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RAMON LLULL Y LAS TRES POTENCIAS DEL ALMA*

INTRODUCCION

Esta ponencia tiene dos partes que se refuerzan mutuamente: la
una generalisima y la otra muy pormenorizada. En cuanto a la parte ge-
neral, quiero tomar el tema de las tres potencias del alma (base de
aquella genial concepcién luliana de tres Artes paralelas, con sus res-
pectivos drboles') como punto de partida para exponer el «cuadro del
mundo» —aworld picture o Weltbild— del Beato. Dentro de este cua-
dro, las tres potencias —la segunda imagen trinitaria de San Agus-
tin>— juegan un papel importantisimo no sélo en la mistica luliana
sino también en las operaciones del Arte General, segiin se vera en la
segunda parte de la ponencia, dedicada a un estudio detenido de la

* Nota preliminar ariadida en 1967: sigue el texto de la sexta ponencia leida en
el Primer Congreso Internacional de Lulismo, el 23 de abril de 1960. Dado el trans-
curso del tiempo, conviene indicar que su primera parte —sobre el «Cuadro del mun-
do»— representaba entonces el primer eshozo de ideas desarrolladas mas detenidamente
en varios capitulos de El Microcosmos Lul.lia (Col.leccié Raixa, Editorial Moll, Palma
de Mallorca, 1961; edicion encuadernada publicada por The Dolphin Book Company,
Oxford, 1962) y que su segunda parte —sobre «La figura de S»— corresponde a una
etapa de las investigaciones del autor en torno al papel de las teorias elementales en la
combinatoria luliana, situada cronolégicamente entre la publicacién de su articulo «El
nimero primitivo de las dignidades en el Arte general» (Estudios Lulianos, I, 1957,
pp. 309-334, II, 1958, pp. 129-156) y la republicaciéon de dicho articulo (corregido y
ampliado) en forma monogrifica por The Dolphin Book Company (Ramdén Llull vy el
numero primitivo de las dignidades en el «Arte general», Oxford, 1963, vi 4 68 pags.),
en cuyo epilogo se intenté poner la cuestion al dia. Véanse nuevos pormenores sobre
el papel de la tedrica elemental en el articulo del mismo autor sobre «Ramén Llull y
la De Divisione Naturae» (Estudios Lulianos, VII, 1963, pp. 167-180) y las agudas
observaciones del Rdo. P. E.-W. Platzeck, O. F. M., en su Raimund Lull, IT (Diissel-
dorf, 1964) n. 142, pp. 158*-160*, como también su propia ponencia de 1960 («Des-
cubrimiento y esencia del Arte del Bto. Ramén Llully», Estudios Lulianos, VIII, 1964,
pp. 137.154).

' V. S. GALMES, «Proemi a I’Art amativa», Obres de R. Lull, XVII, p. viii.

? Esta trinidad pasa a ocupar el primer lugar en Pedro Lombardo, cuyo ejemplo

es seguido por todos sus comentadores, v. Fr. LUIS ARIAS, O. S. A., Obras de San
Agustin, V (B. A. C.) p. 65.
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«primera figura de S» del Art demostrativa [No. 18, c. 1275, XVII
a la luz de sus antecedentes en el Cap. 331 del Libre de contemplacié
[No. 3, c. 1272, II-VIII: el Cap. 331 ocupa las pp. 193-205 del tomo
VIII]. Como yo quisiera reconocer ya desde el principio de mi traba-
jo, le debo al P. Platzeck la indicacién de que aqui se hallaban los
antecedentes de dicha figura, pero hay que confesar que no coincidi-
mos en su interpretacién (aunque creo que nuestras diferencies sean
reducibles a la concordanca, sin implicar contrarietat irreconcilia-
ble).* Para mi, este estudio tiende a reforzar la hipétesis de que la
metodologia del Arte General estuviera modelada sobre los procedi-
mientos de la combinatoria elemental; pero nétese que me refiero ex-
clusivamente a la metodologia del Arte: nunca he querido sugerir que
la doctrina luliana de las Dignidades dependiese de sus teorias ele-
mentales. El estudio de dicha figura servird, ademds, para poner de
relieve ciertas correspondencias entre el Arte y la mistica lulianas,
correspondencias debidas en parte a su mutuo empleo de las poten-
cias, pero también a su mutua dependencia sobre la estructura del
«cuadro del mundo» del Beato.

PRIMERA PARTE: CUADRO DEL MUNDO

1. La escala del ser.

En cuanto a este cuadro en general, quisiera empezar distinguien-
do entre sus aspectos personales —y por lo tanto «diferenciales»— vy
sus aspectos tradicionales, creyendo que el Beato se apoyaba —al pro-
pagar las ideas personalisimas de su Arte— sobre la recognicién uni-
versal de ciertos «lugares comunes». En palabras de Pedro Salinas,
«la Edad Media es la gran época de los lugares comunes,» que «vinie-
ron a significar algo asi como puntos de vista generales sobre los
grandes temas de la realidad,»® puntos de vista cuya validez se sobre-

3 Al citar una obra luliana por vez primera. se le da ademas del titulo su ni-

mero en J. AVINYO, Les obres auténtiques del Beat Ramon Llull, su fecha (por lo
menos aproximada), y el nimero del tomo de las Obres de R. Lull en que consta,
si estd en dicha serie palmesana. Observacién aiiadida en 1967: teniendo ya el Raimund
Lull del P. Platzeck a nuestra disposicion, convendrd seguir su numeracién de las
obras lulianas desde ahora en adelante.

* V. el resumen de la discusién que tuvo lugar entre el ponente y el Rdo. P.

Erhard-Wolfram Platzeck, O. F. M., después de la ponencia, a ser publicado en las
Actas del T Congreso Internacional de Lulismo.

* PEDRO SALINAS, Jorge Manrique o tradicién vy originalidad (1947) p. 78;
pero Salinas sélo pensaba en los grandes lugares comunes ecristianos,

2
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ponia a las fronteras no sélo de los diversos estados cristianos, sino
también de las tres culturas religiosas que habian heredado el comiin
legado de la filosofia neoplaténica, modificindola para que cuadrase
con la visién esencialmente teocéntrica que estaba a la raiz tanto del
islam como del indaismo y del cristianismo.®

Al centro del «cuadro del mundo» en la Edad Media estaba la
concepcién de la escala del ser —«la concepcién esencial de la cos-
mologia neonlaténica»’—, aceptada por todas estas tres culturas. Esta
concencién abarcaba tres ideas fundamentales: la idea del orden. la
idea de la ierarauia. y una vicién del mundo creado que lo consideraba
romon constituido por una serie de planos sobrepuestos, todos refle-
jiando el mismo ejemplar divino. v conservando por lo tanto una rela-
cién analéeica'entre si. En las palabras de Llull: «Demanaren a 1 amic:
...qui es ton maestre? Resnos e dix aue les significances que les crea-
tures donen de son amat».! va que «totes coses visibles me renresenten
mon amat».” v «enfre semblanca e semblanca ha disposicié e fi e
pronorcié e concordanca».?

T.a presencia de esta relacién entre los distintos «escalones» de
la eseala permitia un ascenso hacia Dios nor medio de la contempla-
cién de la analoeia del ser. idea condensada en el titulo De Ascensione
Mentis in. Deum ver Secalas Creaturarum.  del cardenal Bellarmino
—«auizas la mas famosa elaboracién moderna de esta concencién»!'—,
e imnlicita en acuél del Ttinerarium Mentis in Deum de San Buena-
ventura (obra escrita hacia el fin de 1259. mas de tres ciclos antes
de armélla. v muv nacos afos antes de Ta conversién del Beato).

Dentro de esta estructura ierarauica. el mundo creado se dividia
en dos srandes secciones: el mimdo material v el mundo esniritual.
éste mediando entre amél v el mundo divino del Creador. Estos tres
mundos estaban relacionados entre si. seetfin una analoeia oramética
de San Anselma emnleado (como ha sefialado nuestro Presidente. si-
oniendo al P. Keicher) nor el Beato en su De divine Existentia et
2 cama los tres orados en la comparacién del adietivo: el
mrnda material relaciandndace al espiritnal como el positivo al com-
narativo. v el esniritual al divino como el comparativo al superlativo.

Apentin.

V. el brillante andlisis de GORDON LEFF, Medieval Thought (1958).
7 ARTHUR O. LOVEJOY, The Great Chain of Being (1936) p. 59. Este libro
sigue siendo el estudio fundamental sobre el tema de la escala del ser.
Amic N.° 57 (Obres, IX).
Amic, N° 40.
' Libre de anima, XXI, p. 284.
" LOVEJOY, op. cit., p. 91.
'» E. LONGPRE, 0. F. M., «R. Lulle», Dict. de Théologie catholique, IX (Paris,
1926) v. col. 1116.
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La distancia finita entre los dos mundos creados servia, por lo tanto,
para dejar que se entreviera algo de la distancia infinitamente mayor
que separaba a los mismos dngeles del Creador, a medida que «anava
I amic encercar son amat per vies sensuals e per carreres entellectuals»
en su ascenso.”

La situacién no era, sin embargo, tan sencilla como pudiera pa-
recer a primera vista, y por dos razones: por una parte, tanto el mundo
espiritual como el mundo material se subdividian en varios plano$
relacionados jerarquicamente; por la otra, no podia haber una sola
jerarquia clara y patente por causa de las complicaciones de la teérica
clemental. Los cuatro elementos, por ser inanimados, debieran ideal-
mente de hallarse inferiores a todos los seres animados, pero las ope-
raciones elementales no se limitaban a los seres inanimados, porque
todos los animados se componian directamente de los cuatro ele-
mentos. Asi los elementos no podian ser meros eslabones de una sola
cadena sencilla, sino que venian a constituir una segunda cadena rela-
cionada con la principal de varias maneras y sobre distintos niveles.

Al mismo tiempo. el nivel superior de la jerarquia de los seres
inanimados —o sea el de las esferas celestes— sobrepasaba, y de mu-
cho. el nivel de los seres inanimados inferiores.” Todo lo que sucedia
«debajo de la esfera de la luna» era mudable e inconstante, sujeto a la
comnosicién v a la descomposicién, a la generacién y a la corrupeion
(incluso el cuerpo del hombre. desde luego. aque podia influir sobre
su alma —aunque fuese, segiin los teéloges cristianos incluso el mismo
Beato, sin forzarla—): mientras aue las esferas celestes eran inmuta-
bles y constantes, comnuestas igualmente de los cuatro elementos, pero
en composicién armoniosa v estable. Fn la escala del ser. por lo tanto.
el escalén celestial trascendia el escalén del hombre (cuyo cuerpo co-
rruptible le ligaba al mundo inferior «debajo de la luna»), estando
colocado entre el homhre v los dnoceles. tal como Jo hallamos en la
serie de las Sujetos en el Ars Moona Generalis Ultima [No. 120.
1305-87 v el Ars Brevis [No. 121. 13087.

Estas complicaciones jerarquicas estan reflejadas en la estructura
del Arbre de sciencia [No. 60. 1295-6. XI-XITI], que va subiendo a
través de los cuatro nrimeros drboles materiales al «Arbre humanal».
v lueen —despnés de un ternario de arholes que tienen aque ver con
la actuacién del hombre en este mundo (el «Arbre moral». el «Arbre
imperial» v el «Arhre apostolical»)— contintia subiendo a través del

B Amiec, N.° 352.
¥ E. M. W. TILLYARD, The Elizabethan World Picture (1948)p. 34,
5 jb., 1. c.
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«Arbre celestial» al «Arbre angelical», y luego (después de una di-
gresién sobre la vida futura en el «Arbre eviternal») sigue subiendo
todavia hacia el «Arbre divinal», al cual el lector se acerca mediante
la lectura previa de dos arboles transicionales (el «Arbre maternal»
sobre la Virgen, cuya posicion como Madre de Dios la califica para
introducirnos a su Hijo, cuyo propio «Arbre de Jesu Christ» nos le-
vanta, a través del estudio del Dios-Hombre, al estudio de la Deidad
en si). El hecho de que el alma del hombre se junte con su cuerpo
en un nivel inferior al de los cuerpos celestes tiene consecuencias im-
portantes, en cuanto éstos «influyen» sobre toda la Creacién inferioz
gracias a sus asociaciones elementales."

2. La estructuracion numérica del cosmos.

Esta jerarquica concepcién de la escala del ser era una vision esen-
cialmente ordenada de la Creacién, y el concepto del orden en que se
basaba era un concepto fundamentalmente matematico: «Omnia in
mensura et numero et pondere disposuisti,» se nos dice en el Libro
de la Sabiduria,” y pocos versos de la Sagrada escritura se citan con
tanta frecuencia en la Edad Media. Gracias a este verso, el nimero
llegé a santificarse como un factor estructurizante en la obra divina
—«als formbildender Faktor» en la frase de Curtius®—. Por esta
razon, la estructuracién de los distintos planos que integraban las dos
partes de la creacién obedecia a un riguroso simbolismo numérico
apoyado en razones filosofico-teolégicas. Seglin San Buenaventura
—glosando el De Musica de San Agustin y citando a Boecio—: «Cum
igitur omnia sint pulchra et quodam modo delectabilia; et pulchritu-
do et delectatio non sint absque proportione; et proportio primo sit
in numeros; necesse est, omnia esse numerosa; ac per hoc numerus
est praecipuum in animo Conditoris exemplar® et in rebus praeci-
puum vestigium ducens in Sapientiam».,” o sea «el numero es el ejem-
plar principe en la mente del Creador, y en las cosas el principal ves-
tigio que nos lleva a la Sabiduria». Estamos, claro estd, frente a una
concepcion netamente simbolica y no cientifica del nimero como pro-
totipo abstracto del cosmos: «com sia aco que nombre numeral sia
ymatge vista en nombre real e de coses veres singulars e distinctes,»

' J. B. BAMBOROUGH, The Little World of Man (1952), v. especialmente
Ch. 3 «The Body» pp. 52-81, Ch. 4 «The Body’s effect on the Soul», pp. 82-118.

7 Sap. XI, 21.

® E. R. CURTIUS, Europiische Literatur und lateinisches Mittelalter (1948),
v. pp. 495-6.

» BOECIO, De Arithmetica, v. Obras de San Buenaventura, I (B. A. C.) p. 586.

*  Itinerarium Mentis in Deum, Obras 1 (B. A. C.) p. 586, trad. p. 587.
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dice el Beato en el Arbre de sciencia, «e en la ombra d aquelles apa-
rega la sua semblanga».” Concepcién pagana en su origen” y cristia-
nizada por San Agustin, segun la cual el plano divino, reflejado en
los cielos, esta repetido infinitas veces en el mundo espiritual y el mun-
do sensible.”

Este simbolismo numérico formaba, desde luego, una parte esen-
cial del «cuadro del mundo» medieval, apareciendo entre los lugares
comunes de todos los manuales de erudicion, y —mas extensamente—
en la mayoria de las aritméticas medievales. Para nuestro proposito,
bastara recordar el Liber Numerorum de San Isidoro (basado sobre
la Arithmetica de Marciano Capella, la cual remonta, como todos los
tratados parecidos, a la Introduccion a la aritmética de Nicomaco™),
en la cual (segin ha observado el profesor Santiago Montero Diaz)
«el misterioso simbolismo numérico llena el orbe fisico, como el so-
brenatural y el moral.»® Dentro de este simbolismo, el ntimero 3
ocupa un lugar importantisimo, y esto ya en las fuentes paganas (an-
tes de que hubiese adquirido las asociaciones de la Trinidad cristia-
na), siendo presentado como «el mas perfecto de los nameros... porque
contiene la primera suma del par y el impar; porque se compone de
primero, medio y fin en toda su pureza (la unidad); porque es ger-
men de todo otro nimero y expresion del triangulo: razones todas
ellas absolutamente pitagéricas,»™ pero que constan asimismo en el
Liber Numerorum. Tanto para los pitagéricos como para los cristia-
nos, el 3 era de hecho el primer nimero auténtico —«un es primer
a nombre,» como nos dice el Beato en el Libre de demostracions
[No. 5, c¢. 1275 (XV, x), XV], «e .ij. son comensament de nombre,
e en tres uses de nombre»” —y «veia | amic en ncmbre de .j. e de .iij.
major concordanca que en altre nombre, per co car tota forma cor-
poral venia de no esser a esser per lo nombre damunt dit.»” «De null

# Qbres, XI, p. 217.

2 Para una buena exposicién de estas ideas, dentro de su contexto cientifico,
v. S. SAMBURSKY, The Physical World of the Greeks (1956).

B V. mi articulo El niumero primitivo de las Dignidades en el «Arte general>,
Estudio Lulianos, I (1957) esp. pp. 315-317, donde se cita varias veces a la obra
esencial de V. F. HOPPER, Medieval Number Symbolism (19:38). San Buenaventura,
siguiendo a San Agustin, encuentra nada menos que siete diferencias de ndmeros por
los cuales, como por siete grados, se sube a Dios (op. cit.,, p. 548); mientras que
Hugo de San Victor nos ofrece un andlisis de nueve maneras distintas en que los
nimeros pueden ser significantes (Exegética, P. L. 175, pp. 22-23, v. Hopper, pp.
101-103).

* HOPPER, op. cit.,, p. 97.

’2‘: Introduccién a San Isidoro, Etimologias (B. A. C.) p. 35%.
ibs; 1, io;

7 Qbres, XV, p. 388.

% Amic, N° 2170,
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nombre no uza tant natura con fa de .j. en .iij. e de .iij. en .j.», nos
dice, dandonos todo un catilogo de sus manifestaciones,” y de hecho
«tot so qui es en lo jusan be [= el mundo creado], roda e corre per
unitat e per trinitat.»® Sobre este lugar comln numérico se apoyara
el Beato, desde luego, en muchos de sus argumentos para convencer
a los infieles de la Santisima Trinidad, ya que todas estas razones
pitagéricas para la perfeccion del ntimero 3 habian quedado incorpo-
radas en la razon teolégica diferencialmente cristiana de que «es
ademds el nimero mas sublime porque simboliza el misterio de la

Trinidad» >

Segun Hopper, «la principal innovacién cristiana en la ciencia
numerolégica era la identificaciéon de la dualidad espiritual-temporal
con los nameros arquetipicos 3 y 4»,” los cuales producian (por adi-
cién y por multiplicacion respectlvamente) «los simbolos universales,
7 y 12.»® Pero la asociacién del 4 con el mundo material (por los
cuatro elementos) remontaba, como la perfeccién del 3, al pitagoris-
mo pagano, formando por lo tanto parte de la herencia de todas las
tres culturas, las cuales aceptaban las nociones de la ciencia griega
como base de sus propias ciencias fisica y fisiolégica.** La cuaterni-
dad de los elementos (justificada de una manera muy distinta por
Platén en el Timeo®”) dependia para Llull de la necesidad de pasar
del 3 al 4 para que pudiera explicarse la presencia de la contrariedad
dentro del mundo creado,® pero insiste en la inferioridad del nimero
4 y se afana en demostrar que «jassia que .iiij. sien més que .iij. en
quantitat de nombre, pero tot so no s seguex que sien més que .iij. en
nobilitat» y que cuando los cuatro elementos «se mouen a nombre de
.iij., mouen se per desolviment e per contrarietat, e con se mouen a
nombre de .iij. mouen se per conpondre concordantment .j. conpost

29

Libre de demostracions, pp. 388-9, v. también p. 22.

*® jb.,, p. 279, v. R. D. F. PRING-MILL The Tnmtanan World Picture of
Ramon Lull Romanistisches Jahrbuch, VII (1955-6) esp. pp. 241, 247-8.

*» MONTERO DIAZ, 1. c.

> Op. cit., p. 83.

# TIb., p. 84. En cuanto al 7, recordemos las palabras de San Agustin: «De
septenarii porro numeri perfectione dici quidem plura possunt: sed liber iste jam
prolixus est... Hoc itaque satis sit admonere, quod totus impar primus numerus
ternarius est, totus par quaternarius: ex quibus duobus septenarius constat. Ideo
pro universo saepe ponitur, sicuti est, Septies cadet justus, et resurget [Prov. XXIV,
16]», Civitas Dei, XI, 31.

¥ V. la continuacién del art. cit. en la n.° 23, Estudios Lulianos, IT (1958)
esp. pp. 132-40.

% Para una comparacion detenida entre el razonamiento de Platon (Timeo, 31
B-32C) y el del Beato (Arbre de sciencia, Obres, XI p. 27), v. art. cit. en la nota
antenor, PpP- 1389
V. la n°
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de .iij.»" El gran problema de la numerologia consistia en la recon-
ciliacion del 3 con el 4, ya que la dualidad de los dos mundos creados
tenia que ser reducible a una congriiencia sistematica para que no se
interrumpiera lo que Probst ha llamado «le double mouvement néo-
platocien de descente du Bien dans la Création et de Procession de
la Créature vers I'Intelligible par la contemplation»,”® y veremos des-
pués que el Beato también se preocupé de reconciliarlos a su mane-
ra, logrando su solucién definitiva del problema al terminar el des-
arrollo de su doctrina de los correlativos de las Dignidades.

Para comprender los aspectos numerologicos de su pensamiento,
empero, conviene que nos familiaricemos con una regla mas: el princi-
pio que cuadrar un namero lo extiende sin modificar sus propiedades
originales.”” Cuadrar el 3 nos da el 9 —el ntiimero de las Dignidades en
el Arte General desde el Ars Inventiva Veritatis [No. 38, c¢. 1289 (CA,
I, p. 291)] en adelante—, y cuadrar el 4 nos da el 16, el namero pri-
mitivo de las Dignidades en el Arte y nimero (sea senalado de paso)
de los arboles en el Arbre de sciencia (libro cuidadosamente ajustado
para conseguirlo, anadiendo el «Arbre exemplifical» y el «Arbre ques-
tional» a los catorce ya citados.)Cada uno de estos arboles se subdivi-
de ademads en siete partes —rayls, tronc, branques, rams, fulles, flors,
fruyt— de modo que el mismo plano organico queda impuesto sobre
todos los niveles del ser y por lo tanto sobre todos los campos de la
ciencia, estructurados todos ellos sobre una combinacién del 3 espi-
ritual y el 4 material.

3. El microcosmo y el macrocosmo

Dentro de la «hermosa compostura
de esa varia inferior arquitectura
que entre sombras y lejos
a esta celeste usurpa[s] los reflejos»®

(como lo describe Calderén), habia al lado de la serie de correspon-
dencias entre los distintos escalones otra serie de correpondencias
entre el macrocosmo y el microcosmo.” La idea de que el hombre

7 Libre de demostracions, p. 389.

® J. H. PROBST, La Mystique de Ramon Lull (Beitrage z. Geschichte der
Philosophie des Mittelalters, XIII (1914) Heft 2-3), p. 54.

*® V. HOPPER, pp. 82, 100, 102.

“ El gran teatro del mundo, versos 1-4.

“ Cada escalén tenia, ademds, su propia organizacién jerarquica: «El principio
de la gradacién se aplicaba también dentro de cada clase...: de cada especie, habia un
ejemplo superior a los demds, y éste constituia el eslabén que unia aquella clase a la
clase inmediatamente superior. Las bestias reconocian al leén como rey; los peces, el

8
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constituia un pegueno mundo estaba intimamente ligada a la con-
cepcion de la escala del ser y era igualmente de origen griego, jugando
un papel tan importante como aquélla en el pensamiento del Beato.
Hablando de este «parallélisme du Microcosme et du Macrocosme,
maintenu par une participation constante des Exemplaires éternels,
incrées a la Création et a la conservation des choses finies, temporelles,
accidentelles», Probst ha llegado a afirmar «peut-étre le lecteur n’a-t-il...
jamais recontré ailleurs jusqu’a Ramon de Sibiude... affirmation plus
enérgique et suivie de la correspondance du Monde divin, du Monde
humain, de la Nature, de la Trinité des Personnes, des Puissances de
I’ame, des Qualités des choses, unifiées dans I’Essence divine, dans
I’dAme immortelle douée du Libre Arbitre, dans la Vie.»” Nos halla-
mos, una vez mas, ante una combinacién de ideas diferencialmente
cristianas (como lo es «la correspondance... de la Trinité des Personnes
[et] des Puissances de ’Ame») con otras ideas fundamentales de la
cultura de todo el mundo medieval; y hallaremos, otra vez, que las
ideas diferencialmente cristianas se apoyan sobre las que traspasaban
todas las fronteras. Tradicionalmente, el hombre reflejaba la estructura
de ambos mundos creados por ser un compuesto de cuerpo y alma.
Hablando a lo cristiano, reflejaba la estructura ternaria del mundo
espiritual (y de su Creador) en las tres potencias del alma, y la
estructura cuaternaria del mundo material en su cuerpo, compuesto
(como todas las cosas «elementadas») de los cuatro elementos fuego,
aire, agua y tierra.” De ahi que el 7, niimero universal, también sim-
bolizase al hombre, v. g. en el Liber Numerorum de San Isidoro.*

Todas estas ideas de que vengo hablando se hallaban entre aque-
llos lugares comunes a los cuales se referia Pedro Salinas (pensando
en la cultura especificamente cristiana) cuando dijo que «formaban
un depdsito de opiniones sélidas y fundadas, que se forjaron en los
senos de la doctrina cristiana y de la filosofia, y que la masa de las
gentes aceptaba».® Y todas pueden observarse en el «cuadro del mun-
do» del Beato, pero reforzadas por otras mas personales, que las apo-

delfin; hasta las piedras tenian su soberano». (BAMBOROUGH, op. cit., p. 14 —la
traducciéon es mia—), Todas estas ideas siguieron siendo lugares comunes hasta el
siglo diecisiete, como puede verse tanto en E. FRUTOS, La filosofia de Calderén en
sus autos sacramentales (Zaragoza, 1952), como en las obras de Bamborough y Tillyard.
V. también E. M. WILSON, The four elements in the imagery of Calderén, Modern
Language Review, XXXI (1936), pp. 34-47.

