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LA PRIMAUTE DU CHRIST SELON RAYMOND LULLE

L’Ecole franciscaine s’est distinguée dans le domaine théologique
par ses grandes theéses sur 'Immaculée Conception et la Primauté
absolue de Jésus-Christ.!

C’est a ce mouvement doctrinal qu’appartient l'insigne représen-
tant de IP’apologétique missionnaire et de la mystique lyrique en
Espagne, au moyen age: le B. Raymond Lulle.”

Il est des themes qui ne sont jamais épuisés et qui se posent sans
cesse a la réflexion théologique et métaphysique. La Primauté du
Christ se place au premier plan de ces problemes éternels, comme
I’observait jadis saint Anselme dans son opuscule d’or, le Cur Deus
Homo.* 11 n’est donc pas étonnant que le “Procureur des Infideles”,
dans ses innombrables écrits rédigés pour faire accepter au monde

t E. Longpré, O.F.M., La Royauté de Jésus-Christ chez saint Bonaventure
et le B. Jean Duns Scot, 2e éd., Montréal 1927; Jean-Francois Bonnefoy, O.F.M.,
La Primauté du Christ selon UEcriture et la Tradition, Rome 1959; Edouard
Parent, O.F.M., La Primauté absolue du Christ au moyen dge. Thése présentée a
IInstitut d’Etudes médiévales a I'Université de Montréal, Montréal 1947, p. 376.
Texte dactylographié qui constitue 1'une des meilleures études sur la présente
question. Idem, Prédestination absolue et primauté du Christ chez Duns Scot, dans
Culture (Québec), 6(1946)466-484. Pour une étude d’ensemble de toute la question
jusqu’a notre époque, cf. P. Meinolf Miickshoff, O.F.M.Cap., Die Mariologische
predestination im Denken des franziskanischen Theologie, dans Franziskanische
Studien (Werl i. W), 39(1957)288-502: la bibliographie est presque exhaustive;
Hipp., Baril, O.F.M., Le premier né de la création, dans Culture 21(1960)133-151.

2 E. Allison-Peers, Ramon Lull. A Biography. London-New-York 1929;
Fr. Sureda-Blanes, El Beato Ramén Lull. Su época, su vida, sus obras, sus empre-
sas, Madrid 1934.

3 (C. 1, dans Obras completas de San Anselmo, Madrid 1952 (B.A.C.), I, p. 744:
“De qua quaestione non solum litterati sed etiam illiterati multi quaerunt et
rationem ejus desiderant. Quoniam ergo de hac multi tractari postulant, et licet
in quaerendo valde videatur difficilis, in solvendo tamen omnibus est intelligibilis
et propter utilitatem et rationis pulchritudinem amabilis, etc. (cf. PL 158, 361).



6 EPHREM LONGPRE, 0. F. M.

de I'Islam le dogme de I'Incarnation du Christ, ait abordé sous cet
aspect I'insondable Mystere du Christ.*

De célebres écrivains ont déja exposé la position de Raymond
Lulle dans ce probleme et marqué I'évolution profonde de sa théolo-
gie, qui s'achéve dans laffirmation, toute pénétrée d’adoration et
d’onction, de la Primauté absolue du Christ.” Le présent essai doit
beaucoup a leurs recherches tres érudites. 11 se propose seulement de
les prolonguer et d’apporter des précisions nouvelles dans un sujet

fort complexe.

Raymond Lulle est passé d’un point extréme a 'autre dans ses
recherches théologiques sur la Primauté du Christ et la finalité¢ de
I'Incarnation.® 1l a soutenu d’abord que I'Incarnation du Christ Jésus
était conditionnée par la chute originelle et subordonnée & la rédemp-
tion de '’humanité (per recrear Uumanal lynatge).” 11 a affirmé ensuite
le sentiment opposé: l'Incarnation n’a pas ¢té occasionnée par la
déchéance primitive, mais le Christ est la fin principale de la création
entiere et son achévement. Sa premiére attitude se rencontre dans

tous ses essais théologiques, de 1274 jusqu’aux environs de 1285. La

4 Eph. 3, 4; Col. 1, 26, etc.

5 P. Samuel ab Algaida, O.F.M.Cap., Christologia Lulliana, seu de motivo
Incarnationis doctrina B. Raymundo Lull, dans Collectanea Franciscana (Assise),
1(1931)145-183; Mgr L. Eijo y Garay, La finalidad de la Encarnacién segun el Beato
Raimundo Lulio, dans Revista espanola de teologia, 2(1924)201-227; B. Nicolau,
T.0.Reg., El primado absoluto de Cristo en el pensamiento Luliano, dans Estudios
Lulianos 2(1958)297-312; Basilio de Rubi, O.F.M.Cap., El Cristocentrismo de Ramon
Llull, dans Estudios franciscanos, 60(1959)5-40; Sur ces différents écrits, er. Dr. S.
Garcias Palou, El Cristocentrismo de Ramon Llull, dans Estudios Lulianos, 3(1959)
219-221; et Bull. de théol. anc. et méd., 8(1959) n. 702. — Divers renseignements
sur le probleme se rencontrent aussi chez Mgr Maura y Gelabert, El optimismo del
B. R. Lulio, Barcelona 1904, p. 29-41; E. Longpré, O.F.M., Lulle (Le B. Raymond),
dans Dict. de théol. catholique [DTC], Paris 1926, 1X, col. 1127-1128; Fr. Sureda-
Blanes, El Beato R. Lull, p. 154-5, 240-241, 299-300; S. Garc. Palon, Cuestiones de
fisiologia y psicologia humanas en Cristo, tratados en los escritos teolégicos del
B. Ramén Llull, dans Revista espanola de teologia, 3(1943)259; P. Ehrard-W. Plat-
zeck, O.F.M., Observaciones sobre Lulistas Alemanes, dans Revista espanola de
teologia, 2(1942)305-323, surtout p. 306, 315-6, 322.

5 B. Nicolau, El primado absoluto de Cristo, p. 301-303.

7 Libre de Contemplacio, ¢. 258, n. 23, dans Obres de Ramon Lull, Mallorca
1911, V, p. 293; c. 118, n. 22, Obres, 111, p. 101: “Senyor ver Deus, qui us encarnas
en nostra Dona Sancta Maria per tal que recreassets 'umanal lynatge”.

2



LA PRIMAUTE DU CHRIST 7

seconde débute vers 1285-1286. avec I'opuscule Cent noms de Deu;®
elle se maintient dans tous ses ouvrages postérieurs jusqu’a sa mort
glorieuse, notamment dans le Libre de Deu et Jesuchrist, écrit a Palma
de Mallorca en 1300 et qui est un pur joyau théologique.’

Cette évolution de la pensée de Raymond Lulle n’a pas été
marquée par les disciples traditionnels du Docteur 1lluminé, pas méme
par le célebre P. Antoine Pasqual, O.Cist.,'" a qui la mémoire du
“Procureur des Infideles” doit tant. Mais le fait a été définitivement
établi par Mgr Leopoldo Eijo y Garay.'' Il est étonnant que ce déve-
loppement n’ait pas été percu dans le passé. Sans doute, comme
I’observe justement M. I'abbé Garcias Palou.'” Raymond Lulle “ne
s’est jamais proposé d’écrire un traité didactique sur Jésus-Christ; il
n’a jamais enseigné comme régent d’une chaire universitaire”. Mais
il faut reconnaitre que le Libre de Contemplacié formule si explicite-
ment la thése de I'Incarnation rédemptrice, dans plus d’un chapitre
d’une technicité scolastique incontestable, que le fait n’aurait pas da
échapper a une étude critique et objective.

Précisons succinctement les deux attitudes théologiques de
Raymond Lulle d’aprés quelques écrits d’importance majeure, autour
desquels se groupe toute une floraison d’opuscules, d’essais et de
poésies.

Le Libre de Contemplacio, rédigé entre 1272 et 1277, et le Blan-
querna, achevé vers 1283,"" formulent explicitement la pensée christo-

8 Sur cet opuscule, cf. Longpré, Lulle (Le B. Raymond), col. 1105; surtout
Allison-Peers, Rumon Lull, p. 193-197. Le texte se lit dans Obres (Rims, I, ed. Moss.
Salv. Galmes — Dr. R. d’Alos-Moner), XIX, Mallorca 1936, p. 75-170.

¢ Cf, Dr. Garc. Palou, Cuestiones, etc., p. 251, 303-304; F. Sureda-Blanes,
El B. Ram. Lull, p. 299-300.

10 Vindiciae Lullianae, 4 vol., Avignon 1778, II, p. 235-236.

't Cf. B. Nicolau, El primado absoluto, p. 303: “Es, por cierto, al autor de
ese articulo a quien cabe el mérito de haber sido el primero en descubrir dicha
evoluciéon, Pues, si bien la habiamos demostrado, con abundancia de textos en
nuestra tesis doctoral escrita cinco o seis anos antes de que apareciera el trabajo
del Dr. Eijo (= P. Bart. Nicolau, T.0.Reg., Doctrinae Lullianae specimen circa
Verbi Incarnationem, Romae 1935. These inédite), es cierto que la descubrimos
s6lo después de que el erudito Obispo de Madrid hablé de ella, en carta particu-
lar, dirigida a nuestro llorado P. Bartholome Salva, T.0.R. Cuique suum”.

12 Cuestiones, p. 305.

'3 Analyse générale chez Allison-Peers, Ramon Lull, p. 43-81; 159-191; S. Su-
reda-Blanes, El beato, p. 221-235 et chez J. Pons i Marqueés et A. Sancho dans
R. Llull, Obres essentiales, Barcelona (Ed. Selecta) 2 vol., 1957-1959.

3



8 EPHREM LONGPRE, 0. F. M.

logique de Raymond Lulle & ses débuts. Ramené a Dieu, vers octobre
1266, par la voix du Crucifié, “qui se présenta a lui cinq fois en croix”,
comme il le déclare lui-méme dans le Desconort (vers 1295),"" Raymond
Lulle fut d’abord le théologien contemplatif de la Passion. Tout
converti, qui confesse ses errements, tel saint Augustin, se tourne
spontanément vers la Croix, comme le démontrent I'hagiographie et
la psychologie religieuse. Ce que furent a cette date les sentiments
et les émotions de Raymond Lulle en face du Calvaire et du Christ
en croix, il est aisé de le savoir par 'immortel Plant de Nostra Dona,

15

Santa Maria,"” composé a I'époque du Libre de Contemplacio. Lorsque

je lus pour la premiere fois le Plant dans la splendide édition de mon

i

trées regretté ami, M. Ramon d’Alos y Moner,'"" je compris que ni
Frangois d’Assise, ni le Docteur Séraphique, saint Bonaventure, ni Ja-
copone de Todi'" n’avaient contemplé avec plus de lyrisme et d’éléva-
tion le Roi du salut—el Rei de salut'® — qui a tout sauvé au prix
de sa mort— per compra de mort' — et les hautes douleurs de la

0

Vierge “reine et meére des pécheurs™" — lo Desconhort que hac Nostra

Dona de son Fill*' Il n’est rien de comparable au Crucifix, assure
Raymond Lulle. C’est le plus grand et le plus bel objet sur lequel
puissent se poser ici-bas les yeux corporels de I'homme et les sens

intérieurs du coeur.”” Nulle fleur se rapproche de sa beauté ver-

4 Desconort, v. 17, Obres, XIX, 227. Cf. F. Sureda-Blanes, El Beato, c. 7,
p. 107-119.

15 QObres, XIX, 201-216.

16 R. Lull, Poesies, Barcelona 1925 (coll.: Els nostres classics), p. 53-72.

17 P, Barbet, Quelques poésies de fra Jacopone de Todi, transcrites de
Pombrien, Paris 1935, p. 393-398: Plainte de la Madone de la Passion de son fils
Jésus-Christ — “J’ai gardé pour la fin le vin miraculeux des noces de Cana, ce pur
chef d’oeuvre: le Pianto della Vergine, qu’on ne peut relire sans étre ému aux
larmes”.

