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Resumen: Abua Talib al-Makk’s (d. 386 H./996 e.C) Qit al-quiib and al-
Sulami’s (d. 412 H./1021 e.C.) Tabagat al-s#fiyya are two Sufi works written
during the transition from asceticism to mysticism. Their doctrines and the way
they were composed have influenced later authors and works. Thanks to a
program developed within the KITAB project, I will analyze the role played by
these two sources in the development of Sufi literature in the Islamic East and
West.

Abstract: Qut al-gulib de Abu Talib al-Makki (m. 386 H./996 ¢.C.) y Tabagat al-
safiyya de al-Sulami (m. 412 H./1021 e.C) son dos obras sufies que se
compusieron en el periodo de transicion del ascetismo al misticismo. Tanto sus
doctrinas como el modo en que se redactaron influyeron en autores y obras
posteriores. Basindome en un programa desarrollado por el proyecto KITAB,
analizaré el papel que jugaron ambas obras en el desarrollo de esta literatura en
el Oriente y el Occidente islamico.
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I. Introduccion?

Las obras compuestas por Abu Talib al-Makki (m. 386 H./996 e.C) y al-
Sulami (m. 412 H./1021 e.C.), Qut al-gulnb fi mu‘amalat al-mahbib wa wasf tarig
al-murid ila magam al-tawhid (“El alimento de los corazones en relacién al
Amado y la descripcion del camino del iniciado hasta alcanzar la estacion del
tawhid”) 'y Tabagat al-siufiyya (“Generaciones de Sufies”), son dos de los
primeros ejemplos de obras sufies. De ellos, la obra de al-Sulami pertenece al
género hagiografico, que apareci6 a finales del siglo I11/IX con trabajos como
Ta’rih al-masa’ih y Tabagat al-sifiyya, compuestas por al-Tirmidi (m. 285
H./898 e.C.), y que se desarroll6 a lo largo de los dos siglos siguientes (IV/X-
V/XI) con obtas como Hikayat al-masi’ih, de Ga‘far al-Huldi (m. 348 H./959
e.C.) y Tabagat al-nussak, compuesta por Sa‘id Ibn A‘rabi (m. 341 H./952 e.C.),

entre otras.

La vida y obras de ambos autores arrojan luz sobre los comienzos de la
literatura sufi, los géneros en los que fue tomando forma y el desarrollo de las
doctrinas y practicas sufies de los siglos III/IX y IV/X, de forma que sus
obras se convirtieron en fuentes de referencia para autores posteriores, no
solo de Otiente, sino también del Occidente islamico, como Muhyt al-Din Ibn

‘Arabi (m. 638 H./1240 e.C.) o al-Sahili al-Mu‘ammam (m. 753H./1352 e.C. o

> Este trabajo se enmarca dentro del proyecto de I+D+I “Literatura hagiografica y
cuestiones de identidad cultural y religiosa en el norte de Marruecos”, n® de referencia
FFFI2015-36938-9 (MINECO/FEDER), dirigido por el Prof. Rachid El Hour y
financiado por el Ministerio de Economia y Competitividad, y del proyecto KITAB
(Knowledge, Information Technology, and the Arabic Book), dirigido por la Prof. Sarah
Savant. Para saber mds sobre este proyecto, consultar su direccion web: http://kitab-
project.org/kitab/About.jsp. Quetia agradecer al Prof. Rachid El Hour y la Prof. Maribel
Fierro la ayuda y los consejos facilitados a lo largo de la composiciéon de este articulo.
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754 H./1353 e.C.). Por ello, en este articulo utilizaré la aplicacion desarrollada
por el proyecto KITAB para estudiar cual fue el papel que ambas obras
jugaron en el desarrollo de la literatura sufi de épocas posteriores,
introduciéndolas dentro del contexto histérico en el que se compusieron.

I1. Contexto historico

Dentro del entorno académico occidental no existe un consenso acerca de los
origenes del Sufismo. Algunos estudiosos como Margaret Smith y Miguel Asin
Palacios (1931) afirmaron que el misticismo islamico tenia sus raices en el
cristianismo, mientras que otros investigadores como Kamil M. al-Shaibi
(1991) consideran que el sufismo deriva del Chiismo. Sin embargo, la teoria
mas extendida y mas aceptada— formulada por investigadores como Louis
Massignon (1922) y Paul Nwya— afirma que las raices del sufismo han de
buscarse en el ascetismo islamico. Para esta vision, la informaciéon extraida de
la obra de al-Sulami, Tabaqat al-S#fiyya, ha sido fundamental ya que sus
biografias muestran una evolucion desde el ascetismo al misticismo.