“  Op. cit.,, p. 53.

#  «En axi com lo cors d ome es de .iiij. elements, axi la dnima es en .iij. vertuts
esencialment» (Libre de contemplacié, Obres, IV p. 396). V. BAMBOROUGH, op.
cit., pp 20-28; TILLYARD. op. cit., pp. 60-73, 84-93.

V. la dlscusmn de MONTERO DIAZ, 1. c.

* SALINAS, 1. c.
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yan a la vez que se apoyan en ellas: en el sistema luliano (en su
forma definitiva) la visién ya tradicional aparece estructurada ade-
mas por la manifestacién analégica, sobre cada escaléon, de las
nueve Dignidades y de sus veintisiete correlativos (relacionados entre
si por los nueve principios relativos, tres de los cuales —contrarietat,
majoritat y menoritat— sélo aparecen ya dentro del mundo creadc)t®
cuya interaccién con la jerarquica escala del ser constituye la verdade-
ra trama y urdimbre del universo. El reflejo de los correlativos activos
de las nueve Dignidades constituye la forma de cada escalén (como
de cada criatura individual), el reflejo de sus correlativos pacientes
constituye su materia, y el reflejo de sus acciones correlativas consti-
tuye la «concordanca» entre su forma y su materia;” la suma de dichas
formas constituye la forma universal, la suma de dichas materias su
materia, y la suma de sus «concordances» la «concordanga» —o ne-
xo— del universo entero.®

4. El microcosmo luliano y las potencias

Gracias a la correspondencia entre macrocosmo y microcosmo,
todo esto queda plenamente manifestado en la estructura del micro-
cosmo luliano, tal como se le puede estudiar en el capitulo «Home,
com és home?» del Libre de home [No. 86, 1300, XXII, el capitulo
«De homine» del Liber de Correlativis Innatis [No. 160, 1310], o el
dibujo de la estructura del hombre que consta en el Breviculum (com-
puesto, sin duda por Thomas le Myésier o bajo su direccién, a los
pocos anos de la muerte del Beato). Publiqué este dibujo como ilus-
tracion a mi articulo en el Romanistisches Jahrbuch,” y quisiera
emplearlo de nuevo aqui, para poder resumir estas correspondencias
rapidamente, de un modo general, y para poder indicar precisamente
cémo las potencias del alma quedaban integradas dentro del esquema,
exponiéndolo con la ayuda del texto catalan del Libre de home (mag-
nifico ejemplo del 1éxico especial del Beato, con «séries de mots téc-
nics correlatius»).®

% V. art. cit. n. 30, p. 244.

% TIb., p. 248.

% Liber de Correlativis Innatis [No. 160, 1310] Dist. III «De toto universo».
Art. cit. n. 30, fig. 2, p. 253. Donde aparecia <Huiusmodi rationalis> en
aquella fig., se ha sustituido ahora «<Humidum radicale», corrigiendo asi un error de
lectura gracias a una advertencia del Dr. J. N. Hillgarth.

% F. DE B. MOLL, Notes per a una valoracis del lexic de Ramon Llull, Estu-
dios Lulianos, I (1957) esp. pp. 198-200 (tirada aparte, pp. 42-44). Mi estudio «Some
Lullian contributions to the Catalan technical lexicon» (inédito, premiado con el Premi
Pompeu Fabra en los Jocs Florals de 1956) también versaba sobre la terminologia de
la doctrina correlativa, y forma la base para un articulo ahora en preparacion sobre
la terminologia trinitaria luliana.

10
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112 R. D. F. PRING-MILL

El punto de partida de la representacién esquematica esta en las
palabras «Hominis constructio ex omni quod creatum est» (afirmacién
de su naturaleza microcésmica): arriba de ellas se halla la estructura
del alma con sus potencias; y debajo, la del cuerpo en cuatro nive-
les, ya que «home és substancia ajustada de anima racional e de cors
elementat, vegetat, sensat e yimaginat (sic)».” Cada uno de estos siete
planos sobrepuestos se despliega en sus correlativos: primero en el
activo y el pasivo (imagenes del Padre y del Hijo), de los cuales
procede el acto (imagen del Espiritu Santo); y cada uno de estos
correlativos ejemplifica el correlativo correspondiente de todas las Dig-
nidades simultineamente, que asi se manifiestan en los tres términos
apropiados sobre todo escalén del microcosmo —y del macrocosmo—.

Baste considerar el procedimiento con respecto a las potencias:
«En anima ha parts actives e parts passives, e actus naturals qui sén
de les parts actives e de les parts passives. Les parts actives sén la
memorativitat, intellectivitat e amativitat,» (el Libre de home emplea
los términos abstractos,” mientras tanto el esquema como el Liber de
Correlativis Innatis emplea los concretos recolitivum-intellectivum-
volitivum) «e la natural e speritual bonitivitat, magnitivitat, durativi-
tat, possitivitat, virtuitivitat, veritivitat e delectivitat, de les quals és
la memorativitat, intellectivitat e amativitat de la anima».?® De la misma
manera, «les parts passives son la memorabilitat, intelligibilitat e ama-
bilitat e lur natural speritual bonibilitat» etcétera,” y los «actus natu-
rals qui sén de les parts actives e passives sén lo natural e consubs-
tancial speritual menbrar, entendre e amar, e lur natural bonificar,
magnificar, durar, possificar, virtuificar, verificar, e delectificar, dels
quals sén lo menbrar, entendre e amar».”

Siguiendo hacia la derecha en el dibujo, hallamos que los nueve
correlativos del alma quedan reunidos en la palabra «ex», de la cual
se distribuyen de nuevo para agruparse no ya seglin su potencia sino
segin su naturaleza: de modo que los tres activos constituyen junta-
mente (en las palabras del Libre de home) «una forma communa
d’anima; e les parts passives... totes ensemps ajustades fan una comu-
na matéria speritual e natural de la anima»,® mientras los «actus
naturals... ensemps ajustats fan un comi actu qui sta miga enfre la

' Obres, XXI, p. 26.

2 V. MOLL, art. cit., p. 200 (tirada aparte, p. 44).

% Obres, XXI, p. 26.

% 1Ib.,, 1. c. En ambas ocasiones la serie de nueve dignidades de las artes
posteriores queda reducida a siete.

% TIb., pp. 26-7.

% Ib., p. 26.
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forma e la matéria speritual per lo qual se conjunyen e s ajusten, e
de tots tres resulta una substancia qui és anima racional».” Desgra-
ciadamente, el dibujo ha dejado de reunir los «actus naturals» en un
«comu actu», descrito bajo el nombre mas especifico de natura conne-
xiva en el Liber de Correlativis Innatis.® Hablaremos de las razones
para esta omisién dentro de unos momentos, pero antes de proceder
adelante quisiera insistir sobre el plano que hemos hallado en esta
representacion del alma: tres potencias, cada una de las cuales se
despliega en tres principios que se vuelven a agrupar de otra manera,
constituyendo tres ternarios nuevos que se resumen en otro ternario
alin —mas comprensivo— que se resuelve en la unidad del alma. En-
contraremos el mismo dibujo (aunque no se refiera a la misma serie
de principios) al estudiar la constitucién de la «primera figura de S»
del Art demostrativa: la constitucién jerdrquica que se esconde, a
primera vista, debajo de su constitucién geométrica de cuatro cuadran-
gulos concéntricos metidos en un circulo.

Si estudidsemos detenidamente el «cors de home», descrito en el
parrafo siguiente del Libre de home y representado en la mitad inferior
del dibujo, hallariamos que queda estructurado de la misma manera
que su alma, aunque hay la pequena complicacién adicional en el
dibujo (implicita, pero no explicita, en los dos textos lulianos) de que
el escalén sensitivo y el escalén elementativo se subdividen para que
consten todos los seis sentidos exteriores (los cinco tradicionales mas
el affatus luliano,” todos desplegéndose del sensus communis) y todos
los cuatro elementos.” Habiéndose desplegado ambos escalones en sus
partes constitutivas, éstas se despliegan en sus propios correlativos;
después, todo procede como en el alma, reuniéndose las tres series de
correlativos para constituir la forma, la materia y el nexo del cuerpo
(aunque la natura connexiva no conste en el dibujo).*

Ahora bien, «home... esdevé home per ajustament e appropinca-
ment de ses parts»;* pero su alma y cuerpo pueden ajustarse de dos
maneras. La primera es la que esta descrita en el Libre de home, pero
que no consta en el dibujo del Breviculum: segin el Libre de home,

% TIb., pp. 26-7.

% Dist. VII, «De homine.»

¥ Tema del Libre del .vj.er seyn lo qual apelam Afatus [No. 54, 1294], tra-
tado cuya edicién critica estoy preparando para las Obres de R. Lull.

® El Arbre de sciencia contiene la mejor exposicion de las ideas fisiolégicas del
Beato, pero nétese que hay que estudiar no solamente los cinco primeros arboles sino
también el «Arbre celestial», v. F. A, YATES, The Art of Ramon Lull (An Approach
to it through Lull’s Theory of the Elements), Journal of the Warburg & Courtauld
Institutes, XVII (1954) esp. pp. 147-51.

¢ Obres, XXI, p. 27.

¢ TIh., p. 26.
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las formas del cuerpo y alma, ajustadas entre si, constituyen «una
comuna forma de home qui és d amdues... e ella passa en ter¢ nombre
en quant no és forma de anima ni és forma de cors» (jotra imagen
trinitaria mas!), y de sus dos materias se constituye una «matéria
comuna» («movent emperd la forma de 1 anima la forma del cors
que mova la matéria del cors a una fi de matéria comuna»), ajustan-
dose analogamente los «actus de | anima e del cors» para que resulte
«un actu comd, per lo qual e en lo qual e ab lo qual la forma del home
e la matéria se conjunyen e s ajusten... e hix home qui passa e esta
en ter¢ nombre»,” de modo que el hombre queda estructurado trini-
tariamente hasta en el ultimo detalle de su constitucién.”

La otra manera de integrarlo —menos interesante por ser menos
original— es la que esta representada en el dibujo, y descrita en el
Libre de anima racional [No. 62, 1294, XXII, segiin el cual «anima
és forma al cors» — ademas de ser «forma per si matexa»— «en
quant enforma lo cors per accident, co és a saber, per ¢o car participa
ab ell, axi con la volentat del home qui mou lo cors de un loch en
altre»;® o como el Beato lo expresé en el Liber de Correlativis Innatis,
«quae Anima est, ipsum corpus perficiens, & gubernans, atque ejus
potentias movens ad actionem, ut vivat. et etiam ad passionem».® El
dibujo del Breviculum, al integrar el hombre haciendo del alma su
forma y del cuerpo su materia, rechaza toda interpretacién trinitaria
de su composicién, diciendo explicitamente «Totum compositum in
tertio numero» menos el hombre «qui nec est: Anima sua + Corpus
suum»; de ahi sera, sin duda, que dejase de representar la reunién de
los «actus» espirituales y corporales. El Liber de Correlativis Innatis
describe ambas maneras de constituirse el hombre, dando sin embargo
mas atencién a la manera especificamente luliana, basada sobre la
manifestacién de las Dignidades en la estructuracién correlativa del
microcosmo.

Si ahora dejamos el dibujo. para hablar brevemente de las tres
potencias en si, hallaremos que juegan un papel capital dentro del
microcosmo por dos razones. Primero, porque Dios es «obgectable a

¢ Tb., p. 28 (parrafo que mereceria citarse in extenso).

“ Nétese que el procedimiento de desplegar las dos partes del hombre en sus
respectivas series de forma--materia4-nexo, y de agrupar a éstas segiin su naturaleza
para constituir un sélo ternario nuevo, es el mismo que se habia empleado antes tanto
dentro del alma (donde lo estudiamos detenidamente) como dentro del cuerpo (en
donde permite establecer una reconciliacion definitiva entre cuaternidad y trinidad).
Hay que recordar constantemente, ademds, que cada uno de todos estos correlativos
es una manifestacién del correlativo correspondiente de toda la serie de Dignidades
divinas.

®  Obres, XXI, p. 189.

“ Loc. cit.
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creatura en .iij. maneres tant solament, co és a saber, en membrar,
entendre, amar Déu..., e car Déus és membrable, ha creada creatura
memorativa; e car Déus és intelligible, ha creada creatura intellectiva;
e car Déus es amable, ha creada creatura amativa».” Segundo, porque
—aunque estas funciones hacia Dios estan desempefiadas por las mismas
potencias en los angeles— convenia que las potencias estuviesen en el
alma del hombre también «car anima racional és conjuncta ab cors
human lo qual participa ab totes creatures», de modo que el alma
puede servir de «mijan e strument per lo qual les creatures corporals
pusquen atényer lur fin en Déus»:® las correspondencias entre macro-
cosmo y microcosmo son, por lo tanto, esenciales per ¢o que les corpo-
rals creatures hagen fi en la qual pusquen haver repos».

Un estudio detenido de estas y otras opiniones del Beato sobre
las tres potencias necesitaria un examen minucioso de toda una serie
de textos (para lo cual no hay tiempo en esta ocasién),” y convendria
que se hiciera a la luz de sus posibles fuentes (para lo cual yo nc tengo
la preparacién teolégica adecuada). Baste por ahora sefialar que, ya
desde lo primero, expone el tema siempre teniendo en cuenta su ca-
racter de imagen trinitaria (opinién derivada, desde luego, del De
Trinitate de San Agustin, directa o indirectamente), estableciendo un
paralelo entre la generacién del Hijo por el Padre y la generacién del
entendimiento por la memoria, y otro entre la procesién del Espiritu

¢ Libre de anima racional, Obres, XXI, p. 166, q. v. A la pregunta «Anima,

és ymage de Déu?» el Beato contesta «Anima és ymage de Déu en quant és substancia
speritual en la qual anima Déus entén; car en axi con lo mirayll és himagen de cors
en quant pren la semblanca d aquell en si mateix, en axi anima és ymage de Deéu,
en quant ateny Déu membran, entenent e amant Déus en si matexa» ib. p. 190.

¢ TIb., pp. 166-7, q. v.

® Habria que considerar tres grupos de textos, el primero de obras misticas (v.
n. 72) el segundo de obras cartisticas» (las versiones del Arte que contienen la Fi
gura de S —Ars Magna [No. 1], Ars Universalis [No. 2], Art demostrativa [No.
18, c. 1275, XVI]— mads varios textos del ciclo del Art demostrativa, especialmente
Introductoria Artis Demonstrativae [No. 217 y Lectura super Figuras Artis Demons-
trativae [No. 22]; y el tercero de obras ni misticas ni artisticas, algunas de ellas de-
dicadas exclusivamente a las potencias y otras que contienen una exposicién del tema
dentro de un contexto mas amplio (aparte de los datos proporcionados incidentalmente
en la Doctrina pueril [No. 14, c. 1278, I], el Blanquerna [No. 31] y el Felix, me-
recen estudiarse especialmente el Libre de demostracions [No. 5. e¢. 1275, XV, Libre
d’entencié [No. 32, 1283-5?]. Libre de anima racional [No. 62, 1294, XXI7]. Arbre
de sciencia [No. 60, 1295-6, XI.XIIT], Proverbis de Ramon [No. 63. 1296, XIV]. la
trilogia todavia inédita de 1303 Liber de Intellectu [No. 103], Liber de Voluntate
[No. 104] y Liber de Memoria [No. 105] —trilogia que no he alcanzado a ver hasta
ahora—, el Liber de Ascensu et Descensu Intellectus [No. 109, 1304] y el Liber ad
Memoriam Confirmandam [No. 122, 13077, recientemente publicado por P. Rossi
[Rivista critica di storia della filosofia, XIIT (1958) pp. 272-9]). También debe de
haber bastante material relacionado a nuestro tema en los opusculos tardios, pero de los
que yo he leido tinicamente el Liber de Correlativis Innatis [No. 160, 1310] ha con-
tribuido directamente a esta ponencia.
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Santo del Padre y el Hijo juntamente y la procesién de la voluntad
«ab lo menbrar e ab 1 entendre», de modo que «l anima e ses potencies
dona demostracié ab sa menor nobilitat, de la major nobilitat de son
creador, con dona ab sa operacié6 damunt dita demostracié de la pater-
nitat e de la filiaci6 e de la processié divina».” Este paralelo trinitario
no queda expresado en la descripciéon del microcosmo luliano en su
estado definitivo, pero es evidente que esta relacionado —por lo me-
nos gracias a su mutuo ejemplarismo trinitario— con el plano que
vimos impuesto tantas veces sobre todas sus partes constitutivas.

5. La mistica y el Arte general

Aparte de su significado general, estas tres doctrinas entrelazadas
de la scala creaturarum, de las correspondencias entre el macrocosmo
y el microcosmo, y de la manifestacién de la Trinidad en las potencias
del alma (las dos primeras, lugares comunes generales, pero la tercera
un lugar comin diferencialmente cristiano), tiemen un significado
especial dentro de los dos campos predilectos del Beato: el campo de
la amancia, o sea la mistica, y el campo de la sciencia en cuanto ésta
se muestra asequible por el Arte General. Los campos se distinguen
a base de la distincién entre voluntad y entendimiento, seglin lo vemos
en el Art amativa [No. 40, 1290. XVII] —«en axi com sciencia es
intitulada sots entendiment, en axi amancia es entitulada sots volen-
tat»”—, pero conservan una relacién analégica entre si, y de hecho
todas las tres potencias tienen que obrar juntamente en ambos campos.
Y obran en ambos campos basandose sobre la estructura analégica de
la escala del ser.

La mistica luliana merece estudiarse en cinco obras principales:™
el gran Libre de contemplacio, el Art de contemplacié y el Libre
d’amic e amat (ambos contenidos en el libro quinto del Blanquerna
[No. 31, IX™1), el Art amativa, y el Arbre de filosofia d’amor [No. 69,
1298. XVIII]. Se reduce esencialmente a un sistema de contemplacion
metédica y minuciosa de la escala de las criaturas, subiendo de un
escalén en otro.™

™ Libre de demostracions, pp. 8-9.

" Art amativa, Obres XVII, p. 4.

V. el capitulo excelente sobre la trayectoria de la mistica luliana en T. Y J.
CARRERAS Y ARTAU, Historia de la filosofia espanola. filosofia cristiana de los
siglos XIII al XV, T (1939) cap. xvi.

” Para la fecha del Blanquerna, v. las recientes aportaciones de R. BRUMMER,
Estudios Lulianos I (1957) pp. 257-61, y S. Garcias Palou, ib. pp. 377-84.

™ Procedimiento recordado en este versiculo del Amic: «Per les carreres de ve-
getaci6 e de sentiment e de ymaginacié e de enteniment volentat, anava 1 amic cercar
son amat» [No. 314]. Observacion anadida en 1967: con posterioridad a esta ponen-
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Contemplacién sistematica llevada a cabo por las tres potencias,
primero con el entendimiento adelante seguido por la voluntad vy
con la memoria en zaga, pero luego (al desfallecerse el entendimiento
en las alturas) con «la voluntat primera e la memoria en aprés e 1 en-
teniment derrer qui res no entenia, mas que sotsposava esser ver ¢o
que la voluntat e la memoria affermaven de Deu e de la sua gran
bontat»™ —punto del ascenso, por lo tanto, en que el entendimiento
tenia que dar lugar a la fe—. Pero no voy a tratar mas extensamente
de la mistica luliana en esta ponencia, porque corresponde a otros
de los comunicantes.

En cuanto al Arte General, su operaciéon también dependia del
empleo metédico de todas las tres potencias, segin se desprende del
manejo de la Figura de S en todas las versiones anteriores al Ars
Inventiva Veritatis (c. 1289), en el cual la reduccién de las figuras
a cuatro condujo a la eliminacién tanto de la Figura de S como de
las figuras elementales —al mismo tiempo que la reduccién del niimero
de las Dignidades de 16 a 9 condujera a la transformacién de una
arte que habia sido bajo muchos aspectos cuaternaria, en una arte
ternaria—. Queriendo reducir a un minimo las posibilidades de du-
plicacion entre esta ponencia y la del Platzeck, me voy a limitar a
una discusién de tan sélo la «primera figura de S» del Art demostrativa
(c. 1275), estudiandola en parte dentro del contexto de aquella ver-
sién del Arte, en parte a la luz de sus antecedentes en el Cap. 331 del
Libre de contemplacié: limitaciéon provechosa, porque me permite
detenerme en pormenores, v los pormenores que miraremos en esta
parte de mi ponencia son tales que refuerzan las ideas generales desa-
rrolladas hasta aqui.

SEGUNDA PARTE: LA FIGURA DE S

6. El Arte general y la combinatoria elemental

A mi juicio, el estudio detenido de la «primera figura de S»
del Art demostrativa parece corroborar la hipétesis que elaboré
—desarrollando ciertos aspectos de ideas formuladas anteriormente por
Miss Yates— en un articulo publicado en Estudios Lulianos en 1957

cia, he tomado este versiculo como texto bdsico para un estudio de las formas interior
y exterior de dicho optisculo («Entorn de la unitat del Libre d’Amich e Amat», Es«
tudis Romanics, X, 1962, pp. 33-61).

™ Arbre de sciencia, XII, p. 374.

% Art. cit. n. 60, cuya tesis fue elaborada de nuevo por MISS YATES para
Estudios Lulianos («La teoria luliana de los elementos»), IV (1960), pp. 45-62,
151-166.
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y 1958, al afirmar que las operaciones del Arte estaban modela-
das sobre las operaciones de una combinatoria elemental. Segiin mi
interpretacion, esta combinatoria elemental seria aplicable per analo-
giam a los escalones superiores gracias a la mutua correspondencia
de todos los escalones de la escala (los subjecta del Arte en su forma
posterior), lo cual no implica —y permitaseme repetirlo otra vez—
que yo sostuviese que los principios del Arte se derivasen de la teérica
elemental, ni que las Dignidades dependiesen en modo alguno de los
cuatro elementos. Ahora, voy a resumir cuan brevemente me sea po-
sible lo esencial de mi argumento en aquella ocasion.

Como punto de partida, tomé el nimero de las 16 Dignidades,
sugiriendo que era de origen elemental (siendo el cuatro cuadrado, y
correspondiendo al nimero de los grados elementales). Mi tesis se
apoyaba principalmente en ~uatro hechos:

(1) que la tGnica ocasion en que el nimero 16 dejaba de ser
arbitrario y parecia responder a las necesidades de la ma-
teria tratada, en los diversos libros escritos sobre una base
de 16 principios en este primer periodo, era en el Liber
Principiorum Medicinae [No. 9], cuyos 16 principios son
combinaciones de los 16 grados elementales;

(2) que dicho libro afirmaba que su arte medicinal contenia
una metafora seglin la cual, mediante el empleo de los gra-
dos y los triangulos (los nueve principios relativos del Arte
en su segunda época), podianse investigar todas las cien-
cias «per quas intellectus exaltatur in intelligendo»™;

(3) que en el Art demostrativa (la tnica versién del Arte Ge-
neral que alli se estudiaba), el empleo de las figuras ele-
mentales servia como modelo para el de las demas figuras
de sujetos, segin se desprendia del acondicionamiento de
su segona figura elemental como propedéutica para el acon-
dicionamiento de la segona figura demostrativa «cor pri-
merament sentim e puxes entenem»”; y

(4) que se afirmaba, ademas, que la primera figura elemental
era «molt necessaria a saber... cor per ella & hom endressa-
ment a aver conexensa de las altres figures; cor en les obres
naturals son significades les obres intrinseques de a. s. u.» %

7 El nimero primitivo de las Dignidades en el «Arte general», Estudios Lulianos,
I (1957) pp. 310-334, II (1958) pp. 129-156.

" Edicién maguntina, I, Liber Principiorum Medicinae (paginado independien-
temente) p. 5, cit. Yates p. 130.

”  QObres, XVI, p. 23.

® Ib., p. 17,
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o sea las obras de las Dignidades, de las potencias del alma,
y de las virtudes y los vicios.