18 Poesies, Plant, v. 20, p. 54.

19 Ibid., v. 12, p. 53.

20 Ibid., v. 374, p. 12.

2L Ibid., p. 153. La Passion du Christ et 'Incarnation ont toujours pour
motif le péché originel, Plant, v. 301-307, p. 68: Estremi’s Jesucrist e reclama
Eli — Qui es interprat “tu qui es Deu de mi”,— Deus de la humanitat lo qual ell
relinqui — En lleixar — lo morir, mas d’ella no es parti. Mas vole que moris per¢o
que hagues fi, d’original pecat qui per la mort deli. Cf. Hores de Sancta Maria,
ps. 6: De recreacio dels peccadors, dans Obres, X, 1915, p. 239-40.

*2 Libre de Contemplacio, c. 120, n. 25-30, Obres, III, p. 115-116; c. 123,
Obres, 111, p. 131-137.

4



LA PRIMAUTE DU CHRIST 9

meille.”® La Croix est I’étendard et I’écu royal du Christ Seigneur.*'
L’univers est ordonné et embelli par tout ce qu’elle symbolise de
piété, de miséricorde et d’humilité divines.”” Aussi Raymond Lulle
demande-t-il & Dieu de lui accorder sans retard la science de la langue
arabe pour précher au plus t6t “la Passion du Seigneur et la Sainte
Trinité”, mais d’abord la Passion du Christ.”"

Dans la ferveur de cette adhérence lyrique au Crucifié, Raymond
Lulle reprend naturellement les grands theémes sotériologiques de
saint Augustin, et plus encore de saint Anselme: il consacre a la these
de I'Incarnation rédemptrice plusieurs chapitres — douze au moins —
étroitement paralléles.” Entre tous les textes explicitement consacrés
a la discussion théologique de la raison finale de I'Incarnation, se
détachent particulierement les exposés systématiques qui constituent
les chapitres 183" et 185*" du Libre de Contemplacio. L’humanité est
tombée a la suite de la faute d’Adam, car le bien seul vient de Dieu,*’
et non point le mal.*' Par suite de la chute primitive, le péché originel
est universel; il atteint tout homme.*” Avec la tradition chrétienne
enti¢re, le récent converti du Crucifié avait le profond sentiment de
ce désordre fondamental.*® Pour que I'homme puisse réaliser sa fin
derniere fixée par le Créateur et retrouver la grace sanctifiante et
obtenir la rémission de ses fautes, il fallait I'Incarnation du Fils de
Dieu en vue de sa Passion et de sa mort expiatrice. L’homme était

impuissant a se relever de la chute originelle. L’Altissime réalisa done

“3  Libre de Contemplacio, c. 123, n. 19-25, Obres, 111, p. 135-136: “Tot la
pus bell senyal e la pus bella pintura el pus bell esclau que hom pusca veer en
est mon, es, Senyer, 'esclau de la vostra passio; car no es neguna flor ni negun
ram ni neguna fulla ni negun pom qui tam bell veer fassa, com la vostra figura
de la creu”.

= Ibid., c. 123, n. 16, Obres, 111, p. 134sqq.

25 Ibid., c. 120, n. 25, Obres, 111, p. 115,

%5 Ibid., c. 126, n. 20-1, Obres, 111, p. 148.

27 Libre de Contemplacio, ¢. 53-55, Obres, I, p. 271-288, c. 60-62, II, p. 7-23,
c. 123, III, p. 131-137; ¢. 183, 1V, p. 132-141; ¢. 184-185, IV, p. 142.159; c. 248, V,
p. 196-206; cf. c. 250, V, p. 216-227, et ¢. 251, V, p. 227-236.

25 QObres, 1V, p. 132-141.
¢ Obres, 1V, p. 150-159.

30 (. 53, Obres, I, p. 266-270.

3t C. 53, I, p. 271.276.

32 C. 53, n. 16-18, I, p. 273.

33 Ibid.,, n. 1322, 1, p. 273-275; c. 251, V, p. 227-236; cf. c. 62, II, p. 18-23;
c. 83, n. 2-6, II, p. 133; c. 248, V, p. 196-206.
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I'Incarnation®’ selon les hautes exigences de ses attributs et de ses
dignités, la justice et la miséricorde, 'amour et I'humilité, la patience
et la libéralité.”” Parce que unie au Verbe de Dicu, 'Humanité sainte

H

de Jésus est le chef d’oeuvre de 'univers,*® et le nom du Christ est
au-dessus de tout nom.*” Mais I’Incarnation n’a été décrétée, selon la
justice et la miséricorde de Dieu, que pour la mnouvelle création
(recreacio) du genre humain, ainsi que le déclare en style lapidaire le

¥

B. Raymond Lulle:** “Vos sots encarnat e nat e mort per amor de
recrear home”. Essentiellement, poursuit-il,”” “la grace que vous nous
avez faite par I'Incarnation et la Passion est la grace de la rédemption
pour tous ceux qui croient et esperent en elles”™. Créateur dans sa
nature divine, le Christ est rédempteur dans son humanité et dans
son Incarnation.'” Des déclarations de ce genre se rencontrent innom-

' Par suite, si ’humanité ne

brables dans le Libre de Contemplacio.’
fat pas tombée en Adan et si le péché originel n’eiit point atteint
I’humanité entiere, il n’y aurait eu ni Incarnation ni Passion, et par
conséquent ni redressement de [I'humanité ni restauration de D'uni-
)

vers."* Au chapitre 183," qu’il faudrait reproduire en entier, Raymond

a1 (. 184, 1V, p. 142-150.
35 €. 185, 1V, p. 150-159: En axi com lo mirall clar e vertader e representa
a hom ses faysons com hom se mira en ell, en axi e molt mills encara entellectua-
lement les vostres vertuts signifiquen e demostren la final rao segons la qual vos
avets occasio de esser home, ete.; n. 7, p. 152: En axi com al sol es propria cosa
resplandor e lugor e privar tenebres, en axi e molt mills encara es propria cosa a
la vostra bonea fer bonees en endressar e ordonar e restaurar e adobar les coses
males e desendressades e desemparades e perdudes. — Sur 'humilité dans I'Incar-
nation, cf. ¢. 87-91, II, p. 150-171; c¢. 248, n. 16-18, V, p. 201-202: Car en altra
manera no pogra tam bé ni tam noblement lo mon esser recreat; c. 62, n. 10-16,
11, p. 1920: En axi com tot lo mon fo corromput per corrompiment d’ome, en
axi convenc que aquell qui convenc esser recreador del mon, que fos Deu e home:

car ja’ | mon nos pogra recrear per nulla cosa si no per cosa que fos Deu e home.

a5 C. 150, n. 1, III, p. 298.
37 C. 250, n. 28-30, V, p. 226-227; cf. ¢. 338, n. 4, VII, p. 274,
3% C. 248, n. 22, V, p. 203.
39 C. 248, n. 27, V, p. 205.

W0 C. 68, II, p. 51: Ab la vostra Deitat nos creas, e ab la vostra Humanitat
nos recreas; c¢. 150, n. 17, 111, p. 301: La vostra Deitat es creadora de totes creatu-
res, e la vostra humanitat recrea totes creatures.

o C. 81, II, p. 117-122; ¢. 91, n. 7, II, p. 171; c. 248, n. 22.28, V, p. 205;
c. 251, V, p. 227-236; c. 254, n. 10, V, p. 258 et n. 17, p. 260; c. 258, n. 23, V, p. 293.

12 C. 185, IV, p. 150-159. Cf. ¢, 338, n. 19-20, VII, 279-280.

48 C, 183, 1V, p. 132-141.
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Lulle affirme cette thése a tous les paragraphes de sa méditation
théologique, comme un refrain: El peccat d’Adam es general, car st’l
peccat no fos general, vos, Senyer, no agrets presa carn humana ni
agrets dada vostra Humanitat a mort per amor de restaurar Uumanal
lynatge." 1 Senhardit jusqu’a éerire qu’il n’y aurait pas eu au monde
un Etre qui fat aimé de Dieu au plus haut point et qui en retour
aimat Dieu plus que toutes les créatures — le Christ Jésus et sa Mere,

la Vierge Marie

puisqu’il n’y aurait pas eu d’Incarnation sans

I’extension universelle du péché originel.”” Assertion extrémiste que
le B. Raymond Lulle dut plus tard amerement regretter et qu’il effaca
par toute son oeuvre, des qu'il découvrit dans le Verbe Incarné la fin
ultime et supréme de la création entiere!

Le “Procureur des Infidéles” n’avait done point intuition de la
Primauté du Christ inconditionnée lorsqu’il écrivit le Libre de Con-
templacio. Il n’y était pas encore parvenu — malgré d’admirables
apercus sur le Christ médiateur de grace et terme supréme vers qui

tout converge'® — lorsqu’il rédigeait son Liber mirandarum demons-

44 (. 183, n. 25, 1V, p. 140; cf. n. 11, IV, p. 135: Per tal que aquesta subirana
misericordia, Sényer, sia de vos significada a home, fo lo peccat original general,
car si general no fos no forets encarnat ni mort per home, e si no ho fossets, no
forets vist per nos altres en tan gran misericordia come sots, ete.; n. 8, IV, p. 134:
Si’l peccat d’Adam no fos general, vos, Sényer, no agrets occasio que us encar-
nassets ne fossets home; etc.

5 (. 183, n. 18, IV, p. 137: Si'l peccat, Senyer, no fos general, no fora signi-
ficat que vos aguessets occasio d’esser home, e si vos no fossets home, no fora una
individuitat en especia humana qui fos més amada per son creador que totes les
altres creatures ne qui amas mes son creador que totes les altres creatures; car la
vostra natura divina ama més la humanitat ab que es unida que totes les altres
creatures, e la vostra humana natura ama més la vostra deitat que no fan totes
les altres creatures. On, per tal que aquesta amor fos tan gran enfre creador e
creatura, volgués, Sényer, vos esser unit ab creatura, la qual unio, no fora si 1
peccat no fos general en la especia humana del primer pare.

16 Liber mir. dem., 1. 4, c¢. 24, Opera omnia, éd. Mayence, II, p. 207.208. Le
passage est reproduit a juste titre par le R.P. Samuel d’Algaida, art. cit., p. 167-168:
Quia supremum bonum est finis hominis, convenit quod unus homo sit finis
omnium individuorum humanae speciei, et quod supremum bonum sit finis illius
hominis: quia quemadmodum homo est medium, per quod supremum bonum est
finis plantarum et metallorum et irrationalium, ita de necessitate convenit, quod
homo unus sit medium, per quod supremum bonum sit finis omnium hominum:
et si supremum bonum esset f[inis omnium hominum, absque eo, quod in illis
esset medium, esset complementum omnium hominum; et si esset, non uteretur

4
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trationum,"” le plus grand monument de 'apologétique missionnaire
qu’ait produit la pensée médiévale, et son ouvrage le plus célebre au
XIIle siecle: le Blanquerna.' 1l est vrai qui’l n’aborde guere les
probléemes christologiques dans ce récit, mais qui le lit, la plume a la
main, constate de suite que nulle part Raymond Lulle voit dans le
Christ Jésus la fin et le couronnement des ocuvres divines. Cette

perspective de haute finalité est ici ignorée, de méme que dans le

justitia in hominibus peccatoribus nec in justis, postquam omnes haberemus
gloriam; sed quia unus homo est finis omnibus hominibus, et illi homini, hoc
est Jesu Christo, est finis supremum bonum, ideo ille homo est finis omnibus
beatis per influentiam unionis Filii Dei et illius hominis; et homines peccatores
et injuriosi sunt digni poenis, etc.

