Erética y Saber a propdsito de un cuento de Las Mil y Una Noches
Erotics and Kwowledge related to a short-story in The Thousand and
One Nights
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Resumen: [as Mil y una noches es una colecciéon de cuentos. En muchos de ellos se
exponen saberes que se han ido elaborando en diversos pueblos a lo largo de la historia.
Uno de ellos recoge la concepcién que sobre el amor como tendencia hacia el saber creé y
desarroll6 la filosoffa griega desde Platén. En este articulo se recuerda brevemente este
proceso de construccion a través de la filosoffa griega, el mundo cristiano y el islam
medieval para esbozar finalmente el cuento de Las Mil y una noches.

Abstract: The Thousand and One Nights is a collection of tales; many of which exposed a
wisdom elaborated along the history by various peoples. A tale collects the conception that
Greek philosophy, since Plato, set up and developed about love as a trend toward wisdom.
In this article, I recall shortly this process through Greek philosophy, Christian world and
medieval Islam, and I finally sketch the tale of the Thousand and One Nights.

Palavras clave: Erotica, sabiduria, Filosoffa griega, Filosoffa Arabe

Keywords: Erotic, wisdom, Greek Philosophy, Arabic Philosophy

* k%



Mirabilia 01

Dec 2001/ISSN 1676-5818

«Al cuerno vosotros los que considerais a la filosoffa triste y refiida con la
buena diversién y hostil a la ebriedad de los amores! ¢Es que no es de miel
Nifo cuando entre intrincados entimemas y desabridos silogismos se pone a
contar deliciosos y elegantes chascarrillos y a repartir risa sin cuentor» (Paulo
Jovio: Elogia virorum litteris illustrium, Basilea 1577, fol. XCII)

Agostino Nifo, nacido en 1473 y estudiante de filosofia en Padua, donde se
instruy6 con el averroista Nicoletto Vernia y donde conocié a Giovanni Pico
della Mirandola, terminé de componer en 1529 su obra De pulchro et amore,
donde recopila muchas de las definiciones que sobre el amor se habfan dado a
lo largo de la historia (Augustini Niphi, 1549). La concepcion que le sirve de
punto de partida para desarrollar su exposicion es la de Platon:

«Nadie puede adentrarse en tierra extrafia sin tomar uno o varios gufas. Ahora,

pues, nos corresponde exponer lo que sobre el amor dicen otros autores, a fin

de que quienes lean este tratadito entiendan que no me he lanzado a tan dificil

empresa sin unos expertos conocedores del terreno. Puso Platén por escrito en

El banquete lo que del amor pensaban Fedro, Pausanias, el médico Eriximaco,

Aristéfanes, Agatén y, en fin, Sécrates, instruido por Diotima la adivinadora,

que de esto y otras cosas sabfa mucho. Pero lo que los personajes en sus

intervenciones dijeron fue escaso y con cierto sello entre retérico y fantastico;

solo Socrates dijo verdades, aunque hablé bien poco» (De amore, cap. I; trad.
cit., p. 175).

Platon fue, en efecto, el primero que ofrecié una compleja reflexion sobre el
amor, en la que nos lo presenta en su relacion con el saber. Para él, el amor es
deseo, porque el amor es siempre amor a algo. En el Lisis esboza su teoria del
amor, entendido mas como fili/a, como Amistad, que como amor. Expone la
intima relacién que hay entre amor y filosofia, porque sélo se consigue ser
verdadero fi/loj cuando se es sofo/j, en el sentido de saber hacer bien las
cosas. Y ensefia ya la idea de que el amante, el fi/loj, tiende hacia lo que no
tiene, hacia lo que le falta, poniendo asi de manifiesto la propensién o
intencionalidad propia del amor: la amistad es un estado intermedio que se
caracteriza por un tender hacia algo amable:

«Podemos, en consecuencia, decir que los que ya saben no quieren el saber,

bien sean dioses, bien sean hombres; y que tampoco lo quieren los que estan

tan llenos de ignorancia que son malos, porque ningin malo o necio busca el

saber. Quedan, pues, aquellos que tienen este mal, la ignorancia; pero, no por

ello, son insensatos ni necios, sino que se dan cuenta de que no saben lo que

no saben. Por consiguiente, sélo buscan el saber los que no son ni buenos ni

malos; pues todos los que son malos no buscan el saber, ni tampoco los
buenos» (Lisis, 218a-b).

La teoria la desarrolla en el Banquete y en el Fedro, aunque es aquél dialogo el

que tiene al amor, expresado ahora por el término e)/rwj, como objeto
central. La tesis, expuesta por boca de Diotima (Dioti/maj), recoge la idea de
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que el amor es siempre amor de algo y que a este algo se le ama o desea
porque se carece de ¢él. El amor es, asi, tensién hacia la belleza, hacia el bien,
porque el amor, en si mismo, no es ni bueno ni bello. La tensién existe en
funcién de una carencia. Por no ser ni bello ni bueno, ¢)/rwj es un ser
intermedio entre lo divino y el hombre, entre lo inmortal y lo mortal,
mediador entre estos dos grados de realidad:

«Qué puede ser entonces Eros? ¢;Un mortal? — En absoluto. — ¢Pues qué
entonces? — Como en los ejemplos anteriores, algo intermedio entre lo mortal
y lo inmortal. —Y qué es ello, Diotima? — Un gran demon (Dai/mwn

me/gaj), Sécrates. Pues también todo lo demonico es intermediatio (metacu/)
entre la divinidad y lo mortal» (Banquete, 202 d-e).