De ahi, quise sacar no solamente la verificacién de mi hipétesis
acerca del origen elemental del nimero de las Dignidades, sino tam-
bién la conclusion mas general acerca de la naturaleza analégica del
Arte.™

Hablando de todo esto con el P. Platzeck en Remagen en
1959, €l me sugiri6 que el nimero primitivo de las Dignidades
dependia no del nimero de los grados elementales, sino sencillamente
del ntimero de principios en la Figura de S, figura fundamental para
las operaciones del Arte; y que esta figura no podia estar relacionada
con la idea de una arte general modelada sobre la combinatoria ele-
mental, porque estaba anticipada en el Cap. 331 del Libre de contem-
placié (capitulo titulado «com hom adora e contempla la sancta
gloriosa veritat de nostre Senyor Deus»).

Al preparar mi articulo para Estudios Lulianos, yo ya tenia estu-
diados ciertos aspectos de la cuaternidad de la Figura de S (aunque
sin haberla mirado, desde luego, a la luz de la «taula de signes» del
Libre de contemplacié, cuyas relaciones con la figura desconocia en
aquel entonces), pero me habia decidido a dejarla fuera de la discu-
sién para no alargar aquel articulo demasiado. La omisién fue muy
seria, porque al reflejar sobre las observaciones que me hizo el
P. Platzeck, no puedo dejar de conceder que la estructura cuaternaria
de la Figura de A depende en toda probabilidad directamente de
aquella de la Figura de S, y por lo tanto reconozco que mi argumento
quedaba incompleto mientras esta figura quedase fuera de la discusién.
Pero de hecho, el estudio detenido de dicha figura parece sugerir que
su propia cuaternidad sea de caracter elemental, y si esto se pudiera
demostrar, creo que completaria el argumento iniciado en mi articulo,
revalidando mi tesis inicial.

Mi propésito en el resto de esta ponencia se limita, por lo tanto,
a la demostracién del caracter elemental de la estructura cuaternaria
de la Figura de S. Esta demonstracion tiene cuatro partes, correspon-
dientes a otros tantos argumentos que se pueden resumir de la manera
siguiente:

(1) wuna comparacién entre la figura y sus antecedentes en el
Libre de contemplacié nos permitira establecer la arbitrarie-
dad de su estructura cuaternaria del punto de vista de la
doctrina de las tres potencias;

®  Art. cit. n. 77, esp. pp. 148-154.
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(2) la constitucién de sus cuatro cuadrangulos responde a una
teoria de la composicién cuya cuaternidad refleja la estruc-
tura numérica del mundo material;*

(3) vy tres de sus cuatro cuadrangulos se producen al corrum-
pirse el primero, proceso descrito en términos elementales
en el Cap. 331 del Libre de contemplacié, y atribuido a los
efectos del pecado original sobre el alma racional.®

Todos estos tres argumentos estan basados sobre la constitucién
de la figura en si. El ultimo de los cuatro depende, en cambio, de
otros lugares del mismo Art demostrativa, en los cuales se establecen

(4) ciertas relaciones especificas entre las complexiones elemen-
tales del hombre (complexiones fisiolégicas) y las potencias
de su alma, demostrando que los principios basicos de la
figura obran no solamente de una manera analoga a «les
obres naturals» sino también en relacién directa con éstas.*

Para facilitar la comprension de los primeros tres argumentos,
he preparado una ilustracién consistiendo en una comparacién entre
la «taula de signes» del Cap. 331 del Libre de contemplacié y el alfa-
beto de 23 letras del Art demostrativa, impresos en columnas paralelas,
y una reproduccién monocroma de la «primera figura de S» del Art
demostrativa. Hay que prologar su andlisis con tres advertencias:
(1) aunque no voy a decir nada de la «segona figura de S» del Art
demostrativa, tabla de las combinaciones binarias de las 16 letras de
la «primera figura», es de notar que mientras la «primera figura»
reproduce la Figura S del Ars Magna primitivo [No. 11 y del Ars
Universalis [No. 21, no habia sido acompafiada por la «segona figu-
ra» tal como la hallamos en el Art demostrativa sino por una serie
de siete figuras tabulares; (2) aunque el prélogo del Art demostrativa
diga «prenem | alfabet d aquella Art», —o sea el Ars Magna primi-
tivo—, el Art demostrativa era la primera version del Arte General
en la cual el alfabeto habia sido entresacado de las figuras graficas;
y (3) nétese que en dicho alfabeto no se dice nada de que las 16
letras B-R tienen dos sentidos mas (en las Figuras de A y X), las
15 letras B-Q otro sentido més todavia en la Figura de T, y las 14
letras B-P atin otro sentido (en la figura moral).

Libre de demostracions, pp. 219-222.
Obres, VII, pp. 199-200.
Obres, XVI, pp. 102-108.
% Obras cuyas fechas dependen de la fecha —todavia discutida— de la ilumi-
nacion del Beato en el monte de Randa.

B
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LIBRE DE CONTEMPLACI : Cap.331.
Com hom adora e contempla
la sancta gloriosa veritat
de nostre Senyor Deus.

TAULA DELS SIGNES D'AQUEST
CAPITOL.

Veritat.

Memoria qui membra A.
Enteniment qui entén A.
Voluntat qui ama A.

Boow >
v e e e

Memoria qui membra A.
Enteniment qui entén A.
Voluntat qui no ama A.

Memoria qui oblida A.
Enteniment qui ignora A.
Volentat qui ama A.

Compost de B i X.
Compost de C i L.
Compost de D i H.
Significacidé composta de 0.P.Q.

[obres, VIII, pp.193, 198.]

WOWO ZEEHR HQ™

Significacidé composta de B.C.D.

Significacidé composta de F.G.H.

Significacidé composta de K.L.M.

ART DEMOSTRATIVA : Del prdlec.
Cor esta Art Demostrativa
segueix la regla de la Art
abreujada d atrobar veritat,
per aso nos prenem 1 alfabet
d aquella Art e posam aquell
en esta Art, lo qual alfabet
es aquest 3

a. es Deu.
b. es memoria menbranty
c. es enteniment entenents

es volentat amantj
es 1 actu de b.c.d.

es memoria menbrantsg

es enteniment entenents
es volentat dezamantj
es 1 actu de f.g.h.

es memoria ublidants

es enteniment innorantsg

es volentat amant o desamanty
es lo conpost de k.l.m.

SEFEL PERE FERE 122

r. es conposta de 0.p.q.

8. es anima entellectivag
1. es comensamensj
u., es vertuts o viscisjg

es predestinacidé o objeccids
veritats

=1
3
o

8
.

@
@

ART DEMOSTRATIVA

Primera figura de S.
[Obres, XVI, Lam.2.)]

Colores de
los cuadrados,
suprimidos en esta
reproduccidn 1

BCDE : azul
FGHI : negro
KLMN 1 rojo
OPQR 1 verde

es conpost de 1 actu de b.f.k.
P. es conposta de 1 actu de c.g.l.
g. es conposta de 1 actu de d.h.m.

121

falsetat. [Obres, XVI, pp.3-4.]
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7. La «taula» y el «alfabet»

Procediendo al analisis del alfabeto, hay que distinguir entre las
16 letras B-R que se emplean para designar principios dentro de las
figuras graficas, y las 7 letras A,S, T,V (o w.), X,Y;Z; empleadas
para designar las figuras mismas.*® Limitandonos a la serie B-R, halla-
remos —al comparar los sentidos que se les atribuyen en ambas
columnas— que no cabe duda de que el Cap. 331 es el verdadero
antecesor de la Figura de S, a pesar de que existan ligeras diferencias
entre las dos series de sentidos. Pero estas diferencias no dejan de
ser interesantes: primero, M pasa de «volentat qui ama A» a ser
«volentat amant o desamant», sin duda porque el Beato se habia dado
cuenta, al elaborar el Arte General, que se tenia que contar no sélo
con el alma que amaba aunque ignorase y olvidase, sino también
con la posicién del alma que ignoraba, olvidaba y desamase al mismo
tiempo; segundo, las modificaciones en el sentido de las letras O, P, Q
(que pasan de ser «composts» de «B i K», «C i L» y «D i H» respec-
tivamente, a estar compuestas de «b.f.k.», «c.gl> y «d.h.m.») tie-
nen por resultado el resumir en ellas todas las apariciones de las tres
potencias en los tres cuaternarios antecedentes (hasta las repetidas,
que eran las que se habian dejado aparte al componer la OPQ de la
«taula» ), de modo que r. sale resumiendo en si todas las nueve letras
b.cd., f.g.h. y klm. cuyas combinaciones ternarias originales ha-
bian producido e.i.n.

Ahora bien, jqué es lo que se nota primero al mirar tanto el
sentido de ambas series de letras B-R como la constitucion geométrica
de la Figura de S, la cual «es circular e es conposta de .iiij." qua-
drangles»"? Evidentemente, su cuaternidad, cuaternidad que procede
sin embargo de una materia esencialmente ternaria (la de las tres
potencias del alma, imagen —como hemos visto— de la Santisima
Trinidad). ;Cuaternidad que procede de ella? ;o que ha sido impuesta
sobre ella? Notese que, a pesar del insaciable afdn combinatorio del
Beato, la «taula» no representa todas las combinaciones posibles «dels
actus o de la privacié dels actus de les .iij. potencies»:* a los tres ter-
narios BCD, FGH y KLM habria que anadir otros cinco mas que
pudiéramos designar (empleando los sentidos afirmativos de BCD vy

negativos de KLH) BLD, BLH, KCD, KCH, KLH. Pudiéraseme con-

® Noétese que dos de las letras de esta segunda serie (Y = veritat, Z — falsetat)

no designan figuras gréficas, y que pudiera ser que se les habian denominado «figures»
para que la serie de figuras llegase a 7, uno de los dos nimeros universales.

¥ Art demostrativa, p. 8.

% Ib., p. 9.
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testar que quizas el Beato no necesitara todas estas combinaciones
para la operacién de su Arte, pero ya hemos visto que parece haber
sentido la necesidad de la que llamariamos KLH (la del alma que
olvida, ignora y desama a la vez), en vista de que haya tenido que
atribuir dos sentidos a la letra m. del alfabeto de la Figura de S, y
por lo tanto (gracias a la ambigiiedad de la m.) dos sentidos al cua-
drangulo que podriamos llamar n., que «es lo conpost de k.l m.» De
ahi, dos cosas: que la cuaternidad de la «taula» no procede necesaria-
mente de la combinacién de sus principios, ya que sus combinaciones
no son exhaustivas ni abarcan todas las que tuvo que emplear en el
Arte; y que su cuaternidad era tan importante para el Beato que, al
convertir la «taula» en base de una figura grafica, no estaba dispuesto
a abandonarla aun cuando las necesidades de su combinatoria le obli-
garon a introducir una ambigiiedad en la serie. ;No estariamos justi-
ficados, por lo tanto, en afirmar que la cuaternidad de la Figura de
S —aunque mucho mas complicada— es tan «arbitraria» (del punto
de vista de la materia representada) como parecia ser la de la Figura
de A, punto de partida de mi articulo en Estudios Lulianos?

8. La composicion de la Figura de S

Estudiemos esta reconciliacién del 3 con el 4 en nuestra Figura
de S de nuevo, para ver si podemos hallar la explicaciéon de su cuater-
nidad dentro de la figura misma. Como punto de partida tomaré su
primer cuadrangulo, BCD: ahora bien, a pesar de que su forma sea
un cuadrangulo cuyos angulos tiene las mismas propiedades geométri-
cas, no todos los cuatro angulos son de la misma naturaleza simbdlica,
ya que el cuarto es el producto de los otros tres («e. es 1 actu de
b.c.d.»). ;Cémo se le ha producido? Aqui hay que tener en cuenta
dos cosas: (1) que las tres potencias tienen una relacién especial
entre si, la memoria engendrando el entendimiento, y la voluntad
procediendo de las otras dos; (2) que esta relacién es analoga a la
de cualquier ternario de correlativos —aunque la doctrina correlativa
todavia estaba por desarrollar a la época del Libre de contemplacio—,
en los cuales equivaldra, igualmente, a la relacién entre forma-+ma-
teria-+nexo.

Si consideramos el ternario BCD como un ternario de forma+
materia+nexo, podremos explicar la transicion del ternario a su pro-
ducto, E, citando un texto sobre «la obra de bonea» del Libre de
demostracions: «Veritat es que en los conposts la forma es be, e es 1i
lo la materia e la conjunccié qui ix d ella e de la materia, e lo conpost
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li es be qui es unit de la forma e de la materia e de la conjunccié»,”
asi que donde hay forma-tmateriatnexo no puede dejar de haber
compuesto, el cual constituye el cuarto término.” Apliquese esta idea
a nuestro cuadrangulo BCDE, y comprenderemos la naturaleza de su
cuaternidad;” y si se aplica esta idea a la teoria de las potencias,
veremos que el cuarto término sera la misma «anima racional», cons-
tituida por la composicion de sus tres potencias (segin se puede
estudiar en el Libre de anima racional,” el Libre de home™ y el «Arbre
humana'»* del Arbre de sciencia).”

® La cita sigue ce per assd es demostrat que la forma ha .iiij. especies de be en

la operaci6 en lo cors e allres .iiij. n a la materia e altres .iiij. n a la conjunccié [,]
e lo conpost n a altres .iiij., cor lo conpost es be e es li be la materia e la forma e la
conjunceié» (p. 219): muliiplicacién de 4 3 4 que produce el 16. Pudiérase soste-
ner que esie razonamiento nos da otra explicacion del 16, pero creo que —como se
vera después— hay razones mas seguras para establecer una relacién directa entre
los elementos y las potencias, la cual tendria la responsabilidad para la estructuracion
de la Iigura de S. No cren, sin embargo, que esto excluya la confluencia de ambas
explicaciones.

* Notemos el paralelo entre esta idea y la de Grosseteste, segiin el cual «el
cuerpo supremo» esta compuesto de forma, materia, composicion y compuesto, repre-
sentables respectivamente por los numeros 1, 2, 3 y 4 (los cuales constituyen la re-
nombrada tetractys pitagérica 14-2-+3-+4=10), de modo que «todo ser entero y
perfecto es 10», v. L. THORNDIKE, A History of Magic and Experimental Science,
II (1923) p. 670; como también la afirmacion de Hopper acerca de la Cabala que
una de sus ideas dominantes, «directamente pitagérica en su origen, es que la unidad
se extiende en la trinidad, la cual siempre se completa con la cuaternidad, la cual
idealmente vuelve a la década —o sea al unidad— de nuevo» (op. cit., pp. 61-62, la
traduccién es mia). Apliquese esta idea a nuestro cuadrado BCDE, y comprenderemos
mejor la naturaleza de su cuaternidad, como también el hecho de que cuando se citan
los que van a devenir los correlativos en el Libre de demostracions, muchas veces se
citan cualro términos (como «acabant e acabat e acabament e obra d acabament»,
p. 81). Gracias a esta explicacién, hay que corregir mi articulo en el Romanistisches
Jahrbuch, donde (p. 245) le inculpé al Beato de cierto descuido al emplear el cuarto
término en esta manera; ademds, yo estaba errado al interpretar dicho término como
«the basic noun» y no el compuesto de los otros tres. Lo que habria que decir es que
cuando el Beato pasé al sistema plenamente ternario de su segunda época, dejo de
emplear esta explicacién, y por lo tanto dejé de emplear el cuarto término. Este punto
se estudia mas profundamente en un articulo sobre «La transicién de 16 a 9 Digni-
dades», anunciado en Estudios Lulianos 1 (1957) p. 310, articulo cuya publicacién
aplacé al enterarme de que el Raimund Lull del P. Platzeck iba a tratar, entre otras
cosas, de este mismo tema.

9 Explicase del mismo modo, evidentemente, el hecho que cuando se citan los
que van a devenir los corrclativos en el Libre de demostracions muchas veces aparecen
cuatro términcs: p. e. <acabant e acabat e acabament e obra d acabament> (XV,
p- 266).

2 «Es anima per ses .iij. poténcies, co és, per sa memoria, enteniment e voluntat
qui sén de la sua esséncia e ella és de elles: axi com triangle qui és de .iij. angles, e
és per co triangle car és d aquells .iij. angles» (p. 226).

2 V. p. 24.

V. XI, p. 179.

% V. otra explicacién parecida (aunque no cite el ternario forma--materia~-
nexo) dentro de la misma Art demostrativa, p. 59 No. 3.
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Ahora bien, la constitucién de los cuadrangulos FGHI y KLMN es
parecida a la del cuadrangulo BCDE, pero ;jqué diremos del ultimo
cuadrangulo, OPQR? Sus tres primeras letras, OPQ), representan los
productos de tres series de letras entresacadas de los cuadrangulos
anteriores: BFK, CGL y DHM (series que representan todas las apa-
riciones de cada una de las tres potencias, respectivamente). Verdad
es que no podemos hablar en estos casos de ternarios de forma-+ma-
teria+nexo, pero la estructura geométrica de los cuadrangulos anterio-
res parece haberse impuesto —;por razones de simetria?— sobre el
contenido de estos nuevos cuaternarios, dictando la modificacién del
sentido original de OP(Q en la «taula de signes».*

La cuarta letra de OPQR se produce de las tres primeras tal como
la E de BCD, pero nétese que ahora resume (gracias a la previa com-
posicién de O, P y Q) todas las letras de los ternarios basicos BCD,
FGH y KLM. Este dibujo —de tres series de principios agrupados
en ternarios que se vuelven a agrupar de otra manera, constituyendo
tres ternarios nuevos que se resumen en otro ternario mas comprensivo,
el cual se resuelve en la unidad— ya lo hemos encontrado antes, o
(mejor dicho) después: en la constituciéon del alma dentro del micro-
cosmo correlativo.” Pero alli quedaba plenamente justificado por las

% Nétese que del punto de vista légico, el sentido original ya bastaba para reunir

todos los «actus e...la privacié dels actus» (p. 9) de las tres potencias.

 Si representamos las potencias como B, C, D, y sus correlativos como B', B?, B’,

C!, ¢4, C, y D!, D D’ podremos ilustrar el paralelo facilmente:

1 1

B
{c<‘>s 'r~<>o P Céi‘orn
b X 32 b
1 3
s < céz c<>1= R Alma «<>c3 c<§uexo }.-Alm
H D
1 2
{Lén LB n<§1)3 c@uate- )
M D 4 ria
Organizacién de conceptos Constitucion del alma en el
en la Figura de S. microcosmo luliano.

La tnica diferencia esencial entre los dos dibujos estriba en que (aparte del des-
pliegue de S en C+4G-L) todas las operaciones en la primera figura son de compo-
sicion (produciendo E, I, N, O, P, Q, R), mientras que en la segunda tenemos cua-
tro de despliegue (del alma en B4C+4D, cada uno de los cuales se despliega a su
vez) simétricamente relacionadas a otras cuatro de composicién (produciendo forma-
materia+nexo=alma),
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teorias representadas, mientras que aqui el dibujo ha tenido que estar
impuesto sobre los principios que organiza. Y esto no solamente en el
caso de la composicion de O, P y Q en la Figura de S, sino también
en cuanto se excluyeran —tanto de la «taula de signes» como de la
Figura de S— las otras cinco combinaciones ternarias «dels actus e
de la privacié dels actus de les .iij. potencies».

Las transiciones de 3 a 4 quedan justificadas en tres de los siete
casos, sin embargo, por la doctrina de la cuaternidad de la composi-
cién. Teoria que no tiene que ver exclusivamente con la composicion
de los cuerpos elementados, pero cuya cuaternidad refleja la estruc-
tura numérica del mundo material en la numerologia medieval y se ma-
nifiesta, desde luego, en «les obres naturals», ejemplos (todas ellas) de
la composicién y descomposicién.”® Pero ya que no tiene que ver ex-
clusivamente con las teorias elementales, este argumento no basta para
establecer las asociaciones elementales de la Figura de S.

9. La analogia de la corrupcion elemental.

Hallaremos una relacién mas intima entre la cuaternidad impuesta
sobre la teoria ternaria de las potencias y la cuaternidad de los ele-
mentos, si miramos lo que se dice en el Cap. 331 del Libre de con-
templacié al pasar del cuaternario BCDE a los otros cuaternarios o
«figures».” En la BCDE, no habia habido contrariedad alguna, ya que
sus tres principios concuerdan entre si, por la cual razén «la qual
.mi6 es dita simple a esguardament de la composicié del cors unit de
Jiij. elements per una manera diverses e per altra contraris la .j. al
altre.»'™ Pero cuando pasamos a FGHI, KLMN y OPQR, «les figures
son compostes de coses diverses e contraries, e per so com contenen
en lur diversitat contrarietat no poden aver la simplicitat de la E,»
por la cual razén «no an la noblea de E.»™ Su composicién es, pues,
de la misma naturaleza que la composicién elemental, padeciendo de
los mismos defectos.

De hecho, el Beato formula la comparacién explicitamente, di-
ciendo «en axi com los .iiij. elements en los vejetables e en los ani-
mals enjenren e corrompen formes e son contraris los uns als altres,

en axi les .iij. figures [FGHI, KLMN, OPQR] per una manera donen

% V. el parrafo «De composicié» del «Arbre elemental», Arbre de sciencia, Obres,
XI, p. 48.

¥ Aunque se llamen «figures», estos cuaternarios no tienen representacién gra-
fica en el Libre de contemplacié.

% QObres, VII, p. 199.

" Ib., p. 200.
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de la A vera significacié e per altra manera ne donen falsa significa-
ci6,»'” afiadiendo un poco después «car en axi com la forma se
corromp per desordonat sobject, en axi los significats qui son en les
Jdij. figures amaguen veritat e signifiquen falsament falsetat.»'® La
explicacién que nos da del hecho de que puede haber corrupcion den-
tro del alma es interesantisima: «com asso sia en axi, doncs per
assO es significat, S¢nyer, e demostrat al huma enteniment que per
corrupcio del primer peccat les .iij. figures se son enjenrades en esta
vana vida mundana, les quals no foren si peccat no fos; car per la
primera figura [BCDE] fora la anima tan endressada a membrar e
a entendre e a amar la A, que la E no pogra esser privada per la I ni
la N ni la R.»™ Después de estas citas, no creo que puede caber duda
de que las operaciones de la Figura de S tienen una relacién muy in-
tima con «les obres naturals», pero la relacién es, de hecho, mas di-
recta todavia, como se desprende de algunos lugares del Art demos-
trativa que no hemos mirado hasta ahora.'”

10. Las potencias y las complexiones.

La tercera distincién del Art demostrativa, «qui es De entencid»,
contiene 16 «mous» o aplicaciones del Arte,'™ y las tres primeras son
precisamente «Menbrar», «Entendre» y «Voler». Ahora bien, bajo
Menbrar se nos dice que para «saber menbrar segons art se cové que
f. g. [memoria membrant + enteniment entenent] descorren per les
cambres d esta Art,» —sus camaras de combinaciones de principios—
«e primerament en la cambra de ayguatterra,» y ;por qué? pues
«cor la b. [memoria menbrant] a concordansa ab secor'” per conca-

@ Jh, 1. c.
1 Th., pp. 200-201.

% Th., p. 201. Nétese la objecién del P. Platzeck (en su segunda Oposicién), a
mi intento de referir esta teoria de la «corrupcién» del Cap. 331 a la Figura de S. El
P. Platzeck ha dicho muy justamente que lo dicho en el Cap. 331 se refiere al pro-
blema particular de la contemplacién de Dios, y ha observado que «no puede referirse
—sin dificultades graves— a la Figura S». Observacion anadida en 1967: habra que
esperar la publicacién del resumen de la discusién aludida (v. n. 4) en la edicién
completa de las Actas, antes de que se puedan comprender plenamente tanto la rela-
cién entre esta ponencia y la del P. Platzeck como el desarrollo posterior de la cues-
tién en sus obras y en las mias durante los ultimos siete afics (v. nota preliminar).

5 Nétese que no he dicho nada de las operaciones de la Figura de S dentro de
la combinatoria del Art demostrativa, lo cual hubiera alargado esta ponencia atin mds
todavia.

1% Nimero arbitrario, ya que «molts d altres mous se seguexen per aquestz en
la Art, los quals, segons que d aquestz darem exempli, poden esser enteses segons la
doctrina de la Art» (p. 102).

17 Cualidad «propia» de la tierra, v. art. cit. n. 77, p. 321.
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vacié e ab fredori®s per restreyniment... e per asd malencolia dona
major subtilitat [de membrar] que neguna de les altres conplec-
cions.»™ Asi que Ja potencia memorativa estd asociada fisiologica-
mente con una de las cuatro complexiones temperamentales, la me-
lancolia.