47 Dans cet écrit, R. Lulle marque nettement — dans un texte de haute inspi-
ration — que I’Incarnation et la Rédemption sont inséparablement liées pour la
supréme exaltation du Christ et que le Seigneur atteint le plus haut degré de
gloire par la Passion et la mort, Lib. mir. demons. 1. 4, ¢. 28, n. 2, Opera, 11,
p. 213: Certum est humano intellectui quod supremum bonum habeat perfectionem
in se ipso et in suo opere, quod opus habet in se ipso, et hoc est probatum et
demonstratum per secundum et tertium librum. Unde, cum supremum bonum sit
perfectum in se ipso et in suo opere, convenit quod extra se ipsum faciat opus
perfectum ad demonstrandum opus perfectum quod habet in se ipso quia, si hoc
non faceret, haberet defectum in suo opere ad extra, per quem demonstraretur quod
esset defectus in opere quod habet in se ipso; et quia est impossibile quod habeat
defectum in se ipso et in opere quod habet in se ipso, ideo convenit quod creaverit
et fecerit opus extra se ipsum quod sit perfectum in altiori perfectione quam
creatura possit recipere, quia si creatura posset plus recipere, opus non venisset
ad perfectionem nec ad finem nec ad supremum gradum quem creatura potest
recipere, et si hoc non esset, opus quod supremum bonum fecisset extra se ipsum
non esset perfectum; unde ad hoc ut opus esset perfectum, voluit perficere opus
cum se ipso tunc quando se univit cum humana natura quae fuit in altiori per-
fectione et in nobiliori fine quem creatura potest recipere. Et quia illa natura
humana est nobilior et perfectior, si sua mors est causa et finis ad recreandum
humanam speciem quam si non fuisset mortua ad recreandam humanam speciem,
idcirco demonstratur quod, sicut supremum bonum voluit exaltare naturam huma-
nam Jesu Christi per unire se cum illa, ita illam voluit honorare et exaltare per
mortem, quae esset finis et reparatio humani generis; et si hoc non esset, ita
sequeretur quod supremum bonum perfecisset naturam humanam Jesu Christi per
unum modum, hoc est per Incarnationem, et non honorasset per alium modum,
hoc est per mortem et recreationem, quem honorem natura humana Christi potuis-
set recipere et supremum bonum non tanto honore honorasset quantum honorem
natura humana potest recipere; et hoc est impossibile, per quam impossibilitatem
sancta passio Jesu Christi et recreatio humani generis est demonstrabilis,

4% Obres, IX, p. 3-378.
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Libre de Amic et &’ Amat,* et dans La Art de Contemplacio,”® qui s’y
rattachent. Au premier plan se trouve toujours la Passion, car “nos
yeux ont été créés avant tout pour regarder le Crucifix et les images
de Notre-Dame”.”" La Croix est le signe distincfit de I’Ami.**> Sous la
plume de Tauteur, se trouve pour la premiére fois le mot composé:
Encarnacio-Passio, qui ne se lit pas dans le Libre de Contemplacio
et qui exprime nettement la liaison nécessaire de I'Incarnation et de
la Passion. Raymond Lulle écrit en effet: Molts son los libres on es
escrita veritat de la Encarnacio-Passio del Fill de Deu, qui val a
recreacio; mas no valen los libres als infeels, qui han defalliment de
monstradors.®® TLe terme se lit deux fois encore dans le Blanquerna,*
alors que dans I’Art de Contemplacio,® il est plutdt question de “la
sainte Incarnation-passion du Fils de Dieu”. Par suite, bien que la
Vierge Marie et le Christ Jésus soient exaltés au-dessus de tous les
étres dans leurs perfections insondables et dans le Blanquerna®® et
dans 1’Art de Contemplacio,”” 1'Incarnation demeure toujours en
fonction de la Rédemption.”® Le Christ est formellement celui qui
recrée le monde et le sauve. recreador e salvador.*®

Ainsi s’est définie T'attitude de Raymond Lulle dans ses premiers
écrits jusqu’aux environs de 1285. Sa Christologie est exclusivement
sotériologique: le Christ n’est venu sur terre que pour réformer et

relever la lignée humaine, comme 1’assure le Livre de Ienseignement

19 QObres, IX, p. 379-431.

50 Obres, TX, 433.

5t Blanquerna, c. 26, Obres, IX, p. 95.

52 Amic et Amat. 101, Obres, TX, 393.

53 Blanquerna, c. 48, Obres. IX, p. 156.

54 Ibid., c. 45, n. 4, TX, p. 145.146; c. 50, n. 5, IX, p. 167.

55 C. 6, n. 6, IX, 460.

56 C. 61-65. TX, p. 226-231.

37 C. 6, IX, p. 457-458; c. 8, IX, p. 466-469.

3% C. 6, n. 4, TX. p. 458-459: E per aco, Blanquerna, devalla sa memoria a
remembrar la viltat e la miseria d’aquest mon e los peccats que y son, ni com
fo gran la malvestat que nostre pare Adam feu contra son creador com li fo
desobedient ni com fo gran la misericordia largue a humilitat paciencia de Deu
com li plac pendre carn humana ni come vole aquella carn donar a pobretat,
menys preament, turments, treballs e angoxosa e vil mort sens que no havia colpa
ni tort dels nostres falliments.

59  Blanquerna, c. 8, n. 6, IX, 50.
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pour enfants,®® apres les grandes syntheses du Livre de la Contempla-
tion.”" Le “Procurcur des Infidéles” n’a pas d’autre message a porter
au monde de P'lslam pendant cette période d’études et d’activités
apostoliques.

Vers 1285, les perspectives christologiques de Raymond Lulle
apparaissent soudain renversées, sans que rien mne laissa prévoir

explicitement® un changement si radical. Une grande intuition a surgi

60 Libro de Doctrina pueril, c. 4, n. 7, Mallorca 1906, p. 12: A quest Jesuerist
venc en lo mon per recrear lo mon e per exalzar 1 umanal linatge qui era caigut,
e lo qual fo exalsat ab ver ajustament de natura divina e de natura humana e
ab lo treball e passio que sostenc per amor de nos altres, etc.; cf. P. Samuel d’Al-
gaida. art. cit.. p. 171. n. 2; Mgr Eijo v Garay, art. cit, p. 212.

61 Mgr. Eijo y Garay, art. cit. p. 212, écrit au sujet du Libre de Contem-
placio: “El Verho se encarna para juntar las naturalezas divina y humana, la
humanidad de Cristo es mucho mejor y mas noble que todas las demads creaturas
v mas que todas juntas ama a Dios (C. 270, n. 4, Obres. VI, p. 13), pero siempre
la Encarnacién la concibe como motivada por la redencién... Al final de la obra,
cuando va germina en su mente el Arte Magna v a la caldeada y elocuente expo-
sicién comienza a sustituir la algébraica combinacién de letras que representan
conceptos, la Encarnacién representada por la letra D, vy la no-encarnacién por la
letra E. significan siempre la idea encarnacién para redencién — aunque aparece
también en germen, sin desarrollo y por tanto sin el predominio que luego tendra,
la idea de “el ordenamento del mundo”™ por la encarnacién”. (Cf. ¢. 338, n. 21,
VIT. p. 280).

62 A défaut de textes formels. en effet, plusieurs énoncés, fréquents sous la
plume de R. Lulle, bien avant 1285, suggéraient la thése de I'Tncarnation voulue
inconditionnellement. Déja S Bonaventure, qui a souscrit a la thése de I'Incar-
nation rédemptrice, avait été amené a voir dans le Christ la raison finale de T'uni-
vers parce qu’il était plus aimé de Dieu que 'universalité des créatures: ITT Sent,
d. 32. a. 1. q. 3. Opera. éd. Quaracchi, TIT, p. 705-706: Ad illud quod objicitur
“propter quod unumquodque et illnud magis”, dicendum quod illnd verum est,
secundum quod “propter” dicit habitudinem causae finalis principalis. non prout
dicit habitudinem rationis inducentis. Humanum vero genus respectu incarnationis
et nativitatis Christi non fuit ratio finaliter movens, sed quodam modo inducens.
Non enim Christus ad nos finaliter ordinatur, sed nos finaliter ordinamur ad ipsum.
quia non caput propter membra. sed membra propter caput. Ratio tamen inducens
ad tantum bonum fuit nostrae reparationis remedium, etc. De méme Raymond
Lulle. A force de proclamer que le Christ était le chef d’oeuvre de Dieu, I’étre le
plus aimé de la Trinité et qui lui rend le plus haut hommage d’adoration, parvint
a l'intuition que le Christ Jésus, plérome de tant de grandeurs, ne pouvait étre
décrété occasionnellement, en dépendance de ’humanité et de la chute. Ce principe
détermine logiquement 1’évolution de R. Lulle comme celle des scolastiques de

Jean Pecham au B. Jean Duns Scot, Ox, 3, d. 7, q. 3, n. 3, Opera, XIV, 356: Non

10
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dans P’esprit du Docteur Illuminé et va se préciser lentement. Désor-
mais, le “Procureur des Infidéles” voit dans le Christ la fin supréme
et le couronnement de I'univers, Il ne cessera plus de I'affirmer dans
tous ses écrits — jusque dans Iopuscule De compendiosa contempla-
tione, rédigé en 1313, a Messine.,” ainsi que le déclare le célebre
Antoine Pasqual.®® Le chef d’oeuvre de Dieu. qu’est I'Incarnation du
Verbe. n’est pas conditionné par la chute d’Adam. T’Homme-Dieu
constitue I'intention premiére de la Trinité dans tout le mystére de
I’économie surnaturelle et de la création universelle.

A quelle date précise, Raymond Lulle trouva-t-il Torientation
définitive de sa christologie et ’arréta-t-il a cette grandiose conception
de Tunivers qu’allaient soutenir avec éclat Duns Scot. saint Francois
de Sales® et Malebranche.” il est trés ardu de le décider — vu P’incer-
titude chronologique qui plane sur ses écrits et sur la cuite de ses
pérégrinations & Montpellier, a Paris, @ Rome, dans les centres du

haut savoir. Selon Mgr. L. Eijo y Garay.”” c’est a Rome méme que lec

est verisimile tam summum bonum in entibus esse tantum occasionatum. scilicet
propter minus bonum, ete. Pour ce motif, Mgr Eijo v Garay. art. cit., p. 217, écrit:
“No hav duda que la mente de Lulio aparece va excelentemente dispuesta para
prescindir de la redencién como finalidad principal de la Encarnacién™. ete.