Los primeros ascetas musulmanes, tal y como son representados en fuentes
tempranas como Kitab al-zubd de ‘Abd Allah Ibn al-Mubarak (m. 181 H./797
e.C.), donde se les denomina nussik, zubbad o ‘ubbad, buscaban mantener y
preservar los ideales de pobreza, renuncia al mundo material, preocupacion
por los desfavorecidos, devocion, piedad y abstinencia de aquello que
consideraban erréneo, algo que consideraban crucial en la comunidad
musulmana medieval. Ademas mostraban miedo a Dios: segun Goldziher (35
y sS.), estos primeros ascetas tenian una gran conciencia del pecado y tenfan
miedo de no ganarse la retribuciéon divina en el Paraiso, motivo por el cual
prestaban especial atencién a realizar actos licitos y abstenerse de las malas
conductas. Practicaban la renunciacion de formas diversas, haciendo especial
hincapié en aspectos como la ‘confianza en Dios’ tawakknl (K55), el llanto o

la ‘pobreza’ fagr (U8).

En este primer periodo Irak jugd un papel fundamental con el establecimiento
de dos importantes centros suffes, Kufa y Basora, donde destacan figuras tan
importantes como Hasan al-Basti (m. 110 H./728 e.C.), Rabi‘a al-Adawiyya
(m. 185 H./801 e.C.), Ibrahim Ibn Adham (m. 163 H./779-780 e.C.) y Fudayl
Ibn Tyad (m. 187 H./803 e.C.). Posteriormente Bagdad, la capital del impetio
abbasi, surgi6 como un importante centro para musulmanes llegados de todo
el mundo en busca de conocimiento en esta materia y de maestros que les
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guiaran. Ademas, en regiones mas orientales comenzaron a emerger NUEVOS
grupos, como la Karramiyya en Transoxania y Jorasan y la Malamatiyya en

Nishapur.

En el siglo IV/X estas tendencias se desarrollaron de forma considerable,
perdiendo parcialmente la actitud de oposicion que habian mostrado bajo los
Omeyas. Uno de los elementos que se desarrollaron en este periodo guarda
relaciéon con el vinculo establecido entre el iniciado y Dios. Mientras en el
ascetismo este vinculo se basaba principalmente en el miedo hacia Dios, para
los misticos, el amor de Dios, asi como la busqueda de Su conocimiento se
convirtieron en un punto crucial. Estos podrian alcanzarse mediante el cultivo
de la vida interior, lo que les llevo a desarrollar un modo de vida basado en el
arrepentimiento, la abstinencia de los placeres mundanos, la frugalidad y la
pobreza voluntaria (Knysh, 8).

Este modo de vida estuvo acompanado de la aparicion de un nuevo
vocabulario que reflejaba las nuevas doctrinas surgidas, como los diferentes
‘estados’ ahwal (') y ‘etapas’ magamat (“\w\as) a través de los cuales el sufi
debe ascender, y las nuevas practicas, algunas de las cuales han sido objeto de
debate, como el uso del ‘rosario’ fasbih (z=u<ad). Ademas, su nueva forma de
alcanzar el ‘conocimiento de Dios’ ma‘rifa (A42<) a través de la vida interior,
hacia que no necesitaran permanecer aislados y en soledad, por lo que se
quedaban en las ciudades con una presencia activa, algo que tendria
consecuencias en su relacion con las autoridades, como se vera mas adelante.

Algunas de estas nuevas practicas y doctrinas fueron vistas como
‘innovaciones’ bida‘ que se toparon con la oposiciéon de algunos sectores de la
sociedad, entre los que se encontraban algunos que no seguian el camino
mistico, pero también algunos de los primeros movimientos ascéticos. Esta
oposicion a veces se limitaba a desacuerdos doctrinales, aunque en ocasiones
llevaba a aplicar castigos fisicos contra los misticos: unos se vieron forzados a
abandonar sus paises, como Abu Sulayman al-Darani, quien aseguraba haber
visto angeles, Abu Yazid al-Bistami, quien afirmaba haber ascendido al cielo o
Ibn al-Hawari, quien prefetia los aw/ya’ a los profetas.’

? Esta afirmacién cre6 también una polémica en torno a la figura de Aba Hamid al-Gazali
(m. 505/111) y su obra maestra Ihya’ ‘uliim al-din, donde afirmé que los fugaha’ al-din ¢4
o) (es decir, los awliya’ Allah 4 ¢W ), ‘amigos de Dios’), tienen poderes sobrenaturales,
estan por encima de los fugahd al-dunya B3 ¢le8 los ‘alfaquies’, cuyo conocimiento y poder
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En el afio 264 H./877 e.C., un asceta y tradicionista del medio basori, Gulam
Halil (m. 275 H./888 ¢.C.), persiguié a 75 sufies que vivian en la pobreza,
entre los que se encontraba Abu al-Hasan al-Nuff (m. 295 H./907 e.C.). Las
fuentes tempranas hacen énfasis en el hecho de que la persecucién estuvo
motivada por el uso que los misticos hacian del término ‘amor intenso’ %y
(34e) (Khalil, 5). Sin embatgo, para van Ess (26-28), la petsecucién no tuvo
un caracter doctrinal, sino que estuvo motivada por las practicas que llevaban
a cabo, como la celebracién de reuniones en las que estaban presentes
hombres y mujeres. Y para C. Ernst (101), este episodio “inquisitorial” debe
su explicacion a la atmésfera de miedo creada por la rebelién de los Zang.

