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Resumen

Sohravardi,Shihábad-DínYa~yáSuhrawardi(1155-1191)desarrollóuna
filosofia basadaen el principio simbólico de la luz, y expuestaen suobra
Sabiduríadela iluminación,enparticular,peroexigió estudiarla filosofia de
raíz avicenianaparaentenderla.En este trabajose utilizan enparticular dos
obrasde Sohravardiposterioresa lamisma,Las estacionesde lossufles,que
comoe] título indicaes intuitiva, y eJ Libro de los destellos, que esargu-
mentativay aviceniana,y queélamenudoacusade “peripatética”paraponer
de manifiestocómoparaél todaforma de filosofia es inseparablede la apli-
cacióngnóstica.

Abstract

Sohravardi, Shiháb ad-Din Yalyyá Suhrawardi (1155-1191) developed a
philosophicaldoctrinebasedon the symbologyof light, that heatbestexpo-
sítedin Ms Pflsdom ofEnlightenment,altbough he required tbe student(o
start first with philosophyofAvicennian impromptin orderto understandit.
In this paper two works of Sohravardi, both posterior to the Wisdom of
Enlightenment:The Sufi Stations— an intuitive book, as the title shows it —

andTite BookofLightFlashes— anargumentative,andAvicennianone— are

1 Este artículo es la ponenciapresentadaen el SeminarioMuhyíddinIbn al-Arabí —

MawlánaJaláíuddínBalkhíMoúlaví(Rúmí).Dosjiteníesclásicasparael estudiode la místi-
ca especulativaen el Islam, quese celebró en la Facultad de Filosofia de la Universidad
Complutense, en colaboración con la Consejeria Cultural de la República Islámica de Irán en
Madrid, durante los días 19,20 y 21 de enero de 1999.

15



JosepPuigMontada ¡la armoníaentrelafilosofla yel sufismo...

investigatedin addition it and it resultsthat for Sobravardíanykind of phi-
losophycanbe separatedform its Gnosticapplication.

En suTratadodefinitivofijando la armoníaentrela religión y lafilosofla,
Averroesironizasobrelasbuenasintencionesdelas queestaballenoAlgacel.
Éstequeríaacercarla religión a los creyentesy paraello no tendríainconve-
nienteen hacerseash’aríentrelos ash’aríes,sufi entrelos sufiesy filósofo
entrelos filósofos, sinquerealmentepertenecieraa ningúngrupo2.

El comentariodeAverroesse basaen un hecho:ensuépocalaactividad
intelectualse desarrollabaen estostres círculos. De la rivalidad ideológica
entrefilósofos y teólogosasharíestenemosunosvaliosostestimoniosescri-
tos:La destrucción,o máscorrecto,El desplomedelosfilósofos,porAlgacel,
y suréplica,El desplomedel “Desplome“, por Averroes.La reconciliación
no fueposibleentreestosdossistemas.En cambio,el sufismono fue objeto

de un ataque,almenossistemático,ni por parte de los filósofos ni de los teó-
logos, y sobre los segundos la acción de Algacel resultó beneficiosa en la
medidaen quehizo el sufismoaceptablepor la ortodoxia3.

Tenemosdatosde queAverroesse interesópor las doctrinassufies,en
plenodesarrolloenAI-Andalusy el Maghrebde su tiempo.La anécdotamás
difundidaessuencuentrocon Ibn ‘Arabí4 cuandoesteeratodavíaun mucha-
cho imberbe, anécdotaquehay que tomarcon las debidasreservaspuesel
propio Ibn ‘Arabi es el quela cuentaen susRevelacionesme/cies5.Averroes
le habríapreguntadosi el resultadoque alcanzabanlos místicospor vía ilu-
minativaerael mismo queel quesealcanzamediantela especulaciónracio-
nal,y la respuestadeIbn ‘Arabí fue sí y no, y que“entreel sí y el no losespí-
ritushuyende loscuerpos”.Pareceque lapreguntadeAverroessurgíadesu
preocupaciónpor el problemade la vida futura y de la inmortalidado no de
la persona;la respuestade Ibn ‘Arabi no debió de aclararlenada.

En otra ocasión,Averroespidió a sudiscípuloAbO l-Qásim Ibn al-Faras

2 TraducciónespañoladeMAlonso, TeologíadeAverroes(1947. Sevilla, ¡998), p. 186.

3 Buena parte de la principalobradeAlgacel, I¿iyá’ ulúm uiid-Dín, 4vols. Beirut, s.f. tiene
una dimensión mística,perotambiénotrasobras,como laMukáshafatal-qulúb,muestranesta
dimensión.

4 Místico nacido en Murcia, y muerto en 1240 en Damasco, que M. Asín Palacios acercó
al lector español consu El islam cristianizado.Estudiodelsufismoa travésdeAbenarabide
Murcia, 1931, repr Madrid, 1981. Parasu biografía,véase Claude Addas, 11w Arabí ou la
quétedu SaufreRouge,París:Gallimard, 1989 (trad. española,1996),y para un estudiomás
reciente,William Chittick, TheSelfDisclosureof God,Albany: SIJNy 1998.

5 AI-futú¿iátal-makkíya,cd.U. Yahyá,vol. 2, (Cairo, 1392/1972)pp. 372-373.
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cuando iba a Marrakesh que hablase con el famoso místico AbOl-’Abbás as-
Sabti6 y le infonnase luego sobre las opiniones de este sufi. Averroes no
encontróen ellasnadanuevoy las vio parecidasa las de los filósofos grie-
gos7.

Averroes,a pesardetodo, nuncapensóque lavía sufi fueracomparable
ala filosófica, puessusrecursossonlossímbolosy lasalegorías,no lasprue-
bas y demostracioneslógicas. Su filosofia se hizo más aristotélicacon el
transcursode los añosy eradificil que el sufismopudierautilizarla e inte-
grarla en su mundo,porqueno me cabeduda de que el sufismotiene una
partequesi no es filosófica, estámuypróximaa la filosofia. La filosofíade
Avicena(m. 1037)tuvomejor suerte,y el propio Avicenase expresóaveces
enformapróximaal sufismo,utilizando alegoríase imágenespoéticas.