63 C. 2, par. 10. Obres. 1935, XVITI. 445.449: De divina gloria.— Die ac nocte
in maxima meditatione sum quaerens nbi cit summa creatura a Deo summe intel-
ligibilis, amabilis et memorabilis? FEt responsum mihi datum est quod est in
divina gloria. ut ipsa gloria ita magnum actum haheat gloriandi obiective et
subiective. sicul intellectus intelligendi. voluntas volendi. et memoria recolendi,
cum ipsa gloria sit ita causa efficiens et finalis in creando, sicut divinus intellectus,
divina voluntas, et divina memoria. Per talem autem modum non potest esse
summa creatura in divina gloria nisi it coniuncta cum ipsa. quare ratione
coniunccionis generatur summitas et sublimitas. Est ergo divina Incarnatio quam
inquirimus, ratione cuius totum universum exaltatum est, quare Christi humanitas
pars est universi: propter quam partem Deus partissipat naturaliter cum omnibus
creaturis sicut partissipat cum eisdem.— Tes textes du De compendiosa contem-
platione ont été signalés pour la premiere fois par le P. Platzeck, art. cit, p. 315,
note 341.

8 Vindiciae Lullianae. 1.2. ¢. 17. n. 3. Avignon 1778, TI. p. 359-361: “Adeo
trita est Lullii doctrina quod Jesus Christus sit finis totius mundi quod nullus fere
sit liber in quo hoc non proponatur”.

65 Cf. P. Jean-Baptiste du Petit-Bornand., O.F.M.Cap., Essai sur la primauté
de Notre Seigneur Jésus-Christ, Lyon-Paris 1900, c. 4, p. 58.72.

66 H. Gouhier, La philosophie de Malebranche et son expérience religieuse,
Paris 1926, c. 1, sect. 2, p. 22-28.

87 Art. cit, p. 217.218,

11
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Docteur Illuminé aurait adhéré pour la premiere fois a la these de
I'Incarnation raison et cause finale de 'univers. Jusque la, sa théologie
se résumait ainsi: I'Incarnation pour la Rédemption; maintenant elle
se formule dans les perspectives des Epitres pauliniennes qui réservent
un réle cosmique de premier plan au Christ Jésus: la création pour
P'Incarnation. L’opuscule, Els cent noms de Deu, rédigé dans la Ville
Eternelle vers 1285."* en fournit la preuve péremptoire. Ce poéme
affirme en effet, au moins a quatre reprises, la thése qui sera désor-
mais celle de Raymond Lulle. “Jésus est 'Homme-Dieu pour que le
Seigneur participe a tout ce qu’il a créé.”” — C’est principalement pour
Toi, 6 Christ, qu’existe le monde créé du néant et pour ton hon-
neur.”” — Dieu a tout créé pour étre connu., aimé et sans cesse étre
présent a la mémoire et pour quun Homme soit Dieu dans le
monde.” — Dieu a disposé de tout I'univers pour s’incarner”:” Dios
ha ordenado el mundo para encarnarse. De toute évidence, tout est
neuf dans ces textes poétiques, hauts en couleurs et sonores.

Ce poéme. que Raymond Lulle désirait voir psalmodier par les
chrétiens “comme les Sarrasins chantent 1’Alcoran dans leurs mos-
quées” et qui existe en manuscrit sous forme d’heures canoniales,
marque-t-il vraiment un début? Ces tercets de trois mille vers ne
chanteraient-ils pas plutét une doctrine acquise antérieurement ou
parallélement par une enquéte théologique plus poussée que les médi-
tations du Libre de Contemplacio? L’hypotheése est plausible, car
d’ordinaire Dinspiration lyrique ne découvre pas les synthéses théolo-
giques. mais les diffuse par le rythme ou la liturgic. A la suite de
Pasqual. en effet, le R.P. Platzeck, O.F.M.” a signalé un texte impor-

74

tant du Compendium artis demonstrativae,”™ qui a trait au probléeme

6% Obres, XIX, p. 75-170. Selon M. Salvador Galmes, I’écrit serait plutot de
la fin de 1292. Cf. Noticies preliminars, p. XXVILI.-XXXII.

5% Cent noms, c. 33, n. 2, Obres, XIX, p. 110.

0 C. 33, n. 6, XIX, p. 110.

1 C. 34, n. 5, XIX, p. 111.

2 (.42, n. 5, XIX, p. 118: “Ha Deus ordenat lo mon per so que s’encarnas
e que la carn que prés en orde trobas ab lo qual orde a gloria nos menas”.
Cf. ¢. 94, n. 2, XIX, p. 163: “Crea Deus lo mon per aquella Humanitat que pres,
ab lo qual ha procurat com sia molt servit conegut e amat”. C. 66, n. 10, XIX, 139:
Si Deus no agues presa humanitat, no fora lausat en majoritat de amor emfre
causant e causat.— C. 78, n. 3 et 9, p. 149, ¢. 99, n. 4, XIX, 168.

73 Art. cit., p. 306.

74 Dist. 2, reg. 1, éd. Mayence, III, 77b-78b.
12
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de I'Incarnation. Ou le traité a-t-il été écrit et a quelle date? On ne
le sait trop, mais M. Allison-Peers place sa rédaction a Montpellier

vers 1283,° peu apres I'édition de I'Ars demonstrativa.™

Ce passage
du Compendium est déja un modele de cette démonstration par analo-
gies paralleles (per aequiparantiam) qu’a inventée Raymond Lulle.
II faut toute la subtilité dialectique du R.P. Platzeck pour I'entendre
approximativement. En termes trés dépouillés, ce raisonnement peut
se résumer ainsi: En Dieu, il y a Dactio ad intra et T'actio ad extra.
Pour que lactivité extérieure — ad extra — soit marquée de la plus
grande ressemblance possible — en unité, puissance, bonté et infinité —
avee lactivité intérieure — ad intra — qui s’achéve parfaite dans la
production du Verbe, image du Pére, il faut que Dieu crée au dehors
et s'unisse la plus haute image qui se puisse concevoir de son Etre.
Voici donc au premier terme de son agir, I’homme idéal, 'Homme-
Dieu qui s’achéve dans la personne du Verbe. S’il n’en était pas ainsi,
si le Christ n’était pas posé de ce chef, les dignités divines se révéle-
raient déficientes, imparfaites: Sic deficeret magnitudo bonitatis, etc.;
elles n’agiraient point selon tout leur déploiement. Le terme le plus
élevé de l'opération divine, I'Effectus superlativus, ne serait pas pro-
duit. Ces conséquences manifestes sont impensables, contradictoires et
opposées a la perfection des dignités en Dieu. Par contre, les exigences
rationnelles sont satisfaites, si le Verbe, image intérieure, fait de
I’homme, similitude créé de 1’Altissime. I'Homme-Dieu. en 1’assumant
dans la gloire de I'union personnelle.”

> Cf. Ramon Lull, p. 155-156.

76 Rédigé a Montpellier, ef. Ibid. p. 154-155.
77 Compendium, éd. cit. 77b-78b: Post modum vero considerans E (= summam
perfectionem et nobilitatem extrinseci ipsius A —id est Dei et dignitatum ejus)
ratione ipsius A, videlicet ratione magnitudinis operandi extrinseci in bonitate,
magnitudine, etc.—ut ejus operatio extrinseca habeat majorem similitudinem
bonitatis, ete. quam possit recipere ab ejus operatione intrinseca — sicut major
similitudo operationis, (uam sensatum possit recipere ab operatione intrinseca
animae rationalis hominis, est in hoe quod rationativum, rationando suum ratio-
nabile propinquum et in eodem per consequens rationabile remotum, videlicet
sensatum, induit ipsum rationabile remotum in rationabili propinquo de tota anima
rationali tanquam de forma et fit homo, et sic de aliis inferioribus, ut dictum
est —tunc considerat ipsum E quod A ratione suae summae bonitatis, magnitu-
dinis, ete. operationis extrinsecae de omnibus creatis trahit unam summam suam
similitudinem tanquam finem omnium creatorum; summa vero ejus similitudo et
imago est homo inter caetera creata quae non sunt homo, ut dictum est; et adhuc

13
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Cette argumentation, fine fleur de Toptimisme profond de la
pensée chrétienne au moyen age, de saint Anselme a saint Bonaven-
ture, est classique chez Raymond Lulle. Certes, il ne déclare pas expli-
citement dans le Compendium artis que I'Incarnation est la fin et le
complément de la création entiére, mais il voit déja en elle le premier
effet, le terme obligé, nécessaire de V’action de Dieu ad extra. 11 me
semble qu’il ne faut pas sous-estimer la portée théologique et histori-
que de ce texte, car c’est justement dans un ouvrage qui suit de treés
pres le Compendium et qui a été rédigé également 2 Montpellier: les
Quaestiones per artem demonstrativam seu inventivam solubiles,”™ que
Raymond Lulle soutient et développe largement la proposition suivan-
te: Notre Rédemption n’a pas été la fin principale de I'Incarnation,
mais la manifestation de Dieu et la révélation de son amour. I'Incar-

nation est I'intention primaire de la Trinité dans toutes ses oeuvres.”

super omnes homines creavit unum Hominem ad suam imaginem et similitudinem,
quem tanquam deificabile remotum deificat in deificabili propinquo (scilicet in
Verbo) qui deificabilis propinquus est eadem natura divina, cum suo deificativo
—ita quod sicut sensum et anima rationalis sunt unus homo scilicet unum homini-
ficativum. sic unum hominificatum et Deus sint unum suppositum, quod dicimus
Christum de Deo et Homine constituto. — Et haee est major influentia et refluentia
[= emanatio et reductio selon Nicolas de Cuse] operationis extrinsecae quae possit
esse, quod Deificativus, qui est Pater. snum proprinum deificativum. qui est Filius,
videlicet ipsa infinita et aeterna similitudo Patris existens eadem natura divina,
cum Patre influeret ad deificandum ipsa. majorem similitudinem Dei exteriorem
qui est homo — ut de similitudine interiori. qnae est ipse Deus. et de similitudine
exteriori. quae est homo, sit unus Deus-Homo — aliter non continuaretur linea
de gradu in gradum ab infimo, ultra quod non est realis descensns usque ad illud
summum ultra quod impossibilis est ascensus, ac etiam ipse participans cum omni-
bus creaturis per ejus praesentiam non participaret cum eis per unionem suae
naturae cum naturis omnium earum. et sic deficeret magnitudo bonitatis. ete.,
divinae operationis extrinsecae et creatura esset magis deificabilis quam Deus
deificativus creatura et plus entis et realitati= importaret vel significaret imago et
similitudo ipsius divinae operationis extrinsecae quam ipsa res imaginata et similata,
videlicet ipsa operatio ac etiam figura et imago alicujus esset producta de aliquo
summe conveniente, quod esset nihil, ac se verbo intellectus et imaginatione artificis
esset producta artificialis figura ita quod nunquam verbum fuisset ipsum verbum
cujus artificialis ipsa figura est similitudo extra impressza et unde producta est, quod
est contradictio manifesta: et sic praedicta impossibilia et multa alia sequerentur,
nisi creatura esset Deus, ut praedictum est.— Sur les rapports de R. Lulle et de
Nicolas de Cuse a ce sujet, cf. Platzeck, art. cit., p. 318-319.