Otro episodio importante lo conforma la ejecucion de al-Hallag en 309
H./922 e.C. En contraste con aquellos misticos que mantenian sus creencias y
practicas dentro del ambito privado, al-Hallag manifesté publicamente que era
un ‘amigo de Dios’ wali Allah (A Js). No solo predicé cosas que fueron
tachadas de heréticas, como cuando afirmé en Bagdad ‘yo soy la Verdad’ ana /-
Hagg (3~ 1), sino que también proclamé que podia realizar ‘prodigios’
karamat () S). Segan Massignon (1999, 236), al-Hallag habtia afirmado que
realizaba ‘milagros” que solo pueden realizar los profetas muGizat (S a2s) y
no karamat, tras lo que algunos maestros sufies como al-Sibli y Aba Husayn al-
Wasiti le abandonaron.

Ademas de estos cargos, el mistico persa también fue acusado de ‘usurpacion
del poder supremo de Dios’ da'‘wa ili l-rubibiyya (s A S 3523). Massignon ha
reconstruido el contexto en el que esas acusaciones condujeron a un juicio y a
la sentencia de muerte. El caricter controvertido de al-Hallag sobrevivié al
paso de los siglos, de forma que al-Sulami incluy6 su biografia en sus Tabagat,
mientras que un autor postetior, Abu Nu‘aym al-Isfahani (m. 430 H./1038
e.C.), lo excluy6 de su hagiografia Hilyat al-awliya’.

Algunas de estas doctrinas sufies y su caracter controvertido han centrado los
estudios de una gran parte de los investigadores, pero Jean-Jacques Thibon ha
querido destacar que estas controversias vendrian dadas por el desafio que los
misticos habrian supuesto para las autoridades religiosas y politicas de la
época: “Des lors que I'enseignement des soufis devint public, ils entrerent en

era solo terrenal. Esto causé que algunos alfaquies magrebies dictaran una fetua en la que
recomendaban quemar la obra. (Garden 2005).
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conflit avec les autorités qu’elles soient politiques ou religieuses” (THIBON,
15).

Estas criticas lanzadas contra los sufies y sus practicas por aquellos que
consideraban que se salfan de la ortodoxia, asi como por algunos misticos que
consideraban que se habfan desviado del camino mistico, tal y como se refleja
en el Kitab al-Luma‘de al-Sarrag (Shukri, 161), conllevaron que algunos autores
sintieran la necesidad de insistir en seguir el modo de vida y poner por escrito
las historias de los precursores del sufismo. De este modo, tal y como afirma
Knysh, “the late fourth/tenth century was above all a period of construction
and consolidation of the Sufi tradition” (116). En sus obras, los autores sufies
trataron de incluir el faSawwuf <3< dentro de las ciencias religiosas, basando
sus doctrinas en el Coran y en hadices apoyados por cadenas de transmisores
tiables. Es decir, estos autores trataron de mostrar al resto de musulmanes que
sus doctrinas encajaban dentro de la ortodoxia (SCHIMMEL, 84;
KARAMUSTAFA, 87-90).

Las obras que aparecieron dentro de la tradicion literaria sufi pueden
clasificarse en tres tipos: El primero lo constituyen los tratados sufies, que
estan dedicados a numerosos aspectos doctrinales, como los ‘estadios’
magamat (Dwas) del camino sufi, el ‘amor del Amado’ mahabba (454) o los
diferentes tipos de conocimiento. El segundo tipo lo conforman las
hagiograffas, que se dedican a los ‘amigos de Dios’ awhiya’ Allah (A =L},
ejemplos que los ‘iniciados’ muridin (Os2<) deben seguir para alcanzar el
conocimiento de Dios, siempre teniendo en mente al modelo por excelencia,
el Profeta. Por ultimo, encontramos la poesia sufi.