La determinacién del amor como "Demon" da paso a la narracién del
nacimiento de Eros. Al haber sido engendrado mientras los dioses celebraban
el nacimiento de la bella Afrodita, Eros es tendencia hacia la belleza, amor a la
belleza. Como la sabidutia es una de las cosas mas bellas, Eros es amante de la
sabiduria. Es como el fil6sofo, cuya naturaleza es intermedia entre la del sabio
y la del ignorante: es mediador entre la sabiduria y la ignorancia:

«Quienes son, Diotima, los que aman la sabidurfa, si no son ni los sabios ni los

ignorantes? —Hasta para un nifio es ya evidente que son los que estin en

medio de estos dos, entre los cuales estard también Eros. La sabidutia, en

efecto, es una de las cosas mas bellas y Eros es amor de lo bello, de modo que

Eros es necesatiamente filésofo (a)nagkai=on E)/rwta filo/sofon ei=)nai), y

por ser filésofo esta, por tanto, en medio del sabio y del ignorante» (Banquete,
204 a-b).

El filésofo representa la sintesis entre la ignorancia y la sabiduria, porque,
siendo ignorante, quiere saber, desea superar la ignorancia y alcanzar la
sabiduria. La filosofia no es un saber, sino una tendencia hacia el saber, la
misma propensiéon hacia la sabiduria. Tal es, también, Eros, el "demon"
mediador entre dioses y hombres, que impulsa al hombre hacia lo superior.
Filosofia y erdtica, pues, se identifican para Platon, en tanto que ambas buscan
el saber mas elevado, el mas bello y bueno de todos, aquel que hace al hombre

verdaderamente feliz (DOMINGUEZ REY, 1997: 21-39).

Mas tarde, Plotino elaboré la doctrina del amor en el contexto de la ontologia
de las hipéstasis, de nuevo como tension hacia el Uno, porque «todo lo creado
desea y ama a su creador» . A Eros dedica uno de sus dltimos tratados, la
Enéada 111, 5: Peri\ €)/rwtoj, que quiere ser una sintesis de la doctrina
platonica del Banguete y del Fedro. La erdtica plotiniana, como la platénica, esta
unida a la belleza. Eros, que ahora se ve multiplicado, surge de la tension del
alma hacia lo bello, porque el acto de toda alma es el amor como busqueda de

lo Bello:
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«El e)rwtiko/j (el amante) — y bien puede ser que también el musico se vuelva
amante y que, una vez vuelto tal, se quede ahi o pase adelante — es de alguna
manera un buen rememorador de la Belleza; pero como ésta es trascendente,
no es capaz de aprehenderla, sino que tocado por las bellezas visibles, se queda
embelesado ante ellas. Hay que ensenarle, pues, a no quedarse embelesado ante
un solo cuerpo dando de bruces en ¢l, sino que hay que conducitle con el
razonamiento a la universalidad de los cuerpos, mostrandole esa belleza que es
la misma en todos, y que ésta debe ser tenida por distinta de los cuerpos y de
origen distinto, y que hay otras cosas en las que se da en mayor grado,
mostrandole, por ejemplo, “ocupaciones” bellas y “leyes” bellas (con ello se le
habitta ya a poner sus amores en cosas incorporales), y que se da en las artes,
en las ciencias y en las virtudes. Después hay que reducir éstas a unidad y
enseflarle como se implantan, y remontarse ya de las virtudes a la Inteligencia,

al Ser; y, una vez alla, hay que recorrer la etapa superior del viaje» (Enéada, I, 3,
2).

Un viaje que no es sino el que recorre la dialéctica en su afan de conocer
racionalmente qué es cada cosa, en qué difiere de las otras y qué hay de
comun en ellas. El amor por lo bello es el que introduce en la dialéctica,
entendida como proceso del pensamiento que percibe el ser y la realidad, lo
que implica elevacion segin tres grados: musico, amante (€)rwtiko/j) y
filésofo. Es el método plotiniano de acceso a las ideas:
«Qué arte, qué método, qué practica nos sube a don-de debemos
encaminarnos? Que la meta adonde debemos dirigirnos es el Bien y el
Principio supremo, que-de bien asentado como cosa convenida y con multiples
argumentos demostrada. Es mas, los mismos argumentos con que
demostrabamos esto, eran una forma de subida. Ahora bien, ¢quién debe ser el
destinado a la subida? ¢Acaso el que haya visto todo o el que — como dice
(Platén) — "haya visto mas, aquél que "en la primera encarnacion se encarna
en el germen de un varén des-tinado a ser filésofo, un musico o un amante
(e)rwtikou=)" (Fedro, 248d). He aqui, pues, los destinados a la su-bida: el
filosofo, el musico y el e)rwtiko/j» (Enéadas, 1, 3, 1).

Erotica saber aparecen profundamente vinculados también en el
y

pensamiento de Plotino. Eros vuelve a ser intermediario necesario en el
caminar hacia el conocimiento.

El Cristianismo tuvo necesarilamente que pensar el amor porque éste era en su
principio radical. Se presenté como religiéon universal, catélica, porque sostuvo
que todos los hombres forman parte de una misma generacion no carnal sino
espiritual, en virtud del principio del amor y de la caridad: El precepto
veterotestamentario «Amaras al Sefior, tu Dios, con todo tu corazén, con toda
tu alma, con toda tu mente» (Deuteronomio, 6:5) fue transformado por Jesis en
la norma en que se habifa de fundar toda su predicacion:

«Los fariseos, habiendo sabido que habia cerrado la boca a los saduceos, se
reunieron en grupo y uno de ellos, doctor de la ley, le preguntd para ponetlo a
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prueba: "Maestro, ¢cudl es el mandamiento mayor de la Ley?". Y El respondié:
"Amaras al Sefior tu Dios con todo tu corazén, con toda tu alma y con toda tu
mente; éste es el mayor y el primer mandamiento. El segundo es semejante:
amaras a tu préjimo como a ti mismo. Sobre estos dos mandamientos se funda
toda la Ley y los Profetas"» (Mateo, 22:34-40).