En estemovimiento,quecombinafilosofia y sufismo, Irán hajugadoun
papelprimordial. Una delasprimerasfiguras deestemovimientoes Shiháb
ad-Din Ya1~yá Suhrawardi,que nació en el pueblo de Sohravard,N.W. de
Irán, en549/1155,y murió probablementeajusticiadoenAlepo en587/1191.
DespuésdeseguirenseñanzasenMaragheh(Azerbaidján),Ispahán(Irán), y
Diyar Bakr (Turquía), llegó a Alepo en 579/1183, y estuvo al servicio del
príncipe al-Malik az-Zahir, hijo de Sal~h ad-Din, el sultán ayubí. Los alfa-
quíes le acusaronde infiel, kóflr, porque decíanque “afirmaba que Dios
podía crear un profetasiemprequequisiera”, y quizáél se referíaaqueel
verdadero sabio conseguía deificarse, ser muta‘allih. Saladino ordenó a su
hijo que lo ejecutara, y aunqueal-Malik az-Zahirse resistía,finalmentetuvo
queajusticiara Sohravardi,perono se puedeexcluirqueél mismose dejan
morir de hambre8.

Sohravardipusotodo su empeñoen desarrollaruna auténticafilosofia
oriental.La obraqueél mismomásaprecia,Ijikmat al-ishráq9,“La sabiduría

6 NacidoenCeuta,524/1130y muertoenMarrakesh,601/1205.EncyclopaediaofIslam,
vol. 8 (Leiden, 1995) s.v.

7 AbáYa’qúb Yúsufat-Tadili (iR 1229), At-tashawwuflId rijál at-tasawwufwa-Akhbár
Ahí1-Abbásas-Sabtí, (Rabat,1984),PP. 453-454.

Conocemosla vida de Sohravardisobretodo a travésde su discípulo Shamsad-Din
Shahrazúriy de su obraNuzhatal-arwáb wa-rawdatal-afrát!i. El pasajecorrespondientefue
editadoy traducidopor Otto Spies y 5. Khataken Three Treatises on Mysticism.Bonner
OrientalistischeStudien.Stuttgart,1935. A HenryCorbin debemosnumerososestudiossobre
Sohravardi,incluyendobiográficos:En islam iranien. Aspecesspirituels etphilosophiques.
TomeII: Sohrawardiet les PlatoniciensdePerse(París:Gallimard, 1971),Pp. 9-19.

9 Le l¡vre de la Théosophieorientale,cd. H. Corbin, en Opera metaphysicaet mystica,
vol. 2, V cd. Estambul, 1945;r ed. Teherán:lnstitut Franco-Iranien,1952, reprint Teherán
1993. Traducciónfrancesadel mismoCorbin, reeditadaenParís:Verdier, 1986. Citassiguen
como¡jikmat al-ishráq.
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de la iluminación”, terminada en 582/1186lO, se estructuraen tornoa la luz,
procurandoalejarseno sólo del lenguaje peripatéticosino tambiénde sus
tesis. La doctrinaoriental es la de la Luz frente a las Tinieblas, y se funda-
mentaen los símbolos.Los comentadoresinterpretaránla Luz comoel Ser
necesarioy las Tinieblas,el contingente.Así se considerael verdaderofiló-
sofooriental,y criticaaAvicenaporquea pesardetodossusintentosseguiría
siendoun peripatético,mashshá’l,más11.

Corbin va más lejos en la interpretaciónde la originalidad de
Sohravardil2:Estees un “résurrecteur”, cuyo deseomáximo erarestablecer
la antiguagloria de Persia.Sohravardiconfiesa,enmediode dichaobra,La
sabiduríade la iluminación,quetuvo unavisiónqueledescifróel sentidode
estaantiguasabiduría.Sohravardi era bastaentoncesun peripatético,que
rechazabatodadoctrinade la luz y las tinieblashastaque“vio la pruebadc
suSeñor”.’3 Quientengaestavisión, seunirá aunalargatradiciónde sabios:

Verá las luces que vieron Hermes y Platóny las rayos celestesfuentes del
Khorrah, de cuyavisión informó Zaratrusta.Cosroes,el rey fiel y bendecido,
consiguióalcanzarlay contemplarla.Todoslos sabiosde Persiaestánde acuer-
do en esto [con algunos matices]. Son las luces a las que se refirieron
Empédoclesy otros14.

Justoes decirque Sohravardinuncapensóqueesteproyectofueracontra
el islam, aún más, vio en SalmAn Pák el intermediario de la Persiade
Zoroastrocon la familia de Mahoma (ahí al-bait). SalmAn Pák fue el primer
persaconvertidoal islam, y compañerodel profeta15.Sohravardihabladel
caminodeDios,y enrecorrerestecaminovana destacarlospersas:Un hadiz
atribuyeal Profeta“la cienciaestásuspendidaen lasPléyades,y hombresde
Persiala alcanzarán”.16

Sohravardi aspirabapuesa desarrollaruna fílosofia oriental, no sólo
independientedela peripatéticasino deAvicena,y su proyectose realizaen

lO klikmatal-ishróq, § 279, p. 258
II Enesteaspecto,Sohravardidaríalarazóna D. Gutas,parael queAvicenano desarro-

¡la un pensamientomístico,cf. su Avicennaandfije Aristotelian Tradition, Leiden, 1988.
12 EnIslam iranien, TomeII, Pp. 10-11.
13 Ijikmat al-ishráq, § 166,p. 156.

‘4 i~iikrnat al-ishráq, § 166, pp. 156-157. Khorrah correspondea la “Luz de gloria”,
XvarnahdelAvesta.