III. Vida y obras de Abu Talib al-Makki y al-Sulami

Qit al-qulib es, junto con Kitab al-l.uma‘ de Abu Nasr al-Sarrag (m. 378
H./988 ¢.C.) y al-Ta'‘arruf li-madhab ahl al-tasawwuf de Abu Bakr al-Kalabadi (m.
380 H./990 e.C.), uno de los primeros tratados doctrinales sufies. Su autor,
Abu Talib al-Makki, fue un asceta, sufi, predicador y transmisor de hadices.
Nacié en al-Gibal y creci6 en La Meca, donde estudié con Abu Sa‘id al-A‘rabi,
‘Abid al-Satt Muzaffar Ibn Sahl y Abu ‘Al al-Kirmani. Tenfa conocimientos
de hadiz, habiéndolos escuchado de sus maestros y habiendo recibido
‘licencia’ iJaza (35)) de algunos de ellos, asi como habiendo aprendido el
Sahzh de al-Buhari. Viajé a Basora, donde supuestamente conoci6 al lider de la
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Salimiyya, Ahmad Ibn Muhammad Ibn Salim (m. 350H. /961 e.C. o 360
H./967 e.C.),* y posteriormente viaj6 a Bagdad, donde comenzé a predicar en
la mezquita, algo que finalmente le fue prohibido debido al contenido de sus
prédicas. Algunas fuentes (Ibn Hallikan 304-304) enfatizan el hecho de que
solo se alimentaba de hierbas salvajes, lo que provocéd que su piel se volviera
verduzca —algo que remarcaba su caricter mistico.’

Su conocimiento de hadices le permitié escribir un trabajo sobre 40 hadices
que habia escuchado de sus maestros mecanos. Sin embargo fue mas
conocido pot sus obras sufies. T/ al-qulnb (al-Makki, 1384/1964) es una obra
que dedico a la explicacion de terminologia y conceptos sufies y Qut al-qulnb,
su obra maestra, es un compendio de piedad sufi en la que “the author
apologetically rejected what he sees as an innovation, speculative fancy, and
mystical excess in favour of Qur'an, hadit, and especially the exempla of the
Suft paragons of the past” (OHLANDER, 28). La presentacion de los dichos
de los precursores del sufismo precedidos de versos coranicos y apoyados en
tradiciones proféticas le valié la acusacion de haber incluido las tradiciones
sufies dentro de la Sunna mediante la modificacion de estos hadices.

‘Abd al-Rahman al-Sulami, sufi, hagiégrafo, comentador coranico vy
transmisor de hadices, también se enfrentdé a dicha acusacion. Nacié en
Nishapur y crecié en un ambiente mistico ya que su padre era asceta y su
abuelo, Isma‘l Ibn Nugayd (m. 366 H./976-7 e.C.), fue uno de los sufies mas
famosos de la regiéon —perteneciente a los Malamatiyya—, ademas de ser
tradicionista. Estudié, supuestamente, con entre 250 y 350 maestros de su
ciudad, que en este periodo era un centro que atraia a numerosos sufies y
tradicionistas. Entre ellos podemos destacar a Ibn Hafif (m. 371 H./982 e.C.),
que le dio ‘licencia’ igaza (3)=)) para transmitir sus hadices, Aba Bakr al-
Qaffal (m. 365 H./976 e.C.), un jurista §aff7 y Abu Sahl al-Su‘laki (m. 369

* Ademas de que Abu Talib al-Makki menciona este encuentro en su Qit al-qulib, este
hecho apatece confirmado en otras fuentes como en el Ta7h Bagdid de al-Hatib al-
Bagdadi. Sin embargo, otras fuentes, como a/-Thar al-Dahabi, afirman que su llegada a la
ciudad se produjo después de la muerte de Ibn Salim (OHLANDER 2010).

° Este hecho era bastante frecuente entre los awliya’ Alldh (4 ¢Ws)). Muchos relatos
hagiograficos hablan de la modificacién que sufria su aspecto fisico debido a la
alimentacién que segufan, como es el caso de Abu Muhammad ‘Abd Allah al-Maligi y Abu
‘Abd Allah Ibn Gumhar. (EL HOUR, 61-95).
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H./980 J.C.), uno de los representantes mas importantes de la escuela Hanaff
en Jorasan.

Al-Sulami era famoso por su reputacion como transmisor de hadices que
habia viajado por Higaz, Jorasin e Iraq compilandolos. Todo el conocimiento
que adquirié en esta materia la puso al servicio de su obra mas famosa,
Tabagat al-s#fiyya. En cada una de sus 105 biografias, aporta informacion
biografica sobre cada personaje seguido de sus dichos, citando, segiin muestra
Perdersen en su estudio y edicion de la obra (al-Sulami, 25), las cadenas de
transmision a través de las cuales ha adquirido esa informaciéon. Esta
estructura serfa posteriormente copiada por autores como Abu Nu‘aym en su
Hilat al-awliya’. Fue por este motivo que, tal y como se ha mencionado
anteriormente, al-Sulami fue acusado de haber utilizado hadices débiles, o de

haberlos modificado, para introducir el sufismo en la ortodoxia (THIBON,
24).