La tradicion cristiana mantuvo la idea de que amor y conocimiento son
términos correlativos, puesto que el uno lleva necesariamente al otro. Como
ejemplo de ello, valga uno de los mas grandes teéricos del amor en la Edad
Media, San Bernardo. Es cierto que mostr6 aversion por la filosoffa: «lLa vacia
locuacidad de los filésofos no es buena lluvia, que trae mas esterilidad que
tertilidad» (Sobre el Cantar de los Cantares, sermédn 58, 7), pero esta repulsa no
significa que rechazara la razon ni la investigacion racional en si misma, sino
s6lo de aquélla que es fruto de la curiosidad, porque ésta es el primer grado de
la soberbia, que aleja al hombre de su verdadero objetivo: el conocimiento de
s{ mismo y el testimonio del yo. El saber tiene su valor, siempre aspira al
conocimiento de s mismo. Es que al hombre le es necesario saber de si
mismo, penetrar en su propio interior para saber qué es, quién es y como es:
«Esta consideracion de ti mismo abarca tres preguntas: si consideras qué eres,
quién eres, como eres» (Sobre la consideracion, 11, 7). Porque sélo después de
conocer su realidad carnal y de hallar en su alma la imagen de Dios, podra
elevarse a la contemplacion y union con Dios. Agustinianamente, el noverin me
lleva al noverim: Te.

Este saber no sigue una via puramente intelectual, sino que es fruto de la
experiencia personal, de la experiencia interna que conduce al hombre a
reconocer su propia miseria, de la que nace la humildad, que es el camino que
lleva al hombre a la verdad. Al sentir el hombre compasion de su propia
miseria y de la de los otros, al reafirmar la humildad como camino hacia la
verdad, se produce en ¢l como gratificacion el sentimiento de la caridad, del
amor. La consideraciéon de si descubre que el hombre es esencialmente
capacidad de amar. Conocimiento y amor han de ir, pues, a la par. La eruditio y
la dilectio deben ensamblarse, unirse: la ciencia sin amor hincha; el amor sin
ciencia destruye, decia el Apéstol. El amor es el que abre al hombre al saber,
porque conocer y amar es la manera que tiene el alma de aplicarse a la verdad,
de llegar a Dios. El amor es principio impulsor que lleva al hombre desde su
humildad, desde su inicial reconocimiento misero, hasta la contemplacion de

Dios (RAMON GUERRERO, 1995: 11-32).

A diferencia del Cristianismo, el Islam no es una religién basada en el amor.
Su principio fundamental es el del reconocimiento de la unicidad divina y del
caracter profético de la revelacion. El Dios del Islam, el que «posee los mas
bellos nombres» (Coran, 20:8), es "El Amoroso, El Afectuoso, El constante
en su amot" (alwadud). Entre los nombres divinos no esta el de "Amor"
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propiamente dicho, pero el Cordn concede un lugar importante al amor, tanto
de Dios por el hombre como del hombre por Dios. Asi se lee en algunas
aleyas:
«Di: “Si amais a Dios, jseguidme! Dios os amard y os perdonari vuestros
pecados. Dios es indulgente, misericordioso”» (3:31).

«Creyentes! Si uno de vosotros apostata de su fe, Dios suscitara un pueblo, al
cual El amara y del cual El sera amado» (5:54).

El término arabe usualmente empleado en el Cordn para designar el amor es hubb.
Una vez se emplea el término mababba, de la misma raiz que el anterior. Y
también es usado el término wudud aplicado a Dios en tanto que ama con un
amor tierno, con un amor de carifio; es un término que aparece asociado a rabin:

«Mi Sefior es misericordioso, lleno de amom (11:90),

Y a gafur.
«Fl es el Indulgente, el lleno de amor» (85:14).

Pertenece a la rafz, w-d-d, que conviene retener, porque la volveremos a
encontrar mas adelante, a la que también pertenece el nombre divino citado
antes, al-Wadud, "E1 Amoroso", al que se refieren dos grandes autores del
Islam clasico, Algazel e Ibn "Arabi de Murcia, en los siguientes términos:

«Al-Wadud. Es el que desea amorosamente (yahibbu) el bien para todas las
creaturas, pues las reconoce como hermosas y las elogia. Estd cercano al
significado de rahim (El Misericordioso. Recuérdese la aleya antes citada); pero
la misericordia es una relacién hacia el compasible (marhum), pues el
compasible es el necesitado y el indigente. Las acciones propias del que es
misericordioso exigen que alguien sea compasible y débil, mientras que las
acciones propias del amoroso no lo exigen, sino que son un favor desde el
principio a consecuencia del amor (wadd)» (Al-Gazali, Al-Maqsad al-asna fi
sarn ma ani asma' Allah al-husna, 1982: 132).

«La afable amistad (wadd) consiste en la manifestacion efectiva del amor
(mahabba), en el cual se funda, y en la constancia... Asi pues, el Amante (al-
Muhibb) es aquel cuyo amor es desprendido y puro y esta consagrado a la
voluntad del Amado, mientras que el Amoroso (al-Wadud) es aquel cuyo amor
es constante» (Ibn Arabi, El secreto de los nombres de Dios, 1997: 188)

A partir de algunos textos del Cordn, el Islam desarrollé una via mistica, la
conocida por el nombre de fasawwuf o sufismo. Una via que, precisamente,
busca el conocimiento de la Suprema Realidad o Verdad (a¢/-Hagq) a través del
amor. Para unos sufies, el amor es una magdma, una “estacion” o etapa. Para
otros, es un Aal, un estado espiritual. En cualquier caso, un momento
intermedio en el movimiento de ascenso hacia Dios, hacia el conocimiento del
Bien Absoluto, que, a diferencia del Bien platénico, no es una idea, sino el
Bien mismo en tanto que vive y se ama. Este momento intermedio se
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manifiesta como tendencia, como tension hacia algo. Asi lo defini6 al-Yunayd:
«El amor es la inclinacién de los corazones» (Abu Bakr al-Kalabadi. Kitab al-ta
‘arruf, 1934: 79)