5 L. Massignonle dedicóun estudio:SalmónPáket lesprémicesspirituellesde 1 ‘Islam
franjen, Tours, 1934.

‘6ljikmatal-ishráq, apéndice,p. 301, notas12 y 13.
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la mencionadaobra, la Sabiduríade la iluminación. Sin embargo,la obra
coexiste,si no es anterioren el tiempo,conunatrilogíade corte“peripatéti-
co”, compuestapor las Inspiraciones,las Contraposiciones,y los Paseosy
encuentros17.Comoélmismo indica,el estudiode estafilosofia argumenta-
tiva es condiciónpreviaparagozarde la iluminativa18,peroestacontinuidad,
o solución, entre sabiduríaoriental y filosofia peripatética,escapaa las
dimensionesde estetrabajo19.Me limitaré a examinarun aspecto,la relación
entrefilosofia y ‘irfán, sufismo o gnosticismo,en Sohravardi,y vamos a
comprobarsi tal comodiceMaalouf,el editordeLasestacionesde lossufies,

“en todassusobras, la direcciónfilosóficay la sufi discurrenparalelasuna
de la otra”20.

Dosobrasde Sohravardinos vana servirde guía: EstasEstacionesde los
sufies,y cuyotítulo nosadelantala orientacióngnósticay práctica,y porotra
parte,elLibro delos destellos21,resumendel antesmencionadoLibro de las
inspiraciones,esdecir, un texto argumentativo.Lasdos obrassonposterio-
resa la Sabiduríadela iluminación,Ijilanat al-ishráq, suobracapital,y ala
que tendremosquehacerreferenciaen másuna ocasión.Su importanciay
originalidad exigenestasreferenciasadicionales.

El tratadodeLasestacionesdelossuflestieneun claradisposicióndidác-
tica quehacemásfácil suanálisis.En supreámbulo,SohravardirezaaDios
y se dirige luego a su lector desconocidoque bien puede ser al-Malik az-
Záhir:

La amistadque se ha reafirmadoentrenosotrosme ha movido a venir en tu
ayudapararedactarunaspalabrasqueencaminena las verdaderasrealidades,
comentandolasestacionesde los sufíesy los significadosde sustérminostécni-
cos, todosaquellosconocimientosqueles deleitan, la cienciadel corazón,las
espiritualidades,lo queestaporencimade ellasy másalládeellas.Establecílas
demostracionesapodícticasquesonnecesarias,de maneracoherentey precisa,

en un ordennatural,sin seguirdemasiadolos términosde los amigosde laver-
daden lascienciasdemostrativas.Me apresuréen dartecontestación[22] y en

‘7 Talwihát, Muqáwa,nát,Mashári’wa-mufára¿iát,publicadasporH. Corbin enOeuvres
philosophiques et mystiques,vol. 1, i’ ed. Estambul:Maarif, 1945. ~a cd. Teherán:Académie
Impériale, 1976;reprint 1993.

I~ Mutárahál,en Oeuvres,vol. 1, p. 194.Sohravardise refiere enparticularaMufára¿iát
y aTalwQiál, y consideraquela segundaessolamente“un resumen”.

9 Paraunaaproximaciónal tema,cf RoxanneMarcotte:“PhilosophicalReasonversus
Mystical Intuition: Shihábad-Din Suhrawardi(d. 1191)” enAnaquelde estudiosárabes7
(1996)109-125.

20 Maqámáta4-$flfiya,cd. Émile Maalouf(Beirut, 1993),p. 10.
21 Kitáb al-lamahát,ed.ÉmileMaalouf, Beirut: Nr an-nahár,1969.
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facilitar tucomprensióndeaquelloqueel términotécnicoexpresa,adáptandome
a lamedidadetus fuerzas.Quelos hijos de laverdadmeperdonenpor emplear
unasexpresionesopuestasa unossignificadosque nosotroshemosseleccionado
aquí,puesla intenciónes lamisma22.

Sohravardianunciapor tanto supropósitodedaraconocerasuamigo los
secretosdel sufismo,sin excluir la filosofia, a la que sin embargono sigue
rigurosamente.Después,lo primero que deseaa su lector es “la fuerzade
Dios”, taqaww¿Alláh (M 22: 5)23. Estedebeseguirla ley religiosaquees “la
voz deDios” (M 23: 1). Prontoempiezanlos símbolos:no te dejesconfundir
por los nombres,laverdades única, es “un sol único

Rezaa tu Señor, la noche estenebrosa,te aterrorizaconfundiendotus sentidosy
te espantaconel susurrodetus almasy te empujahaciaallí, a buscarrefugioen
la luzde las luces.(M 23: 14-15).

El estilo del primerfa~4 o apartadoes poético,retórico, cargadode ale-
goríasy contrastacon los siguientes,muchomástécnicos.El segundodefine
lo queesel conocimiento(idrák): laproducciónde la forma del objetoenel
sujeto (M 25: 17). En el Kitáb al-lamabót, “El libro de los destellos”,esta
producciónes la “formación del conceptoo idea”, ta~vawwur(L 58: 3), y se
oponeal juicio o proposición,y ambosfenómenosconstituyen‘¡liii, “cien-
cía

“Si estaformase aplicaamuchosobjetosse llamauniversaly el término
quela designase llama, universal”’(M 26: 3-4). ¿CómodescribeSohravardi
eluniversal?“El universalno existeen los individuos,pueslo queexisteen
el individuo ha recibido una existenciaconcreta(huwíya), queno se puede
compartir,y en cambio el universales aquellocuyaesenciase puede com-
partir” (M 27: 14-15).Huwfya en las primerastraducciónesal árabesignifi-
casimplemente“ente”, peroenAvicenatieneestecarácterde enteindividual.