Abu Talib al-Makki, al-Sulami y otros autores sufies contemporaneos
pertenecian a escuelas de jurisprudencia distintas, lo que influia en la visién
que tenian del sufismo. Al-Makki, que representaba a la escuela de Bagdad,
menciona constantemente a Ibn Hanbal en su Quir debido a que los hanbalies
eran predominantes en la capital ‘Abbasi. Esto podria explicar que al-Hatib al-
Bagdadi se opusiera a ¢él: tal y como informa R. Sellheim (1111-2), al-Hatib al-
Bagdadi era §afi7 y parece que habia sufrido la hostilidad de los hanbalies. El
hanbalismo era también la escuela predominante en el Isfahan del siglo V H.
/X1 e.C., donde otro sufi sufrié su hostilidad, Aba Nu‘aym al-Isfahani.®

Dentro del sufismo comenzaron a surgir diferentes grupos, cuyas doctrinas
también influyeron en la composicion de estas obras. Uno de los mas
importantes en el circulo de Basora fue la Salimiyya, asociada a Sahl al-Tustari,
aunque su nombre detiva de los seguidores de al-Tustarl, Muhammad Ibn
Salim (m. 297 H./909 e.C.) y su hijo Ahmad Ibn Salim (m. 356 H./967 ¢.C.).
Poco se conoce de las doctrinas de estos dos personajes, ya que no escribieron
ninguna obra, por lo que la informaciéon que se conoce se debe a fuentes
externas, especialmente las hanbalies, que los atacaban por sus tendencias
teologicas: “it was probably on account of Ibn Hafif’s lost work [a/-Radd ‘ala’

*Aunque los hanbalies siempre se han presentado como enemigos de los sufies, existen
numerosos ejemplos de sufies que pertenecian a esta escuela juridica. Uno de ellos es Abua
Talib al-Makki, a pesar de que fue enterrado en el cementerio maliki (van Ess, 22-44).
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Ibn Salim) that a catalogue of alleged heretical views of the Salimiyya came into
being among the Hanbalis” (MASSIGNON Y RADTKE 1995, 994). Entre
los seguidores de Muhammad Ibn Salim y Ahmad Ibn Salim se encontraban
al-Hallag, al-Sarrag y Abu Talib al-Makki, quien en su Qut al-qulib afirma que
estudi6 con Ahmad Ibn Salim (RAMLI 2012), aunque algunos de sus
biégrafos no establecieron ninguna relacioén entre al-Makki y los Salimiyya.

Con respecto a al-Sulami, sus trabajos estuvieron influidos por el movimiento
ascético de la Malamatiyya, que tuvo un papel especial en Jorasan,
especialmente en su centro urbano, Nishapur, que se vio finalmente absorbido
por el sufismo.” Este grupo hacia especial hincapié en el anonimato y la lucha
contra el deseo de recompensa divina, que llevaba a sus miembros a mostrar
externamente sus peores cualidades, lo que les convertia en objeto de culpa.
Sin embargo, las practicas llevadas a cabo por algunos misticos nos permiten
conocer quiénes pertenecian a esta corriente mistica. Este es el caso de Abu
Hafs al-Haddad (m. 267 H./880 e.C.), Hamdun al-Qassar (m. 270 H./884
e.C.) y Abu Yazid al-Bistami (m. 260 H./874 ¢.C.). Una de las fuentes mas

importantes para su estudio es la Risalat al-malamatiyya, escrita por al-Sulami.

Otra corriente emergente en esta época —que entré en conflicto con la
anterior (CHABBI, 46-59)—, fue la Karramiyya, fundada por Ibn Karram (m.
255 H./869 e.C.), que se extendi6 en Jerusalén, Transoxania y Jorasan en el
siglo I1I/IX. Al contratio que la Malamatiyya, los seguidores de esta tendencia
manifestaban publicamente su piedad y se dedicaban a la predicacion activista.
Aunque al-Sulami era miembro de la Malamatiyya, incluyé en sus Tabagat
algunas figuras pertenecientes a esta tendencia, como Yahya Ibn Mu‘ad al-

Razi (m. 258 H./871 e.C.) o Ibrahim al-Hawwas.

Ademas de estos grupos, a lo largo del periodo aqui tratado también surgieron
y se desarrollaron las comunidades sufies. Se pueden encontrar evidencias de
hangah (&3 tempranas en los discipulos que se reunfan en torno a maestros
como Gunayd en Bagdad y Sahl al-TustarT en Basora. Durante el siglo V/XI,
estos maestros desarrollaron la funcion de soyh altarbiya (A2 &4) en
contraste con la funcién que habian desarrollado hasta ahora, la de sayh al-
ta‘lim (223 725), Un ejemplo de estas primeras comunidades puede verse en el

7 Segiin Ahmet T. Karamustafa, la fusién entre sufismo y Malamatiyya coincidié con la
aparicion de la escuela SafiT en Nishapur (KARAMUSTAFA, 61).
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caso de al-Sulami, quien establecié una hangah en la que él y sus discipulos
pudieron estudiar gracias a la enorme libreria que su abuelo le habia dejado en
herencia. De este modo, este tipo de comunidades establecio las bases para las
futuras cofradfas sufies.