78 Cf. Longpré, art. cit., col. 1093; Allison-Peers, R. Lull, p. 224.

® P. Samuel d’Algaida, art. cit., p. 181.183, reproduit la question entiére,

14
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Une fois conquis par la poésie et la dialectique a la thése de I'In-
carnation premier objet des décrets divins et cause supréme de finalité
et d’ordre, Raymond Lulle se hata de I'inscrire dans son apologétique
missionnaire et sa théologie mariale. 11 s’était en effet rangé a ce
sentiment avec cette conviction ardente qui lui fit écrire dans son
céleébre livre de controverse: Disputatio Raymundi christiani et Hamar
saraceni (1306-1308) ces lignes qui étonneraient un théologien de ten-
dances opposées:*® “Sans 1'Incarnation. Dieu n’aurait pu se disposer
a créer le monde, car I'univers est fini et a débuté dans le temps — pas
plus que P’espoir de gagner un florin puisse étre un motif suffisant de
construire un navire qui cottera mille mares”. Il n’entre pas dans
notre sujet d’analyser les démonstrations qui se lisent dans la Dispute
du fidéle et de Uinfidéle™ et les Questions résolues par Uart démons-
tratif et inventif, ou de recenser tous les textes qui se rencontrent sous
la plume du “Procureur des Infidéles”, depuis le livret poétique: Els
cent noms de Deu jusqu’au De majori agentia Dei, composé a Montpel-
lier en 1308.%2 ou a la Compendiosa contemplacio.,*® qui date de 1313.
I1 faudrait un volume de grand format. Il suffit 2 notre but de marquer
par quelques textes de choix que le Docteur Illuminé a finalement et

Quaest. 29, éd. Mayence. 1722. TV, 50: notahle est le passage suivant: “Deus propter
magnitudinem et honitatem ete. creationis creavit nos ad se ipsum principaliter,
non autem principaliter ad nosmetipsos ut nostra creatio esset in majoritate boni-
tatis, etc.: eodem modo Deus assumendo carnem principaliter creavit ad se ipsum
illum Hominem quem assumpsit et hoc in tantum principaliter quod, ratione prin-
cipalitatis finis, uniens eum in se ipso univit eum ad se ipsum, quare manifeste
sequitur quod Deus propter se principaliter sit incarnatus. Unde manifeste seque-
retur, si ipse esset incarnatus principaliter propter nos, quod ratione majoris et
principalioris finis creaverit nos ad nosmetipsos: et sic ipsa conjunctio sive unio
deitatis et humanitatis est in majoritate et minoritate, in minoritate et in majori-
tate, quod est impossibile, et contra conditionem medii Dei et hominum, quia
contra principium et finem illius medii: quare sequitur quod principalior finis
Incarnationis fuerit ostensio et dilectio Dei quam nostra redemptio. etc. — Nostra
redemptio non fuit principalis finis incarnationis, sed ostensio et dilectio Dei, etc.”

80 D’aprés Mgr Eijo v Garay, art. cit., p. 218. Sur cet écrit, Golubovich, O.F.M.,
Biblioteca bio-bibliografica della Terra Santa, Quaracchi 1906, I, p. 383-385.

81 Ferit rédigé & Paris vers 1288/1289. Cf. Longpré, art. cit. col. 1097.

82  Cf. Longpré, art. cit, col. 1099. Eijo v Garay, art. cit., p. 226-227. note 84.
L’opuscule a été édité par le P. Barth. Xiberta, O0.Carm., dans les Miscellanea
Lulliana, Barcelona 1935, p. 147.

83 Dist. 2, dans Obres, XVIII, 445-449. Le texte en est reproduit dans la note 63.
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définitivement adopté la thése de la Primauté absolue du Christ (et
de la Bienheureuse Vierge Marie), en toute indépendance de la pré-
vision de la chute originelle ou de la Rédemption.

Voici d’abord D’enseignement des Questions résolues par UArt
démonstratif ou inventif. Dans cet ouvrage, I'apologiste de Mallorca
pose la question de la maniére suivante: Utrum in Incarnatione Dei
fuerit principalis divina ostensio et dilectio vel nostra redemptio?®
La réponse est explicite. La Rédemption n’est pas au tout premier
rang des intentions divines: elle ne conditionne pas le décret qui
concerne I'Homme-Dieu. Neuf raisonnements subtils le démontrent
solidement. Le Christ est certes la fin de I'univers — theése plus
entrevue qu’affirmée ici — mais de toute évidence, — ce que Raymond
Lulle entend directement établir, — il n’exerce cette fonction qu’en
dépendance de la fin plus générale et absolument ultime que se pro-
pose Dieu dans toutes ses oeuvres et qui est sa gloire par la manifes-
tation de sa dilection et de sa bonté. Relevons quelques brefs énoncés:
In Incarnatione Dei principalior fuerit divina ostensio et dilectio quam
nostra redemptio. — Ratione majoritatis finis sequitur quod Deus
principaliter fuerit incarnatus propter divinam ostensionem et dilec-
tionem, non autem principaliter propter nostram recreationem. —
Nostra recreatio est per secundam intentionem et Incarnatio Dei per
primam. Toute la question 29 est dans ce sens. Selon la Disputatio
fidelis et infidelis,*® Dieu décréte 'Incarnation du Verbe en premier
lieu et pour elle-méme, non pas précisément pour se révéler et se
manifester dans son amour, mais pour étre aimé de la maniere la plus

haute possible, hommage que seul 'Homme-Dieu peut rendre par-

81 Quaest. 29, éd. Mayence, IV, 50. Cf. P. Samuel d’Algaida, art. cit.,, p. 181-183.

85 Pars 4, n. 16, éd. Mayence, TV, 31-32. Manifestum est quod principalius
fuerit Deo quod sit incarnatus propter Humanitatem quam habet sibi unitam
quam propter aliam communem humanam naturam vel etiam propter restaura-
tionem humanae naturae, quia cum illa Humanitas sit unita Deo et nobilior et
potentior et sapientior quam reliqua natura omnium; aliter Deus magis diligeret
id quod est remotum quam id quod est propinquum sibi et per magis aliud a se
ipso quam se ipsum, quod est impossibile. Ergo Deus fuit incarnatus propter
Humanitatem quam habuit unitam sibi, et sic non valet quod dixisti contra hoc.
Sed adhuc est alius principalissimus finis et ultra istum non est quaerendus finis,
videlicet propter Deitatem. Omnia quaecumque Deus facit, fecit et faciet, princi-
palissime sunt propter se ipsum, cum non tantum diligat nec possit alium diligere
quantum se ipsum, ete. Cf. P. Samuel d’Algaida, art. cit., p. 170-171, 164, etc.
Mgr Eijo y Garay, art. cit,, p. 219-220.
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faitement. Toujours, d’apres le livre des Proverbes, 16, 4, le Tres-Haut
agit dans cette intention souveraine d’amour envers lui. Cette argu-
mentation n’est pas sans quelque analogie avec la démonstration de

Duns Scot. Raymond Lulle la reprendra dans son ouvrage, le De

6

articulis fidei catholicae,”® rédigé a Anagni et présenté a Boniface VIII

en 1296. Avec le Libre de Santa Maria,”" tout embaumé de mystiques
effusions, la théologie de Raymond Lulle progresse nettement. “La
nature de Jésus-Christ, s’écrie-t-il,** est plus haute et plus noble que
toutes les autres créatures, car elle est la fin, le commencement et le
complément de tous les étres; tout ce que Dieu a créé, il I'a fait pour
se vetir de la nature humaine qui est née de Notre-Dame”. Avec ce
sens profond de la finalité de I'Incarnation, le “Procureur des Infide-

2

les” écarte dans I’Arbre de sciencia,” la these que la Vierge aurait été

%6 Munich, Bibl. d’Etat, lat. 10.504, dist.: De Incarnatione, f. 9a-12a: Rubr.:
Quoniam Deus factus est homo, magis dilectus est et intellectus quam si se hominem
non fecisset. — Ratio hujus est quia Christus sit Homo magis diligit et intellexit
divinam essentiam et naturam et actus divinarum dignitatum quam omnes angeli
et animae sanctorum et plus quam omnes homines, qui sunt, fuerunt et erunt in
hoc mundo et hoc est propter conjunctionem divinae naturae et humanae in Christo,
qui est Deus-Homo et Deus potest illum hominem Christum plus amare et illa
quae propter ipsum facta sunt quam si Deus se hominem non fecisset: unde, cum
de natura et proprietate divinae voluntatis sit magis diligere id per quod plus
potest intelligi, recoli et intelligi, et per quod ipse potest plus diligere, oportet
quod divina voluntas diligat Incarnationem Dei et ad hoc concurrunt omnes divinae
dignitates et si divina voluntas velit incarnationem et aliae dignitates ipsam
requirunt, oportet quod ipsa Incarnatio sit.

5T Obres, X, p. 1-288.

85 C.7,n. 3, X, p. 63. Cf. ¢. 13, n. 2, p. 100; c. 18, n. 4, p. 134: Nostra Dona
es dona donant senyoratge, car totes quantes dones son ni scran ni foren, son
dones per rao de nostra Dona; que si nostra Dona no fos ja Deus no fore home,
e si Deus no fos home ja no creara lo mon, com sia aco que per ¢o que fos Deus
home lo mon haja creat. — C. 22, n. 3, p. 165: Car la humanitat de nostre Senyor
Deu Jesu Christ es compliment e fi de totes creatures...; Tot ho ha creat a gloria
e a honor d’aquella humanitat e tot ho ha proporcionat e ordonat a aquella huma-
nitat; ete.

%9 Cap.: Del arbre exemplifical, sect. XII, Obres, XII, p. 442-443: “Recontas
que un monge havia pres en costuma que loava nostra Dona, a la qual deia que
ella era mare de recreacio per co que son Fill recobras lo fruyt del mon, lo qual
havia perdut per peccat original. E per aco deia a nostra Dona que ella era obligada
a pregar son Fill per los peccadors [car si peccadors no fossen]|, ella no fora mare
de Deu. Longament estec lo monge en aytal oracio. Esdevenc se una nit, com los
monges hagren dites matines e foren exits de la esgleya, el monge venc al altar
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prédestinée a la maternité divine a cause du péché. Ce sentiment ne
I’honore point mais 'offense au plus intime de son Coeur. Tous ces
thémes ont trouvé dans le Libre de Deu et de Jhesucrist’ et dans le
Liber clericorum™ leurs formules définitives, ainsi que le reconnais-
sent historiens et théologiens. Les textes les plus remarquables du
premier de ces ouvrages ne peuvent quétre indiqués dans le présent
essai. Qu’il suffise de citer ici seulement les lignes suivantes, destinées
aux clercs:"* Presbyter significat Christum in quo clauditur ordo
creaturarum. Creavit autem Deus universum et ea omnia quae in ipso
sunt ut Ipsum exaltaret, se hominem faciendo, quia aliter non potuit
universum exaltari. Nam cum homo sit omnis creatura quae extra
Deum est, erit Christus, Deus-Homo, omnium creaturarum et conse-
quenter totius universi exaltatio. Itaque creationis universi finis fuit
ut Deus se faceret hominem, quo nullus altior creationis universi finis
esse potuit, quoniam divina bonitas non magis bonificare actum suum
potuit et ad finem ordinare quantum fecit in Christo, Deo et homine.

Il ne saurait donc étre contesté qu’une évolution notable se soit
produite dans la pensée de Raymond Lulle. Progressivement il s’est
rallié a la these qui ne fait point dépendre causalement I'Incarnation
de la Rédemption mais place le Christ Jésus comme le terme premier
et direct des décrets divins et la raison d’étre finale et exemplaire de

T'univers.