Del mismo modo, hay que estudiar Entendre en la camara
foc + terra, ya que «c. [enteniment entenent] purifica sa obra per
calt'® e sec'",» de modo que la potencia intelectiva corresponde al
temperamento colérico.'”? Del mismo modo, hay que estudiar Voler
en la cimara foc+aer, «l atrempament de la qual cambra se cové per
atrempada humiditat'® e calor'®,» de modo que la potencia volitiva
corresponde al temperamento sanguineo.'” Pero hay cuatro elemen-
tos y complexiones, y solamente tres potencias del alma: las hemos
seguido de un 4ngulo en otro del cuadrangulo elemental, sin hallar
principio que corresponda a la complexion flegmatica. ;Cémo se pue-
de completar el cuaternario esta vez?

Quien recuerde los procedimientos de la contemplacién luliana,
esbozados anteriormente, podra adivinar la solucién: el entendimiento
iba adelante, primero, pero al desfallecerse tuvo que creer «go que
la voluntat e la memoria affermaven de Deu»,"® dando lugar a la fe.
De hecho, la cuarta aplicacién del Art demostrativa es «Creure», y
hay que estudiarla en la cdmara aer + aygua, la cual significa «que c.
[enteniment entenent] no pot entendre con es acupada de moltz objetz
diverses amatz quax egualment per la d. [volentat amant], axi con la
fleuma qui es de tan grossa materia que per la fredor'” que la restrin
e per la humiditat de 1 aer'® qui la omple, no hi pot caber lo triangle
vert [=differencia+concordansa+contrarietat] o vermell [=comensa-
ment+mija+fi]'"?; e per asdo son los homens flaumaticz de rudi engin
e son tardivols e prenen per objet moltes especies sotz .j.? especia inno-
rantment.» Creure corresponde, por lo tanto, a la cuarta complexién.

Cualidad «propia» del agua y «apropiada» de la tierra.
% Qbres, XVI, p. 102.

Cualidad «propia» del fuego.

I Cualidad «propia» de la tierra y «apropiada» del fuego.
2 Obres, XVI, p. 104.

3 Cualidad «propia» del aire,

" Cualidad «propia» del fuego y «apropiada» del aire.

5 QObres, XVI, pp. 106-7.

"6 QObres, XI, p. 374, cit.

Y Cualidad «propia» del agua.

Y8 Cualidad «propia» del aire y «apropiada» del agua.

" Los dos primeros ternarios operativos de la Figura de T.

" Qbres, XVI, pp. 107-8, q. v.
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Creure y Entendre ocupan, desde luego, angulos diametralmente
opuestos del cuadrangulo elemental, teniendo propiedades mutuamente
exclusivas: calor y sequedad para entender, frialdad y humedad para
creer. Pero la fe puede entrar en relaciones tanto con la voluntad (por
su mutua participaciéon en la humedad) como con la memoria (por su
mutua participacién en la frialdad). Las correspondencias entre el alma
y el cuerpo del hombre se han completado, al cimentar las teorias psi-
colégicas del Beato sobre un fundamento fisiolégico y netamente ele-
mental.

No es ésta la ocasién para examinar dichas relaciones mas dete-
nidamente,”” pero espero que la demostracién de las correspondencias
directas entre cada una de las tres potencias constitutivas de la Figura
de S y distintas complexiones elementales especificas habra servido
para corroborar mi afirmacién que la cuaternidad de dicha figura pa-
recia responder a razones elementales. Y ya que la objecién principal
a mi tesis de que la cuaternidad del Arte primitivo fuese de naturaleza
elemental, era que esta cuaternidad se derivaba de la cuaternidad de
la Figura de S, espero que con la corroboracién de la naturaleza ele-
mental de dicha figura, se habra reforzado aquella tesis.

CONCLUSIONES

Volviendo de lo particular a lo general, creo que podremos com-
prender mejor ahora el sentido de aquella afirmacién: «en les obres
naturals sén significades les obres intrinseques de a.s.u.»,”? o sea las
obras de las Dignidades, de las potencias del alma, y de las virtudes y
los vicios. Esta correspondencia (fundamental —segiin lo veo yo—
para la operacién del Arte) es debida enteramente a aquella concep-
cion de la scala creaturarum: todos sus escalones tienen que corres-
ponder entre si por razén de su mutua correspondencia analégica con
su ejemplar divino, y «enfre semblanca e semblanca ha disposicié e fi e

2 Una examinacién de las operaciones de dicha figura nos obligaria a entrar en

la discusion de los tres triangulos operativos de la Figura de T, citados por el Beato
al establecer otra relacion entre la Figura de S y la figura elemental, diciendo: «a.
[Dios] a hordenat con s. en r. sia senblant creatura per operacié a la elemental figura:
cor en axi con los uns elements entren en los altres per lo triangle vert [differencia+
concordansa-}-contrarietat] vermell [comensament-+miji+fi] e groc [majoritat+
equalitat - menoritat], e formen cors elementat, en axi adoncs con los .iiij. trian-
gles entren en la potencia memorativa e en la entellectiva e en la volitiva. adones
formen r.o» (p. 57).

2 QObres, XVI, p. 17, cit.

29



130 R. D. F. PRING-MILL

proporcié e concordanga».”® Gracias a esto, sabiendo todo lo que hu-
biere para saber acerca de un escalén, ;no estariamos en una posi-
cién para argiir analégicamente desde este escalon a los demas? Y
las teorias elementales de su época, ;no parecerian ofrecerle al Beato
un conocimiento aparentemente completo acerca del escalén maés bajo
de la escala, suministrandole asi la base para el ascenso y descenso
del intelecto mediante el Arte?

Hay mas: pongames esto dentro del contexto apologético. Ya que
la idea de la scala creaturarum y de sus correspondencias constituia
uno de los grandes lugares comunes de la época, y ya que la teérica
elemental era también comiin a todas las tres culturas judaica, isla-
mica y cristiana, el Arte General pareceria franquear todas las fron-
teras religiosas. Por lo tanto, la nueva técnica apologética que el
Beato basara sobre su Arte pareceria ofrecerle un campo inmenso
para la conversion de los infieles (su preocupacién constante).

Dejando toda esta cuestién de la teérica elemental y de sus rela-
ciones con el Arte a un lado, quisiera terminar esta ponencia volvien-
do al campo mas ancho de su primera parte. Después de hablar tanto
del Arte, recordemos otra vez que al lado del Arte hay que poner la
mistica: espero que mis investigaciones en el campo de la sciencia
habran servido para aclarar ciertos aspectos de la amancia luliana
al mismo tiempo. Como ya dije antes, estan intimamente relacionadas
entre si, empleando los mismos instrumentos (las potencias) y em-
pledndolos sobre la misma materia: «les significances que les crea-
tures donen».”” Mi propésito en esta ponencia ha sido mostrar hasta
qué punto ambos aspectos del sistema luliano dependian de la natu-
raleza de su «cuadro del mundo», mostrando al mismo tiempo que
este cuadro no era sino una elaboracién —por personalisima que ésta
fuese (y sobre todo en su forma definitiva)— de ciertos «puntos de
vista generales sobre los grandes temas de la realidad.»”

R. D. F. Pring-MiLL
Oxford

3 QObres, XXI, p. 284, cit.
2 Amic, No. 57, cit.
3 SALINAS, op. cit.,, p. 78, cit.
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RAMON LLULL Y EL JUDAISMO EN EL MARCO
HISTORICO DE LA EDAD MEDIA HISPANA (*)

Ramén Llull y la coniroversia judeo-cristiana

Podria afirmarse sin exageracién que toda la obra filoséfico-teols-
gica de Llull tiene el sentido apologético de un Itinerarium mentis in
fidem. Esto vale no sélo en general de los escritos filoséfico-teolégicos
del catalan, sino incluso del mismo nucleo central de su pensamiento
l6gico-metafisico, tal como ha cristalizado en el llamado Arte luliano.
Bajo su mecanismo légico se esconde una finalidad religiosa, para la
que, en frase de los hermanos Carreras Artau, la conversién de los
hombres tiene mucha mayor importancia que la conversién de las pro-
posiciones.!%*

En efecto, la convivencia diaria y los contactos personales con
adeptos del Judaismo y del Islam han instruido a Llull acerca de
las concordancias y diferencias de sus respectivas creencias con la fe
catdlica. El punto de contacto entre las tres religiones es la comin
creencia en un mismo Dios omnipotente y creador. Los puntos de
discordia se encuentran sobre todo en los dos misterios cristianos de
la Trinidad y de la Encarnacién. Llull cree, con todo, que una sufi-
ciente instruccién podria disipar muchas dificultades. “Los musulma-
nes, como los judios —escribe Llull— juzgan mal del objeto de nues-
tra fe en lo que toca a la misericordiosa Trinidad y a la Encarnacién
del Hijo de Dios... En relacion con estos errores sera acertado com-
poner un tratado apologético que les muestre el verdadero contenido
de estos dogmas...; el dia en que habran sido informados de nuestras
creencias y librados de sus aberraciones, nos sera permitido, con la
ayuda de Dios, abrigar las mayores esperanzas sobre su conversion”,155

(*) Véase ESTUDIOS LULIANOS, X, 1966, 5-45.
154, Cfr. Filosofia cristiana de los siglos XIII al XV, 1, 345.
155. Cfir. Tractatus de modo convertendi infideles, 3, ed. SUGRANYES, 135.
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Por otra parte, sus intentos de controversia con los infieles le han
mostrado que no se puede argiiir eficazmente en favor de estos dog-
mas partiendo de la autoridad, sino sélo de la razén. Es ésta una idea
que Llull repite hasta la saciedad: “Infideles non standt ad autoritates
fidelium et tamen stant ad rationes...; quoniam infiedeles dicunt:
nolumus dimittere fidem pro fide aut credere pro credere, sed bene
dimittemus credere pro intelligere”.! De otro modo, el misionero se
expone de apartar al infiel de su fe sin llevarle a la fe cristiana. Y asi,
el propio Llull nos cuenta el caso de un rey de Tinez al que un mi-
sionero, después de haberle probado la falsedad del Islam, es incapaz
de demostrarle con argumentos de razén la verdad del cristianismo y
ha de contentarse con recitarle el simbolo de la fe, diciéndole: “crede
hoc et salvaberis”. A lo que el rey responde: “Esto no es ninguna de-
mostracién, sino simplemente una afirmacién, y asi no quiero dejar
el creer por el creer, sino sélo el creer por el entender. Asi que hiciste
mal al sacarme de la fe en que estaba. Y ahora no soy ni cristiano,
ni mahometano, ni judio”.’®” Como consecuencia de estas reflexiones,
Llull llegara al siguiente punto de vista: “En lo temps dels profetes
se convenia que per creenca hom convertis les gents, car leugerament
crehien; e en lo temps de Christ e dels apostols se convenien miracles,
car les gents no eren molt fundades en escripturas; e per acd ama-
ven miracles, qui son demostracions de coses visibles corporalment.
Ara som esdevenguts en temps qu eles gents amen rahons necessaries,
per ¢ car son fundades en grans sciencies de philosophia e de theolo-
gia; e per aco les gents que ab philosophie son cahuts en error contre
la sancte fe romana, cové conquerir, ab rahons necessaries, e destrouir
a ells lurs falses opinions; les quals rahons sien per philosophia e per
theologia”.1%8

No es preciso subrayar aqui la exactitud histérica de estas refle-
xiones de Llull en relacién con la evolucién del pensamiento teoldgico
en los ambientes del Islam y del Judaismo inflluenciados por las ten-
dencias racionalistas de Averroes y Maiménedes. Lo importante para
nuestro intento es que en este punto de vista luliano se encierra ya
la raiz de su famoso Arte. Ramén Llull pretendera en él llevar a los
infieles, en particular a judios y musulmanes, de la comin creencia

156. Liber de demonstratione per aequiparantiam, De Prolog. (M, IV, 2b-3 a.)
157. Liber de conveniencia fidei et intellectus in obiecto, p. IIT (M, IV, 46.)
158. Libre de meravelles, 1, 12 (ed. RossgLLo, 83.)
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en Dios a las dos creencias especificas del Cristianismo: Trinidad-
Encarnacién, y esto no con argumentos de autoridad, sino con aquellos
argumentos que él, no sin optimismo, apellida “razones necesarias”.

De ahi que Llull piense que su Arte es “comuna a gentils, jueus, cres-

tians e sarrains € a totes gents de qual que secta sien”.??

Llull parte, pues, de una base comin a cristianos, musulmanes y
judios: Dios es la unidad dindmica de sus atributos esenciales. Hasta
qué punto esta concepcién de Dios permite un cotejo entre las “digni-
dades” lulianas y las “hadras” de ciertos misticos musulmanes o los
“sephiroth” de los cabalistas judaicos es un punto discutido que las
investigaciones de los arabistas 1% y hebraistas espaifioles '®! han in-
tentado varias veces esclarecer. La actitud apologética de Llull, jun-
tamente con ciertas coincidencias de doctrina —por ejemplo, la con-
cepcién activa de las hadras en el misticismo islamico, de solera neo-
platénica, y el movimiento circular de los sephiroth en ciertas ten-
dencias cabalisticas dependientes de “Libro de la creacién”—, hacen
muy plausible este cotejo y la consiguiente derivacion de ciertos as-
pectos de la concepcién luliana de fuentes arabes y hebreas.!®> En
todo caso, Llull esta convencido de que su idea de Dios y de las dig-

J

nidades es conpartida por musulmanes y judios, a lo menos por lo que

159. Art demostrativa, III, 7 (ORL, XVI, 112.)

160. Cfr. M. Asin Pavacios, Mohidin, en: Homenaje a Menéndez Pelayo, t. 2,
Madrid, 1899, 217-256; Abén Massarra y su escuela, Madrid, 1914, 123-126 y 155-
164; J. RiBera, Origenes de la filosofia de R. L., en: Homenaje a Menéndez Pe-
layo, o. c., 191-217. En Compendium artis demonstr. (M III, 160) caracteriza Ramén
sus “correlativos” como “modum loquendi arabicum”. Entre los pensadores musul-
manes es claro sobre todo el influjo de Algacel. Cfr. sobre ello E. W. PraTzEck,
Raimund Lull, sein Leben, seine Werke, die Grundlagen seines Denkens, t. 1,
Diisseldorf, 1963, 101.

161. Cfr. J. MiLis VarLricrosa, Algunas relaciones entre la doctrina luliana
y la Cdbala, en: Nuevos estudios sobre historia de la ciencia espaniola, 259 ss. Véase
también J. CARRERAS ARTAU, Ramdn Llull y la Cabala, en: Las Ciencias, 22, 146 ss.
G. ScuoLeEm, Ursprung und Anfinge der Kabbala, 345, nota 57, se esfuerza en ex-
plicar los paralelos entre Llull y los cabalistas a partir de su comin familiaridad
con la doctrina de Escoto Eritigena (cfr. F. Yates, Ramén Lull and Johannes
Scotus Erigena, en: Journal of the Warburg and Courtauld Institute, 23 (1960), 1-44.,
E. W. Pratzeck, Raimund Lull, 1, 327 ss., reconoce, después de un largo analisis,
la relacién de Llull con la Kabala (en particular con el Sefer Jezira, no con el
Sefer Zohar), aunque la reduce casi unicamente al aspecto técnico-combinatorio
del Arte.

162. Con todo, no hay que exagerar esta influencia. El fundamento del arte
luliano es cristiano-neoplaténico. Los escalones de esta concepcién son, sobre todo,
Ricardo de San Victor, Anselmo, Juan de Salisbury, Escoto Eritigena, Agustin
y Proclo. Cfr. E. W, PLATZECK, 0. c., 99 ss. y 336 ss.
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toca a su accién creadora. Y asi escribira Llull en la Declaratio Ray-
mundi: “Judasei moderni non dicunt aliquid de essentia Dei nec de
sua operatione intrinseca quam habet, et sic de saracenis. Unde quid-
quid considerant de divina bonitate, magnitudine, etc., considerant
per actus extrinsecos, sciliset, in effectu Dei”.1% De ahi que todo el
esfuerzo de la apologética luliana se dirija a mostrar que la admisién
de las dignidades como atributos esencialmente activos importa en
Dios no sélo una actividad ad extra, sino también una vida ad intra,
es decir, hablando teolégicamente, la distincién de tres Personas en la
unidad de la esencia divina. De otro modo, Dios, suma actualidad,
seria en si mismo odioso. Seria un Deus minor y no el Deus maior en
sentido absoluto que requiere su infinitud.'®* Una vez establecida la
Trinidad, le es facil a Llull justificar segiin el mismo método la Encar-
nacién del Hijo de Dios como la suprema manifestacién de las digni-
dades de Dios en el mundo.

El esquema doctrinal del Arte se repite en la casi totalidad de
las obras lulianas. Con todo, cabe dividir sus escritos apologéticos
desde el punto de vista de su estructura formal en tres grupos prin-
cipales, los cuales se relacionan a su vez con tres formas caracteris-
ticas de la actividad misionera de Llull: la predicacién, la ensefianza
y la disputa. Del primer grupo merece aqui sobre todo nuestra aten-
cién el Liber praedicationis contra Judeos. El segundo grupo, mas
numeroso, contiene una serie de obras apologéticas, dirigidas conjun-
tamente a judios y musulmanes y ordenadas a la demostracién de la
Trinidad y la Encarnacién. Citemos entre ellas el Libre de demostra-
cions, Libre de coneixensa de Déu, Liber de Trinitate et Incarnatione
y Liber per quem poterit cognosci quae lex sit melior, maior et verior.
Finalmente, el tercer grupo, muy abundante y caracteristico del estilo
luliano, se abre ya en los comienzos de la actividad literaria de Llull
con el Libre del Gentil e los tres savis y es aumentado a lo largo de su
vida con nuevas aportaciones. Nos interesan aqui, por su caracter total
o parcial de controversia cristiano-judaica, el Liber Tartari et Chris-
tiani y el Liber de adventu Messiae.

El Liber praedicationis contra Judeos, editado recientemente por
el hebraista José M.? Millas,1%% fue escrito por Llull en Barcelona en

163. Declaratio Raymundi per modum dialogi edita (ed. KEicHER, 205).

164. Cfr. De Deo maiore et minore (OL, I, 489).

165. Cfr. El “Liber praedicationis contra Judaeos” de Ramoén Llull, Madrid-
Barcelona, 1957.
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agosto del afio 1305. El plan y el método de la obra nos lo explica
el propio autor en un breve prélogo. Como quiera que los judios
alegan como norma de verdad la ley de Moisés, y dado que, por otra
parte, la inteligencia ha de ejercer en toda demostracién su funcién
rectora, el autor empleara en su obra tres tipos de argumentacién: La
autoridad de la Ley vieja, las razones y los preceptos biblicos. Mas
concretamente, sus sermones partiran de una autoridad biblica a la
que seguira la argumentacién racional en orden a alcanzar la conclu-
sién propuesta, a saber, que los judios estan en el error.'%¢

En el desarrollo ulterior de su obra, Llull se atiene, no sin ex-
cepciones, al método descrito. Los textos biblicos en que se basa su
argumentacién son, por lo general, los corrientes en la apologética
medieval, tales como “Ante luciferum genui te” (Ps. 110; S. 1);
“Abraham vidit tres et adoravit unum” (Gen. 18; S. 4); “Ego hodie
genui te” (Ps. 2; S. 10) ; “Faciamus hominem ad imaginem et simili-
tudinem nostram” (Gen. 1. 16; S. 11); “Sanctus, sanctus, sanctus”
(Is. 6. 3.; S. 26) ; “Deus Abraham, Deus Isaac et Deus Jacob” (Ex. 3,
6; S. 35); “Vers langores nostros ipse tulit” (Is. 53, 4; S. 45); “Ipse
vulneratus est propter iniquitates nostra” (Is. 53, 5; S. 48), etc., en
los que Llull, de acuerdo con la tradicién cristiana, interpreta en un
sentido trinitario o cristolégico.!®” En otras ocasiones, los textos de
que parte Llull parecen nuevos y exigen una exégesis extraordinaria-
mente sutil y artificiosa, como, por ejemplo, el precepto mosaico “Non
habeas Deum alienum” (Ex. 5. 7: Deuter, 5, 7; S. 6), interpretado en
el sentido de que los judios. al no creer en el Dios trinitario, creen
en un Dios ajeno al verdadero Dios; o la expresién biblica “Deus
fortis” (Is. 9, 6; S. 14), a la que se da sentido trinitario en virtud del
despliegue, tipicamente luliano, de los tres correlativos.1%®

Tn resumen, el Liber praedicationis contra Judaeos se encuadra,
por lo general, dentro de las corrientes tradicionales de la apologética
antijudaica anteriores al Pugio fidei de Ramén Marti. Las autorida-
des alegadas son las del Viejo Testamento, interpretadas de acuerdo
con la tradicién cristiana. El uso contemporaneo de fuentes extrabi-
blicas como el Talmud o la Misdrah esta, al parecer, fuera de los mé-

166. Cfr. Liber praedicationis contra Judaeos, Introd. (ed. MiLLAs VALLICROSA,
71, 1.5.)

167. Sobre la interpretacién medieval de estos textos cfr. B. BLUMENKRANZ,
Juifs et chrétiens dans le monde occidental (430-1096), 262 ss.

168. Cfr. J. MiLLAs VALLICROSA, 0. c., Introduccién, p. 44 s.
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todos apologéticos de Llull. La novedad de su obra consiste unica-
mente en el sentido especificamente luliano de su argumentacién, fun-
dada exclusiva y obsesivamente en la doctrina de las dignidades y
corerlativos, que cristaliza en una visién trinitaria del Ser divino y
culmina en la Encarnacién del Dios-Hombre Jesucristo cemo suprema
teofania de Dios y razén ultima de la creacién del mundo.'® Diga-
mos finalmente que, a pesar de tratarse de una obra de polémica
religiosa, su tono es, por lo general, mucho mas benigno y respetuoso
que la mayoria de sus congéneres medievales. Llull se mueve gene-
ralmente en la dimensién de la doctrina teolégica y sélo en contadas
ocasiones alude a defectos de los judios, como la avaricia, la usura
o el odio que muestran hacia cristianos y musulmanes.!?°

Las obras del segundo grupo, de caracter doctrinal expositivo, se
dirigen conjuntamente a judios y mahometanos. El método es siem-
pre el del Arte y la finalidad la demostracién por razones necesarias
de los dogmas de la Trinidad y la Encarnacién.!™ En la imposibilidad
de dar a conocer aqui detalladamente el contenido de estas obras,
vamos a subrayar solamente algunos aspectos que se relacionan mas
con nuestro tema.

El sentido apologético-misional del Libre de demostracions, el pri-
mero en el que Llull se apellida a si mismo “procurador del apetit
dels infeels”,'™ esta atestiguado por el mismo prélogo: “Con l'uma
enteniment sia menyspreat sejus enfre’ls homens qui dien que aquell
no pot entendre per necessaries rahons la sancta trinitat de Deu ni
la gloriosa encarnacié del Fill de Deu, e con Deus a demostrar ente-
niment aja pujada la humana especia sobre les altres especies que li
son dejus en nobilitat, per assd jo home coupable, pobre, mesqui, ab
poc d’enteniment, menyspreat de les gents, indigne que son nom sia
escrit en est Libre ni en altre, per gracia de Deu comenca aquest Libre
e preposa aquest acabar, per tal que’ls infeels sien enduyts a la sancta
fe catodlica e que el enteniment sia conegut I'onrament e la vera luu
per la qual Deu I’a inluminat con pusca entendre los articles per

169. Cfr. J. MitLAs VALLICROSA, o. c., Introduccién, p. 57.

170. Cfr. Sermo 25 (ed. MiLLAS VALLICROSA, 113.) '

171. Cfr. Liber de Trinitate et Incarnatione, Prolog.: “quoniam Judaei et Sarra-
ceni sunt contra divinam Trinitatem et Incarnationem ideo facimus istum librum
syllogizando et tenendo modum artis generalis..., ut possimus eos cogere vere et
rationabiliter et etiam realiter”; véase J. SToHR, Literarkritisches zur Uberlieferung
der lateinischen Werke R. L., en: Estudios lulianos, 1 (1957), 55.