En el libro de Los destellos,explica de maneraparecidael término ‘uni-
versal’: “Universal es aquelloqueal hacemosla mismaideade lo quesigni-
fica, no excluyeelsercompartido”(L 60: 5-6), perodejaparalaterceraparte
la cuestiónrelacionadacon el set La influenciade Avicenase muestrapor
doquierenambosescritos.Sohravardianalizahaqíqa, “realidadesencial”(M
26: 7 - 27: 3), o lázim “propiedadesencial”(M 27: 4). Cuandopreguntamos

22 Maqámátas-~úflya,pp. 21-22.
23 Lascitasde lasMaqárnátseharánenel textoprincipal abreviandoel titulo enM, y las

de Lama¿,át,cnt.
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“¿Qué es esto?, contestamosseñalandounarealidadesencial.El género,por
ejemplo, es un universalquedesignadiversasrealidadesesenciales(L 63: 7-
8) mientrasque la especiees un universalquese predicade cosasdistintas
sólo numéricamente(L 63: 8). La propiedadesencial,lázim .fzaqíqí,es aque-
lla queno se puedeeliminar, ni siquieraen la imaginación,dela esenciade
una cosa. No acepta, ahora bien, la doctrina aristotélica del conocimiento a
través de las diferencias específicas, pues implica para él un conocimiento
“mediante algo negativo” de la substancialidad24.

En general, Sohravardi se adhiere a la doctrina aviceniana del conoci-
miento y a su lógica, aunque en Lasestacionesde lossuflesno se detenga en
exponerla,cosaque sí, en cambio, haceen Los destellos,puesla llamada
“primera ciencia (L 60-98),primeraencuantoa aprendizaje,es unarepeti-
ción dela lógicaaviceniana,unapartemuycaracterísticadelacual es la lógi-
camodal, tambiénrepresentadaen Sohravardi.

La segundacienciaenel libro deLosdestelloscorresponde a la filosofia
de la naturaleza, que se inicia con el análisis de la corporeidad. Anterior a la
noción de cuerpo es la noción de extensión de modo que la extensión es algo
que no se puede excluir de la realidadesencialdetodo cuerpo(L 99: 12-13).
El cuerpotieneunapropiedadesencial,la limitacióno finitud “en formay en
dimensión” (M 29: 3; L 101:11). Sohravardi, por una parte, rechaza el átomo
como sustanciaelementaly sostieneque aunqueno podamosseguirdivi-
diendoun cuerpofisicamente,podemoshacerlomentalmente25.Sinembargo
no sigue a Aristótelesen cuanto a la composiciónen materiay forma, del
cuerpo como tal26, pues para él “el cuerpo absoluto es la dimensión absoluta
y los cuerpos particulares, son las dimensiones particulares”.27 Frente a la
corporeidad está la luz: Sohravardiniegaque la naturalezade la luz, de los
rayosde luz, seacorpórea28.Así pues,la corporeidadestáunidaala obscu-
ridad y estáencarnadapor el “istmo” o barza/ch; figuras y dimensionesson
particularidadesde algo intermedio,del barza/ch29.

La realidaddel movimiento presuponela existenciade las direcciones,
que como en Avicena existenen concreto:“Las direccionesno son cosas

24 Hikmatal-ishráq, § 70, p¡,. 73-74.
25 TheBankof Radiance.PanawNámeh.Ed. y trad. ing. HosseinZial (CostaMesa,Ca.

1998), pp. 8-9.
26 Hikmatal-ishráq, § 72-93 , pp. 74-92.
27 Hikmatal-ishráq, § 74, p. 77: 3-4.
28 Ijikmat al-ishráq, § 99, pp. 97-98.
29 Hikmatal-ishráq, § 111, pp. 109-líO.Barza/ches un términodeorigencoránico(23:

100,55: 20)y aquíesun istmo perode luzy tinieblas.

21 Anales del Seminario de Historia de la Filosofia
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puramente mentales, sino que existen en la extensión de la individualidad
(ishára) y en el movimiento” (L 102: 9-11). Gracias a la realidadde estas
direccioneslosmovimientosson distintos.Hay movimientoscirculares— en
tomo al centro — o en línearecta,y estos,cuandosonhaciael centro,supro-
piedadesenciales el frío, y si son lejosdel centro,supropiedadesenciales
el calor.

Lo húmedoy lo secose definendeotra manera,segúnel gradodefacili-
dad,o dificultad, pararecibir o perder“la divisióny la figura” (M 30: 4-5).
De esta manera,Sohravarditieneya las cuatro cualidadesprimariasde los
cuerpos:calor, filo, humedady sequedad.Suscombinacionesdanlugara los
cuatroelementos:fuego,aire,agua,tierra.Todosellosnecesitandeun mabalí
o “substrato”, que es lamateria(M 30: 13). Todocuerpoposeeun lugar “al
quetiendeporsuparticularidad”(M 31: 6) y es susuperficieinterna.

A. partir de los cuatro elementosse generanlos minerales,las plantasy
losanimales,en distintosgradosde perfección,la cual la recibendel “dona-
dorde laperfección” (L 113:19).El almaquetienenes su perfecciónpuesel
alma, siguiendo a Aristóteles y a Avicena, es definida como“una perfección
primera de un cuerpo natural orgánico” (L 114: 1). A continuación
Sohravardi,enLos destellos,mencionaloscincosentidos,el sentidocomún
o la imaginación,y explicalas facultades.Sinembargo,enLasestaciones,el
examense hacemásadelante(M 40-42). Los animales,además,poseenun
espíritu.Esteespíritues “un cuerposutil, quese producecomoresultadode
lasutilidadde loshumores”(L 116: 2; cf M 42:1)y es dedos clases:el espi-
rito naturalo vegetativo,vinculadoal hígado,y el espírituanimico,vincula-
do al cerebro (L 116: 4-6).

También el hombre está compuesto de los elementos, está hecho de
~al~vál,“arcilla” (M 31: 15-16; Corán 55: 1430) o seade tierray agua,de ahí
que Sohravardihablede~ai4ya parael cuerpohumano, pero suesenciaes
muy distinta. Ambas obras,Maqamát“Estaciones”y Lama¿iát“Destellos”,
utilizan el argumentoavicenianodel “hombrevolante”, parademostrarque
el hombreconocedemanerainmediatasuexistenciasin el cuerpo:

Debessaberqueno teescondesde ti mismo, aunque no seasconscienteen tu
percepción,comoocurreenla embriaguez,y enelcasodequealcanzaseslaper-
fecciónde un intelecto,de repenteflotaríasen un aire equilibrado,relajado,sin
sentirtus miembros,no sentiríasnadani conoceríasni cuerno,ni impresiónen
el mismo,ni otracosamásquea ti mismo,sin intermediario(L 116: 12-15)3’.