D’ou vient cette orientation nouvelle dans la christologie de

a pregar nostra Dona axi com havia acostumat, e viu nostra Dona qui era a 'altar e
plorava dient aquestes paraules: Aquells qui dien que peccat sia occasio del meu
honrament, me dien gran vilania, car peccat no pot esser occasio de negun bé, car
si ho fos, no fora occasio de mal; e aquells dien de mi gran laor qui dien que
yo so mare de Deu per co car Deus vole esser home, e yo a aytals homens so
obligada a pregar mon Fill, pus que per ells son molt loada; e a quells qui dien
que yo no fora mare de Deu si no fos peccat, dien que lo fruyt de ma maternitat
no es mon fill Jesu Christ, enans ho es peccat: e per aco no saben ¢o que l’ente-
niment dix a la voluntat”, ete. Cf. Del arbre apostolical, sect. 6, XII, p. 221-273,
surtout n. 29, XII, p. 230-231; Del arbre exemplifical, sect. 2, n. 13, XII, p. 365,
sect. 3, n. 13, XII, p. 383-384. Cf. p. 389, 428; et Obres. XIII, p. 25, 375, 505, etc.

90 Ed. Mayence, VIII. Le texte catalan a été édité par Rossello, Obras,
p. 271-371.

91 Ed. Palma, Obres, I, p. 295ss.

92

2 Liber clericorum, c. 29, p. 343, Cité par Samuel ab Algaida, art. cit.,
p. 164-165.
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Raymond Lulle? La question est demeurée jusqu’ici sans réponse,
malgré les recherches de Mgr Eijo y Garay.™

il n’est pas exclu d’abord que le Docteur Illuminé ait été amené
a renverser ses positions christologiques par ses rétlexions personnelles.
La logique interne de son Art universel'' le conduisait a accorder
toujours le plus a Dieu dans son agir intérieur et extérieur, ainsi que
Iexigeait la dialectique des dignités divines. Elle I'amenait également
a distinguer, de plus en plus explicitement intention premiere et
intention seconde dans les vouloirs divins et a réserver la primauté a
ce que Dieu souhait d’abord au premier plan. Clest cette exigence
profonde de son systeme, tres étroitement lié — d’accord avec sa piété
lyrique et optimiste — qui le portait a voir dans le Christ (et la Vierge)
des ses premiers écrits, le chef d’oeuvre de Dieu et la raison finale,
sous Dieu et en Dieu, de l'univers — conditionnellement sans doute
et en dépendance de la chute de I'’humanité, mais terme glorieux quand
méme vers qui tout était préordonné. 1l est en effet logique qu'un
théologien, tres attentif a méditer sur les excellences du Christ et a
reconnaitre sa seigneurie et sa médiation universelle, soit conduit
a voir en lui le Summum Opus, décrété pour lui-méme en raison de
ses prééminences, et a relier 'univers a lui comme a sa fin et 2 son
complément. Le Docteur Séraphique, saint Bonaventure, en fournit
lui-méme la preuve. 1l fut forcé de limiter notablement sa these de
I'Incarnation ordonnée a la Rédemption,” lorsqu’il vint a se demander
qui des deux était I'objet premier des amours de Dieu: l'univers ou le
Christ.”® De toute évidence, déclare saint Bonaventure, le Christ Jésus
I'emporte en dignité sur le genre humain et l'univers, excedit quasi
improportionaliter. Par suite, il est exclu que le genre humain, plus
précisément la rédemption universelle — d’ordre bien inférieur au
Christ en sa qualité de Fils de Dieu — soit la cause finale de I'Incar-
nation, au sens spécifique du terme, et sa raison déterminante: Non
fuit ratio finaliter movens; elle ne tient que le réle de raison induc-
tive, ratio quodam modo inducens. Le Christ n’est done pas ordonné

a nous, mais nous, nous le sommes a Lui. Lui est la fin, mais non point

Voir plus haut, la note 5.

“1 Art demostrativa. Obres, XVI, Mallorca 1932, p. 7-288.

9 II Sent., d. 1, a. 2, q. 2, sub respondec (Quaracchi, ITI, 23.25).

Utrum Deus magis dilexerit genus humanum quam Christum, III Sent.,
d. 32, a. unic., q. 5.— Voir surtout ad 2 (I1I, 706). On en trouvera le texte a la
note 62.
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I'univers ni la rémission des péchés: Non enim Christus ad nos fina-
liter ordinatur... 1l n’existe pas en dépendance des membres de son
Corps Mystique, mais, a I'opposé, ces derniers se rapportent a Celui
qui en est la Téte. Ainsi saint Bonaventure réussit a conserver au
Christ, en raison de sa prééminence comme Verbe Incarné. sa fonction
de cause finale dans I’économie divine et se refuse a faire dépendre,
en toute rigueur métaphysique, I'Incarnation de la Rédemption, tout
en maintenant son ordonnance a la rémission du péché original. II est
ainsi plausible que Raymond Lulle ait été amené par étapes, a la suite
de ses méditations sur les implications logiques de sa pensée, a poser
le Christ comme le Premier de la création, en qui tout 'univers trouve
sa consistance.

I1 est également tres probable que le “Procureur des Infideles” ait

connu I’évolution de la christologie franciscaine — au cours de la
seconde moitié du Xlille siecle — qui allait s’achever dans la synthése

grandiose de Duns Scot.

Depuis le XIlIe siccle, en effet, le probleme de la Primauté absolue
de Jésus-Christ était agité avec insistance dans les écoles monastiques
et les universités. Rupert de Deutz, O.S5.B. (7 1135) d’abord partisan,
semble-t-il, de la these qui subordonnait I'Incarnation du Verbe a la
Rédemption,”” s’était rangé finalement au sentiment contraire. Le
fondateur de I'Ecole franciscaine d’Oxford, Robert Grossetéte, futur
évéque de Lincoln, avait a son tour affirmé la Primauté inconditionnée
du Christ dans son gran traité apologétique: De cessatione legalium,
encore partiellement inédit. Ses écrits étaient déposés au Studium des
Fréres Mineurs d’Oxford. Tous les maitres franciscains, d’Alexandre
de Hales a Pierre de Candie, connurent donc, d'une maniere ou l'autre,
ga dissertation magistrale, pius d’un sans doute directement, tel saint

Bonaventure lui-méme. Robert Grossetéte enseignait que I’Incarnation
g q

97 (’est surtout dans ses oeuvres liturgiques que Rupert lie I'Incarnation a

la Rédemption: voir par exemple: De divinis officiis, ¢. 2 (PL 170, 153-156) ; De
Trinitate et operibus eius libri XLII: Liber in Danielem, ¢. 19 (PL 167, 1522-1524) ;
Meditatio mortis, 1. 2, ¢. 8 (PL 170, 386-388).— Il expose la thése contraire surtout
dans le De gloria et honore Dei, 1. 13 (PL 168, 1613-1634).

9% On trouvera les extraits concernant notre sujet dans Dominic J. Unger,
0.F.M.Cap., Robert Grosseteste Bishop of Lincoln (1235-1253), On the Reasons of
the Incarnation, dans [I'ranciscan Studies, 16(1956)3-18. Au De cessatione legalium,
il faut ajouter le sermon Exiit edictum; ibid., 18-23, qui reprend et résume plu-

sieurs des arguments de l'opuscule précédent.
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ne trouvait pas sa raison adéquate dans la Rédemption, mais qu’elle
velevait d’autres motifs, 'excellence du Christ, la gloire du Verbe
Incarné, la perfection de 'univers, 'exaltation de la grace et de la
béatitude. A son avis, le Christ était le premier terme des intentions
divines. La théologie du Corps Mystique ne pouvait s’édifier selon les
dimensions que lui fixent les Epitres de saint Paul, qu’en fonction de
cette Primauté. La rationabilité des vouloirs divins ne s’expliquait pas
dans I’hypothése opposée, comme devait 'affirmer plus tard Duns

It

Scot.™

La these grandiose de Robert Grossetéte ne regut point I'appui
unanime de I'Ecole franciscaine, tres attachée a I'augustinisme théolo-
gique systématisé par saint Anselme dans le Cur Deus Homo.'*" Si
Alexandre de Hales'" et Eudes de Rosny'’* lui parurent largement

104

favorables, Eudes Rigaud'’® et saint Bonaventure'’' refuserent d’y

souscrire — Eudes Rigaud non sans raideur, alors que saint Bonaven-
ture marquait une haute déférence envers la syntheése de Robert Gros-
setéte et nuancait son adhésion a la théorie de I'Incarnation rédemp-
trice. Apres le Séraphique Docteur, Pierre Olivi'® et Richard de

99 Ox., 111, d. 7, q. 3, n. 3 (Opera, Vives, XIV, 356).

100 PL 158, 339-431.

101 Symma theol, 111, q. 2, tit. 2 (éd. Quaracchi, IV, 41-42).

102 JII Sent., Ms. Troyes, Bibl. de la ville, 1245, f. 146d-147a: Sine praejudicio
concedimus quod etiam si non fuisset lapsa humana natura, adhuc esset conve-
nientia ad incarnationem, etsi non necessitas qualis modo est, secundum quod innuit
Bernardus super Joanem... Praeterea, si Christus non esset Deus et homo non
esset caput Ecclesiae in conformitate substantiae et naturae... Item, nisi Deus factus
fuisset homo, non esset triplex finis rerum: finis intra ut homo, finis extra ut Deus,
finis partim extra, partim intra et Christus, Deus et homo. Item, sacramentum ma-
trimonii quod fuit institutum in paradiso ante lapsum non esset penitus signum
proportionale nisi Deus uniret Ecclesiam in conformitate substantiae et naturae
quod non fieret nisi Deus esset homo. Propter hoc igitur et consimilia conveniens
fuit Deum incarnari, lapsu etiam circumscripto.

103 JII Sent., d. 21: texte dans J. M. Bissen, O.F.M., De motivo Incarnationis
disquisitio historico-dogmatica, dans Antonianum, 7(1932)334-336.

104 JII Sent., d. 1, a. 2, q. 2. Respondeo (III, 23-25).

105 Expositio in Cantico Canticorum, c. 8, v. 6: ... Et tunc ibi fuit causaliter
mortua omnis anima, vel Ecclesia a Christo regenda. Et ideo Deus pro illo peccato
tunc ordinavit Christum in ligno crucifigendum, et pro tunc quantum ad Dei
praedestinantis propositum, adfuit ibi tune crux Christi et suscitatio omnis eccle-
siae electorum. — Bonelli, Supplementum ad S. Bonaventurae opera omnia.
Tridenti 1772, I, n. 333, col. 264.
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Mediavilla'®® subordonnérent également I’incarnation a la Rédemption
g p

par la Croix — ainsi que d’autres maitres moins connus, tels Hugues

et Nicolas d’Occam.'” Clest

aussi 4 ce sentiment que se rallie le c¢élebre Jean Pecham, maitre a

107 105

de Périgueux,'” Thomas de Bungey

Paris et Lecteur au Sacré Palais, puis archevéque de Cantorbéry (1279).
Il serait en effet inexact de le ranger parmi les précurseurs de Duns
Scot et de Guillaume de Ware,''” car il se limite a exposer les deux
theses, sans se prononcer, dans un de ses Quodlibets,''' et soutient
dans son Quodlibet Romanum''* que les élus en général ont été pré-
destinés a l'occasion de la chute des anges pour combler le vide
des hiérarchies célestes —— ce qu'Honorius d’Autun'’ et Duns
Scot''* refusent d’admettre, comme incompatible avece la these de la
Primauté absolue et non conditionnelle de Jésus-Christ. 11 convient
toutefois de signaler le détail historique que transmet Pecham. De

son temps, le probleme se posait en fonction de la prédestination du

1os JII Sent., d. 1, a. 2, q. 4. Cf. Ms. Washington, Holy Name College 83, f. 4d.

w7 11 Sent., d. 1. Ms. Florence, Bibl. Nat. Conv. sopp. G. 5.858.