172. Cfr. Libre de demostracions, IV, Proleg. (ORL, XV, 411.)
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rahons necessaries”, 1% El niicleo de su argumentacién nos viene dado
en el pasaje siguiente: “De necessitat se cové que la creensa dels cres-
tians o dels jueus o dels sarahins sia vera; cor si neguna d’estes creen-
ses no era vera, inpossibol cosa seria que en lo subiran he fos bonea,
justicia, misericordia, e assd0 es inpossibol: per la qual inpossibilitat
es demostrat que lig cové esser per la qual hom sia anant a vida vera;
e cor lig cové esser de necessitat, per assoO cové que los crestians o’ls
jueus 0’ls sarrazins sien en lig; cor ensems no’y poden esser per so cor
les tres creenses damunt dites son opposits, los quals son contradiceid;
cor los crestians creen en lo subiran be trinitat e creen encarnacio, e
los jueus €’ls sarrazins ho descreen; e los jueus descreen la secta dels
sarazins; e per asso cové de necessitat que los crestians o’ls jueus o’ls
sarazins sien en veritat. On, qual que sia en veritat, cové que aja pus
alta e pus noble esperansa que les altres creenses; cor si no ho avia,
seguir-s’ia que esperansa e veritat fossen contraris, e ass0 es inpossi-
bol; cor si era veritat, desesperansa e veritat serien concordants, e asso
es inpossibol: per la qual inpossibilitat es demostrable la encarnacié
que encercam del Fill de Deu; cor tota quanta de esperansa poden
aver los jueus e los sarazins e nlo subiran be..., poden aver los cres-
tians, e encara més que’ls jueus ni’ls sarazins, per la encarnacié e la
passié de Jhesu Crist; cor si’l Fill de Deu volc esser home, e liura
la humana natura que prés a greus dolors e a angoxosa mort per nos,
e resucita ab sors glorificat, doncs esperansa podem aver que’ns do
e’ns perdé e que ajam resurreccié, la qual esperansa no poden aver
tan gran los infeels segons lur creensa”.l™ Mencionemos, finalmente,
como dato curioso, que, en dos breves alusiones a los judios, Llull les
reprocha la importancia que dan al Telmud '™ y les atribuye una
patente inferioridad frente a cristianos y musulmanes por lo que toca
al nimero de varones religiosos y al aprecio de la filosofia.l7®

El Libre de coneixensa de Déu representa un nuevo intento de
Llull por hacer comprensibles a judios y musulmanes los dos misterios
de la Trinidad y la Encarnacién. Su novedad consiste en que, como
afirma el propio autor en el prélogo, se habla en él ocultamente de
las divinas Personas, a fin de que “los jueus e los sarrahins no sien

173. Libre de demostracions, Proleg. (ORL, XV, 3.)

174. Libre de demostracions, IV, 14 (ORL, XV, 476 s.)
175. Cfr .Libre de demostracions, IV, 13 (ORL, XV, 473.)
176. Cfr. Libre de demostracions, IV, 48 (ORL, XV, 590.)
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agreujats en aquest libre a legir e oir, con sia aco que ells hajen
greuje de oir parlar de la divina trinitat de Deu”.1™

Finalmente, el Liber per quem poterit cognosci quae lex sit me-
lior et verior, escrito en Mallorca en febrero de 1312, constituye un
tratado de apologética popular para uso de los mercaderes cristianos
que hacian la travesia del Norte de Africa y, en general, del mar Me-
diterraneo. Llull pretende con su obra darles la instruccién religiosa
que les hace falta para que en el contacto con gentes de otros credos,
particularmente musulmanes y judios, sean capaces de discutir con
ellos y de “discernir que la ley de los cristianos es mejor, mayor y
mas verdadera que cualquier otra ley”. La argumentacién, de acuerdo
siempre con los métodos del Arte, nos muestra de nuevo aquella suerte
de logique du coeur que es tan propia del mistico catalan. Después
de exponer los puntos de coincidencia y discrepancia entre las tres
leyes, muestra Llull que en el Cristianismo el hombre puede mejor
recordar, conocer y amar a Dios que en el Judaismo y en el Islam,
ya que s6lo en él las dignidades divinas son conocidas en la plenitud
de su perfeccion y de su actividad. La conclusién nos da a conocer
el sentido religioso de la gran utopia luliana sobre la unidad politico-
social de la humanidad: “id circo non debet esse in toto mondo nisi
unus populus christianus, cum ita sit, quod nullus populus qui non
habet legen meliorem, veriorem et maiorem absque ipsa ed coelestem
et aeternan gloriam valest pervenire”.l

El dltimo grupo de obras apologéticas es, sin duda, el que mayor
fama ha dado a su autor. Pertenecen al grupo, ademas del Libre del
gentil e los tres savis, obras tan importantes como el Liber de sancto
Espiritu (1275?) ,Liber Tartari et Christiani (1286), Liber de quinque
sapientibus (1295) y Disputatio Raymundi christiani et Hamar sara-
ceni (1308). En ellas, Ramén Llull nos presenta a hombres de todos
los credos y actitudes religiosas, infieles y creyentes, paganos y cris-
tianos, musulmanes y catélicos, griegos y latinos, dialogando cortés-
mente unos con otros con la esperanza de llegar a una unién pacifica
en las creencias religiosas. El tono sereno de estas obras es algo extra-
ordinario dentro del duro ambiente medieval. B. Altaner lo describié
acertadamente con estas palabras: “Los contricantes se saludan el uno

177. Libre de coneixensa de Déu (ed. RosseLLd, Mallorca, 1901, 376.)
178. Cfir. Liber per quae poterit cognosci quae lex sit melior, maior et verior,

Prélogo. Cfr. R, Pascuaw, Vind. Lull, 1, 316.
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al otro de acuerdo con las reglas de cortesia de la sociedad culta. Sus
exposiciones son serenas y sus disputas objetivas. Expresiones que po-
drian herir al otro partido son evitadas con todo cuidado. Y a veces
domina la escena una maravillosa solemnidad, como muestra de la
alta estima que se tienen entre si los contricantes”.!™ Con ello, Llull
nos ha dejado constancia de su mas honda actitud personal frente a
los hombres de otro credo. El no duda de su sinceridad religiosa. Los
sollozos de un gentil o las lagrimas de amor y sincera piedad de un
sabio judio o musulméan son la mejor muestra, en frase de Sugranyes
de Franch, de que “el filésofo catlan ha conocido de cerca a los infie-
les para saber que entre ellos hay espiritus religiosos que buscan
apasionadamente a Dios”.180

De entre todas estas obras, la primera y mas valiosa es también
la mas importante para nuestro tema. El Libre del gentil e los tres
savis, escrito por Llull en Mallorca entre 1270 y 1275, primeramente
en arabe y luego en catalin, nos ofrece una descripcién pacifica de
las principales creencias del Cristianismo, del Judaismo y del Islam.
El marco externo de la obra —la disputa de un gentil con represen-
tantes de las tres religiones del libro— dio ocasién a Menéndez y Pe-
layo de buscar su precedente en la famosa obra Kusari, del pensador
hispano-hebreo Yehda ha-Levi.!® Una investigacién mas exacta de
José M.? Millas ha puesto de relieve que, a excepcion de esta anéc-
dota inicial, expediente algo tépico que tiene sus raices en el Bar-
laam y Josafat y en el hecho, vivido por Llull en su misma isla natal,
de la convivencia de las tres religiones reveladas, nada hay en el mé-
todo y el contenido del Libre del gentil que nos recuerde a su pre-
sunto modelo.!2 Al contrario, la obra estda dominada del comienzo al
fin por la tipica especulaciéon luliana a partir de las dignidades de
Dios. Los mismos sabios judio y musulman, al exponer su respectiva
Ley, hablan el lenguaje propio de Llull y prueban sutilmente aspec-
tos histéricos y doctrinales de sus credos con concordancias y discor-
dancias de dignidades. A pesar de todo, la obra tiene un gran interés
para el historiador, pues, dentro de sus evidentes acomodaciones, nos

179. Cfr. B. ALTANER, Glaubenszwang und Glaubensfreiheit in der Missions-
theorie des R. L., 592.

180. R. Sucranyes DE FrancH, Raymond Lulle, Docteur des Missions, 63.

181. M. MenEnbez Peravyo, Origenes de la novela, I, en: Obras Completas,
t. 13, Santander, 1943, 118 s.

182, Cfr, El “Liber praedicationis contra Judaeos" de Ramon Llull, 23 ss.

81



140 EUSEBIO COLOMER, S. J.

muestra lo que Llull pensaba, y con él el cristianismo culto de fines
del siglo xm1, de la doctrina del Islam y del Judaismo.

Después de una exposicién preliminar, en la que los tres sabios se
ponen de acuerdo en las creencias comunes a las tres religiones: exis-
tencia de Dios y vida eterna, el judio, el cristiano y el musulman, en
este mismo orden de jerarquia histérica, desarrollan el contenido de
su propia Ley. Como es comprensible, aqui nos interesa sobre todo
la exposicién que Llull pone en boca del doctor judio. Esta abraza
la unicidad de Dios, la creacién del mundo, la entrega de la Ley a
Moisés, la esperanza de un Mesias libertador, la resurreccién de los
muertos, el juicio final y la existencia del paraiso y del infierno. En
estos tltimos puntos referentes a los novisimos, Llull se hace eco de
las diferencias de opinién existentes en el Judaismo contemporaneo.
Asi, por ejemplo, en lo tocante a la resurreccién de los muertos, nos
habla Llull de tres grupos de judios: los que la niegan, los que la
afirman como medio de alcanzar en el mas aca un mundo mejor vy,
finalmente, los que ven en ella el punto inicial de la vida en el mas
alla.’®® En la exposicién de la creencia en el paraiso y el infierno se
mezclan, al parecer, varios influjos cristianos.!® Es interesante, en
cambio, la fundamentacién que hace Llull de la esperanza mesianica.
Como quiera que los judios se encuentren en la cautividad y no les
sea posible en esta situacién cumplir plenamente con su ley, conviene
que Dios les envie el Mesias para que les libre de la esclavitud y del
cautiverio de las gentes y sean de nuevo libres y tengan como antes
sus propios reyes y principes. De otro modo, “la gran saviesa de Deu
seria contraria a la lig santa que’ns ha donada™$ Mayor compren-
sién revela todavia otro pasaje de Llull referente a la fortaleza que
muestran los judios en medio de su cautiverio: “La fuerza que se con-
viene con la humildad vence a la fuerza que se conviene con el orgullo.
Llull alude con ello a “la for¢a qui es ab humilitat en lo coratge dels
jueus, la qual ven¢ e apodera la forgca qui es ab erguyl en lo coratge
dels crestians e dels sarrahins. Cor per moltes de hontes e per molts
torments e de captivitats que fassen al poble dels jueus, no’ls apode-
ren que lexen ne desemparen la santa lig que Deus dona a Moyses™,186

183. Cfr. Libre del gentil, 11, 5 (ed. RosseLLd, Mallorca, 1901, 100 ss.)

184. Cfr. Libre del gentil, II, 7 y 8 (ed. RosseLLo, 111 ss.) .
185. Cfr. Libre del gentil, 11, 4 (ed. RosseLLé, 93.) I
186. Cfr. Libre del gentil, II, 4 (ed. RossgLLo, 98 s.)
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De acuerdo con el método de esta obra, mas expositiva que polé-
mica, ni el cristiano ni el musulman contradicen las afirmaciones del
judio. Sélo en boca del gentil insintia Llull sagazmente unas breves
objeciones. Tal, por ejemplo, la pregunta que hace este ultimo acerca
de la razén de la actual cautividad del pueblo judio y de su posible
relacion con un pecado desconocido ' o la réplica del mismo a la
doctrina del juicio final de que “si fer se pogués, bona cosa fora que
aquell mateix qui jutjara fos Deu; e que fos vist per tot lo poble que
jutjara”1s8

Como es sabido, el dialogo de los tres sabios no conduce a ningin
resultado concreto. Llull no nos dice qué ley escogié finalmente el
gentil, sino que s6lo nos enuncia su propésito de elegir para toda su
vida “aquella lig qui m’es significada esser vera”.!® Por su parte, los
tres sabios, en un ambiente de gran cortesia y de mutuo respeto, se
piden perdén el uno al otro, por si acaso hubicsen proierido contra
sus respectivas creencias “‘nuyla vilana paraula”.!%® No se trata, evi-
dentemente, con ello de una muestra de indiferencia religiosa, pues
Llull estaba tan convencido de la verdad del Cristianismo como del
valor probativo de sus propios argumentos. Sus referencias posteriores
al Libre del gentil muestran su convencimiento de que en él se es-
condia una apologia de la religién cristiana. Su modo de proceder nos
delata, sin embargo, el respeto que le merece el punto de vista ajeno.
Esta nota serena y humana hace del Libre del gentil algo unico de
su época. El mismo historiador judio Y. Baer vera con razén en esta
obra del poeta y mistico mallorquin “un noblc testimonio dei deseo
del cristiano de comprender el alma judia. Con excepcién de una obra
similar de Pedro Abelardo, es dudoso que pueda encontrarse otra que
se le acerque en la literatura polémica cristiana de la Edad Media”.!?!

ElLibre del gentil es también algo unico dentro de la produccién
luliana. Los otros escritos de Llull que le toman mas o menos como
modelo estan lejos del frescor literario y del halito humano de que
rebosa esta obra primeriza. Entre ellas conviene mencionar aqui el
Liber Tartari et Christiani, escrito por Llull en Roma hacia 1285, en
el que, bajo un escenario similar al del Libre del gentil, alientan las

187. Cfr. Libre del gentil, 11, 4 (ed. RosseLLo, 94 s.)
188. Cfr. Libre del gentil, II, 6 (ed. RosseLLo, 110.)
189. Cfr. Libre del gentil, IV (ed. RossgeLLo, 299.)
190. Cfr. Libre del gentil, IV (ed. RosseLLo, 303.)
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preocupaciones contemporaneas sobre la conversién de los mongoles.
Llull reitera, en el caso concreto de un tartaro inquieto por el deseo
de la verdad religiosa, el esquema ya conocido de su primera obra de
controversia. La tunica diferencia consiste en que a las breves expo-
siciones de los tres sabios, judio, musulman y ecristiano, se anade al
final la de un cuarto personaje, el propio Ramén bajo la figura del
ermitafio Blanquerna, el cual instruye al tartaro segun las reglas del
Arte y lo convierte finalmente al Cristianismo. Por lo que toca a la
exposicién del sabio judio, se repiten en ella libremente algunos de
los motivos ya conocidos por el Libre del gentil. La verdad de la Ley
de Moisés, atestiguada por judios, cristianos y musulmanes, se funda
en ultimo término en el hecho de que fue dada por el mismo Dios.??
Los judios con su cautividad son merecedores de mayor mérito que
los cristianos y musulmanes con su libertad.'®® La pervivencia del pue-
blo judio en medio de su cautividad es una prueba del amor que
Dios le tiene: “Unde videtur quod Deus propter hoc deligat nos, quia
sustinet nos”.19*

Para que nuestro estudio sea completo, no nos queda sino mencio-
nar brevemente el Liber de adventu Messiae, cuyo lugar y fecha de
redaccion nos son desconocidos. Llull hace discutir en él a un teélogo
judio y a un tedlogo cristiano acerca de la Trinidad y la Encarnacién.
La apologia del Cristianismo se hace, como es costumbre en Llull,
sobre la base de las dignidades divinas.'®®

La actitud de Ramén Llull para con los judios oscila entre lo que
Altaner llamé “Glaubenszwang” y “Glaubensfreiheit”. Hijo de un
ambiente que pone cada vez mas la fuerza al servicio de la fe religiosa,
Llull no escapa a sus influencias. A medida que pasan los afos, sus
posiciones doctrinales se hacen mas secas y menos elasticas y sus mé-
todos misionales, en un desco de efectividad inmediata estimulada por
los muchos fracasos, se hacen mas tajantes y menos humanos. Vistas
desde nuestra actual perspectiva, dos defectos, propios de la época,
influyen en la teoria y en la practica misional de Llull. Falté al apés-
tol mallorquin una teologia de la salvacién que concediese su debido

192. Cfir. Liber Tartari et christiani (M, IV, 2b.)

193. Cir. Liber Tartari et christiani (M, IV, 2 a-b.)

194. Cfr. Liber Tartari et christiani (M, IV, 3 a.)

195. Cfr. C. Orraviano, Ricerche Lulliane, en: Estudis Univ. Cat., 14 (1929),
1-13; E. Loncpré, Le manuscrit 500 de Reims et le “De adventu messiae” de
R. Lulle, en: Miscellania lulliana, 1935, 383-84,
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WDl R e T
puesto a la ignorancia invencible y permitiese asi sacar todas las con-

secuencias de aquel prejuicio favorable de buena fe y sinceridad reli-

R T e 3

giosa que Llull, en mas de una ocasién, concede a los infieles. Y le
falté6 también una idea de la dignidad y de los derechos inalienables
de la persona humana que diese a sus intentos de acercarse a los in-
fieles, en un tono de objetividad cientifica y cordialidad humana, aquel
sentido de respeto a la libertad ajena que es propio de una auténtica
tolerancia. En el caso concreto de sus relaciones con los judios, éstas
se ven ademas ensombrecidas por una vision comunitaria de la historia
de Israel que ve en la muerte de Jests una especie de pecado colec-
tivo del pueblo judio, cuya mancha pesa sobre todos sus miembros. Sin
embargo, seria antihistérico enjuiciar a Ramoén Llull desde nuestra
actual perspectiva histérica y teol6gica, tanto mas cuanto que la mis-
ma Iglesia, y nosotros con ella, ha comenzado muy recientemente a
cambiar la anterior postura polémica por la nucva y mas abierta del
dialogo ecuménico.

Por ello, sean cuales sean sus insuficiencias de doctrina y sus in-
consecuencias en la practica, Ramén Llull tiene pleno derecho a pasar
a la historia como un hombre que por encima de todo sobrepuso la
fuerza persuasiva de la verdad a la de la violencia. “;No seria mejor
vencer a los infieles en la discusion, convenciéndoles por los atributos
divinos y las razones necesarias, que hacerles la guerra, airavesandoles
con nuestra espada y arrebatandoles sus tierras? Convirtamosles y de-
jémosles lo que poseen. Seamos artifices de la concordancia y del
amor”.1%¢ K] ideal de unidad religiosa en la paz y en la verdad que
domina la vida y la obra de Ramén Liull conserva, hoy mas que
nunca en nuestros tiempos ecuménicos, toda su vigencia. “jHa, Deus!
E con gran benauyranca seria aquesta, si... podiem esser en una lig
e en una creenca tots los homens qui som; e que la rancor e la mala
volentat no fos en los homens, qui ahiren los uns los altres per des-
variacié e per contrarietat de creenses e de sectes; e que enaxi com es
un Deus tan solament, pare e creador e senyor de tot quant es, que
enaxi tots los pobles qui son se unissen en esser un pobre tan sola-
ment, e que aquells fossen en via de salut, e que tuyt ensemps hagues-

sen una fe, una lig, e donassen gloria e lahor de nostre senyer Deus!” 197

196. Tractatus de modo convertendi infideles, ed. SUGRANYES, 140,
197, Libre del gentil, Del proleg, (ed. RosseLLo, 11.)
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“Cor guerre, trebayl e malvolenca, e donar dan e honta, empatxa los
homens a esser concordants en una creenca”.'”®

Eusesio CoLOMER, S.J.
Facultades de Filosofia y Teologia.
San Cugat (Barcelona).

198. Libre del gentil, IV (ed. RosseLLd, 304.)
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RAMON LLULL,
LIBER ALQUINDI AND LIBER TELIF

In his Liber de fine, a work written in 1305 proposing a plan for
the Crusade, Ramon Lull recommends that Clerics of the Military
Order learn the Arabic language in order that they might lead Sara-
cen captives to the Christian faith. In this context he says:

Et si nolebant converti, saltem ipsos doceant fidem nostram
et rationes quas habemus difficiles contra ipsos, et probent
eis quod Macometus non fuit verus propheta. Quod si bene
velint avertere, facile multum est ad probandum per unum
librum, qui vocatur Alquindi, et per alium, qui Telif nomi-
natur, et per alium, quem fecimus, De gentili.!

This text is important because it has generally been thought that
Lull is referring here to three works which he composed against the
Muslims. Since the time of Ivo Salzinger, the great 18th century editor
of Lull’s works, there have been included among the list of lost works
a Liber Alchindi and a Liber Teliph. Salzinger was the first to use
Lull’s self citations to determine the chronology and authenticity of
the many works attributed to him. It was no doubt on the basis of
this citation that he included these two works among the libri adhuc

* I am very grateful to Mlle M..T. d’Alverny for many helpful suggestions
in connection with this article.

1 A. GortroN, Ramon Lulls Kreuzzugsideen (Berlin-Leipzig 1912) 88. An
edition of the Liber de fine appears on pp. 65-93 of this work. The above text
has been emended in accordance with a new critical edition prepared by Dr. A.
Mapre for the series Raimundi Lulli opera latina (Palma de Mallorca 1959 —).
The reading Alquindi is certain, but the second name appears in almost as many
forms as there are manuscripts: Telif, Teliff, Teliph, Celif, Relif (?).

2 1. SALzINGER, Raimundi Lulli opera I (Mainz 1721; repr. Frankfurt a. M.
1965) 72 (= catalogus librorum, p. 26).
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desiderati.” Pasqual followed him in this attribution, adding that the
works were written in Arabic.® Rossell6 placed their composition in
the period 1276-86 in Mallorca.? In this regard he was followed by
the editors of the Histoire littéraire de la France,” although their great
discovery, the Electorium bibliography of Lull’s works, makes men-
tion only of the De gentili.* Golubovich was the first to attempt an
identification of the works. He conjectured that the works in question
were two works of Lull written in refutation of two Muslim philoso-
phers, al-Kindi (4 ca. 873) and Ibn Tufail (4 1185).” Gottron marked
a new beginning in the treatment of the question. In his edition of
the Liber de fine he noted that it does not follow from the text cited
that Lull wrote both of these works. He emphasized the fact that these
books, in contrast to all the other books cited in the Liber de fine,
are not otherwise attested. As to the author he suggested that the
Liber Alchindi might be not a work of Lull himself but rather a
work of the Arab philosopher al-Kindi who was, he says, regarded
by orthodox Muslims as a heretic.® Longpré accordingly listed the
two works as doubtful or apocryphal, while suggesting that the Liber
Teliph refers to a work of Ibn Tufail, “que les chrétiens peuvent
lire pour s’aider dans la réfutation du mahométisme’.’ Ottaviano *°
and Glorieux '* follow Longpré, listing the works as doubtful, and
Avinyé omits them from his list of authentic works.'? Platzeck, in
the latest catalogue of Lull’s works, includes both works as authentic,
placing their composition in the period 1273-75 at Palma. He con-

3 A. R. PasquaL, O. Cist.,, Vindiciae Lullianae I (Avignon 1778), Vita et
librorum catalogus, p. 377.

4 G. RosseLLd, Obras rimadas de Ramon Lull (Palma de Mallorca 1859) 47.

5 E. Lirtré et B. Hauriau, Histoire littéraire de la France XXIX (Paris
1885) 12.

& Cf. ibid., p. 2.

7 G. GovusovicH, O.F.M., Biblioteca bio-bibliografica della Terra Santa e
dell’Oriente francescano 1 (Quaracchi 1906) 365.

8 Op. cit. (above n. 1) 88 n. 1.

¢ E. LoncerE, ’Lulle, Raymond’, Dictionnaire de théologie catholique IX
(Peris 1926) col. 1110.

10 C. Orraviano, L’Ars compendiosa de R. Lulle (Paris 1930) 97.

11 P, GLORIEUX, Répertoire des maitres en théologie de Paris au Xiue siécle
II (Paris 1933) 180.

12 J, AVINYO, Les obres auténtiques del beat Ramon Llull: repertori biblio-
grafic (Barcelona 1935).
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jectures that Lull made excerpts of the works of the philosopher al-
Kindi like those which he made from al-Ghazali’s logic, and that
traces of Ihn Tufail’s Hayy Ibn Yaqgzin might possibly be found in
Blanquerna or Felix.*®

1. Liber Alquindi

When we consider the text from Liber de fine carefully, however,
we see that Lull’s intention is to give a sort of bibliography for contro-
versy with the Saracens. He does not say that he wrote all the works
himself, but clearly distinguishes between the first two works — Liber
Alquindi and Liber Telif —and his own Liber de gentili — quem
fecimus.

Furthermore, according to the context, Lull is referring to works
which would teach the Christian faith to the Saracens, and explain
the arguments which the Christians have against them, proving espe-
cially that Muhammad was not a true prophet. Because he has in
mind works for the Clerics of the Military Order, who do not at
least as yet have a command of the Arabic language, it would seem
most probable that the books to which he refers are works available
in Latin.

These considerations would eliminate the famous Arab philoso-
pher Abd Yasuf Ya ‘qlib b. Ishaq al-Kindi (++ ca. 873)'* as a possible
author for the type of treatise to which Lnll is referring. Al-Kindi
is best known for his early interpretation of the Aristotelian works
for the Muslim world. While it is true that in theology, in so far as
his views bear a Mu ‘tazilite stamp, he could have been regarded as
a heretic by strict Muslim orthodoxy, there is known no work by
him in which he gives arguments against Islam or shows that Muham-
mad was not a true prophet. In fact, he wrote a polemical work
against the Christian doctrine of the Trinity."”

13 E. W. Pratzéck, Raimund Lull... II (Diisseldorf 1964) 7* nn. 14-15.

14 For literature concerning this al-Kindi, see P. J. pE MENAce, O.P., Arabi-
sche Philosophie (Bibliographische Einfiithrungen in das Studium der Philosophie
6 ; Bern 1948) 26f.; N. RescHER, The Development of Arabic Logic (Pi:t:burgh
1964) 100-103.