30 TraduccióndeJulio Cortés,Barcelona:Herder, 1986.
3’ Se repitetambiénenParíawNameh,p. 24. Fn Ijikrnat al-ishráq, § 114, pp. 110-li1,

precisaqueaquelque se comprendea sí mismotienequeser“luz separada”.
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Lasestacionesde los suflesnos dicentambiénqueel hombrese conoce
asímismo, “conocesuesencia sin necesidadde conocersusórganos,pues
su substratoes “una esenciaqueno estaen un cuerpoy no tienefigura” (M
32: 12). El discursode Los destellosse orientaencambiohacialas propie-
dadesdel almahumana,su tratamientoes másextensoque en Lasestacio-
nes,y ademásel lenguajedeestaobraes distinto.En Lasestaciones,losargu-
mentosen favor del conocimientodirectodeuno mismo, comoalma, tienen
un reflejo en lo quesigue:

Te decimosotra vez: Haspercibidoel unoabsoluto,queesalgototalmenteindi-
visible. Si su forma estuvieraenun cuerpoo fueraunafigura, tendríaquedivi-

dirsepor la divisibiiidad desu substrato,y no habríasentendidoeJ uno que es
totalmenteindivisible. Si lo hasentendidoesporqueelqueentiendedentrode ti
estálibre de las dimensionesy delosatributos.El sabioAristóteleslo denominó
almaracional,y lossufieslo llaman“secreto”,“espíritu”,“palabra”y “corazón”.
La interpretaciónesque“palabra” es unaesenciaqueno estáen un cuerno,que
no es una corporeidadsubsistentesin un substrato,quepercibe,que organiza
(tasarruf)un cuerpo”(M 32: 13 - 33: 2).

Sohravardise distanciade lafilosofia avicenianay se adentraenel irfán
perolas coincidenciassaltana lavista. Es cierto,el mismolenguajeha cam-
biado y los símbolosson la clave para entendera Sohravardi. “Palabra”
designalassubstanciasnobles,las almas,pero“la palabrano existeantesdel
cuerpo” (M 34: 1), apesarde no sercuerpo.La mismaafirmaciónla halla-
mos en Los destellos: “El alma no existió antesdel cuerpo” (L 120: 8).
Sohravardi,en Las estacionesde los sufres, insisteen que la palabrano es
cuerpo,invocandodesdeazorascoránicashastala autoridadde al-alláj,siem-
pre conel objetode dejarfuerade dudala inmortalidaddel alma.Losmísti-
cosson susfrentespreferidas:Abú Yazid al-Bistámi(m. 261/875)32,Abú 1-
Qásim Junaid (m. 297/910)~~, Abú l-Uusain Ibn Mansúr a1-~alláj (m.
309/921)~~,-AbC Tálib al-MakId (m. 386/996)~~,AbC l-Qásim al-Qushairi

32 Obrasen ‘A. Badawi,Shatat!iátas-~úfiya,vol. 1, Cairo, 1949.
33 AH. Abdel-Kader,TheLWe,Personaliiyand Writingsof al-Junayd,Londres,1962.De

susRasáilhayunatraducciónfrancesadeR. Deladriére,L ‘enseignementspirituel, París 1983.
34 Editadoy estudiadoporL. Massignon,La passiondeNusainIbnMan~úrHallá]. 7* ed.

Paris,1975.
Kitáb akhbár al-Hallá], París,1936.
Díwánal-Ijallá], París,1955.
KíIáb a/-fawásín,París, 1913.
35 Qúl al-qulúb,2 vols. Cairo, 1306/1889,reprintBeirut, s.f.
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(m. 465/1072)36.AI-Halláj es su granmaestroy no dudaencitar las palabras
de al-Ualláj, al salirde lacárcelparasercrucificado:“Lo quesatisfaceal que
estáen extasis(w4jid) es lasoledaddel Uno” (M 30: 1), palabrasqueaduce
apoyandola inmortalidaddela palabra-alma.

La terceracienciade Los destelloses la metafisica,donde Sohravardi

empiezaanalizandola existencia,que no se puede definir aunquesí dividir
entreexistenciaeternay existenciaproducidade nuevo(L 122: 11-12). La
categoríaprincipal de la existenciaesla substancia“queno existeenun subs-
trato”,y en estecontextoSohravardivuelveal temadel universaly añadeque
no puedeexistir porqueentoncestendríaunahuwíyao existenciaconcreta
que no seríade nadiemás,y ya no seríauniversal(L 125: 8, cf. supra).A
pesarde ello, no duda en defenderlas ideasplatónicas,porque segúnél,
Platóny “los partidariosdelasvisiones” afrimanque“las esenciasexistentes
por sí mismasse encuentranen el mundo intelectualy tienen unascopias
(anám)en el mundode acá”, las cualesno subsistenpor sí mismas37.

Bajootro aspecto,enLasestacionesdelossufres,Sohravardihablade las
categoríasde serentrenecesario,imposibley posible(trescategoríasde ori-
genaviceniano)y las llama“direccionesintelectuales”(M. 42: 7). Interviene

también la causa,“aquello por lo queresultanecesariala existenciade otra
cosa” (M 42: 9-10). En Los destellos,Sohravardies más detallado,da dife-
rentesargumentos,empezandoasí:

Cadauno de los seresposiblesestánecesitadode la causa,y la totalidades efec-
to de las unidadesquesonsuspartes,y el conjuntonecesitade la causa.Si la
causade todos los seresposiblesfueraposibleperteneceríaal conjunto de los
efectos,por tantoterminaen aquellocuyaexistenciaes necesaria(L 129: 9-11).

