quedar retratado en la imagen que de ¢l nos transmite su discipulo Platon, cuanto menos para lo que
se refiere a la historia del pensamiento.

Esta forma de tratar el pensamiento de un personaje puede ponerse en entredicho porque la validez
del estudio queda sometida a la veracidad de la imagen estudiada. Y es verdad que, como en el caso
de Socrates y Platon, quizas en el caso que ahora estudio el pensamiento del maestro esté siendo
amplificado al plasmarse en la obra del discipulo. Sin embargo, y en ausencia de fuentes directas, la
relacion discipular en el ambito de una via espiritual hace muy probable la coincidencia del ntcleo del
pensamiento cuando solo hay una generacion de distancia y estando en un mismo entorno cultural.

EXPOSICION

La edicién que he utilizado presenta el material de la obra dividido en tres apartados:

1) 264 aforismos (hikma), repartidos a lo largo de 25 capitulos.

2) 4 epistolas (risala).

3) 34 discursos intimos (munaga).
Para un estudio especulativo sobre una concepcion general el segundo tipo de material, las epistolas,
es el mejor punto de partida ya que es lo mas parecido a un discurso de contenido racional. Una vez
estudiadas las ideas expuestas en ese discurso se pueden contrastar o complementar esas ideas con las
que se puedan trazar en los discursos intimos. Por tltimo, el contenido presuntamente suprarracional
de los aforismos pueden servir de piedra de toque para comprobar lo acertado de la interpretacion
hecha de los pensamientos expuestos en las otras secciones.

En la primera epistola® se establece una distincién entre el mundo de lo efimero y el mundo de lo
permanente. Lo efimero, equiparable al ambito de los sentidos, ha de ser dejado atras en el camino
hacia Dios, que es donde se consigue el conocimiento directo.

5 De entre las diversas ediciones y traducciones disponibles he seleccionado la traduccién que tenia mas a mano
en el momento de realizar mi investigacion. Se trata de la traducciéon comentada por Ali Laraki Perellon bajo
el titulo de Al-Hikam. Aforismos Sufies, publicada en Mallorca (Editorial Kutubia Mayurqa) en 2003. Dado que
mi intencién es penetrar el sentido de conjunto de toda la obra en el campo de la concepcion del conocimiento
y de sus relaciones con la accion, hasta cierto punto es indiferente qué version tomo como base. No intento
explotar la literalidad de cada pasaje sino intuir la vision que esta en la base de dicha concepcion, como queda
explicito en el apartado en el que hablo sobre el método seguido en mi investigacion. En una segunda fase
de este estudio cabria proceder a hacer un estudio textual que confirme, matice o desmienta este ensayo de
interpretacion.

6 Ibid., pp. 53-54.
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En la segunda epistola’ el foco se desplaza hacia una gradacion y jerarquizacion en el campo del
conocimiento. Si la ignorancia de la verdad absoluta consiste en prestar atenciéon a los sentidos,
atribuyendo a los seres particulares las causas ultimas de los fenémenos ($77£), la estaciéon suprema del
conocimiento no consiste en estar ausente a las criaturas en la mera vision del Creador donde quiera
que se dirjja la mirada, sino que esa ausencia ha de ser transcendida abarcando también la presencia
de las criaturas. L.a misma idea basica se expresa con otras imagenes: la extincion del sujeto en el
conocimiento ha de ser transcendida al abarcar también cierta permanencia del sujeto. La uniéon ha
de ser transcendida al abarcar también la separacion. La ebriedad ha de ser transcendida al abarcar
también la sobriedad.

Por lo tanto, si la primera epistola pudiera parecer compatible con cierto dualismo gnoseologico, ya
esta segunda epistola inmediatamente previene contra el riesgo de caer en esa simplificaciéon y avisa
de que la situacién es mas compleja: la distincién entre lo efimero y lo permanente no llega a ser una
oposicion ya que lo permanente, de alguna manera, abarca en su seno también a lo efimero. Se trata
de una concepcién mas cercana al monismo que al dualismo.

En la tercera epistola® se presenta una equivalencia entre la oracién ritual y la contemplacion. Pero
lo que interesa mas particularmente es la relacién proporcional entre disfrute y contemplacion en
la medida, ademas, del objeto contemplado. Se anade, ademas, la idea de que la contemplacion del
objeto supremo de conocimiento es una via hacia el deleite supremo.

Asi, pues, dentro de la gnoseologia monista en la que lo permanente incluye a lo efimero, o por lo
menos el conocimiento de lo permanente incluye el conocimiento de lo efimero, resulta que ese
conocimiento es inseparable de una dimension fruitiva.

En la cuarta epistola’, si ya estaba establecida la correspondencia entre las dimensiones cognitivas
y fruitivas del ser humano, ahora se distingue entre tres tipos de disfrute de acuerdo con factores
cognitivos. Asi, el disfrute del ignorante se debe a la inmediatez del objeto al que atribuye su disfrute.
Por otro lado, esta el disfrute debido a la consciencia del origen de los objetos de disfrute. Y por tltimo
esta el disfrute de Dios mismo sin distraccion alguna: ni por los objetos de disfrute interno ni por la
contemplacién interna de su origen.

Existe, pues, un conocimiento y un disfrute que estan por encima de la distincion entre sujeto y objeto.
Ese ambito del conocimiento y del disfrute de lo divino es un ambito del que dependen tanto el sujeto
como el objeto, ya que “los asuntos estin en manos de Dios”!’. Cuanto ocurre estd determinado
desde ese ambito y el ser humano se limita a conocerlo, a menos que se engafie en su ignorancia.