15 T, J. pE BoEr, “Kindi wider die Trinitit’, Orientalische Studien, Theodor-
Noldeke ... gewidmet (ed. C. Bezold; Giessen 1906) I 279-81; cf. M. STEINSCHNEIDER,
Polemische und apologetische Literatur in arabischer Sprache ... (Abh. fiir die
Kunde des Morgenlandes VI 3; Leipzig 1877) 130.
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There was, however, a polemical work directed against the Sara-
cens and associated with the name of an al-Kindi which was well
known to Latin Scholasticism. The Risalat al-Kindi, or to quote its
full title, Risalat ‘Abdallah Ibn Isma ‘il al-Hashimi ild “*Abd al-Masth
Ibn Ishaq al-Kindi wa-Risalat al-Kindi ild al-Hashimi (“the epistle of
**Abdallah Ibn Isma il al-Hashimi to “Abd al-Masik Ibn Ishaq al-Kindj
and the epistle of al-Kindi to al-Hashimi’)'® was originally composed
in Arabic, translated into Latin in the 12th century and fits Lull’s
description perfectly. The intention of the work is first to justify the
fundamental Christian dogma of the Trinity against false conceptions
and to set the positive value of the Gospels’ teaching in the proper
light. These two purposes are pursued at the beginning and the end
of the work respectively. Secondly, the author aims at exposing the
weakness of Islam on its historical and moral side. Muhammad’s
prophetic office and the lax Muslim ethic are emphatically rejected.

The work is conceived under the form of two letters exchanged
by friends — both of whom are described in the short prologue as
being close to the caliph al-Ma’min (813-33) — regarding the relative
merits of Christianity and Islam, and then presented for judgement
before the caliph. The work accordingly has two parts: the epistle
of the Muslim inviting his friend to accept Islam, and the response
of the Christian — which is five times the length of the Muslim’s
epistle.

The Muslim, though recognizing the many positive aspects of
Christianity, invites his adversary to belief in the one true God and
Muhammad his prophet, and to the ritual obligations of the Muslims,
prayers, fasting, pilgrimage and the holy war. He emphasizes the
sensual delights of paradise as well as the privileges of polygamy and
divorce.

The Christian’s answer is made with close reference to the
Muslim’s requests. (1) As to the confession of the unity of God the
appeal to Abraham as the first Muslim is rejected. The author then
discusses the various meanings of the concept “one’, speculates about

16 Arabic text: ed. A. TiEN (London 1880), reprinted London 1885, Cairo
1895, London 1912; English paraphrase and translation: W. Muir, The Apology of
Al-Kindy, written at the Court of Al-Mamiin (A. H. 215- A.D. 830) in Defense of
Christianity against Islam, with an essay on its age and authorship (London 1882) ;
cf. STEINSCHNEIDER, op. cit. (above n. 15) 131, n. 112b, 96 n. 75, 415.
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the relations and the absolute attributes (life, wisdom, etc.) and col-
lects scriptural testimonies for the doctrine of the Trinity. (2) Muham-
mad’s prophetic office is scrutinized with great irony on the basis of
his biography and morality. His “holy war’ consisted in Beduin raids.
His immorality, revengefulness and polygamy contradict his mission.
The criteria of a true mission — prophecy and miracles — are com-
pletely lacking. (3) The inferiority of the Qur’in’s moral teaching
is then emphasized. The Qur’an arose under the influence of the
Christian monk Sergius-Nestorius from whom the young Muhammad
derived false notions of Christianity. Its authenticity is often uncer-
tain. The various traditions out of which it arose have given rise to
internal contradictions which rob it of a claim to inspiration. Defec-
tive language and loanwords refute the claim that the Qur’an’s beauty
is unsurpassed. Its success is due to the promise of a sensual paradise
to uncultured elements among the Arabs. The author ridicules the
notion that Muhammad’s name is inscribed on God’s throne. (4) Turn-
ing to ritual obligations, the author contrasts circumcision, the pil-
grimage and the holy war with the Christian law of love. He proudly
rejects hecoming a Muslim for material advantages like divorce and
the pleasures of the Muhammadan paradise. (5) Finally, after a de-
fense of the Christian veneration of the Cross, he gives an account
of the origin of the Gospel, a narration of the life of Christ, empha-
sizing the messianic prophecies, Jesus’ moral preaching and the mis-
sion of the Apostles. (6) In conclusion he tells us his purpose: to
encourage his friends to persevere in their faith and affirm it with
religious fervor. At the end there is a brief anecdote relating
al-Ma’min’s curious judgment: Islam is the faith of this world and
Christianity that of the next.

This may suffice for an idea of the contents of the work. As to
the personality of the author and the date of composition modern
research has made but little progress. Although in the prologue
the Christian is described as belonging to the tribe of Kinda, the
work itself is anonymous. The names of the two disputants, “Abdallah
Ibn Isma*il and ‘Abd al-Masih Ibn Ishaq, are known only from a
citation by al-Birtini (973-1048).'” Earlier authors, basing themselves
on the accuracy of the historical details and the well-known tolerance

17 AL-BirUNI, The Chronology of the Ancient Nations (English translation by
E Sachau; London 1879) 187.
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of al-Ma’miin, regarded the work as an authentic work of an al-
Kindi, written under that caliph.'® But since the work of Massignon
this attribution is generally rejected. The latter pointed out that
the names given by al-Birtini are obviously invented ( ‘servant of Allah,
son of Ishmael’; ‘servant of Christ, son of Isaac’) and that various
theological problems discussed, especially the distinction between
absolute and relative attributes and the thesis that the name of
Muhammad is inscribed on God’s throne, would indicate a date later
than the year 300/912.'" Kraus later noted parallels in Thn al-
Rawandi (- 910), concluding that the work was probably written
at the beginning of the 10th century.”® Graf suggested a Nestorian
origin and pointed out that the theological speculations concerning
the Trinity depend on the first epistle of the Jacobite Habib Aba
R&’ita (fl. 825). He too inclines to a later date on the ground that
a Nestorian could hardly make use of a contemporary Jacobite.”
The date is, in any case, definite within 200 years, the two limits
being the mention in the first epistle of the Nestorian Patriarch
Timotheus (780-823) and al-Birtini’s citation. The author was highly
literate and, though the Muslim’s epistle is composed in an irenic
style, the reply is often sharp and aggressive. His interest is in
undermining the foundations of the Muslim propaganda; a mission-
ary intent appears only in the conclusion. His strength lies less in
speculation than in polemic skill and historical knowledge. He is
perfectly at home in the legendary traditions surrounding the life of
Muhammad and the history of the first caliphs. His attack on the
Qur’dn amounts to a first sketch for a critical history of the gradual
evolution of the text. The epistle of the Muslim is so obviously ten-
dentious that it is in all likelihood to be regarded as a fiction to
serve as a basis for the apology. It is questionable whether the prolo-

18 Muir, op. cit. (above n. 16) ; P. Casanova, Mohammed et la fin du monde
(Paris 1911-13) 110-22, 228f.

19 . MassieNon, “Al-Kindi, “Abd al-Masih b. Ishak’, Enzyklopaedie des Islam
II (Leiden-Leipzig 1927) 1097.

20 P, Kraus, ‘Beitrdge zur islamischen Ketzergeschichte: VI. Das Kitab az-
zumurrud des Ibn ar-Riwandi und die Apologie des Kindi’, Rivista degli Studi
orientali 14 (1933) 335-41; cf. C. BrockeLmANN, Geschichte der arabischen Litteratur
Suppl. I (Leiden 1937) 344f.

21 G. GraF, Geschichte der christlichen arabischen Literatur II (Studi e testi
133; Citta del Vaticano 1947) 135.45.
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gue and conclusion belonged to the original work. The latter is lack-
ing in some Arabic manuscripts.

In the Latin world the Risdlat al-Kindi became known toward the
end of the first half of the 12th century through the translation made
by Peter of Toledo with the assistance of Peter of Poitiers.”” This
translation was made at the instance of Peter the Venerable as a part
of his intellectual crusade against Islam and forms a part of a col-
lection of Latin translations from the Arabic, including a translation
of the Qur’an. The ‘Toledan Collection’ enjoyed the success of a rich
manuscript tradition and several printed editions in the 16th cen-

tury.*®
The popularity of the Liber Alquindi in particular is confirmed
by the many references to it found in the Middle Ages. The work was

22 The Latin translation of the Risilat al-Kindi has been edited by J. Mu-
~oz Senpvivo, “Al-Kindi Apologia del Cristianesimo’, Miscelanea Comillas 11-12
(1949) 337-460; concerning this edition, see the review of W. CASKEL, Oriens 4
(1951) 153-8. Shorter excerpts from the translation have also been published by
M. T. p’ALvErny, “Deux traductions latines du Coran au moyen age’, Archives
d’histoire doctrinale et littéraire du moven dge 16 (1947-48) 69-131 at 91.5, and
E. Cerurry, Il “Libro della scala’ e la questione delle fonti arabo-spagnole della
Divina Commedia (Studi a testi 150; Citta del Vaticano 1949) 386-91.

23 Concerning Peter the Venerable’s Toledan Collection there is a consid-
erable literatur (“esp.” indicates where Liber Alquindi is treated): M. STEINSCH-
NEIDER, op. cit. (above n. 15) 227.34, esp. 230 and 403 n. 152; id., “Die europiischen
Ubersetzungen aus dem arabischen’, Sb. Wien 149 /4 (1904) 59f.: P. MANDONNET,
O.P., ‘Pierre le Vénérable et son activité littéraire contra 1'Islam’, Revue thomiste
1(1893) 328-42; U. MonNNERET DE VILLARD, Lo Studio del I'Islim in Europa nel XII
e nel XIII secolo (Studi e testi 110; Citta del Vaticano 1944) esp. 12.15; M..T.
D’ALVERNY, art. cit. (above n. 22) esp. 87-108; J. MuNoz Senpvino, La Escala de
Mahoma (Madrid 1949) 128.47; M..T. p’ALVERNY, ‘Pierre le Vénérable et la légende
du Mahomet’, 4 Cluny: Congrés scientifique ... 9-11 Juillet 1949 (Dijon 1950) 161-
70 esp. 167f; J. Kritzeck, ‘Robert of Ketton’s translation of the Qur’an’, Islamic
Quarterly 2 (1955) 309-12; C. J. Bisuko, ‘“Peter the Venerable’s journey to Spain’,
Studia Anselmiana 40 (1956) 163-75 esp. 166-8; J. Kritzeck, “Peter the Venerable
and the Toledan Collection’, ibid., 176-201 (see passim for al-Kindi) ; M.-T. ’ALVERNY,
“Quelques manuscrits de la “Collectio Toletana™, ibid., 202-18; N. DanieL, Islam
and the West: the Making of an Image (Edinburgh 1960) passim esp. 230-5;
J. Kritzeck, Peter the Venerable and Islam (Princeton 1964) esp. 31-5, 101-7 and
passim; M..T. p’ALVERNY, “La connaissance de l’Islam en Occident du IXe au
milieu du XIle si¢cle’, L’Occidente e U'Islam nell’alto medioevo: 2-8 aprile 1964
(Spoleto 1965) II 557-602 esp. 592f.; G. LEvi DELLA Vipa, “I Mozarabi tra Occidente
e Islam’, ibid. II 667-95 esp. 677.
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used in the refutation of Islam as early as William of Auvergne.” In
his Speculum historiale Vincent of Beauvais includes an excerpt which
became the source of most knowledge of the work in the later Middle
Ages.” To the great apologists of the late 13th century the work was
well known. Pedro Pascual (1227-1300), for example, who had a broad
Islamic culture, including an intimate knowledge of the language, cites
not only the Qur’an, but also the text of the Christian al-Kindi.?** In
the 15th century, with the renewed crusading zeal occasioned by the
Turkish peril, the Liber Alquindi was much used. A copy of the work

i3

was in the library of Nicholas of Cusa®*’ and he appears to have used

it in his Cribatio Alcoran.”® Dionysius the Carthusian draws long pas-
sages from it for the life of Muhammad in his Contra perfidiam Ma-
hometi.** Jean Germain’s principal polemic work, the Dialogue du
chrétien et du sarrazin was based in large measure on the translation
of the two epistles included in Peter the Venerable’s collection.?’ In
the 16th century an excerpt taken from Vincent of Beauvais was prin-
ted by T. Bibliander in his Mahumeti saracenorum principis eiusque
successorum vita, doctrina ac ipse Alcoran.®* This edition was patro-
nized by Luther and Melanchthon.**

24 GuiLLELMUS ALVERNUS, Opera Omnia (Paris 1674 [repr. Frankfurt 1963]

25  VINCENTIUS BELLOVACENSIS, Speculum historiale 1ib. XXIII, cap. 39-67 (ed.
Douay 1624 [repr. Graz 1965] 1V 912-22 esp. 913, 922).

26 Pepro PascuaL, Obras (ed. P. Armengol Valenzuela; Rome 1905-08) IV 34,
41, 46, 66 (cited by MONNERET DE VILLARD, op. cit. [above n. 23] 58). On Pedro
Pascual see G. SARTON, Introduction to the History of Science II (Baltimore 1931)
893; MONNERET DE VILLARD, op. cit. 54-8; Lexikon fiir Theologie und Kirche? 8
(1963) 375. For the influence of al-Kindi on him see DANIEL, op. cit. (note 23 above)
235.

27 Bernkastel-Kues, Hospital 108 (s. XV) f. 109r-131v. Cf. J. Marx, Ver-
zeichnis der Handschriften-Sammlung des Hospitals zu Cues (Trier 1905) 107f.;
D’ALVERNY, art. cit. (above n. 23 ‘Quelques manuscrits’) 210.

28 P, NAUMANN AND G. HOLSCHER, Sichtung des Alkorans: Cribratio Alkoran
1 (Leipzig 1943) 36; p’ALVERNY, art. cit. (above n. 22) 105f.

29 Dionysius CArTUsIANUS, Opera omnia XXXVI (Tournai 1908) 272-4.

30 D. CaBaNELAs Robricuez, O.F.M., Juan de Segovia y el problema islamico
(Madrid 1952) 194; p’ALVERNY, art. cit. (above n. 22) 106-8.

31 Basel 1543, 1550. The text printed in BiBriaNpErR II 1.20 is an excerpt
(derived from Vincent of Beauvais) of al-Kindi’s response under the title, De
haeresi Heraclii et principatu ac lege Mahometi.

32 W, K6HLER, “Zu Bibliander Koran-Ausgabe’, Zwingliana 3 (1918) 349f.
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It is in this context that we must see Ramon Lull’s citation in the
Liber de fine. He is not referring to a work of his own, nor to a work
of the philosopher al-Kindi, but rather to the Risalat al-Kindi which
the clerics of the Military Order may use to help themselves in the
refutation of Islam and his indication of the contents shows a thorough
acquaintance with the work. He is referring no doubt to the Latin ver-
sion, although the fact that he cites it according to the name al-Kindi
would seem to indicate that he also knew the Arabic original. The
name of the author was not generally known in the Latin West. Wil-
liam of Auvergne, for example, has: “Libellus disputationum, cuius-
dam Christiani et cuiusdam Saraceni, qui tacitis nominibus...”.*® Of
Latin authors only Pascual and Lull, both of whom were acquainted

with Arabic, cite the work according to the name al-Kindi.*

2. Liber Telif

It has been conjectured that the second work cited by Lull, the
Liber Telif, is a work of the Spanish Muslim philesopher, Ibn Tufail.*
The latter’s Hayy Ibn Yaqzan is, however, hardly a polemical work
— such as we have found in the Risalat al-Kindi — which should teach
the Saracens the Christian arguments against Islam. Hayy is rather
the history of a sort of metaphysical Robinson Crusoe aimed at proving
the identity of revealed (Muhammadan) religion and (Neoplatonic)
philosophy.?® Furthermore, it seems impossible to see the name Tufail
in Lull’s Telif. Not only was Ibn Tufail known in the medieval period
as Abubacer (Aba Bakr),*” but also “Ibn’ forms a part of the name and
was regularly included in Latin transcriptions (e. g., Averroes = Ibn

Rushd).

33 Loc. cit. (above n. 24).

31 The first to note the true identity of the book to which Lull refers was
MonnNerer DE VILLARD, Lo Studio 58 n. 3.

35 See above n. 7, 9 and 13.

36 IsN TuralL, El filosofo autodidacto (Risila Havy Ibn Yaqzin) (neuva
trad. espanola por A. Gonzilez Palencia; Madrid 1934). On Ibn Tufail see SArTON,
Introduction 11 354f.; pE MENASCE, op. cit. (above n. 14) 39; M. Cruz HERNANDEZ,
Historia de la filosofia espanola: Filosofia hispano-musulmana I (Madrid 1957)
369-418; M. M. Suarir, A History of Muslim Philosophy 1 (Wiesbaden 1963)
526-40.

37  SARrTON, Introduction 1I 354.
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A more adequate point of departure for a possible identification
of the Liber Telif is provided by the identification of the Risdlat al-
Kindi as the first of the works to which Lull makes reference in the
Liber de fine. Here we have a positive indication of the type of litera-
ture to which Lull is referring and the tradition within which his own
apologetic and polemical works arose. As we have seen, the transla-
tion of the Risalat al-Kindi was undertaken as a part of Peter the
Venerable’s intellectual crusade against Islam, and represents the
beginning of tradition of better informed polemic. Earlier controver-
sial works had been based on the meager information regarding Mu-
hammad found in Anastasius Bibliothecarius’ (4 879) translatio of
Theophanes the Confessor’s (4 817) Chronographia.”® The brief
chapter against the Muslims in Petrus Alfonsi’s (4 ca. 1140) Dialogi
is baszd on a far superior knowledge of Muhammad and Islam.*” But
Peter the Venerable’s Toledan Collection made available for the
first time materials originally composed in Arabic. The collection
is made up of the following works: a translation of the Qur’an,"
two Muslim treatises on the genealogy and life of the Prophet," a
Muslim polemical treatise entitled De doctrina Mahometi, and finally
the Risalat al-Kindi. The De doctrina Mahometi is an imaginary dialo-
gue between Muhammad and a Jewish Rabbi, ‘Abdallah Ibn Salam,
who puts to Muhammad a great variety of questions on all sorts of
subjects, religion, history, cosmology, etc. Composed in the form of
a catechism, the work concludes with “Abdallah declaring himself
convinced and recognizing the mission of the Prophet.”*

Around the beginning of the 13th century these materials were
supplemented by the activity of another translator, Mark of Toledo.
In addition to a new, apparently independent translation of the Qur’an,
he provided translations of two treatises by the Almohad leader Ibn
Tamart and a further anonymous polemical work with the enigmatical
title, Contrarietas alfolica. Reflecting in all likelihood a tradition of

3% PG 108, 55-1010 at 683-8.

39 PL 157, 535-672 at 597-606.

40 p’ALVERNY, Deux traductions 85, 108f.

41 Ibid. 79-82.

42 Jbid. 82-5. See also N. Davis, transl., The Errors of Mohammedanism
Exposed, or a Dialogue between the Arabian Prophet and a Jew (Malta 1847);
STeINSCHNEIDER, Europ, Ubers. 33; CerurLi, Il Libro 391.400.
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Christian Arabic polemic against Islam, this last work takes up much
the same material as the Risdlat al-Kindi. To Muhammad’s claim of
the prophetic office is opposed his biography and his inability to
perform miracles. Coniradictions in the Qur’in are used as an argu-
ment for its frequent revision. In addition, the author maintains the
superiority of Christ to Muhammad and is concerned to correct false
impressions about Christianity which appear to have been current
among the Muslims."?

About 1260 was translated a work which was of great importance
for Western ideas of Muslim eschatology. At the Court of Alfonso X
a Jewish physician, Abraham Alfaquim, translated the Kitab al-mi“raj,
an account of Muhammad’s ascension into heaven, from Arabic into
Castilian, and this version was shortly afterwards put into Latin and
French by Bonaveniure of Siena."

Finally, in the 14th century some further materials were made
available by Alfonsus Bonihominis (-} 1353)."> The Epistola Samuelis
Marocani, a pretended translation of a letter of a Jewish convert to
Christianity is his best known work. But he is also responsible for a
work entitled Disputatio Abutalib Saraceni et Samuelis Judaei, quae
fides praecellat, an Christianorum, an Saracenorum vel Judaeorum.
This work, which is later than the Epistola (1339), purports to be a
translation of an exchange of letters in which the disputants conclude
that their respective laws agree that Christianity is the true religion.
In the fourth epistle Samuel maintains that Muhammad could not have
been a true prophet, because of his conception (of Agar), his birth (of
sinners), his teachers (for the Old Testament a perverse Jew, for the

43 p’ALVERNY, Deux traductions 113-31 esp. 125-7. See also STEINSCHNEIDER,
Europ. Ubers. 54; MonNNERET DE VILLARD, Lo Studio 21-4; M.-T. p’ALVERNY and
G. Vaipa, ‘Marc de Tolede, traducteur d’Ibn Tamart’, Al-Andalus 16 (1951) 99-140,
259-307; 17 (1952) 1.56 (for Contrarietas esp. 16, 124-32).

11 p’ALvERNY, Deux traductions 109f.; Cerurvi, Il Libro. See also STEIN-
SCHNEIDER, Polemische wund apol. Lit. 421; id., Die hebraeischen Ubersetzungen
des Mittelalters (Berlin 1893) 591; id., Europ. Ubers. 2; MONNERET DE VILLARD,
Lo Studio 53-8; MuNoz Senpino, La Escala.

15  STEINSCHNEIDER, Pol. u. apol. Lit. 137f.; #lton, Introduction 11 401f.,
IIT 417-19, 1841; MonNNERET pE VILLARD, Lo Studio 75 n. 6 (lit.) ; A. PARpO VILLAR,
“El arabista Fr. Alfonso Bonhome’, Boletin, Real Academia Gallega (La Coruna)
27 (1956) 380-3; B. BLumENKRANZ, ‘Anti-Jewish Polemics and Legislation in the
Middle Ages: Literary Fiction or Reality?’, Journal of Jewish Studies 15 (1964)
12540 at 1321,
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New a heretical Christian) and his lack of holiness. The various ex-
cellencies of the Qur’an are refuted by its many contradictions. It can,
however, be used to show that Christ is the true Messiah.*® Although
the Disputatio must, like the Epistola, be regarded as a forgery, this
fourth letter shows a good knowledge of Islam and the Qur’an, and
is to be situated in the same tradition of polemic as the Risalat al-
Kindi.

This is the literature amid which we must seek the work to which
Lull refers under the title, Liber Telif. The titles of the works he cites
— Liber Alquindi, Liber Telif — would indicate that the texts he has
in mind were originally published in Arabic. The fact that he recom-
mends them to the Clerks of the Military Order who do not as yet
know Arabic would indicate that the works were available in Latin.
The description which he gives of their contents would indicate that
both are works of controversy directed against Islam. Now among the
Christian Arabic polemical literature available in Latin which we have
described above,'” the two books which would fulfill these conditions
are the Risalat al-Kindi and the Contrarietas alfolica. And in fact, both
seem to have been very popular with the great controversialists of
the late 13th century. We have seen the use made of the Risdlat by
Pedro Pascual. The Contrarietas alfolica was, for its part, the principal
source of the famous Franciscan traveller and missionary, Ricoldo da
Monte Croce (ca. 1243-1320)." His Confutatio alchorani is so depend-
ent on the Contrarietas that it has been conjectured that the work

46 Wien, Nationalbibliothek cod. lat. 930 (XV) f. 222r-238v.

47 The sources of Latin knowledge of Islim are discussed in: MONNERET DE
ViLLarp, Lo Studio; J. Fiick, Die arabischen Studien in Europa (Leipzig 1955) ;
DanieL, Islam and the West; R. W. SoOUTHERN, Western Views of Islam in the
Middle Ages (Cambridge, Mass. 1962). For a general picture of medieval polemical
literature see STEINSCHNEIDER, Pol. u. apol. Lit.; for Christian Arabic literature
against Islam see GRAF, op. cit. (above n. 21); for Latin literature against Islam
see B. ALTANER, ‘Zur Geschichte der anti-islamischen Polemik wihrend des 13.
und 14. Jahrhunderts’, Historisches Jahrbuch 56 (1936) 227-33; for Muslim litera-
ture against Christianity see E. Fritscu, Islam und Christentum im Mittelalter:
Beitrige zur Geschichte der muslimischen Polemik gegen das Christentum in
arabischer Sprache (Breslau 1930).

48 On Ricoldo see Sarton, Introduction II 1061f.; MONNERET DE VILLARD,
Lo Studio passim; id., Il Libro della Peregrinazione nelle parti dell’Oriente (Rome
1948) ; Lexikon fiir Theologie und Kirche? 8 (1963) 1303f. (lit.).