Nos encontramos,pues,antela organizaciónavicenianade losseres,sos-
tenidapor el Sercuyaexistenciaes necesariapor sí misma.Sohravardiresal-
tael carácterúnico de esteSer (M 42: 15 - 43: 7; L 129-132)y describesus
características.En su Sabiduría de la iluminación, Dios es “la luz de las
luces”de la quesealimentanlas demásluces,detrásde ellano hay otra luz.
Esta“luz eternamentesubsistente”38es el mismo Sernecesariamenteexis-

tente.Ahorabien, en Las estaciones,Sohravardise apoyamásbien en las
palabrasdelos sufies,y cita a Abú Tálib al-Makki39diciendoque“su volun-

36 Ar-risála al-qushairíya,ed. MM. Zuraiq y ‘Ah ‘A. Abú l-Khair, 3’ ed. Beirut,
1418/1997.

37A1-muthulal-aflá;úníya,enHikmatal-ishráq, § 94, Pp. 92-96.
38An-núral-qayyúm,§ 129, p. 121: 14.
39 M 44: 2-3, referenciaaproximadaaQút al-qulúb,vol. 2, p. 87: 24-26.
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tad es supoder” o al califa recto ‘Al! Ibn Ab! Tálib4o. La quididaddel Ser
necesarioes idéntica con su existencia,y así lo leemos también en el
Alimentode los corazones41.

Losseresse ordenande másnoblea menosnoble,segúnsudistanciadel
Sernecesario.El primerseremanadoesuna“substanciaintelectualy única”,
(M. 46:12;L 140:15-16),esdecir,esunaluz únicay separada42.Vienendes-
puésde “los intelectos,enterminologíafilosófica, los querubinesy lospabe-
llones (surádiqát) luminosos en lenguaje sufi o de la ley religiosa” (M. 46:
5-7), y a estosles sucedela palabra,es decir, el almay las esenciassepara-
das.PorestoSohravardidivide aquíel universoen tres mundosjerarquiza-
dos:eldelos intelectos,querubineso jabarrt, el del alma, palabra o malakút,
y el mundodeloscuerpos,mulk.Jabarr2t “poder” y malakút“reino” son tér-
minoshabitualesde los sufies, quedesignanestadiosen la vía del iniciado
hastala verdaderarealidad43.La explicacionesque recibimosen Losdeste-
líos no incluyenestossímbolos,sino que son las propiasde la filosofia aví-
ceniana (L 129- 138). A pesar de ello, algún pasaje no es tan técnico:

El que es totalmente rico es aquél cuya esencia no depende de otra y que
ningún estado correspondiente a su esencia, que es una perfección para ella,
está en otro. El pobre es aquél que se basa en otro... La verdadera riqueza es
la que posee la esencia de cada cosa y cuya esencia no tiene que estar en otra.
La bondad es una difusión de lo que no necesita compensación. El que da
algo que necesita compensación no es generoso, tanto si lacompensaciónque
buscaes un bien material,un elogio, unaaclamacióno librasede la crítica.
(L 137: 15-20).

La integración de sufismoy filosofía avicenianaes continua,y sigueen
este mundo superioral que pertenecenlas esferasque se muevenpor la
voluntadde susmóviles,dotadosde un alma,y no porlastendenciasnatura-
les,comoaquelloscuatroelementos.Semuevenporqueson“pobres” y quie-
ren “asimilarseal objetode deseo”(M 47: 15; L 138:).Ahora bien,en Las

estaciones,Sohravardiutiliza el lenguaje simbólico: Los astrostienen un
objeto de deseocomún, el primero, y luego tantosobjetosde deseocomo
querubines,queson suscausas,y sobreestosobjetos“emananla iluminación
y los placeressinlímite” (M 48: 2). PerotambiénenLos destellos,suspala-
brastienenun tono místico:

40Nahjal-balágha(Cairo, sE), p. 25.
4’ Inna kainúnatuhúmáhíyatuhú.citaaproximadaenvol. 2, p. 87: 20.
42 Hikmatal-ishráq,§ 126,Pp. 126-129.
43 En la Sabiduríade la iluminación, la división principal de las fasesemanantistases

entrelucesvictoriosas(ordenantes),luces servidorase istmos(materiales).

25 Anales del Seminario de Historia de la Filosofla
2001, 18: ¡5-30



JosepPuig Montada La armoníaentrela filosofo yel sufismo...

Cadauno [delos astros]recibedesuobjetodedeseoplaceresy luces,enun con-
tinuo fluir, que los conoceny disfrutanaquellosseñoresdel éxtasisqueseacer-
cany se deshacende amorpor Dios(L 139: 7-9).

En total son nueve esferas, y nueveprincipiosmásel principio, décimo,
del mundo sublunar (M 48; L 141:15 - 142: 4). En laperspectivamásorigi-
nal de la Sabiduríade la iluminación, Sohravardilo hace emanar del arcán-
gel Gabriel— una de las luces victoriosas — y lo llama RawánBakhs/z(“Dador
del alma”):

Espíritu santo,dador de la cienciay de la certeza,donantede la vida y de la vir-
tudal temperamentoperfectodel hombre,luz separada,es la luz queorganiza el
cuerpohumano,y la luz servidoraque es el Isfahabadan-násút,y quese refie-
re a símismaconel ser-yo.44

En términos parecidos se expresa Sohravardi en Las estacionesde los
sufles,donde identifica el principio con el espíritu santo,y con el mismo
arcángelGabriel:

Es el espíritusanto,el queeslacausadenuestrasalmasy superfección.Surela-
ción connuestraspalabrasesla relacióndel sol con lavisión de los ojos.Él dijo
a María: “Soy sólo el mensajerode tu Señor paradarteun muchachopuro
(Corán 19: 19). y es el señor de la estirpedel Mesías(M 49: 4-7).