Algazel lo defini6 as:

«El amor viene a ser como la inclinacién de la naturaleza hacia un objeto
placentero (mayl al-tab 'lla al-say' al-mulidd) y cuando esa inclinacién se afianza
y se fortalece se llama pasion (isq)» (Al-Gazali. Thya' 'ulum al-din. Damasco,
s.a., vol. IV, p. 254)

Es, pues, una propensiéon hacia un conocimiento discursivo, sino intuitivo,
por lo que las potencias cognoscitivas del hombre se ponen en juego. El
mistico se ve impulsado por el amor al verdadero conocimiento de lo divino,
que le capacita para ver a Dios en Su belleza y hacerse uno con El en unién
mistica. Asi lo expresoé al-Yunayd:

«Dios otorga al iniciado un profundo amor por contemplar Su Esencia; luego,

el conocimiento deviene vision; la visidn, revelaciéon; la revelacion,
contemplacién y la contemplacion, existencia (en Dios)» (SMITH, 1994: 120)

Algunos de los primeros misticos emplearon términos usados en la poesia
erética. Asi, en lugar del término coranico hubb, usaron un término mas fuerte,
i5q, el deseo amoroso y pasional, caracterizado por Ibn "Arabi como

«el exceso de amor o el amor excesivo... que llega a invadir por entero a todo

el hombre y acaba por obcecatlo, hasta el punto de que no ve ya cosa alguna
que no sea su amado» (Ibn 'Arabi. Futuhat makiyya, 1981: 491-492).

Fue un término empleado por Avicena para designar el amor natural de todo
ser limitado por su principio de perfeccion (Risala fi-I-'isq, 111 fasc., p. 1-27).
Entendido entonces como un sentimiento que sobrepasa los limites del amor
puro, no podia ser aplicado a Dios, ni siquiera al hombre que ama a Dios.
Ante la oposicion de los tedlogos, los discipulos de los primeros sufies,
especialmente los del martir al-Hallay, substituyeron el término sg por el de
mahabba, que se convertiria en el usual de la literatura mistica.

El rechazo de los tedlogos hacia las ideas sufies impidi6, quiza, el estudio por
parte de aquéllos del problema del amor en la religion islamica. De hecho,
entre la excelsitud de Dios y la insignificancia del hombre, los mas apegados a
la tradiciéon no encontraban una posible relacion de reciprocidad. El amor a
Dios, para ellos, consistia en adorarle y obedecetrle conforme a las normas de
la sari'a. No querfan oir hablar del amor, puesto que lo interpretaban en
sentido material, recordando, quiza, el significado que éste tenia en la poesia

popular.
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Fuera del ambito religioso, el amor tenfa una larga tradicién en la poesia arabe,
donde fue tratado de modo diverso segin pertenecieran los poetas al
ambiente ciudadano o al beduino. Los primeros cantan a la mujer hermosa,
dispuesta a someterse al seductor; la accion de este “amor ilicito” (hubb ibahi)
se desarrolla con sencillez y buen gusto y, a veces, en forma dialogada. Los
segundos narran el amor del beduino por una sola mujer, a la que, a pesar de
las ocasiones que se le ofrecen, nunca llega a conseguir; sus héroes encarnan el
amor mas puro, aquel en que el amante muere antes que profanar a su amada;
es el llamado “amor 'wdri’, término tomado de la tribu de 'Udra, cuyos
miembros, segun los historiadores, eran propensos a sentir este tipo de
pasion. Por eso, éste fue el modelo de amor que inspiré a muchos misticos,
quienes apelaron al Profeta mismo para apoyarse en una autoridad indudable.
Como ejemplo de poesia udri, asi cémo cantaba el desgraciado amante Yamil,
de esta tribu:

«Oh viento del norte! ¢;No me ves desmejorado y loco de amor?
Dame en un don un soplo del halito de Batna; ten la bondad de soplar hasta
ramerl.

Dile: ;Oh pequefia Batna! Un poco de ti basta a mi alma, o un poco menos del
pocox» (Apud Pareja, 1952-54, 11: 770).

Desde finales del siglo VIII parece que comenzé a desarrollarse un interés por la
erdtica, como cuestiéon teodrica, en la cultura arabe. Fue la época en que
posiblemente se conoci6é el Banguete de Platén, lo que provocd un interés
cortesano por el tema del amor-pasion (%), reflejado en las discusiones publicas
que tenfan lugar en la corte. Se nos cuenta que en la época del califa Harun al-

Rasid (+193/809), el visir Yahya b. Jalid b. Barmak

«posefa amplios conocimientos en el ambito religioso y en el profano, muy
inclinado a la discusién y al libre examen, mantenifa reuniones con numerosos
sabios habituados a la controversia y a la especulacion, entre los tedlogos del
Islam y los doctores de diferentes sectas religiosas. En una de estas reuniones
hablé en estos términos: “Vosotros habéis discutido ampliamente sobre
[muchas cosas...] Pasemos ahora a definir el amor pasién (isq), sin entablar
discusion, sino limitindose cada uno a exponer las ideas que le vengan a la
mente» (Al-Mas'udi. Murui al-dahab, 1989, tomo IV, p. 1047-1048; § 2565).