105 (Cf. Assise, Bibl, communale, Ms. 158, q. 89. Cf. Henquinet, O.F.M., Des-
criptio codicis 158 Assisii in Bibliotheca communali, dans Archivum Franc. Hist.,
24(1931) 221.

10v JII Sent., d. 1, q. 3. MS. Vatican Lat. Ottob. 623, f. 105d.

110 JII Sent., d. 1. Ms. Oxford, Merton College, 103, f. 145r-146v.

1 Quaestiones  quodlibetales, q. 2: Quaeritur utrum Christus fuisset incar-
natus si homo non peccasset. Ms. Florence, Laur., Plut. 17, sin 8, f. 74a-b. Texte
dans Victorin Doucet, O.F.M., Notulue bibliographicae de quibusdam operibus
Fr. Joannis Pecham, dans Antonianum, 8(1933)450-451.

1z Ed. F. Delorme, O.F.M., Romae 1938 (Spicilegium Pontificii Athenaei An-
toniani, 1), p. 50-51: “Assumuntur igitur homines ad restaurationem illius [ange-
lorum| ruinae... Assumuntur igitur ad ruinam angelicam restaurandam et ad
praedestinatorum omnium numerum consummandum.

113 Voir par exemple: Libellus octo quaestionum, c. 1. (PL 172, 1186). Le
texte de Migne est trés fautif. Il faut Putiliser avec précaution.

4 Dico tamen sine praeiudicio alicuius quod nullius praedestinatio videtur
fuisse occasionata ex culpa priori, ita quod non fuit praedestinatio hominum propter
ruinam angelorum nec Christus propter ruinam hominis. — Rep. Par., selon
Ms. Barcelone, Ripoll 53, f. 21¢-22¢, Texte reproduit par E. Longpré, La Primauté
de Jésus-Christ d’apres le B. Duns Scot. Texte inédit du Ms. Ripoll 53, dans
Studi Francescani, 30(1933)222. — Pour la suite, voir Ox., 111, d. 7, q. 3, n. 3:
Utrum Christus praedestinatus sit esse Filius Dei... Sed hic sunt duo dubia: Primum
utrum  ista praedestinatio praeexigat necessario lapsum naturae  humanae...

(XIV, 355).
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Christ — de la maniére justement dont I'aborde Duns Scot et dans la
suite Vapétre de ’Andalousie, le B. Jean d’Avila.’’> I’[ncarnation du
Verbe est de toutes les prédestinations divines la plus sublime; il
parait donc juste d’affirmer qu’elle est décrétée pour elle-méme et
non point a 'occasion de la faute d’Adam: Cum praedestinatio Christi
sit altissima cmnium  praedestinationum, videtur quod sit per se
intenta...''’ Proposer la question dans cette perspective, c’était s’enga-
ger dans la voie qu’allait choisir Duns Scot. Mais Jean Pecham
s’interdit de prendre position et s’infléchit méme en sens opposé, sans
doute par fidélité a saint Bonaventure et a saint Anselme. Quant a son
disciple, Roger Marston, maitre a Paris et a Oxford, il se prononga
en faveur de la these de I'Incarnation rédemptrice,''’” mais non sans
un vif regret, car il savait parfaitement qu’il s'opposait a Robert Gros-
setéte pour lequel il professait la plus haute vénération.

Malgré lautorité prépondérante de saint Bonaventure dans les
Studia des Freres Mineurs au Xllle siecle, des maitres franciscains
néanmoins n’hésiterent pas a se détacher de sa doctrine dans ce pro-
bléme de si haut intérét. Apres 1270, sous l'influence lointaine de
Robert Grossetéte, un courant nouveau se dessine avec le Cardinal
Matthieu d’Aquasparta (7 1302), Jean de Murrho et fréere Ubertin de
Casale — tous trois étudiants a I'Université de Paris.

Le cardinal Matthieu d’Aquasparta — le plus grand des disciples

de saint Bonaventure — se prononce, le premier, tres explicitement

115 Sur cet auteur, consulter Jean Gautier, P.S.S., Jean (Bienheureux) d’Avila,

dans Catholicisme, t. 6, col. 417-419.

116 Jean Pecham, Quaest. Quodl., q. 2. Cf. Doucet, art. cit, p. 451.

YT Quodl. 11, q. 5: Utrum Filius Dei incarnatus fuisset si homo non peccasset...
Respondeo. Sacri doctores antiqui, studiose in hanc quaestionem laborantes, per-
suasiones pulcras et plurimas adduxerunt quibus conati sunt ostendere Dei Filium
incarnandum fuisse, lapso hominis circumscripto. — Et primo persuadent hoc a
parte divinae bonitatis... Secundo declaratur illud ex parte perfectionis universi et
connexionis... Tertius modus hoc idem probandi est per naturam adoptionis humani
generis per Dei Filium incarnatum... Sacramentum etiam matrimonii fuit signum
conjunctionis Christi et Ecclesiae... Hujusmodi rationibus innituntur opinantes
Deum incarnandum licet non peccasset homo. Quod tamen an verum sit, ignorare
me scio nihilque super hoc a nostris auctoribus determinatum recolo me vidisse,
nec sine expressa aucloritate aliquid in tam ardua quaestione asserendum puto quia
parvitatem ingenii et scientiae cito posset fallere ratio verisimilis. Tamen omnes
auctoritates Sanctorum videntur asserere quod Incarnationis Christi ratio praecipua
fuit humani generis reparatio. (Ms. Florence, Bibl. Laur., conv. sopp. 123,

f. 133d-135a).
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en faveur de la these de I'lncarnation absolue et indépendante de la
prévision de la chute originelle. Maitre de Paris, lecteur au Sacré
Palais (1279-1287), ministre général élu a Montpellier le 21 mai 1287
—ville o Raymond Lulle se trouvait alors — cardinal en 1288, Mat-
thieu d’Aquasparta se pose la question suivante:''® Utrum Filius Dei
fuisset incarnatus si homo non fuisset lapsus. 11 ne parait connaitre
Robert Grossetéte qu’indirectement par saint Bonaventure dont il suit
de pres le Commentaire sur les Sentences. Sa réponse est précise et
dans le grand style qui lui est familier. L’'Incarnation peut étre con-
sidérée sous un aspect passible ou sous un aspect glorieux. II est
certain que le Christ Jésus ne se serait pas soumis a la mort sanglante
et a ’humiliation de la Croix, si 'homme n’eat point péché. Dans
I’hypothése opposée, il se serait incarné mais immortel et avec I'éclat
de la gloire. Voila mon sentiment, écrit Matthieu d’Aquasparta: Sic
pie credo et huic opinioni magis assentio. La raison fondamentale en
est que sans 'Homme-Dieu, le triple ordre de la nature, de la grace
et de la gloire est inachevé, imparfait: Ratio istius potest sumi a triplici
perfectione: a perfectione scilicet naturae, gratiae et gloriae. Du fait
que le Verbe s’est incarné, la disponibilité fonciere de la nature
humaine a I'union personnelle avec Dieu, sa puissance dans cet ordre
sont satisfaites; la liaison de I'univers avec Dieu est également assurée
puisque dans le Christ Jésus tous les étres se rencontrent, dans une
communion ontologique; I'Homme-Dieu participe a tout — comme
I’assure également Raymond Lulle.'"'" L'univers est achevé puisque les
extrémes, I'infini et le fini, se rejoigment et que la plus noble maniére
d’exister — par naissance virginale et par assomption de I’humanité
en Dieu — est actualisée. Matthieu d’Aquasparta appuie sur ces raison-
nements en termes forts, parfois: Ad naturae perfectionem necesse
fuit Filium Dei naturae creatae uniri... Exigit universi perfectio...
De par I'Incarnation, poursuit-il, I'Eglise posséde un chef plein de
grace et de vérité. Sans 'Humanité sainte du Christ, il n’y aurait ni
surabondance de grace ni surabondance de mérites dans le Corps
Mystique qu’est I’'Eglise. Si 'on considere, en dernier lieu, 'ordre de

la gloire, il n’est pas moins évident qu’au ciel le bonheur des élus

15 Quodl. V, q. 4, dans Fr. Matthaei ab Aquasparta, O.F.M., Quaestiones
disputatae de Incarnatione et de lupsu aliveque selectae. Ed. 2. Quaracchi 1957
(Bibliotheca Franciscana scholastica medii aevi, 11), p. 195-198.

119 Voir plus haut note 92.
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n’est parfait que dans la contemplation de 'Humanité assumée dans
la gloire du Verbe. Pour toutes ces raisons qui remontent a Robert
Grossetéte,'*” et par lui a Rupert de Deutz,'*' Matthieu d’Aquasparta
n’hésite pas a admettre la theése de la Primauté du Christ. Vu le pres-
tige dont il jouissait dans I’Ordre des Fréres Mineurs et dans I'Eglise,
son enseignement a probab]om(‘nl eu un grand retentissement a son
époque.

Aprés Matthieu d’Aquasparta, voici Jean de Murrho. Maitre de
I'Université de Paris, lecteur au Sacré Palais, ministre général (1296-
1304), puis cardinal, il rédigea a Paris vers 1280-1285 un Commentaire
sur les Sentences qui se lit dans le Ms. lat. 16.407 de la Bibliothéque
Nationale de Paris.'** Au troisieme livre, il demande: “Si I’homme
n’eiit pas péché, le Fils de Dieu se serait-il incarné?”'** A ce sujet,
répond-il, deux opinions existent. duplex positio communis. La pre-
micre, celle de Robert Grossetéte que Jean de Murrho connait par
saint Bonaventure, affirme que “le Christ se serait incarné dans une
chair glorieuse. mais non pas pour nous racheter comme maintenant”,
si le péché n’avait pas été introduit dans le monde par Adam. La
seconde. a opposé. soutient que. selon I'Ecriture Sainte. I'Incarnation
dépend du péché et “qu’il ne convenait pas qu’une telle humiliation
advint au Christ si un orgueil immense n’eiit pas précédé: Non decuit
ut sequeretur tanta humiliatio nisi praecessisset maxima elatio. Le
premier sentiment est le plus probable. conclut-il: Sed ego credo quod
prima opinio est probabilior. La raison qui en décide est précisément
celle qu’invoquera plus tard Duns Scot:'®* TI est impensable que la
prédestination du Christ Jésus soit purement occasionnelle ou acciden-
telle dans le plan divin: en vertu de sa haute prééminence, 'Homme-
Dieu ne peut étre que I'objet d’un décret direct et immédiat du vouloir

divin; les plus hauts desseins de Dieu relévent tous d’une intention
absolue. i

120 Voir plus haut note 98.

]

' Voir plus haut note 97.
122 T’attribution de ce commentaire 4 Jean de Murrho a été depuis contestée
et rejetée. Voir le résumé de la controverse dans Victorin Doucet, O.F.M., Com-
mentaires sur les Sentences. Supplément au Répertoire de M. Frédéric Stegmiiller,

dans Archivum Franc. Hist. 47(1954) 136-138.
123 JII Sent., d. 1, q. 2. Ms. cité f. 144c.
124 Qx., III, d. 7, q. 3, n. 3 (Opera, XIV, 356).
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La thése de la Primauté absolue du Christ rencontre ainsi des
partisans de marque parmi les théologiens scolastiques de I’Ecole
franciscaine apres 1270; elle pénétre aussi dans les courants mystiques
de I’"Ordre Séraphique avee Ubertin de Casale.