En Los destellos,el décimo intelectoes “el entendimiento agente que se
derrama sobre el mundo de los elementos”(L 142: 1) y no hay lugarparala
simbología. Es evidente, sin embargo, que el entendimiento agente en
Sohravardireúnetanto contenidosfilosóficos comomísticos.Como filosófi-
cadebemosconceptuarla actividaddel entendimientoagenteen la produc-
ción de los seressensibles.¿Cómoexplicar la pluralidadde estosefectos,a
pesarde que la causaes única?Sohravardiatribuye la multiplicidada “las
disposicionesdiferentesporcausademovimientosdiferentes”(M 49: 15-16;
cf. L 142: 11-12). Sin embargo,Sohravardidepositatodo el pesodel ordeny
administracióndel mundo, tambiénsublunar,en Dios: “Debes saberque la
providenciaconsisteenqueel SerVerdaderodefinecómoesel ordendeluni-
versoy lo que debeserel universo”(L 143: 2).

La vida futura, comono, atraeel interésde Sohravardien buenamedida.

44klikmatal-ishráq,§ 210, pp. 201: 1-4. Isfahabadan-násútseremontaala cosmología
mazdea,dondeAhura-Mazdaseayudade los comandantesastralesspáhbatpararegir el uni-
verso.
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El alma no se aniquila graciasa la perduración de su causa (M 50: 8). La
transmigraciónde las almas es imposible porque el temperamentoo mezcla
de humoresexigeun almadel Creador(M 51: 2; L 144: 13-18). “La perfec-

ción de la palabra-almaes la elevación(intiqósh)de la existencia,por parte
de la causa de las causas,hastala existenciaúltima y al conocimientointui-

tivo del ordenydelavida frtura” (M 51: 10).El castigode los malvados(M
52: 4) no sebasaenel fuegofisico, sino en el distanciamientodesucreador,
y Sohravardicita el Corán en defensade su interpretación:“ese día serán
separadosdesuSeñorpor un velo” (Corán83: 15. M 52: 6-7), y sutorturaes
la oscuridad.Tanto el castigocomo el placer que premiaa los buenosson
intelectuales:“El placeres la percepciónde laperfeccióny de la bondadpro-
pias del quepercibe”(L 144: 21).

El final tanto de Las estacionescomo de Los destellos(FuenteVI) se
ocupade la profecíay de loshechosextraordinarios,y las coincidenciasson

abundantes.Los milagrosaparecenamenudoen el mundo sufi; Sohravardi
observaa sulectorqueaunquele resultedificil creerenellos, no debenegar-
los. El profetaesaquelhombrequeDiosenvíapara“reformar laespecie”(M
53: 8-9; L 148: 9).Las revelacionesy la profecía,tienensuexplicaciónen el

sistemacósmicoquedefiende.“El alma,cuandosecompletala invocación,
dhikr, y se consolidaen la santidad,su grado de proximidad [al Creador]
aumentade tal modoqueescomo el almadel mundo” (M 54: 7-9).El alma
puedellegar a tenertal fuerzaque aprehendelos inteligibles en muy poco
tiempo y ello graciasa la perfecciónde su substanciay aestarcercade su
principio. Sohravardipiensa,en primerlugar, en el profetaMahomay recu-
rre a una frase del Coránpara afianzaresta teoría: “Le ha enseñado[a
Mahoma] el que tiene granpoderII el fuerte, el que se mantieneerguido”
(Corán: 53: 5-6; M54: 13-14).

En otros casos,el contactodel almahumanacon las almasde los astros
seproduce,aveces,duranteel sueño,conocasióndeenfermedadesquedebi-
litan las fuerzasdel alma(MSS:2-3;L 149: 7-8), odeliberadamentemedian-
te ejercicios,perola percepciónes de otro nivel: medianteimágeneso pala-
bras, queactuánenla facultadimaginativa.Se ven imágenesincomparables,
seoyendiscursoselocuentesy melodíasmuyagradables(L 149: 20-21).Este
conocimientoimaginativono estáasalvodeengaños,pueseldemonio,aquél
“quesealejacuandosemencionael nombredeDios” es el maestrode la alu-

cinacióny de las quimerasqueazotana loshombres(MSS: 11). El hombre
no debe dejarse engañar y seguir el buen camino, que combina la teoría y la
práctica:
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Tú, unavezhasmeditadoconasiduidadsobreel mundosagrado,y te haslimi-
tadoa lo mínimoen la comiday en los placeressensuales,hasrezadode noche
y hasdeleitadotu almaen imaginarlas cosasapropiadasparala santidady en
secretohas llegado al pleroma ... quizá te arrebatenunasluces, como las del
relámpago,peroagradables(L 150: 1-5).

Terminanaquílospasajesparalelosentrelos dos escritos.En cuantoa la
Sabiduría de la iluminación, el quinto y último capítuloestádedicadoal
“retorno” del alma.Un retornoquees posiblepor lanaturalezalumínicadel
alma.Su luz es una luz servidoray tan prontocomose libra de las ataduras
del barzakh,el deseo la lleva al mundo de la luz santa, y cuanta más luz reci-
be, mayores su deseode alcanzarla luz de luces45.Sin esperara lamuerte
para degustar algo de esta luz, Sohravardi nos nana los estados de los viaje-
ros místicos, sálikín, cuyasalmashanrecibido suficientementela irradiación

superiorEllos consiguenver diversasclasesde luz46, porejemplo, “una luz
agradable,quellegacomo llegael aguacalientesobrela cabeza”o “una luz
quedura largo tiempo,muy intensa,queproduceun entumecimientoen el
cerebro”.Leemospuesfrasesparecidasa las del pasajecitadode Los deste-
líos y las encontramostambiénen otras obras, como al fmal de Paseosy
encuentros,apesarde serfundamentalmenteargumentariva47.

Las estacionesde los sufressiguen, aunqueel estilo de los capítulos
siguienteses distinto. Sohravardi se dirige a su lector llamándolo ‘ár~f
“gnóstico”,y lepreguntasi no ve lasabiduríadivinaenel ordeny desarrollo
del cosmos. En primer lugar, es imposible que todas las cosas posibles se pro-
duzcanalavez, aunqueparecequeestoentraencontradiccióncon la onmi-
potencia divina, “una fuerza infinita en acto”. Sin embargo Sohravardi
demuestraquees al revés,pues“si se hubiesedecididoquelo infinito tuvie-
ra lugarde golpe,de unasolavez, lo quees infmito hubiesecesadode estar
enlaposibilidad” (M 56: 8-9). La negaciónde estaposibilidadsí ofendea la
omnipotenciadivina,y Sohravardiinterpretaenestesentidolaaleya 18: 109,
“Si fuerael mar tinta paralas palabrasde mi Señor,se agotaríaelmar antes
de quese agotaranlas palabrasde mi Señor,aúnsi añadiésemosotro marde
tinta” (M 56: 10-11).