49 DaNIEL, Islam and the West passim.
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was used as a text-book in the training of missionaries for work
among the Saracens.”®

It would appear therefore very possible that Lull’s Liber Telif is
the work translated by Mark of Toledo under the title, Contrarietas
alfolica. A more detailed account of its contents will show how well
it fits Lull’s description. The work may be divided into five sections:
chapters 1-2 are an introduction, chapters 3-5 are concerned with
Muhammad, chapters 6-9 with the Qur’an, chapter 10 wishes to correct
some misapprehensicns regarding Christianity, and chapters 11-12
form a sort of appendix, dealing with the pilgrimage and the mi‘raj
respectively. After an invocation in which he thanks God for the
grace of conversion (c. 1), the author divides those who remain
faithful to Islam into four classes: those compelled by the sword,
those deceived by the devil, those who recognize their error but regard
Islam as the lesser evil, and those attracted by the lax morality of
Muhammadanism (c. 2). Taking up Muhammad’s claims, the author
maintains that his mission is attested neither by prophecies in Scrip-
ture nor by his own miracles (c. 3), that his success was due to recourse
to the sword, and that his claimed visions werc probably epileptical
fits (¢. 4). Muhammad’s errors are ascribed to his teachers, a heretical
Christian and two renegade Jews (c. 5). Turning then to the Qur’an,
the author argues that the Qur’an underwent various revisions which
have given rise to contradictions and obscurity and lead one to
question its authenticity (c. 6). It is, moreover, filled with impurities.
What is of value has been plagiarized from otlier sources (c. 7). Its
claim to be divine is refuted by its inept language (c. 8) and its many
contradictions (c. 9). Finally, Christ is compared to Muhammad.
Whereas the latter lived as an infidel until he began to teach, Christ
was — as the Qur’an itself confesses — the Soun of God whose coming
was foretold and whose mission is confirmed by his miracles and
personal holiness. Two objections to this teaching — how could God
enter the womb of a virgin, how could God be crucified — are
answered (c. 10). In a sort of appendix the author rejects the pilgri-
mage and the veneration of the Black Stone as idolatry (c. 11) and
the story of Muhammad’s ascent into heaven as a fiction (c. 12).

This may suffice as a sketch of the contents of the Contrarietas
alfolica. As to the author very little is known. His claim to be a

30 p’ALVERNY, art. cit. (above n. 43 “Marc’).

13



158 CHARLES H. LOHR, S. I.

! although he appears to be

convert from Islam is perhaps a fiction,’
quite at home in Islamic theology. His frequent references to Dawiad
Ibn ‘Ali (4 884), the founder of the Zahirite legal school, which
flourished particularly in Muslim Spain, point to al-Andalus as the
place of the work’s origin.* The eleventh century can possibly be
given as the date of the work.”® This would correspond with the
beginnings of Zahirism in Spain.”® The work is known only in a poor
manuscript of the 17th century, Paris B.N. lat. 3394, f. 239v-263v. The
text has been annotated by another hand und the explicit could give
rise to doubts as to the state of the text: Explicit. Benedictus Deus.
Interpretem qui verbum de verbo transtulerat sum secutus, sensum
potius quam verba tenendo, et multa breviando. The corrector adds:
Superiora sunt ex Marci canonici versione, plerisque tamen a nobis
immutatis, ut legentium captui omnia accommodaremus. However,
since the last chapter, dealing with the mi ‘raj, is found almost ver-
batim in Ricoldo da Monte Croce,”” we may conclude that the text at
least of this chapter is substantially the same as in the 13th century.’®

Finally, with reference to the title, the expression, contrarietas
alfolica, has been connected with the Arabic technical term, ikhtilaf
al-fuqahd’, ‘disagreement of the legists’,”” and is so interpreted by
the annotator of the manuscript.”® Lull’s Telif can possibly be a cor-
ruption of ikhtilaf, or perhaps the actual title of the polemic was
something like Talif al-fuqaha’, “the destroyer of the legists’, with a
play on the technical term taken from jurisprudence.”

51 DanigL, Islam and the West 6, 12.

52 p’ALVERNY, Deux traductions 126.

53 Fol. 254r (cf. p’ALVERNY, Deux traductions 125).

5¢ 1. GoLpziHER, Die Zahiriten, ihr Lehrsystem und ihre Geschichte (Leipzig
1884) 113f.

55 CerurLy, Il Libro 346-54 esp. 354 n. 1.

56 Tt is, of course, also possible that the editor of the Contrarietas added
this 12th chapter from Ricoldo, as he did a 13th chapter (f. 263v-266v) from
Petrus Alfonsi, Dialogi (tit. V [PL 157. 599f]). This would seem, however, to be
less likely, since Ricoldo is otherwise dependent on the Contrarietas, and the text
indicates the source both for the material taken from Mark of Toledo and that
taken from Petrus Alfonsi.

57 p’ALVERNY, Deux traductions 125. For the term see Shorter Encyclopaedia
of Islam (Leiden-London 1961) 161f.

58 Fol. 239v.

50 The standard medieval transcription for & was e (e. g., Algazel = al-Gha-

sall),
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3. Liber de gentili

In the Liber de fine Lull refers not only to the Liber Alquindi
and the Liber Telif, but also to his own Liber de Gentili. It has been
thought®® that this reference is to the Liber de Gentili et tribus
Sapientibus, in which three wise men, a Saracen, a Jew and a Chris-
tian, explain their beliefs to a pagan, who is converted by belief in
God, but makes no further decision between the religions.®* Since,
however, in this work the wise men simply explain their own beliefs
and no attempt is made to give arguments against Islam or the other
religions, it seems more likely that the reference in Liber de fine is
to the alter liber gentilis, attested by the Electorium catalogue.®® This
was one of Lull’s earliest works, prior to the Libre de contemplacio,
and composed at least originally in Arabic.”® It was also known as
Libre de questions et de demandes,” and possibly also as Libre de
raons en les ires ligs.”” From several references in the Libre de contem-
placié we can get some idea of its contents. Not only are the three
religions compared,®® but it is shown by true proofs and manifest
reasons’’ that Christianity is the true religion.”® This would correspond
better to the description in the Liber de fine, according to which the
Liber de Gentili should explain the Christian faith to the Saracens
and present the arguments the Christians have against Islam. To judge
by the title, Libre de questions et de demandes, this first Liber de
Gentili would have been written in a form similar to the De doctrina
Mahometi. From the very beginning Lull seems to have chosen from

60 Pratzeck, Raimund Lull 11 5*.

61 See E. A. Peers, Ramon Lull: A Biography (London 1929) 82.100.

62 See LITTRE-HAUREAU, op. cit. (above n. 5) 72; PrarzEck, Raimund Lull
II 115*.

63 Liber de Gentili et tribus Sapientibus, prologue (Raimundi Lulli Opera
[Mainz 1722 (Frankfurt 1965)] 21).

64 Libre de contemplacié c. 366 (Obres de Ramon Lull VIII [Palma 1914]
636).

65 Ibid. c¢. 11 (Obres II [Palma 1906] 56) and c. 188 (Obres V [Palma 1911]
184). Cf. Peers, op. cit. (above n. 61) 39, 82f.; Platzeck, Raimund Lull II 92%*,
3*, 5%,

66 Libre de contemplacié c. 188 (Obres V 184).

67 Ibid. c. 77 (Obres III [Palma 1906] 98).

68 JIbid, c. 188 (Obres V 184). Cf. c. 11 (Obres II 56) and c. 366 (Obres

VIIL 636).
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\

among the literary forms in which polemical works were written
— the treatise, correspondence, question and answer, disputation®—
the form in which the exchange of ideas could appear most promi-
nently.

The original Liber de Gentili, then, would have arisen out of a
polemical tradition in which the Risalat al-Kindi and the Contrarietas
alfolica were landmarks. But his own inclination to dialogue would
have led him to his transcending of this tradition in the Liber de
Gentili et tribus Sapientibus and the Liber de quinque Sapientibus
(1294), works charitable, tolerant and well-informed, works written
in a genuinely ecumenical spirit. Later, however, as his hopes for the
conversion of the Saracens were gradually broken down — the Liber
de quinque Sapientibus already voiced fears of what would happen
if the Tatars adopted Islam rather than Christianity’"—, he would
have returned to a harsher attitude. The Liber de fine (1305) recom-
mends not only persuasion, but also the Crusade.

CHARLES H. LOHR, S.]J.
Fordham University, New York.

69 For the antecedents of these forms see L. W. DaLy and W. SUCHIER,
Altercatio Hadriani Augusti et Epicteti philosophi (Urbana, I1l. 1939); G. GRaF,
‘Christliche Polemik gegen den Islam’, Gelbe Hefte 2 (1926) 825-42 esp. 826-33;
A. ABEL, Abi ‘Isa Muhammad b. Harin al-Warraq: Le Livre pour la réfutation
des trois sects chrétiennes (Bruxelles 1949); Sarton, Introduction II 1863
R. BrRUMMER, ‘Un poéme latin de controverse religieuse et le Libre del gentil e los
tres savis’, Estudios lulianos 6 (1962) 275-81.

70 Liber de quinque Sapientibus, prologue (Raimundi Lulli Opera [Mainz
1722 (Frankfurt 1965)]1 125).
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LA CONVERSION DEL BTO. RAMON LLULL, EN SUS
ASPECTOS HISTORICO, SICOLOGICO Y TEOLOGICO*

1. PREPARACION DE LA CONVERSION

Antes de empezar la narracién histérica del hecho de la conver-
si6n, queremos simplemente aludir a una cuestién que aqui juzgamos
con criterios estrictamente histéricos. ;Fue puramente instantinea la
conversién de Llull, provocada por las apariciones, como parece ense-
nar la Vida coetinea; o estuvo precedida de un periodo de maturacion
interior. Quienes responden afirmativamente a la segunda parte de la

87

cuestién,” s6lo pueden aducir dos testimonios a su favor: el episodio

de la mujer cancerosa, y un texto del Libre de Contemplacié.

Ahora bien, el episodio de la mujer perseguida por Llull, que
descubre a éste su seno corroido por un cancer, es puramente leyenda.
Es una narracién muy difundida en Europa, cuyo protagonista fue
identificado posteriormente con Ramén Llull.*® Tal identificacién carece
de todo fundamento histérico. El unico texto luliano que tiene una
remota semejanza con el dicho episodio pertenece al Libre de Merave-
lles; pero en este caso ni el seductor es un caballero ni la mujer es
cancerosa, aunque si a la accién de la dama sigue la contricién y la
santa vida del lujurioso tentador.®

El segundo indicio de este proceso de arrepentimiento, anterior
a la aparicién del Cristo, nos lo da un texto del Libre de Contemplacio.”
Llull narra cémo vio entrar un perro extrafio, sarnoso, viejo, flaco y

*  Véase ESTUDIOS LULIANOS, X, 1966, 57-71.

87 M. DE IRIARTE, S. 1. Genio y figura del Iluminado Maestro B. Ramon
Llull, p. 390.

88 P, PASQUAL, Vindiciae Lullianae, t. I, c. IV, p. 31.

89 Libre de Meravelles, c. 71, ed. OES I, p. 427-8.

90 Libre de Contemplacié, c. 108, 13, p. 330.
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de aspecto repugnante en la corte. El rey y los caballeros lo espanta-
ron, y los perros de la corte lo mordieron y echaron de palacio. Al
ver tal escena, Ramon confiesa que les asalté este pensamiento: si yo
muero en pecado y quiero entrar en la gloria, seré echado de alli asi
como lo fue aquel perro sarnoso que 0s6 enirar en el palacio del rey.
¢ Qué puede deducirse histéricamente de este testimonio? ;Es autobio-
grafico? ;Pertenece a un tiempo anterior a la conversion? La respuesta
es muy incierta. Cabe, en primer lugar, la aplicacién a esie texto del
criterio sobre la historicidad autobiografica del Libre de Contemplacio
que expusimos mas arriba. Y aunque se demostrara con argumentos
irrefutables que el hecho es histérico y autobiografico, entonces
ocurre la cuestion cronoldgica: si tal hecho fue anterior a la con-
versién. Porque no se excluye que Llull pudiera presenciar este
hecho en tiempo posterior a su conversién, aunque parece mas proba-
ble lo contrario.

Concluimos, pues, que ningun testimonio valido, histérico, auto-
biografico, puede aducirse para fundar un proceso de maturacién
espiritual que precediera a la conversién. Y aun si admitimos para este
fin el episodio del perro sarnoso, tenemos que limitarlo por el testimo-
nio de la Vida coetinea que inmediatamente vamos a estudiar. Asi
podriamos decir, en el caso de admitir la historicidad del citado epi-
sodio, que la atricién de Llull, motivada por el comportamiento de los
cortesanos para con el perro, fue pasajera, pues el momento de la
conversién por la aparicion de Cristo le sorprendié con el corazén
encenegado en el vicio. Esto no excluye ciertamente que Ramén, en
un ambiente cristiano en definitiva, sintiera algunas veces la llamada
ineficaz del Senor a la gracia. Pero, segiun los testimenios que vamos
a presentar, fue sélo la repetida aparicién de Cristo en eruz que logré
el cambio interior, en un momento de entrega al vicio.”

2. LAS NARRACIONES HISTORICAS

Llegamos al centro del estudio histérico, al estudio del hecho mas
transcendental en la vida de Llull, aquél que determiné para siempre
la vida del gran apéstol y maestro,

?1 P. PASQUAL, Vindiciae, I, c. 34, p. 410; Vida del B. Raymundo Lulio,
I, p. 58-9.
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Cual fuera el puesto que en la vida de Llull ocupara este hecho,
bien lo demuestra el “incipit” de la Vida coetinea. La Vita, segin el
redactor anénimo, trata “de conversione sua ad poenitentiam et de
aliquibus gestis eius”: frase sin duda inspirada en el testimonio del
mismo Llull que “narravit sceribique permisit ista quae sequuntur
hic”.** A éste podrian afiadirse multitud de textos. Toda la vida de
Llull, en fin, es un testimonio de la importancia transcendental de su
conversion.

a) VA coETANEA. Es sin duda la narracién mas prolija y deta-
Ilada de las narraciones de este episodio.

El redactor anénimo empleé tres parrafos para describirnos el
hecho del cambio total en el corazén de Llull. Sigamos el texto.

Una noche estaba Ramén Llull componiendo una cancién amorosa
para una dama que amaba con loca pasién, antes de acostarse. Cuando
empezaba a escribir tales versos, mirando hacia la derecha “vidit
Dominum Iesum tamquam pendentem in cruce”. Fue presa de gran
temor, dejé lo que tenia entre manos, y se acosto.

La primera aparicién no hizo mella en el corazén del galante
caballero. Ramén volvié a sus vanidades de costumbre. No se preocu-
p6 de la visién. Ocho dias después, en el mismo lugar y casi a la misma
hora, volvié a escribir y perfilar la cancién. El Sefior Crucificado le
volvié a aparecer. Ramén, mas aterrado atin, se acosté. A la mafiana
siguiente, empero, volvié a la lascivia del siglo. “Post paululum”, “aprés
pocs jorns”, traduce la versién catalana, recomenzé la cancién y volvié
a presentarsele la misma apariciéon. Era la tercera vez. Algunos dias
después se repetia el maravilloso fenémeno.

En la cuarta o quinta vez, “

sicut plus creditur”, Llull cambié su
corazén. El redactor latino parece, pues, afirmar que fueron cinco las
apariciones, o al menos cuatro. El texto cataldn indica simplemente
que fueron cinco. Tras la dltima aparicién, toda la noche Llull estuvo
meditando qué significarian tales visiones repetidas tantas veces. Su
conciencia per un momento le hacia comprender que tales apariciones
tenian por fin un adiés definitivo al mundo y su integra dedicacién al
servicio del Sefior Jesucristo. Mas por otra parte su misma conciencia
le convencia de su indignidad para el servicio de Cristo. Durante el
insomnio de aquella noche de lucha, estuvo discutiendo consigo mismo

92 Vida coetdnea, 1, BAC, p. 46.
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estos puntos, orando con gran insistencia a Dios. Al fin, por la gracia
del Padre de las luces, consideré la mansedumbre, paciencia y mise-
ricordia que Cristo muestra hacia algunos pecadores, y asi entendi6
certisimamente que Dios le llamaba al desprendimiento del mundo
y al servicio de Cristo."

He ahi la narraciéu del momento de la conversiéon de Llull des-
pués de la quinta aparicién de Crisio Crucificado.

Sigue luego la narracion del complemento y las consecuencias inme-
diatas de tal mutacién interior. Tres propésitos, que iluminaron luego
la vida del gran convertido, se abren paso en su mente angustiada por
el intenso trabajo espiritual del momento. Propésito de sufrir martirio,
convirtiendo a los sarracenos. Propésito de componer un libro, el mejor
de todos, contra los errores de los infieles. Propdsito de promover la
constitucion de Colegios de lenguas. Tres propdsitos que eran su plan
de apostolado, intimamenic unidos enire si. Nos describe tal concate-
nacion légica con dramatismo singular la misma Vida coetdnea. Ramén
quiere verter su sangre precisamente mientras trata de convertir a
los sarracenos, como suprema prucba de amor al Seifior. Pero con
gran dolor descubre que no tiene ciencia para tal predicacién. Propone
entonces estudiar y al fin componer aquel libro incontrovertible. Y
para tal empresa sentia un impulso especial de Dios, preludio sin duda,
en la mente de Llull, de su iluminacién en Randa. Pero asomaba otra
dificultad. Solo casi nada podia hacer. Para reclutar misioneros, im-
petraria de papas y reyes la costruccion de Colegios de lenguas. El
plan quedaba asi completo y perfecto.

A la manana siguiente subié a una iglesia, probablemente al Mo-
nasterio de la Real, donde, con lagrimas, suplicé a Jesucristo que llevara
a buen término los tres propédsitos que “ipse misericorditer inspirave-
rat cordi suo”. Llull estaba, pues, convencido de que tales propésitos
no habian nacido de su humana voluntad, sino por inspiracion sobre-
natural.®

Asi, con la oracién en la iglesia, concluye la primera etapa de la
conversiéon del noble mallorquin.

Después de tan fuertes acontecimientos, Llull en su casa, se en-
contré con las dificultades del ambiente. Llegaron las vacilaciones de

?3 Ibid., 2-4, p. 46, 48.
#4  JIbid., 5-8, p 48, 50.
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los primeros dias. El autor anénimo dice que fue remiso en la prose-
cucién de sus santos propésitos “cum nimis esset adhuc imbutus vita et
laxivia seculari”. En el estudio sicolégico explicaremos mas detallada-
mente este texto. Baste sefialar aqui que Llull tuvo una cierta relaja-
cion en el fervor exuberante de los primeros momentos, a causa de las
circunstancias de ambiente e inercia, sin que por ello volviera a su vida
anterior.’®

En fin, pasados tres meses después de su conversién primera, vino
la confirmacién definitiva a los tres propésitos que sensibilizaban su
conversién interior. Ramén en la fiesta de San Francisco de Asis escuché
en la iglesia de los frailes menores la predicacién de un obispo que
narraba cémo el santo Fundador dejé todas las cosas para seguir mas
de cerca a Cristo. Entonces, Llull, atraido por el ejemplo de San Fran-
cisco, vendié todos sus bienes, reservada una porcién para el mante-
nimiento de su esposa e hijos, y, encomendandose a Cristo del todo,
empez6 sus peregrinaciones, primer signo visible de su conversién.*

Con el inicio de las peregrinaciones de Llull, podemos dar por
concluida la narracién de la conversién del mismo, segin la Vida
coetdnea.

Distinguimos, pues, siguiendo el redactor anénimo, dos etapas en
la conversién: la primera causada por las apariciones, a las que siguié
inmediatamente la formulacién de los tres propésitos; la segunda, que
vino a dar al convertido la confirmacién definitiva, provocada por el
cjemplo de San Francisco. A ésta siguié la venta de los hienes y el prin-
cipio de las peregrinaciones, que asimismo dan el contexto medieval
de la conversiéon de Ramén Llull.

b) DesconHORT. Este poema luliano nos cuenta en los versos
13-24, principio de la autobiografia, la conversién del autor.

“Quan fui gran e senti del mén sa vanitat,
comencé a fer mal e entré en pecat,
oblidant Déus glorids, siguent carnalitat;
mas plac a Jesucrist, per sa gran pietat,
que’s presenta a mi cinc vets crucifigat,

per ¢o que’l remembras e’n fos enamorat
tan fort, que eu tractas com ell fos preicat

% Ibid., 9, p. 50.
% Ibid., 9, p. 50.
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per tot lo mén, e que fos dita veritat

de la sua trinitat e com fo encarnat;

per qué eu fui espirat en tan gran volentat,
que res als no amé mas que ell fos honrat;
e adoncs comencé com lo servis de grat”.”’

Notemos especialmente: 1) Vida anterior de pecado, explicita-
mente carnal; 2) Aparicién de Cristo Crucificado, cinco veces repetida;
3) Conversién por recuerdo y amor del Sefior; 4) Propésito: predica-
cién apostélica por todo el mundo; 5) Servicio total, inmediato, del
Senior.

En otros versos del mismo poema, describe Ramén su desprendi-
miento del mundo y de les bienes terrenos: “Muller n’hai leixada, fills
e possesi¢s”.”® También:

“e en aquest negoci de mon patrimoniat
hai tota hora despés e n’hai tan larguejat,
que li meu infant n’estan en paupertat”.®®

Otro testimonio del Desconhort acusa la vida de pecado, confesada
ya, alude a la aparicién de Cristo, manifiesta su vida alejada de todo
pecado después de la conversién.'

c¢) CAnT pE RAMON. He ahi el testimonio autobiografico del prin-
cipio de este canto sobre la conversion:

“Som creat e ésser m’és dat

a servir Déu que fon honrat,
e som caiit en mant pecat

e’n ira de Déu fui pausat.
Jestis me venc crucificat,

vole que Déus fos per mi amat.

Mati ané querre perdé
a Déu, e pris confessié
ab dolor e contricié.” **!

27 Desconhort, II, p. 1309.

98 Ibid, XIV, p. 1312.

29 Ibid., XVIII, p. 1313.

100 JIbid., XII, p. 1311-12.

101 Cant de Ramon, ed. OES I, p. 1301.
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Ademas de la alusién a la vida de pecado y a las apariciones de
Jestis Crucificado, afiade el Cant de Ramon el detalle de la confesion
que hizo a la mafana siguiente de su conversién, con dolor y contricién.
Un detalle que concreta mas la visita a la iglesia, narrada en la Vida
Coetdnea, y confirma el verso 134 del Desconhort, sobre la confesién
de su vida de pecado.

d) Otros TEsTIMONIOS. A los textos autobiograficos arriba cita-
dos y explicados, podemos afiadir otros de menor valia, por cuanto sus
referencias son menos concretas, y por cuanto en algunos casos se trata
de ejemplos, que podemos calificar de autobiograficos.

En el prélogo del Libre de Sancta Maria, el ermitafio presenta asi
a Ramén: “Aquell savi hom era en lo mén ric e benanant dels béns
temporals, e sap en moltes ciéncies e ha deixat lo mén e ha donat
tot quant havia per I'amor de Déu e de nostra Dona... e plora sos
pecats e los pecats dels altres, a sapiats que és hom bo e sant e de molt
estreta vida”.!°? Ramén dice de si mismo: “Jo som home qui longa-
ment he desirada comuna utilitat e en molt treballat e en molts locs
som estat; e si és que sia per mos pecats o per los pecats de les gents,
anc no he pogut acabar aquelles coses que he demanades per piblica
utilitat...; som vengut en aquest loc fer peniténcia de mos pecats, e
pregar e lloar nostra Dona”.'®® Nétese en estos textos, de evidente
caracter autobiografico, la confesién de los pecados, el desprendimeinto
de los bienes abundantes, y por ende la conversién.

El mismo Libre de Sancta Maria describe c6mo a un ermitafio se
le revel6 la doctrina de las dos intenciones, doctrina tan tipicamente
luliana. Este ermitafio “era estat hom pecador en lo mén longament,
e per ’amor de Déu leixa lo mén e puja en un alt puig fer peniténcia e
contemplar Déu”,1

Alude también a un estado de pecado anterior el ejemplo de
un hombre que procuré por largo tiempo el honor de Dios y que fue
tentado de desesperacién, tal como se narra en Arbre de Sciéncia. Es
de caracter autobiografico, pues se dice que este penitente habia com-
puesto un libro en honor de Santa Maria.®

102 Libre de Sancta Maria, proleg, ed. OES I, p. 1158.
103 Jbid., p. 1159.

104 Ibid., c. 6, p. 1176-17.

105 Arbre de Sciencia. Arbre Exemplifical, 3, 12, p. 815.
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3. CONTEMPLACION DE LA CONVERSION

Reunimos aqui los testimonios del Libre de Contemplacié en que
el autor reflexiona sobre el hecho del cambio moral, interior, que
sufrié a los treinta afos. Los testimonios del gran contemplador son
un comentario altamente elocuente del hecho histérico que hemos pro-
bado anteriormente con otros textos. Supuestos y conocidos estos
textos histéricos, los testimonios que aducimoes en esta parte tienen
también un valor altamente histérico en cuanto detallan, comentan
y confirman la historicidad de la conversién.