Hablaron muchos contertulios (Ibiden, pp. 1048-1050; §§ 2566-2578). El autor de
la obra refleja, a través de las ideas que expresaron esos contertulios, un
conocimiento de determinadas doctrinas griegas:

1) el amor como afinidad entre las almas;

2) el amor como luz que ilumina el intelecto;

3) el amor como potencia influyente;

4) el amor como causante de sufrimiento y padecimiento;

5) el amor como impulsor del movimiento de las estrellas (PUERTA VILCHEZ,
1997: 504, n. 88).
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La narracién se acaba con una cita de unas palabras de Platén, que hay que
poner en relaciéon con el Fedro: «Ignoro lo que es el amort, sélo sé que es una

locura divina» (Al-Masu'di, gp. ¢it., p. 1053, § 2580).

Palabras que, de inmediato, nos llevan a la influencia de la obra platonica en el
mundo arabe, puesto que ellas son citadas por el literato Muhammad ibn
Dawud de Isfahan (+910), que vivi6 en la segunda mitad del siglo IX, en su
Libro de la flor (Kitab al-zahra), antologia de poemas de amor con comentarios
criticos y exposicion de teorias sobre el origen del amor.

En el siglo X, el grupo s/ conocido por el nombre de Iwan al-Safa’, que ha
sido descrito como una especie de sociedad secreta (Abu Hayyan al-Tawhidi.
al-Imta" wa-l-mu'anasa, 1953, vol. 1I: 3-4), compuso un conjunto de Epistolas,
mezcla de doctrinas filoséficas griegas, de amplia difusiéon e influencia
posterior. La trigésimo séptima lleva por titulo Risala fi mahiyya al-'isq (Epistola
sobre la esencia del amor) (1957, vol. 1II: 269-286). Su objetivo es exponer la
esencia del amor, sus tipos, su origen, sus causas y su finalidad. Se halla
nuevamente la idea del amor como inclinacién o tendencia, presente en todos
los hombres, porque la doctrina que se expone en este tratado es la del amor
como cualidad del alma humana, segin la triple divisién platonica del alma:

«Has de saber que siendo las almas encarnadas de tres tipos, segin los sabios y
filésofos, asi también los objetos de su amor son de tres tipos: 1) El alma
vegetativa y apetitiva, cuyo amor se dirige hacia la comida, la bebida y las
mujeres. 2) El alma irascible y animal, cuyo amor se dirige hacia la violencia, el
dominio yla autoridad. 3) El alma racional, cuyo amor se dirige hacia los
saberes y la adquisiciéon de las virtudes (al-ma ‘arif wa-iktisab al-fada’il)» (ed.
cit., I1I, p. 272; la traduccion es de Albert, p. 194).

Diferentes amores determinados por los distintos temperamentos e influencias
astrales, pero que muestran como el amor-pasion es un tender hacia algo que, en
el caso de los hombres que han sido engendrados bajo el gobierno del Sol,
Mercurio y Japiter, se manifiesta en una naturaleza dominada por el deseo de
saber y de adquirir la virtud y la justicia, que es uno de los objetos de amor, como
se sefiala otro pasaje de la obra:

«Has de saber, hermano, que el amor (mahabba) puede ser de diversos tipos.
Entre ellos... esta el amor de filésofos y sabios por obtener las ciencias (al-
"'ulum), exponer las bellas letras, ensefar las disciplinas, investigar e indagar las
cosas ambiguas, consignandolas en libros y en registros, nacién tras naciéon y
siglo tras siglo, como si fuera algo dispuesto en sus naturalezas y fijado en sus
almas, porque en ello va la vida de las almas, las correccion de las costumbres y
la bondad de los asuntos religiosos y terrenos a la vez» (Ibidem, p. 278; trad.
cit., pp. 199-200).

El amor hace posible el acopio de los saberes y el progreso de las ciencias, a
través del esfuerzo continuo de los hombres a lo largo de los tiempos y en
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conjunciéon con lo obtenido por otros pueblos. Todo ello permite al hombre
alcanzar la perfeccion, en la que consiste la felicidad, porque el propésito final
de todo amor es despertar al alma para llevarla del mundo sensual y corpéreo
al espiritual, trasladarla desde la belleza fisica a la belleza intelectual.

También Avicena esctibi6 una Risala fi I-'isq (Epistola sobre el amor). Considerada
por su editor, A. Mehren, como un #raité mystigue, no es mas que un estudio de
la naturaleza y del amor como fuerza que se da en todos los seres concretos,
por la cual tienden a la perfeccion. El amor, como fuerza, es una disposicion
que se da en los seres y por la que éstos actian. Platonicamente, sefiala cémo
el amor se realiza por grados, desde la belleza sensible hasta la despojada de
toda sensibilidad, y se manifiesta a través de dos formas de relacion: el amor
aparente, que se traduce por un apego a las cosas y a los seres, y el amor
profundo, por el que se experimenta un deseo de realizarse a si mismo. Dos
amores que simbolizan el conocimiento: a las cosas manifiestas y a las cosas
ocultas. El primero sumerge a los hombres en los sentidos y en los objetos de
su pasion; el segundo penetra en las almas e inspira la contemplacion de las
cosas supetriores.

En este breve repaso a la idea de que erdtica y saber son dos términos
complementarios, nos queda hacer mencioén del mas ilustre y famoso de los
teoricos del amor, el cordobés Ibn Hazm de Coérdoba, cuya obra Tawg al-
hamama nos dio en excelente traducciéon D. Emilio Garcia Goémez, con
prologo de Ortega v Gasset (Ibn Hazm. E/ collar de la paloma. Tratado sobre el
amor ) los amantes. Madrid: Alianza Editorial, 5* ed., 1985). Es un libro en el que
narra con suma sutileza y penetraciéon psicolégica y social las mas complejas
circunstancias relativas al amor.