IV. La influencia de Qiit al-quliiby Tabaqgat al-Siifiyya

Uno de los objetivos que persigue el proyecto KITAB es el analisis de la
reutilizacion de textos, tema que ha sido poco estudiado en los casos de las
obras aqui analizadas, ya que los editores solo mencionan superficialmente la
influencia que estas tuvieron en autores posteriores.

En su tesis doctoral, Sacko Yazaki (182-254) afirma que ni al-Makki ni su obra
se mencionan en las cuatro obras sobre sufismo mas importantes del siglo
V/XI1, es decit, Tabagat al-sufiyya de al-Sulami, Hilyat al-awliya’ de Aba Nu‘aym
al-Isfahani, Risala de al-QuSaytl y Kasf al-mahgnb de Hugwitl. A estas habtia
que afiadir otras dos obras mas: Sifat al-Safwa de Tbn al-Gawzi y Tadkirat al-
awlya’ de Farid al-Din ‘Attar. Yazaki llega a esta conclusiéon teniendo en
cuenta las citas directas de al-Makki y su Q.

Sin embargo, hay que tener en cuenta que muchos autores no proporcionaban
el nombre de las obras ni de los autores de los que habfan obtenido la
informacién —como hizo Farid al-Din ‘Attar en su Tadkirat al-awliya’.
Actualmente, gracias al programa desarrollado por el equipo del proyecto
KITAB, se puede conocer si la obra de al-Makki fue copiada en mayor o
menor medida por estos y otros autores posteriores. Comparandolo con la
obra de al-Sulami (Ver figura 1), el solapamiento de texto es minimo, aunque
este aumenta minimamente si comparamos (it al-quliib con la obra de Abu

Nu‘aym al-Isfahani (Ver figura 2).

Con respecto a al-Risdla al-Qusayriyya, Kasf al-mahgnub y Tadkirat al-awlya’ el
chequeo por el programa atn no se ha realizado, aunque segin lo que se ha
comprobado hasta el momento, parece que la influencia ejercida por al-Makki
en autores contemporaneos o cercanos a ¢l en tiempo no fue tan importante
como la ejercida en siglos posteriores. Esto se debe a que Qi al-gulib se hizo
especialmente famoso en el siglo VI/XII gracias a la influencia que ejerci6 en

el Ihya’ ‘uliim al-din escrito por al-Gazali (Najamura 1984; Amin 1991 y 1998).
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La superposicion de texto de ambas obras fue tal (ver figura 3) que autores
postetiores trataron este tema, como hizo Ibn Taymiyya (m. 728 H./1328

e.C.) en su Magmu‘ fatawa en respuesta a una cuestion relacionada con ambas
fuentes, y Muhammad Murtada al-Zabidi (m. 1205 H./1791 e.C.) en su [thaf

al-sadat al-muttaqin.

Otro escritor sufi, al-Gilani (m. 561 H./1166 e.C.), también cité a al-Makki en
su Gunya li-talibi tariq al-hagg (KNYSH, 181-2).

El gran solapamiento existente entre las obras de Abi Talib y al-Gazali puede
relacionarse con su controvertida recepcion. La recepcion del Thya’ se ha
estudiado con bastante profundidad; con respecto a Qit al-qulib, al-Hatib al-
Bagdadi (m. 463 H./1071 e.C.) manifiesta en su Ta’7ih Bagdad que al-Makki
“writes «objectionable and dishonourable matter about God in the Q”
(YAZAKI, 217). En su Talbis iblis, Tbn al-Gawzl criticé a los autores sufies
como al-Makki, al-Gazali y al-Qusayti por sus innovaciones, pero en otra de
sus obras, Talgih fubim ahl al-atar, utliza las ideas de al-Makki. Autores
postetiores como al-Dahabi (m. 748 H./1348 ¢.C.), en su Mizan al-i'tidal e Tbn
Hagar al-‘Asqalani (m. 852 H./1449 e.C.) en su Lisan al-mizan, citan hadices
transmitidos por al-Makki.