La organizacióndel cosmoscoincideconla de Avicenay consistebási-

45Zlibnatal-ishráq, § 237,pp.223-224.
46 jlilunat al-ishráq,§ 271,pp. 252-254.

47 Mutára¿iát,Oeuvres,vol. 1, pp. § 223, p. 501: “Los viajeros[místicos]experimentan
ensí mismosunaslucesplacenterasensumogradomientrasellos estánensusvidasterrenas.
Parael principiantees unaluz arrebatadora,parael intennedio,una luz fija, y parael exce-
lente,esunaluz queobnubilay unacontemplaciónexcelsa”.
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camenteen un sistemajerárquicode esferasquedesciendehastala materia
prima, como hemos visto más arriba, pero ahora Sohravardi quiere destacar
la inteligencia que hay en esta organización. Así las esferas, que se mueven
porunobjetivo superior“empapadoporelbieneternoy lasbendiciones”(M.
56: 14), no son totalmenteluz porquesi lo fueran, el excesode calordes-
truiría losseressituadosmásabajo,y si no fueransuficienteluz, loselemen-
tossiempreestaríanen laoscuridad(M 56: 15-16). Igualmentela razóndivi-
na se manifiestaen la organizaciónde los elementos,las plantasy los ani-
males,y Sohravardiexhortaasu lector a alabaral Creador.Finalmente,se
dirige a éstecon las siguientespalabras:

Dueñodel Verbo48excelso,Señordela tranquilidad49inmensa,danostu
misericordia,derramasobrenuestrasalmaslos destéllosdetus bendicionesy
sobrenuestrosespírituslos esplendoresde tus bienes,hazquenosotroseste-
mosentrelosdichososquesonconocedoresde tu grandeza,quecontemplan
tu belleza,quesabenquepuedestodo lo quequieres(M 59: 9-12).

El misticismode Sohravarditiene una inspiraciónfilosófica: el conoci-
mientodeDiosesun conocimientointelectual,y aunqueadmiteotrasformas,
como hemosvisto, paraél sonsecundadas.El estudioparalelode dosobras
de cortetan distinto comoLas estacionesde los sufresy El libro de losdes-

tellos creo que ha probadoestacompenetraciónentrefilosofia y sufismo,
dondeel sufismose caracterizaporel uso de símbolosy por un lenguajedes-
criptivo, mientrasla filosofíautiliza la terminologíaavicenianay argumentos
lógicos.

Ahora bien, el sufismode Sohravardies unaprácticareligiosa,integrada
en el islam. Por estoterminala secciónprincipal de susMaqámáta~-42jfya

4l La palabra,kalima, enestecontextoevocael Logosdelafilosofia griega,aunquepara

el musulmánla palabraporexcelenciaesla del testimoniodefe: “No haymásDios queDios
(Alláh) y Mahomaessu enviado”.Dios, conel atributodelapalabraexcelsaya apareceenal-
alláj, enun pasajedesus Riwáyát.cf. L. Massignon,Essaisur les originesdu lexiquetechni-
quedela mystiquemusuhnane,2 cd. (París.1952),p. 338.

49 Sa/cina esun término queapareceenel Corán,porejemplo48: 4, “Él es el quienha
hechodescenderla tranquilidaddel alma,sa/cina, enlos corazonesdelos creyentesparaincre-
mentarsu fe”. Enel sufismocobragranimportanciay Sohravardihacedelasa/cinael segun-
do estadioenel procesomístico.En el primerestadio,el hombreve unaslucesquedestellan
y lleganasercontinuas.Enel segundo,la sa/cina, sienteunplacertranquilo,oyelos mensa-
jes delparaísoy ve formassublimes.Sohravardinosdaestadefinicióndesa/cinaen su epís-
tola Saflr-e Simorgh:“Cuandoestaslucesdelmundo delmisterioalcanzansu mayorfuerza,y
no se desavanecende prisa, sino quepersistenbastantetiempo, esto se llamasa/cina” H
Corbin, L ‘are/tangeempourpré(Paris:Fayard, i976), p. 454.En el tercerestadio,el viajero
místicopierdelanocióndesupropioyo y sediluye.Ver TheMysticaland Visionary Treatises
ofSuhrawardi,trad. deW.M. Thackson,Jr. (Londres:TheOctagonPress,1982),pp. 92-93.
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marcandodistanciasfrentea otrasdoctrinas:losmaterialistasde Galeno,los
ateos,los cristianos,los judíos, los “magos”. Estosúltimos pareceque los

asociamásbiencon los maniqueosqueconlos mazdeístas.
Sohravardi,sin embargo,sentíauna granadmiraciónpor la civilización

de la antiguaPersia,y la religión de Zoroastro.Porestoafirmaexpresamen-
tequeentrelospersashabía“unanaciónqueseguíael verdaderocamino”(M
62: 11),y queno tienenadaquever con los“magos” o maniqueosposterio-
res.Nosotros,dice,“hemosresucitadoenel librotituladoSabiduríadela ilu-
minación,sunoble sabiduríade la luz, quehan experimentadoy de la que
handadotestimonio Platóny los sabiosanterioresa él” (M 62: 12-13). Son
palabrasque confirman la interpretaciónque hizo en su día Corbin y que
veíamosal principio, unainterpretaciónde Sohravardicomosintetizadorde
cuatrocorrientes:la tradición irania antigua,la filosofía griegahastaPlatón,
el misticismo y el islam. Cómo entiendeestascorrienteses otra cuestión,
puesla fidelidad queesperamosde un historiadorde la filosofia nuncadebe-
mosesperarladeun pensadororiginal y creativocomoSohravardi.
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