Para el cordobés, el amor es connatural al ser humano; es una especie
particular dentro del principio universal de la atraccion entre los seres. Un
fenémeno unico que, sin embargo, presenta multiples tendencias, que
dependen de la variedad del deseo humano. El amor es tendencia y deseo
enraizados en el mismo ser del alma humana, por ser impulso innato. Este
impulso, del que nace el sentimiento amoroso, se inicia cuando se produce
una toma de contacto visual por parte de un observador que contempla la
imagen o forma de otro ser y la percibe como bella, provocando en el
observador un sentimiento de simpatia y afecto, que puede ir ascendiendo de
grado hasta llegar al delirio o, incluso, hasta la muerte. Elevandose hasta
formas mas bellas en grado, puede proporcionar al hombre la mayor felicidad
a que éste puede aspirar, aquella que da al alma la maxima alegria, serenidad y
quietud, aquella que aporta todas las perfecciones en su grado maximo e
instala en el ser humano una “vida renovada” (a/-mubaddad al-hayar).
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Para Ibn Hazm, el ser humano se distingue de los animales, ante todo, por la
capacidad que le confirié Dios para realizar la virtud y vencer el deseo, que es
el que lo empuja hacia la sinrazén y el mal. El mejor empeno del hombre para
dominar este deseo es el conocimiento o saber, Gnico medio que le permite
superar la ignorancia en que vive el comun de los mortales. La contemplacion
estética, el conocimiento de lo bello, es lo que provoca esa renovacion de la
vida, que significa también una nueva ética, referida a las acciones morales de
los individuos. Toda su teorfa del amor ha de ser entendida con una
proyeccion ética regulada por el mensaje divino y el correcto ejercicio de la
razon. Si la erdtica de Platén finaliza considerando al amor como un deseo de
inmortalidad que trata de satisfacerse en la busqueda de la Belleza identificada
con la Verdad, la erética de Ibn Hazm describe una fenomenologfa del amor
reglamentada por la ética islamica, proponiendo la moderaciéon y la
continencia, pero admitiendo un amplio campo de placeres sensibles e

intelectivos (LOMBA FUENTES, 1967: 126-142; 1989-1990: 117-139).

Podriamos hablar, todavia, de otras teorfas del amor expuestas en el
Occidente islamico. ¢Como no mencionar la teorfa del amor mistico universal
del murciano Ibn 'Arabi (+ 1240), elaborada a partir del hadit profético Allah
Yamilun yahibbu al-yamal («Dios es bello y ama la belleza»), para quien amar a
las mujeres es amar a Dios y para quien el conocimiento de la divinidad exige
previamente el conocimiento de lo femenino? O ¢cémo olvidarnos del
tunecino Muhammad b. Ahmad al-Tiyani (+ 1309-1310), autor de un tratado
erotico titulado Obsequio de la novia y recreo de las almas (Tubfat al-'arns wa-nughat
al-nufus), presentado como una obra de clencia y de estudio (7w wa-nazar)
sobre el amor en el matrimonio? (Cf. PUERTA VILCHEZ, op. cit., 548-561;
sobre Ibn 'Arabi, p.744-805; sobre al-Tiyani, p. 549-554)

Pero vayamos ya a las Mi/ y una noches. No se trata de un libro de autor o
autores conocidos, sino que su origen es popular. Y por este caricter popular,
los cuentos allf narrados se sumergen en el alma del pueblo, en una especie de
inconsciente colectivo que adopta, no por casualidad, ciertos mitos.

No existe un texto unico de las M7/ y una noches. Es un libro elaborado en el
transcurso del tiempo: una primitiva redaccion data del siglo IX, pero no se
han conservado manuscritos de ésta; a partir del siglo XIII el texto, refundido,
se ha preservado en tres manuscritos, de los que el mas antiguo esta fechado
en el siglo XIV vy, en ellos, el nimero de noches no pasaba de trescientas
cincuenta. El dltimo periodo, aquel en el que se completaron las mil y una
noches, se inicié en el siglo XVI y se extendié hasta finales del siglo XVIIIL.
Por fin, en 1835 fue publicado el texto “completo” en Bulaq. Las diferencias
entre las distintas redacciones son tan notables, que se ha hablado incluso de
textos censurados, precisamente por el problema del erotismo de algunos
cuentos. Cuando se habla de erotismo y de obscenidad en las M7/ y una noches
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desde un punto de vista occidental, hay que tener en cuenta que se trata de un
problema de culturas diferentes, con categorias distintas, por lo que su aspecto
erético debe ser estudiado con mayor amplitud de miras y con una mayor
imparcialidad.

La obra permite un amplio abanico de discursos diferentes que proporcionan
un inmenso material de investigacién y observacion. La facilidad para hablar
sobre la obra es precisamente la que le confiere su dificultad a la hora de
sintetizar y condensar sus heterogéneos contenidos. La figura central es el
personaje femenino de Sahrazad, la que cuenta las historias. Se las natra al rey
Sabriyar, quien tenfa por costumbre matar a las mujeres después del primero y
unico encuentro de amor, encuentro extremadamente feliz para el sultan, pero
no asi para las mujeres, que, en finalizando, se sabfan irremediablemente
muertas.

Sabrazad, al contar historias durante un tiempo que se quiere infinito,
representa la heroina que lucha contra la muerte, la que asume el deber de
liberar a las demas mujeres de la terrible suerte que les esperaba. Es el mito, el
arquetipo, de la mujer redentora, cuya mision es evitar que sus comparfieras de
sexo fuesen victimas del deseo de venganza de sultan. Contaba historias en las
que habia episodios con los que el rey podia sentirse identificado y de los que
podia extraer ensefianzas sobre su conducta. La importancia de la palabra en
esta obra es tal que produjo un efecto terapéutico en el rey, al que curd de su
enfermedad - cf. el prélogo de Juan Vernet a su traduccion de Las mil y una
noches, edicion del Circulo de Lectores, Barcelona, 1998, texto que es el que

sigo aqui. Sobre la obra, cf. Jamil Almansur Hadad: "Interpretaces das Mil e
uma noites", Revista de Estudos Arabes, 1, 2 (1993) 53-63.