La influencia del sufi bagdadi traspasé fronteras geograficas y temporales,
alcanzando incluso al-Andalus. El transmisor mas importante de Qut al-qulnb
en el Occidente islimico fue Abu 1-‘Abbas al-Rundi (m. 792 H./1390 e.C.),
alfaqui, predicador y mistico que esctibié a/-Rasa’il al-Sugra, una compilacion de
misivas en las que recomendaba los escritos de diversos autores, entre los que
se encuentra Abu Talib al-Makki. Otro autor del siglo VIII H./XIV e.C., al-
Sahili al-Mu‘ammam (m. 753 H./1352 e.C. o 754 H./1353 ¢.C.), utiliz6 la obra
de al-Makki como fuente de su Bugyat al-salik fi asraf al-masalik, al igual que
otras fuentes como Kitab al-Luma‘y al-Risdla al-Qusayriyya (al-Sahili, 67).

Gracias a la base de datos HATA (Historia de Autores y Transmisores de al-
Andalus)® se puede establecer que la transmision de esta obra en el Occidente

islamico comenzé en el siglo V H./XI e.C. con Muhammad Ibn Ni‘ma, Abu
‘Abd Allah, al-Zubayri al-Qurasi al-‘Abid (m. 481H./1088 e.C. o 482 H./1089

® Esta base de datos, elaborada por un grupo de investigadores dirigido por Maribel Fierro
esta disponible en: http://kohepocu.cchs.csic.es/register/to/hata_kohepocu/
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e.C) y continué hasta el siglo IX H./XV e.C. con ‘Abd al-Kafim Ibn
Muhammad Ibn ‘Abd al-Katim, al-Bast, al-Qaysi (m. antes 895 H./1489
e.C.), a través de una cadena de once transmisores. Esto refleja la importancia
que Qiit al-gulrib tavo en el desarrollo del sufismo en el Occidente islamico.

En el caso de al-Sulami, aunque hay algunos estudios sobre sus obras,
especialmente su comentario coranico y una monografia sobre él, no se ha
realizado un analisis en profundidad que trate la influencia que ejercié en
obras posteriores. J. J. Thibon (122) sefiala que Tabagat al-sufiyya se convirtio
en una obra de referencia para los suffes (“Sulami représente pour les soufis
une référence obligé”). Esto queda reflejado en el caso de Hilyat al-awliya’, cuyo
autor era discipulo de al-Sulami (Ver figura 4).

Por su parte, Jawid A. Mojaddedi ha mostrado cémo las Tabagat de al-Sulami
también influyeron en la composicion de al-Risala al-Qusayriyya, que “is a
combination of the two main genres of Sufi literature, namely the tabagat and
manual genres” (MOJADDEDI, 100). Asi, en la seccion que al-Qusayri
dedicé a las tabagat, incluyé una gran parte de las biografias que aparecen en la
obra de al-Sulami, encontrando también un paralelo en el orden de
presentacion y en la introduccion de estas (Mojaddedi, 107-116).

La influencia de al-Sulami fue especialmente notable en la literatura persa,
donde tres obras se escribieron basandose en sus Tabagat. I.a primera es una
obra de Tabagat que copia incluso su titulo: Tabagat al-Sufiyya de al-Ansari; en
ella, el autor, ademas de copiar muchas de las biografias que aparecian en la
obra del autor de Nishapur, copié6 “the generation system |[...], a name
classification system and the juxtaposition of biographies whose content are
associated” (MOJADDEDI, 73). La segunda obra persa fue Kasf al-mahgib
esctita por al-Hu@witl, quien basé la introducciéon de su libro en la escrita por
al-Sulami, asi como también copi6 algunas de sus biografias (Mojaddedi, 125-
147). Finalmente, al-Sulami también influy6 en la composicioén de la obra de
Farid al-Din ‘Attar, Tadkirat al-awlya’.

Thibon anade otras obras que se basaron en al-Sulamt: Managib al-abrar de
Hamis (m. 552 H./1157 e.C.), Nafahat al-nns de Gami (m. 898 H./1492 e.C.) y
Tabagat al-kubrd, escrita por Sa‘rani (m. 973 H./ 1565 ¢.C.). Con respecto a la
segunda obra, Mojaddedi afirma que mas que en la obra de al-Sulami se basa
en la Tabagat al-Sfiyya persa.
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J. Pedersen establecié una lista de 144 transmisores orientales, todos
contemporaneos de al-Sulami o de generaciones cercanas a ¢l. Su obra
también fue conocida en al-Andalus, aunque no conocié una gran expansion.’
Ibn Hayr (m. 575 H./1179 e.C) documenté en su Fabrasa la siguiente
transmision: “Escuché sobre ella [Kitab Tabaqat al-sifiyya) de Abu Bahr Sufyan
Ibn al-‘AsT al-Asdi, [quien la habia escuchado] de Aba ‘Abd Allah Muhammad
Ibn Sa‘dan al-Qarawi, [quien la habia escuchado] de Abu Bakr al-Gazi al-
Mutawwiq, quien la habia escuchado de Abu ‘Abd al-Rahman al-Sulami, su
autor” (Ibn Hayr, 295). Otro transmisor de la obra fue ‘Umar Ibn Muhammad
Ibn ‘Ali, Abu ‘Ali, Ibn al-Tawir/al-Tuwayr, al-Sanhagi (m. antes 560 H./1164
e.C.-622 H./1225 e.C.), aunque en este caso no tenemos constancia de la
cadena de transmisiéon de la obra ni tampoco de la relacion entre este
transmisor y al-Sulami.