En gran parte, el Libre de Contemplacié es un gran epilogo a la
conversion de Ramén Llull. En él Ramén Llull nos da el primer
testimonio autobiografico de su conversién: un testimonio vivo, ardien-
te, mistico. El Libre de Contemplacié es el primer fruto literario y
mistico de la conversién. En él el corazén de Llull late fuertemente
aun por el recuerdo de la misericordia del Senor.

De lo dicho se deduce que el citado libro tiene una relacién muy
intima con la conversién del autor. Es mas, Llull afirma que la redac-
cién del libro vino a consumar su conversién: “M’havets donades per
aquest libre moltes de vertuts e m’havets sanat e mundat de molts
greus pecats... Car com entré en aquest libre era pobre e mesqui e vil

e culpable mon remambrament e mon enteniment e mon voler”.'°

Entremos, pues, en el testimonio — que podriamos calificar de
histérico — que el Libre de Contemplacio nos ofrece sobre la conversién
del autor. TR

En primer lugar, Llull manifiesta que fue aquél un momento cru-
cial en su existencia, el del mayor dolor y ansia.'”’

Asi describe su profunda mutacién: “A la vostra gran largue fac,
Seényer, laors e gracies qui m’ha enamorat tant que vés, estant
que jo era cobeu envés vés. On, beneita sia ella, Sénnyer, qui'm
fa desijar nit e dia com jo pusca donar mi mateix per vés. De I’hora
enca, Sényer, que v6s m’havets beneficiat d’amor, son amic e bene-
volent d’aquelles coses que solia haver en oi e en menyspreu c¢a
enrera, e som esdevengut enemic de les vanitats que ¢a enrera solia

tant amar e prear”,'’®

108 Libre de Contemplacis, c. 366, 26, p. 1257.
107 Jbid., c. 86, 19-21, p. 282.
108 Ibid., ¢. 79, 27, p. 266.
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Todo este profundo cambio interior, cambio de orientacion en su
vida, lo atribuye Ramén a la gracia del Santo Espiritu, que le separé
de la vanidad de este mundo y lo elevé a entender y amar al Sefor.'®

Por eso no cesa de dar gracias a Dios cuando comprueba la gran
diferencia que existe entre las obras de su juventud y las obras que
hace ahora, en el declive de su edad.'*’

Ahora bien, en varios pasajes del Libre de Contemplacié, Llull
atribuye su cambio interior a la Pasién del Sefior, referencia implicita
sin duda a las apariciones, narradas en otras obras autobiograficas. Por
su elevado tono mistico y su valor histérico a la par, reproducimos esta
bellisima accién de gracias: “Angoixosament, en plorant, a genollons,
ab cor devot e ab llengua vertadera, vos aora e us reclama e us ret
gracies e merces lo vostre home, fill de la vostra serva e del vostre
sotsmes; e ¢co de que us fa gracies, si és, Seényer, de la vostra passio,
car estant que ell era mort e adormit en pecats mortals, la vostra passio,
Seényer, lo reixida e’l desperta, e li mostra la vostra bonea e la sua fre-
voltat e la sua mesquinea. Jesucrist Pare, com la vostra passié sia
comencament e ocasi6é del reixidament e despertament de pecats, clam-
vos merce, Sényer, que la vostra passié dé amor a mon cor, e dé lagre-
mes a mos ulls, e d6 bones obres a mes mans, e d6 a mos peus carreres
segures”.'!!

Es mas, atribuye Llull su vida anterior al olvido de la Pasién que
Cristo sufrié por nuestra salvacién.’'*

En este contexto de la conversién total, se debe entender aquella
especie de confesion general que Llull hace en el capitulo 211: “Com
hom ha consciéncia en donar e en tolre”.''®

De la sinceridad plena de su conversién, Llull nos da cumplido tes-
timonio en este parrafo de contricion inigualable, de alta perfeccién
literaria: “Enaixi com la ruina que se’n porta les cases, e no roman
d’elles sin6 los fonaments tan solament, enaixi, Sényer, los gran plaers
e’ls gran delits que jo he sentits ¢a enrera anats se’n sén e jamés no
tornaran; e no m’és romas d’ells nulla altra cosa, mas los fonaments
tan solament, los quals fonaments sén culpes e pecats e torts. Sobre

109 Ibid., c. 226, 29 -30, p. 668.
110 JIbid., ¢. 106, 30, p.326.

11 Ibid., c. 55, 28-9, p. 218.

12 Ibid., c. 60, 27, p. 229,

13 Ibid,, ¢, 211, p, 621, p. 621 .4,
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aquests fonaments qui’m sén romases dels plaers que he haiits, edific
e bastesc, Sényer, casa de plor e de contricié e de paor e de satisfaccié,
per tal que’ls fonaments se pervertesquen e s’alteregen en vertuts, e en
amors, e en misericordia e en perdons”.'**

En los textos anteriores hemos visto cémo de esta obra de la gracia
en Llull, de esta total separacién del pecado, emergia un propésito
implicite o explicito de santa vida. El gran convertido, conocedor de su
naturaleza pecadora, de la rebelién de su carne,'*® desarrolla humilde-
mente su propésito las mas de las veces en forma de oracién suplicante.
Asi pues, con gran ardor, pone en el centro de su plegaria el amor
tnico, absoluto al Sefior: “que vos m’enamorets tant de vés, que jo
am més v6s que mi mateix ni nulla altra cosa,... que vés me donets
cumpliment d’amor”,’*® “que sola aquesta saviea vullats posar en mi,
que vulla esser servidor vostre e que vulla morir per loar la vostra
deitat e la vostra sancta passié.” ''" Estar intimamente unido con el
Seiior, de tal forma que todo su solaz y alegria esté en El, he ahi el ideal
de Llull convertido.**®

Mas explicitamente asi traza el propésito de su vida: “Com jo sia
estat tan injuriés a mon creador e a mon salvador e a mon senyor, jo’m
vull jutjar a fam e a pobrea e a nuedat e a tots los treballs temporals a
qué hom és tengut de soferre per la vostra amor.'**

C. LA CONVERSION EN LA VIDA DE LLULL

El hecho de la conversién, el momento histérico que Ramén Llull,
en la mitad de su vida, experimenté una radical revolucién en sus
obras, queda ya estudiado.

Ahora presentamos, en vista panoramica, el dinamismo de aquel
acto transcendental en la segunda parte de la vida de Llull. Asi como al
principio de este capitulo hemos recogido la confesién dolorosa del
convertido referente a su vida de pecado, asi podemos ahora cerrar el

114 Jbid., c. 134, 16-7, p. 398.
115 Jbid., c. 86, 22, p. 282.

118 Jbid., c. 86, 23 -4, p. 282.

117 Ibid., c. 70, 24, p. 250.

118 JIbid., c. 10, 25, p. 124,

119 Libre de Contemplacié, c, 75, 13, p, 259,
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ciclo histérico con el testimonio espontineo y humilde a la vez del
mismo penitente referente a la segunda parte de su vida. En este
apartado no es necesario extenderse en largas descripciones ya que es
evidente que toda la vida del beato mallorquin, después de los treinta
afios, es un epilogo glorioso, un comentario vivo, un fruto maduro de
la solucién triunfal de aquella crisis interior que experimenté ante
la visién de Cristo Crucificado.

Apoyandonos en la Vida coetanea, constatamos que el primer fruto
externo de su conversién, después de la total resolucién en la fiesta
de San Francisco, fue la venta de sus bienes que hizo después de haber
reservado algo para el sostén de su esposa e hijos.'® Un documento
judicial, en que Blanca Picany demanda al juez el poder de adminis-
trar sus bienes, porque su esposo no se ocupa mas de ellos, fechado
a 13 de marzo de 1275, demuestra el total desprendimiento de Ramoén
aun de los bienes que se habia reservado.'*’

En el Libre de Contemplacié ya habia declarado su intencién de
dejar toda administracién de bienes.'*!

En el Libre de Sancta Maria el ermitaiio asegura que Ramén era
hombre rico en el mundo, que poseia bienes en abundancia, que todo
lo habia dejado por amor de Dios y de Nuestra Sefiora.'** En el Des-
conhort Ramén Llull afirma que dejé esposa, hijos y bienes'* y que
para promover su santo negocio ha gastado en todo momento tales can-
tidades de su patrimonio que sus hijos sufren pobreza.'** Finalmente
manifiesta al clérigo avaro que todo lo ha dejado con gusto para pro-
curar el honor de Dios, el bien piiblico, la exaltacién de la fe.

Un pasaje de probable caricter autobiogrifico en el Libre de
Meravelles narra ¢6mo un burgués se va desprendiendo progresiva-

125

mente de sus bienes para contemplar a Dios: la pobreza absoluta es
requisito indispensable para la contemplacién, segin la mente lu-
liana.'*®

119h  Vida coetdnea, 9, p. 50.

120 P, PASQUAL, Vindiciae, t. 1, c. 6, 6, p. 45.

121 Libre de Contemplacio, c. 315, 29, p. 1008.

122 Libre de Sancta Maria, proleg, p. 1158.

128 Desconhort, XIV, p. 1312.

124 Jbid. XVIII, p. 1313.

125 Phantasticus, citado por P. PASQUAL, Vindiciae, t. I. c. 6, p, 45,
326 Libre de Meravelles, c. 8, p. 337.8,
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Por otra parte, si antes de la conversion, Ramoén Llull no tenia ni
siquiera conciencia de su pecado, toda su vida posterior fue una peni-
tencia continuada de sus desvarios juveniles. Su postura ante Dios y
ante los hobres fue siempre la de un convertido. Como tenemos que
insistir en este punto en la segunda y tercera parte del trabajo, nos
limitamos a constatar sus humildes cenfesiones al principio o final
de algunos libros, cuando encubre su nombre.

Asi en el Libre de Contemplacié: “Vés sabets que jo som vil e
per natura pobre e per mes males obres, per qué jo no som digne
que en esta obra mon nom sia escrit.'*" “Com jo no haja gosat haver
audacia de mon nom escriure en esta obra per raé de la mia viltat.'*
En el Libre d’Intencié: “Un homenet pobre, no conegut, pobre de vir-
tuts e d’amics, indigne per colpes e pecats”.'* En Art Amativa: “Jo
home pecador e indigne que mon nom sia escrit en esta art”.'** Asi

las citas podrian continuar.**!

El ultimo testimonio que podemos aducir para probar la influen-
cia de la conversién en la vida de Llull es todo el poema del Descon-
hort. Ahi se ve cémo Ramén conservé el dinamismo que habia recibi-
do en la visién del Crucificado, cé6mo cumplié los santos propésitos
de su segunda vida, cémo, en medio de su desconsuelo por el fracaso,
esta atn decidido a continuar su santo negocio. En un parrafo muy sig-
nificativo, Llull manifiesta su perseverancia en la conversién, y al
mismo tiempo reconoce que su fracaso sea tal vez debido a sus pecados,
pero termina confiando plenamente que por el amor que ha tenido al
Seiior, éste le ayude en la prosecucion de sus empresas.'**

La historia nos ha escondido hasta el presente el ultimo momento
de la vida del maestro, el supremo y definitivo epilogo de su conver-
si6n.'*? Sabemos que el dia 14 de agosto de 1314 Ramén Llull fue des-
pedido en Porto Pi por las autoridades de Mallorca, que zarpé su nave

127 Libre de Contemplacié, proleg, 30, p. 108.

128 JIbid. c. 366, 27, p. 1257.

129 Libre d’Intenciéd, incipit, ORL, p. 3.

130 Art amativa, préoleg, 8, ORL, p. 8.

131 Libre d’oracions e contemplacions de lenteniment, ORL, p. 231; Flors
d’intel.ligencia, ORL, p. 284.

132 Desconhort, XII, p. 1311-2.

133 S, GALMES, Dinamisme de Ramon Lull, trad. en Introduccién biogrdfica,
BAC| pc 38'9;
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rumbo a las costas africanas, que en Tiunez prosiguié su apostolado

entre los musulmanes.'*

Si la historia calla aqui, el deseo final del
gran convertido es muy explicito y firme en este punto. El dltimo mo-
mento de su vida tenia que ser el cumplimiento de su primer propésito:
dar su vida por el amor de Cristo, dando testimonio de su fe entre

los sarracenos.'®

ConNcLUSION. Creemos que después de este estudio sobre la con-
versién de Ramoén Llull, quede plenamente demostrado el hecho his-
torico. Por los testimonios indudablemente autobiograficos, por los
testimonios de Libre de Contemplacio, por la confesién humilde de su
vida pecadora y por la realidad incontrastable del cambio operado y
demostrado en la segunda mitad de su existencia, por el caracter his-
torico de estas pruebas, la conversion de Ramén Llull es un hecho
histéricamente demostrado. Por otra parte, con la misma narracién
autobiografica hemos podido reconstruir en todas sus circunstancias
el proceso de la conversion de Ramén Llull.

Por el estudio precedente aparece toda la vida de Ramén Llull
dominada e iluminada por la cima de la conversién: este hecho es el
que divide en dos vertientes la existencia del beato mallorquin. Asi
resulta que para el Llull definitivo la primera parte de su vida es
materia de llanto y penitencia, fuente de sentida humildad; la segunda
es una accién de gracias, una consecuencia, un epilogo de la obra mi-
sericordiosa del Sefior en su alma.

Toda la vida de Ramén Llull carece de sentido sin el hecho his-
torico de su conversion.

P. Lrasris MartoreLL, Psro.

134 DR. J. STOHR, Introduccién a las Opera Latina, tomo I Opera messanen-

sia et tunissina, p. 14.

185 Vita coetdnea, 5, p. 48,
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RAMON LLULL
Y LOS ORIGENES DE LA LITERATURA CATALANA*

HORES DE NOSTRA DONA SANCTA MARIA

Poema teolégico de 632 versos octosilabos, distribuidos en un
prélogo y 49 coplas de seis pareados cada una, compiladas de siete
en siete y formando las siete horas candénicas.

Estas “Hores” no citan ninguna obra de su autor ni en ninguna
otra son citadas, pero su autenticidad es indiscutible: figuran en el
ms. 15.450 de la Bibliothéque Nationale de Paris, entregado a la Sor-
bona en septiembre de 1336, que contiene la Vida coetania de Ramon
Llull, continuandose con un catalogo de 151 obras. Después de la 121,
dice: “Isti libri fuerunt numerati in fine augusti anno MCCCxi”, y
sigue la 122 “Liber de horis s. mariae” con 29 obras mas, todas de
autenticidad indubitada. Este manuscrito fue un legado a la Univer-
sidad de Paris del canénigo de Arras Tomas Lemiesier, amigo y dis-
cipulo de Ramon Llull, y autor probable de la Vida coetania.

De estas Hores poseemos una doble redaccion: en verso y en prosa,
publicadas ambas en el vol. X de las Obres originals®, en el cual pue-
den cotejarse. En ambas versiones no hay referencia miitua alguna,
como si el autor de cada una desconociera la existencia de la otra.
Sin embargo es evidente que la conocia: el texto y muchos de sus
capitulos empiezan con los mismos vocablos o muy semejantes, con-
tienen el mismo nimero de 49 capitulos o salmos y la materia y el titulo
de cada uno son también los mismos, si bien diversamente tratados,
exceptuando los siete tltimos, “De completa”, que en la redacciéon
rimada es de “set coses (membranca, entendre, volentat, angels, ima-

* Véase ESTUDIOS LULIANOS, IX, 1965, 193-206; X, 1966, 171-192,
t V. Hores de Sancta Maria, pp. 231.288,
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ginar, sentir, pregar) / ab qui los sants fan collecta / de sanctetat
perpetual”, y en la redaccién en prosa es “de les vij parts de Ave
Maria (“Ave Maria, Gratia plena, Nostre Senyor ab tu és, Beneyta és
tu en les fembres, Beneyt es lo fruyt de ton ventre, Lo Sant Esperit
sobrevendra en tu, la virtut del Altisme te aombrara”)”. No podemos,
pues, dudar de que el autor de la tdltima redaccién conocia muy
bien la primera. ;Cual es ésta? ;Son auténticas ambas?

Nos inclinamos con Mn. Galmés a dar la prioridad a la redaccién
rimada, de la cual parece evidentemente una parafrasis muy libre la
redaccion en prosa. Y en cuanto a la autenticidad de la primera, no
nos cabe duda: es tan luliana, tan caracteristica del autor, de léxico
y sintaxis tan personalmente suyos que no podemos dejar de admi-
tirla como legitima. ;Es auténtica, pero, la segunda? Muchas pala-
bras y frases hallamos en ella que mas bien parecen de época pos-
terior, y, de atender a ellas, ya la rehusariamos por apécrifa. Véanse
las siguientes muestras:

“Una bonea aixi alta” (c.I,2) por “en aixi alta bonea”.

“Mesclament carnal” (VIII,2) por ”paria d’hom”.

“Quant fo bell, quant sant e quant ple d’amor” (IX,2).
(fraseo completamente insélito en R. Llull).

“Principi” (I,8) por “comencament”.

“Fadrins” (XX,8;XXXVIIIL 1) por “infants” o “jovens”.

“Superbios, superbiosa” (XXXII) por “ergullés, ergullosa”.

“Joveneta” (VIII,4), forma insolita de diminutivo en Llull.

“Casa publica” (IX,3) por “hostal”.

“Senyora” (passim) por “dona” (domina).

Pero hay otro argumento que, aunque externo a la obra, nos veda
considerar esta version en prosa de les Hores como apécrifa.

Ramon Llull habia enviado a su amigo Micer Percival Spinola,
de Génova, un volumen que contenia el libro De ascensu et descensu
intellectus y el De demonstratione per aequiparantiam (hoy en la Bi-
blioteca bavara del Estado, ms. 10507) y ademas le hizo el legado
testamentario de otro volumen, que debian mandar copiar sus alba-
ceas, conteniendo las tultimas obras escritas. Es muy probable que
Micer Spinola ya tuviera muchas de las publicadas anteriormente, y
fuera su casa la que alojaba al Maestro durante sus estancias en Gé-
nova. Por mandato de Spinola, un esclavo suyo liberto, natural de
Pisa, Bindo Guastaipo, escribi6 un volumen destinado al rey Fede-
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rico III de Sicilia, hoy conservado en Munich (el ms. Monac, hisp. 52).
Escritos por el mismo Bindo hay otros cuatro: dos mas en Munich y
dos en Milan. Son: Monac. hisp. 67 (Blanquerna); Monac. hisp. 58
(Quadratura e triangulatura de cercle) ; Ambros. H. 8 inf. (Hores y
otros) ; y Ambros. I, 117 sup. (Comencaments de Filosofia e de Me-
dicina) . Parece mas que probable que Bindo los escribiera por encargo
de su sefior Micer Spinola. Pues bien, uno de éstos, el H. 8 inf. de
Milan, contiene las Hores en prosa, y no creemos admisible que un
amigo entrafiable del Maestro, en frecuente contacto con él, admirador
y puede que discipulo suyo, conocedor de su produccién, hiciera escri-
bir con el nombre de Ramon Llull una obra apécrifa. Asi, pues, pero
con todas las reservas, aceptamos como auténtica la redaccién en
prosa de las Hores de Nostra Dona. Asi quedaria explicada la falta
de referencia a las rimadas, las coincidencias de expresién, la libertad
parafrastica y la diferencia de materia en los tltimos capitulos; pero
no las mentadas anomalias lingiiisticas. ;En qué lugar y fecha pudo
escribir su autor esta versién en prosa?

El P. Pasqual, que unicamente conocié la versién rimada, la su-
pone escrita en Mallorca hacia el 1275; pero el nombre de “Ramon”,
consignado al final, nos hace rehusar de plano este lugar y esta
fecha. El P. Longpré sitiia la obra entre 1283-1285, y de consiguiente en
Montpellier, donde a la sazén R. Llull se encontraba, y esta fecha
acepté Galmés en su ensayo Dinamisme de Ramon Lull; pero ain nos
estorba la consignacién del nombre del autor para darla como cierta.
Podriamos creer que la escribiera, en su doble redaccién, inmediata-
mente después del libro de Sancta: Maria (1290-1291), si no fuera tan
repleta de sus actividades aquella fecha, en la cual dificilmente en-
contrariamos un hueco para meter la obra. Todo nos induce a creer
que el momento mas propicio y la fecha mas probable es en 1292, a
fines de su estancia en Roma, antes o después de los Cent noms de Déu.

El autor, siguiendo la costumbre establecida en otros de sus poe-
mas para que mejor puedan aprenderse de memoria, hace notar que
estas coplas se cantan al son de los himnos, segiin consigna en el Incipit:

“Déus, en vostra virtut comenca Ramon aquestes Hores de Nostra
Dona Sancta Maria: e canten-se al so dels himnes™.

Subrayemos el bello pasaje de caracter trovadoresco, pero ungido
de misticismo franciscano, de la copla XLVIII, “De sentir”:

1 QObres originals, vol. XIX, Rims, t. I, p. 173.
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“Cant veg la terra e la mar,

lo cel e auyg aucells cantar,

e sent de les flors llur odor

e de les viandes sabor,

e toc drap, fust, aur e rubis

per la dona de paradis,

ab la qual parle en pregan,
quant Uarma e el cors li coman,
adonchs sent al cor tal dolsor
que hanc no la senti major,

e dich a la Verge, ploran:
“Veus-me, Dona, en vostre coman®.?

Asombra el sentido “césmico” de esta copla, tan frecuente en
otras creaciones de Ramén Llull, en cuyo venero iran a beber poetas
del Renacimiento como Fr. Luis de Leén y poetas de la Edad Moderna
como Verdaguer.

PLANT DE LA VERGE

Poema elegiaco en 828 alejandrinos, distribuidos en 32 coplas
monorrimas de doce versos cada una.

Tampoco nos consta el nombre propio de esta composicién ni la
fecha ni el lugar de origen.

Parécenos que el autor no la tituld, o qué, si lo hizo, seria “Passié
e desconort de nostra Dona”, segiin el incipit y la ribrica de la copla
final del manuscrito basico (Ott. lat. 845 de la Biblioteca Vaticana,
s. XIV). Otro manuscrito trecentista nos sirve la obra innominada,
y los posteriores conocidos la designan con el nombre de Plant de
nostra Dona, puede que para diferenciarla del Desconort. Si asi fuera,
no habria motivo de hacer tal cambio porque creemos que el Des-
conort originariamente se titulaba Desconort de Ramon, como vere-
mos. Sea c6mo sea, lo cierto es que al final de la obra el autor la
llama genericamente PLANT DE LA VERGE'; nombre que hemos
adoptado como propio no osando cambiarlo sin més sélidos argu-
mentos.

2 Thid, p. 197.
1 Vers. 373-374.
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En cuanto a la fecha, el P. Pasqual le asigna el ano 1275, como a
las Hores, y el P. Longpré la de 1283-1285, con la posibilidad de que la
escribiera en Mallorca. Si nos fijamos, pero, que la copla final consigna
el nombre y apellido del autor, rehusaremos a proiri la primera fecha
y tendremos por dudosa la segunda, puesto que la falta de datos
biograficos y la serenidad de espiritu que acusa el PLANT podria
retrotraer la obra a 1285. De todas maneras creemos que el PLANT
subsiguié a las Hores, y consiguientemente lo que llevamos dicho de
la fecha de éstas es aplicable a aquél. Nos inclinamos a creer que el
PLANT es posterior al libro de Sancta Maria (1290) y como una
resonancia amplificada de sus capitulos “De paciéncia” y “De pietat™.
Si asi fuera, deberiamos calendarlo en Roma, o al menos en Italia,
entre 1291-1292, puede que en las postrimerias de la estancia de
Ramon en la Ciudat Eterna, antes o después de los Cent noms de
Déu. ‘

El tema del PLANT es muy corriente en la literatura piadosa
medieval, y no faltan otros ejemplos en la catalana, de los cuales
el mas antiguo es del siglo XII y empieza diciendo:

“Aujats, senyors, qui credets Déu lo paire™®,
Otro PLANT, quizé del s. XIV, empieza:
“De grieu dolor cruzel ab mortal pena™.

Pueden verse atin poemas posteriores en el Cangoner de les obretes
en nostra llengua materna més divulgades durant los segles XIV, XV
e XV1I... por Mariano Aguilé. Barcelona (1873-1900). En prosa, hay la
traduccién de una obra latina que empieza:

“Qui dara aigua al meu cap...”™

Para la bibliografia general dels Plants de la Verge en las literaturas

Caps. 23 y 24.

VILLANUEVA, Viaje literario a las Iglesias de Espana, IX, 281-283.

MEeYER, Mélanges catalanes. I. Plaint de la Verge, en Romania X, 233 ss.
Coleccién de documentos inéditos del Archivo de la Corona de Aragén.
Barcelona, 1857, VIII, 131.148.
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romaénicas podriamos consultar con provecho a Wechssler®’, que nos
la daria abundantisima. Por todo ello no nos atrevemos a asegurar
hasta 