La relevancia del hecho de contar no puede ser mayor: contar es vivir
(SENDEBAR, 1989: 24-25), al retardarse una accién que se creia
irremediable.

Entre las historias que Sahrazad conté, se halla una que dura varias noches,
desde la noche nimero 436 hasta la numero 462. Tiene que ver con el asunto
que he tratado aqui. Representa la culminacion de la teoria del eros que he
venido manifestando, con la diferencia de que ahora no es un autor quien la
expone, sino que ha quedado subsumida en la cultura popular. Se trata del
relato titulado Historia de la esclava Tawaddnd - se trata de la Historia de la doncella
Teodor, traducida ya al latin por Pedro Alfonso y del que se hizo una version
castellana en el siglo XIII, que influyé en La doncella Teodor de Lope de 1 ega
(VERNET, 1978: 316).

Su longitud nos excusa de leerlo (en la traduccion citada, vol. 11, pp. 405-460).
Pero quiero resumirlo en sus lineas principales para ver de confirmar en él la
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idea del amor como tendencia al saber, para corroborar que erética y saber no
son dos conceptos ajenos, sino complementarios entre si.

Se cuenta que habia en Bagdad un hombre muy poderoso; tenfa riquezas y
fincas y era un gran comerciante, pero Dios no le habia dado la descendencia
que deseaba. Fue entrando en afios, sus fuerzas se fueron debilitando, sus
espaldas se curvaron y se multiplicaban sus achaques; temia perder sus
riquezas en el caso de no tener un hijo que le heredase y que conservase su
nombre. Rezo, ayund, hizo votos, visito a los santones y multiplicé sus actos
de humildad ante Dios. Al cabo de pocos dias, cuando cohabité con una de
sus mujeres, ésta quedo encinta. Dio a luz un hijo varén, al que dio el nombre
de Abu I-Husn (El padre de la belleza). Crecié, fue mayor y se desarrollo.
Estudié el magnifico Cordn, las prescripciones del islam y la casuistica de la
verdadera religion, la escritura, la poesia, la aritmética, el tiro de flechas y llegd
a ser unico en su tiempo.

Cuando lleg6 a la pubertad, su padre le dijo: Te dejo en herencia lo que seria
suficiente incluso para el hijo de tu hijo; dinero en metalico, aldeas, fincas y
jardines. {Hijo mio! En la administraciéon de lo que te lego, teme a Dios y no
sigas mas que a aquel que te ayude.

Al poco tiempo aquel hombre enfermé y murié. Abu I-Husn olvidé los
consejos de su padre. Comid, bebio, disfrutd, se divirtié, hizo regalos y dones,
dilapid6 el oro, se aficion6 a comer, a descorchar botellas de buen vino y se
entretenfa con los cantores. Este estado de cosas duré hasta que el dinero
empezé a faltar; su situaciéon decayod, los que habfan vivido a su lado se
marcharon y se qued6 solo. Tan sélo le quedd una esclava que habia
pertenecido a la herencia dejada por su padre.

Esta esclava no tenfa igual: hermosa, bella, perfecta, esbelta, bien
proporcionada; conocia las artes y las letras y todas las cualidades que se
admiran y descollaba por encima de todos sus contemporaneos. A la belleza
se sumaban la teorfa y la practica; andaba cimbreandose y era de porte
distinguido a pesar de que s6lo media cinco pies; llevaba en sf la buena suerte
y sus sienes parecfan ser dos lunas del mes de sz 'ban en creciente; sus cejas
eran un par de arcos y sus ojos se parecfan a los de las gacelas; la nariz era el
filo de una espada; sus mejillas un par de anémonas; la boca, el sello de
Salomon; los dientes, collares de perlas y el ombligo podia contener una onza
de aceite de moringa; su cintura era mas delgada que el cuerpo de un amante
extenuado por la pasion al que el silencio hubiera hecho enfermar y sus nalgas
eran mas pesadas que dos dunas.

En resumen, por su hermosura y su belleza merecia las palabras del poeta.
Embobaba a quien la veia con su belleza y hermosura, con la suavidad de su
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sonrisa; con la mirada de sus ojos, que lanzaban flechas, le herfa. A pesar de
todo esto, era elocuente al hablar y sabfa componer versos.

Cuando el duefio hubo agotado todos sus bienes y se dio cuenta de que sélo le
quedaba esta esclava, se quedd tres dias sin probar bocado ni descansar
durmiendo. La esclava le dijo:

— iSefior mfo! Condiceme ante el emir de los creyentes, Harun al-Rasid y
pidele diez mil dinares por mi. Si encuentra que soy muy cara, dile: «Emir de
los creyentes, mi esclava vale mucho mas que esto. Examinala y su valor
aumentara ante tus ojos, ya que no tiene igualy. La esclava afnadi6: No me
vendas por menos de lo que te dicho, pues es muy poco para una mujer como
yo.

La condujo ante el emir de los creyentes y se la ofrecid. El califa pregunto:

— ¢Cual es tu nombre?

— Tawaddud.

— jTawaddud! :Qué ciencias sabes?