Es decir, Dios es la realidad suprema de la que depende toda accion, todo conocimiento y todo

7 Ibid., pp. 54-56.
8 Ibid., pp. 56-57.
9 Ibid., pp. 57-58.
10 Zbid., p. 53.



148 Ricardo Felipe Albert Reyna | El Azufre Rojo V (2018), 142-149. |  ISSN: 2341-1368

disfrute. En ese marco hay una gradacion desde la negacién de la acciéon divina, desde la ignorancia
de Dios, desde el disfrute de bienes efimeros, pasando por la afirmacion exclusiva de la actividad de
Dios como tnico agente, de Dios como tnico objeto de conocimiento, por el disfrute de los bienes en
consideracion de su origen divino, hasta una concepcién de la accién en la que los actos de la criatura
se remiten al Creador, hasta una concepcion del conocimiento en la que el ser particular no queda
meramente anulado y aniquilado en la realidad divina sino que conserva una existencia relativa pero
real, hasta un disfrute que va mas alla de la existencia de los bienes de los que disfrutan quienes se
quedan en los objetos externos o en la consideracion interna de su origen.

Una vez establecido este esquema de interpretacion solo queda ir comprobando su aplicacion en el
resto de la obra considerada.

Efectivamente, a lo largo de los discursos intimos se va viendo que existencia, conocimiento y
felicidad tienen un mismo origen. Y si Dios es el origen de toda existencia, conocimiento y felicidad,
entonces toda accion procede también de Dios, ya que la accidén no es mas que una creacion o
existenciacion continua. Es decir, se confirma que conocimiento y accion son aspectos paralelos de
la misma realidad, como lo es también la felicidad. Esa creacion continua aparece en los aforismos
como decreto intemporal'', que no es consecuencia de nada'”.

Siguiendo con los aforismos, se ve que las limitaciones del conocimiento tienen su fundamento en
la criatura (que se resiste al conocimiento') ya que la fuente continua de todo conocimiento no
puede tener limitaciéon alguna sino que es pura extroversion generosa, mientras que la naturaleza
de los seres particulares es la limitacién y la negacion aunque participando a la vez de lo universal.
De hecho, es lo universal lo que esta limitado y parcialmente afirmado (y en virtud de la limitacion
es también parcialmente negado) en cada ser particular. Por esta participacion en lo universal los
seres particulares existen, actian, conocen y disfrutan relativamente; y por su limitacion inherente se
extinguen, son pasivos, ignorantes y sufren, también relativamente y hasta cierto punto. Sin embargo,
por la conjuncién de participacion y limitacion son receptivos; es decir, tienen cualidades y actdan,
aunque sus cualidades y acciones son relativas mientras que las de Dios son absolutas.

Lo dicho sobre el caracter limitado del conocimiento que pueden recibir los seres particulares vale
para los otros aspectos del ser. Por ejemplo, se puede elaborar una teodicea basada en la idea del mal
como autoprivacion del bien" ya que el mal, en si, no puede existir'.

11 Hikma 167 y hikma 168.
12 Hikma 169.

13 Hikma 33.

14 Hikma 195.

15 Hikma 24.

16 Hikma 37.
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También se puede elaborar una antropologia de la diversidad humana a partir de afirmaciones como
la que establece la existencia de un temperamento activo frente a otro afectivo'’. En esa antropologia
la voluntad juega un papel motor (como aspiracion) para la adquisiciéon del conocimiento verdadero'?;
ahora bien, conviene no olvidar que también la voluntad esta determinada por el manantial de la
existencia'’, con lo cual se cierra el circulo y la referencia vuelve a ser el decreto divino. En este
contexto hay que recordar que se trata de la voluntad particular; porque la voluntad universal, la
voluntad de Dios, no depende de nada y todo depende de ella®.

CONCLUSIONES

Concluyo, después de este breve periplo por la concepcion del conocimiento en las Hikam de Ibn ‘Ata’
Allah de Alejandria, presuntamente heredada de su maestro ‘Abu 1-“‘Abbas de Murcia, que el foco de
la misma esta puesto en una idea del conocimiento como contemplacion de una realidad dada, que
es permanente y que incluye y supera al mundo de los sentidos. Esa contemplacion puede faltar y
puede ser completa o incompleta. En cualquier caso, el conocimiento tiene asociada una dimension
fruitiva, inseparable de él. En cuanto a la dimension practica, es igualmente paralela al conocimiento;
la accién plena es obra del ser pleno, y una accién particular cabe ser atribuida a un ser particular
solo desde un conocimiento parcial. No hay jerarquizaciéon entre accién y conocimiento, sino que
accion, conocimiento y disfrute son distintos aspectos de una misma realidad.

En el excurso final que he hecho por las conversaciones intimas y los aforismos he mostrado que esta
concepcion sigue estando presente y que ademas se entreteje con otras facetas del pensamiento, de
las que he mencionado, a modo de ejemplo, la ontologia, la teodicea y la antropologia, puntos que
merecen un estudio individualizado, asi como el cariz particular que presentan en este tipo de escritos
las cuestiones éticas y morales, que no dependen tanto de las dimensiones afectivas del ser humano
como de sus dimensiones gnoseolégicas.

PERSPECTIVAS

Después de esta investigacién se abren diversas perspectivas que pueden ser investigadas como
contribucién a un cuadro de las concepciones de las relaciones entre conocimiento y accién, entre
teoria y praxis, en los distintos ambitos del pensamiento humano, y en particular en los distintos
entornos en los que se desarrolla el pensamiento islamico. Es mi deseo poder emprender tales
investigaciones a partir de los resultados provisionales que vengo alcanzando hasta ahora a fin de
matizar la validez de estos conforme se vaya anadiendo elementos adicionales al cuadro total.

17 Hikma 68.
18 Passim.

19 Hikma 156.
20 Hikma 171.