Conclusiones

A pesar de que algunos autores medievales no hicieron referencia ni a los
autores ni las obras de las cuales copiaron o basaron su informacién —algo que
ocurre de forma especial dentro del género literario de las hagiografias-, las
herramientas desarrolladas por las Humanidades Digitales aportan beneficios
para el estudio de esta cuestion. Tanto Qiit al-qulib como Tabagat al-Sufiyya
fueron dos obras de gran importancia en la formaciéon y desarrollo de la
literatura sufi, no solo por su contenido tedrico, copiado a lo largo de los
siglos, sino también por el establecimiento de la estructura que luego seguirian
las obras hagiograficas del Oriente y Occidente islamico.

Sin embargo, su importancia parece haber sido mayor en siglos posteriores y
de forma indirecta, gracias sobre todo a la apariciéon de obras de gran fama,
como lhya’ ‘ulim al-din o Hilyat al-awliya’, sobre las que habian ejercido una
profunda influencia. Por ello, serfa necesario completar este primer estudio
con un analisis mas detallado de los fragmentos que fueron copiados por los
autores posteriores —cuestion ya abordada en el caso de las obras de Abu Talib

’ Algunos investigadores sefialan que Hilat al-awliya’ ofrece mis informacién histdrica,
motivo pot el cual tuvo una mayor expansion y fue mas utilizado que Tabagat al-Ssfiyya. En
el caso de al-Andalus, se tiene constancia de que la obra de Abu Nu‘aym al-Isfahani influy6
en diversas obtas como al-Tasawwuf ila rigal al-tasawwnf, de al-Tadili, y Bugyat al-salik fi asraf al-
masalik, de al-Sahili al-Mu‘ammam.
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al-Makki y al-Gazali—, de forma que se arroje luz sobre el tipo de informacién
que buscaban transmitir las distintas generaciones de autores sufies.
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Anexo
Cuadro 1. Influencia de Qut al-quliib en obras sufies posteriores

Qiit al-quliib de Abu Talib al-Makki

—— Thyd’ ‘uhim al-din de al-Gazali (m. 505 H./1111 e.C.)

——  Talblis 1blis™ de Tbn gl—(v}awzi (m. 597 H./1200 e.C.)

——  Awarif al-ma‘arif de. Sihab al-Din Suhrawardi (m. 632 H./1234 ¢.C))
——  Fusus al-hikam de Muhyi 1-Din Ibn ‘Arabi (m. 638 H./1240 e.C.)

——  Futuhat al-makkiyya de Muhyi al-Din Ibn ‘Arabi (m. 638 H./1240 e.C.)
—  Bugyat al-salik fi ashraf al-masalik de al-Sahili al-Mu‘ammam (m. 753
H./1352 ¢.C. 0 754 H./1353 ¢.C.)

— AFRasa’il al-sugra de Ibn ‘Abbad al-Rundi (m. 792 H./1390 e.C)

Cuadro 2. Influencia de Tabagat al-Sifiyya en obras sufies posteriores

Tabagat al-s#fiyya de al-Sulami

—— Hibat al-awliya’ de Abt Nu‘aym al-Isfahani (m. 430 H./1038 e.C.)

— Risala de al-Qusayti (m. 465 H./1072 e.C.)

—— Ka§f al-mahgnb de Hugwit (m. 456 H./1063-4 ¢.C 0 464 H./1071-2¢.C.)
—— Tabagat al-sufiyya de al-Ansati (m. 481 H./ 1089 e.C.)

—— Managqib al-abrar de Ibn Hamis (m. 552 H./1157 ¢.C.)

— Tadkirat al-awliya’ de Farid al-Din ‘Attar (m. 627 H./1230 e.C.)

— Al-Tabagat al-kubri de Sa‘rani (m. 973 H./14565 ¢.C.)
—— Nafahat al-uns, de Gami (m. 898 H./1492 ¢.C))

1% Aunque esta no sea una obra de sufismo propiamente dicha, al-Gawzi dedicé una seccién
a ascetas (gwhhad) en la que criticd algunos de sus movimientos y figuras, entre las que se
encuentran al-Makki, al-Gazali y al-Qusayri (YAZAKI, 232-236).
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