— Senor mio! Lla gramatica, la poesia, el derecho, la interpretacién del Coran,
la filologfa; conozco la musica, la ciencia de la particion de herencias, la
aritmética, la geometria, la topografia y las antiguas tradiciones; conozco de
memoria el magnifico Coran; domino las tradiciones proféticas por estudio y
tradicion. He estudiado las ciencias exactas, la geometria, la filosofia, la
medicina, la logica, la retérica y la composicién; he aprendido de memoria
muchos textos cientificos, me he preocupado de la poesia y sé tocar el laud, sé
acompafiarme con €l en el canto, conozco la técnica de tocar y arreglar las
cuerdas, y si canto y bailo, seduzco; si me arreglo y me perfumo, mato. En
resumen, he llegado a un punto que sélo alcanzan quienes estan enraizados en
la ciencia.

El califa Harun al-Rasid, al oir tales palabras en muchacha tan joven, se admiré
mucho de la elocuencia que demostraba poseer su lengua y volviéndose a su
duefio le dijo:

— Voy a hacer venir a quienes la van a examinar de todo lo que pretende
saber. Si contesta te pagaré su importe y ain mas. Si no contesta, puedes
quedarte con ella.

El califa escribi6é al emir de Basora, ordenandole que le enviase a Ibrahim b.
Sayyar, el poeta, que era la persona mas versada de su tiempo en dialéctica,
poesia y logica; le ordend, ademas, que convocase a lectores del Coran, a
sabios, médicos, astrélogos, cientificos, gedbmetras y filésofos.

Al cabo de poco tiempo se presentaron todos en el palacio del califa sin saber
lo que ocurtia. El emir de los creyentes llamé a su audiencia y les ordené que se
sentasen. Se sentaron y después mandé que compareciese la esclava Tawaddud.
Esta entr6, se quité el velo y se mostré como si fuese una estrella refulgente.
Le ofrecieron una silla de oro. Saludé a todos y dijo con lengua elocuente:

— {Emir de los creyentes! Ordena que los sabios, los lectores del Coran, los
médicos, los astrélogos, los cientificos, los gedémetras y los filésofos aqui
presentes discutan conmigo.

— Os pido que discutais con esta joven...

Empez6 la discusion. El alfaqui la sometié a un exhaustivo examen sobre
materias religiosas y de practicas cultuales. Al final, todos exclamaban que la
joven conocfa mucho mejor que ellos el saber del que discutian Y a las
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preguntas de la muchacha, los distintos sabios permanecian callados sin decir
nada. El emir de los creyentes mandaba a los diversos sabios derrotados que se
despojasen de sus vestidos, segun pedia la esclava. Los sabios se los quitaban y
se marchaban confusos y avergonzados de la tertulia. También el fil6sofo,
vencido, hubo de quitarse los vestidos y escapé. Vinieron después jugadores de
diversas clases de juegos. A todos venci6 la esclava. Luego vinieron musicos y
tocé melodias que impresionaron a todos los presentes.

El emir de los creyentes, emocionado, exclamo:

— jQue Dios te bendiga y tenga misericordia del que ha sido tu maestro!

La joven se levant6 y beso el suelo ante él. El emir de los creyentes mandé que
le llevasen el dinero y pagd a su duefio cien mil dinares A la joven le dijo:

— jTawaddud! [Pideme lo que quieras!

— Te ruego que me devuelvas a mi duefio.

El joven vivi6 con su esclava Tawaddud la vida mas deliciosa.

Sahrazad dijo al rey Sahriyar: Oh rey! Lo que admira en esta muchacha es la
elocuencia, la profundidad de sus conocimientos, la inteligencia y el dominio
perfecto que tenia de todas las ciencias.

Hasta aqui el cuento de la esclava Tawaddud. La clave del mismo, como se
puede apreciar, esta en ella. Pero no en lo aparente, no en lo que de ella se nos
manifiesta, no en su historia externa, porque eso esta claro: es el saber, es la
ciencia, es el conocimiento y el dominio de las artes y técnicas a la vez. Ella
vence a todos los sabios que ante el califa le son presentados. Eso es algo que
vemos todos.

El quid de la cuestion esta en lo que no se nos muestra, en lo que no aparece,
en lo que oculta el propio nombre de la esclava: Tawaddud. Gramaticalmente,
es el nombre de accién de la forma quinta de un verbo a cuya raiz, w-d-d,
pertenecen los términos a/-Wadud y wudid, que, segin vimos, designaban a
Dios como el Amoroso y en tanto que ama con un amor tierno. Por eso dije
que convenia retener estos términos. La forma quinta anade fuerza reflexiva e
intensidad a la accion del verbo: “esforzarse por amar”, “mostrar amor hacia
algo”, pero también “hacerse querer”, “hacerse amar”. O, como senala la
conocida gramatica de Wright, debe traducirse por la pasiva (Wright, 1974,
vol. I, p. 36, § 47), “ser amado” o, mejor aun, “amarse”.

El nombre de la esclava, entonces, significa ese amor fuerte que corresponde a
una tendencia intensificada. La esclava representa el amor que se dirige hacia
algo. El objeto de la tendencia esta claro: el saber, la ciencia, como nos ha
mostrado el cuento.

La esclava, al vencer a todos los sabios que la han interrogado, al mostrarse
tan experta en todos los saberes y ciencias, mas que representar una tension
hacia la sabidurfa, llega a confundirse con ella. Y es el caracter reflexivo de esa
forma del verbo el que se expresa con toda evidencia: tiende hacia si misma,
se hace querer, se ama, porque es la sabiduria misma y sélo se puede mover
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hacia si. Tawaddud atna eros y saber. En ella se produce total identificacion
entre el amor como tendencia y la propia sabiduria.

La cultura popular, tan importante en la civilizacion arabe y expresada en este
bellisimo cuento, ha sabido proclamar las profundas reflexiones de los
filosofos. )/Erwj y sofi/a no pueden dejar de ir a la patr. El cuento de la
esclava Tawaddud lo ilustra perfectamente.

ks
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