Pierre Olivi avait souscrit a la thése de I’Incarnation ordonnée
a la Rédemption.'” D’aprés cette opinion, 'Humanité du Christ ne
mérite point et ne saurait communiquer la grace ou la gloire substan-
tielles aux anges et aux bienhenreux — tout comme les anges supé-
rieurs ne rayonnent que d’une maniére accidentelle sur les hiérarchies
inférieures. La plupart des scolastiques, avec saint Bonaventure et
Richard de Médiavilla partagent cette opinion. Mais, plus tard, Olivi
la rejette vivement dans une brillante interprétation des Epitres de
saint Paul et de ’Apocalypse.’?® Toute grace. toute gloire, substantielle
ou secondaire, sont communiquées par "Agneau qui est le flambeau
de la Jérusalem nouvelle (Apoc 21, 23-24). Cette doctrine s’intégre
logiquement dans la théologie de la Primauté absolue: si le Christ
est au début de toutes les voies de Dieu et possede toute prééminence,
comme Dassure saint Paul. tout ravonne de lui dans Tordre de la
arace et de la gloire comme dans Tordre de T’étre et de la science.
Fn affirmant avee une telle onction et une telle force que dans 'Huma-
nité du Christ se trouve Dorigine de toute grices. tant substantielles
au’accidentelles, Olivi attestait. sans peut-étre se I'avouer, que I'Ecole
franciscaine cherchait encore. dans un heau désordre, sa voie défini-
tive. celle que Duns Scot allait Tui tracer.

Dans ses éerits mvystiques. au moins. Ubertin de Casale n’avait
pas les inquiétudes théologiques de son maitre vénéré. Pierre Olivi;
il ignore et méconnait méme son point de vue. Mais il voit vlus juste

écrit a I’Alverne en

et plus loin dans sen Arbor Vitae Crucifixae,'?
1305. Dans cette somme mysticue. Uhertin de Casale adopte en effet
une position qui n'est pas éloignée des erandes conceptions de

Ravmend Lulle. Selon lui, la création trouve sa raison d’étre et sa

Voir plus haut note 105.
126 Voir par exemnle Comment. in Apocalypsim. c¢. 19. Ms. Florence, Laur.,
conv. sopp. 397, f. 201b-202a. Voir aussi le texte excellent: De sacrae scripturae
mysterio, n. 1-15 dans Bonelli, Supplementum ad Opera omnis S. Bonaventurae,
Tridenti 1772, 1. 284.298.

127 L. 1, c¢. 6. Ed. Venetiis. Dans I’édition de Bottega d’Erasmo, Torino 1961,
le passage se trouve p. 13.14.
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finalité derni¢ére dans la manifestation de Dieu et de ses attributs. A
ce premier motif s’en ajoute un autre. L’univers a été créé en vue de
I'Incarnation, pour permettre 'union de la nature humaine dans le
Verbe par le don de I"'union hypostatique et pour constituer au Christ
Jésus, un domaine royal en rapport avec sa dignité. De ce fait, le
Christ devient le chef mystique d’oti jaillissent toutes les graces; c’est
pour Lui, “pour son honneur et sa gloire” que la Trinité a tout ordonné
et 'univers et Thistoire du monde, puisque "'Homme-Dieu détient en
tout la Primauté. Ce texte étincelant, éerit peu aprés la Lectura Pari-
siensis de Duns Scot. 1302-1303, établit  définitivement qu’aprés un
siccle environ de discussieon et de méditation. I'Ecole franciscaine se
refusait a faire dépendre causalement 1'Tncarnation de la Rédemption
et se ralliait — non sans des énoncés parfois moins heureux, que Duns
A la thése de la Primauté

Scot allait corricer ou faire disparaitre
ahsolne de Jésus-Christ.

Tl est hautement probable aue Raymond Tulle ait connn I'évolu-
tion de la nensée franciceaine dans ce prohléme du Christ. au cours
Ae Ja ceconde nartie du XTTTe siéele. avant et en dehors de Duns Seot.
Denuis ca conversion. en effet. Te “Procureur des Tnfidéles” eut d’in-
nomhrahles velations avee les Fraves Mineurs. 3 Miramar. 3 Montnel-
12R

Tier ot ailleprs: i1 assista A trais chanitres généraux de 1’Ordre

Séranhicne. T1 ohtint de Ravmond Gauffredi. ministre général de 1289
5 1995, Ta nermission d’enseioner son anologétione missionnaire dans
loe Stidia franeciceaine, Tl n’a nu éviter de rencontrer nersonnellement,
dans ses séinurse & Rome. le cardinal Matthien d°Aquasnarta. le per-
sonnace sans doute le nlus en vue de 1a Curie Romaine de 1289 a 1302.
Par 1a exnlicnerait aisément évolution de Ta pensée christologique
de Ravmond Tulle.

T1 me resterait une dernitre et imnoartante snoeestion a faire. T1
me parait certain ane le “Pracnvenr des Tnfidéles” a connn. directe-
ment an non. les éerits du eélebre hénédietin, Runert de Deutz. et
an’il a Tu Te dernier livre de son sommentaire sur "Fvanoile de saint
Matthien. ani a nour titre: De gloria et honore Filii Hominis.'?®

Ce aui vermet de divimer Te débhat est 1in href nassace de son

cnusenle. Contemplatio Rovmundi. éerit & Paris vers 1207 et qui

128 Gyr Jes relations de Ravmond Tulle avee 1’'0Ordre franciseain. voir E. Long-
pré, art. cit.. col. 1079ss.; Allison-Peers, op. cit.. p. 223-245.
120 PL, 168, 1307-1634. Le livre XIII se lit aux col. 1613-1634.
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existe en plusieurs manuscrits, & Munich, a Innichen et dans le
Ms. Latin 15.450 de la Bibliothéque Nationale de Paris, jadis en pos-
session de Thomas le Meysier, son disciple et héritier intellectuel. Le
texte que je reproduis d’apres ce dernier manuserit contient au début
quelques mots indéchiffrables, mais ce qui importe a la question
présente est net et se lit ainsi:'"

Jesu benedicte, quia tu es Deus Homo, omnes creaturae
corporales in te suum finem attingunt — non sine medio quia tu
es non attingibilis per corporeitatem cum tu sis insensibilis — sed
quia tu es Deus Homo et tua Humanitas corporalis naturaliter
participat cum omnibus creaturis corporalibus. omnes creaturae
corporales in Te, Homine, qui es earum finis, quiescunt, sicut
simile in similitudine sua. Hoc idem de tua anima benedicta,
quae secundum naturam spiritualem participat cum angelis et
cum animabus beatorum, mediante qua natura quiescunt in tua
Deitate, cum qua tua Anima est conjuncta. Et propter hoc dicit
quidam quod angeli beati et animae beatae additionem habent
in gloria per tuam benignissimam Incarnationem. Unde, cum ita
sit, quid mirum si beatus Paulus de te loquens dixit: Propter
quem omnia et per quem omnia, scilicet sunt haec, hoc propter
te et per te qui es Christus benedictus, quem adoro, laudo et
benedico et te multum videre cupio, cum sis finis meus et mea
perfectio et sine te neque bonum, neque magnum, neque aliquid
virtuosum facere possem.

Que dans ce passage, il soit question de Rupert de Deutz, tout le
suggere. Le célebre bénédictin appartient au méme lignage que
Raymond Lulle. Comme TVécrit le P. de Ghellinck, S.J.:'"*' “Il a le
culte de la Trinité et du Verbe Incarné”. “La théologie de Rupert,
dit a son tour Dom Ursmer Berliére, O.S.B.."** est avant tout christo-
logique. Qu’il commente 1’Ecriture ou explique les cérémonies litur-
giques, il a sans cesse devant le regard le Christ, pierre fondamentale
et centre organique de I'idée chrétienne, le Christ médiateur, terme

final de T’histoire du monde. La création est fondée sur le Verbe divin,

130 Ms. de Paris cité, fol. 530c.

131 L’essor de la littérature latine au XIle siccle (Museum Lessianum — Section
historique, n. 4) Bruxelles-Paris 1946, t. 1, p. 119.

132 L’ascese bénédictine des origines a la fin du Xlle siécle. Essai historique
(Coll. Pax, n. 1). Paris 1927, p. 87.
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car dans la pensée de Dieu créateur, 'Incarnation du Verbe y était
incluse... L’Incarnation est dans le plan éternel de la divinité; I'Hom-
me-Dieu est le seul vrai homme dans lequel I’humanité est bénie”.
Si Rupert de Deutz parait d’abord avoir soutenu dans ses com-
positions liturgiques la thése qui ordonne I'Incarnation a la Rédemp-
tion,'” du moins il <’est définitivement arréte au sentiment opposé
dans son livret 13, De gloria et honore Filii Hominis. Nul théologien
n’a plus expressément affirmé que la création est décrétée en vue de
I'Incarnation. Le premier dans I’histoire théologique, il s’est posé
explicitement la question: Si I'Incarnation dépendait nécessairement

* et dans un tres large exposé, il a répondu négativement,

du péché,'?
pour des motifs d’ordre scripturaire et théolegique qui devinrent
classiques au Xllle siecle. Il est ainsi tres légitime d’estimer que
Raymond Lulle ait connu, d’unec maniére ou d’une autre, dans son
texte ou dans un recueil d’Auctoritates, les dernieres pages du com-
mentaire de Rupert sur saint Matthieu.

Que cette suggestion soit fondée, I’analyse des textes I’établit
solidement. Dans le passage de la Contemplatio que j’ai reproduit
plus haut, il cite un théologien — dixit quidam — ce qui n’est pas
insolite chez lui, puisqu’il n’a pas ignoré les principaux représentants
de la pensée chrétienne du Haut moyen age, saint Bernard, saint An-
selme et Richard de Saint-Victor. Il lui fait dire que la contemplation
de 'Humanité du Christ augmentera au paradis la gloire des bien-
heureux. Rupert de Deutz partage ce sentiment en termes formels.'*
Ce raisonnement est le dernier de ceux qu’il invoque en faveur de
I'Incarnation indépendante du péché. Raymond Lulle en appelle au
texte de I’apédtre saint Paul dans 'Epitre aux Hébreux, 2, 10: Il con-
venait, en effet, que devant conduire a la gloire un grand nombre de
fils, Celui pour qui sont toutes choses et par qui sont toutes choses
rendit parfait par les souffrances Uinitiateur de leur salut. Voici ses
paroles: Unde, cum ita sit. quid mirum si beatus Paulus de te loquens
dixit: Propter quem omnia et per quem omnia, etc. Or ce texte de
I’Apdtre saint Paul, a ma connaissance du moins, n’est utilisé que par
Rupert de Deutz. Robert Grossetéte, Alexandre de Halés, saint Bona-
venture, Matthieu d’Aquasparta, Duns Scot, d’autres enfin jusqu’a

133 Voir plus haut note 97.
131 Voir plus haut la fin de cette méme note 97.
135 Cf. De gloria et honore Filii hominis, 1. XIII, (PL 168, 1632-1634).
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Pierre de Candie l’ignorent dans le présent débat— de méme que

13 Mais c’est précisément ce texte

tous les théologiens modernes.
qu’invoque avant tout Rupert de Deutz; c’est autour de ce texte qu’il
organise toute sa démonstration, sa grande thése de la création décrétée
en vue de I'Incarnation et pour la gloire et ’honneur du Christ Jésus:
il le cite et commente quatre fois.'””” Que Papétre saint Paul ait
enseigné, dit-il. que tout a été fait par le Christ, il n’y a pas lieu de
s’étonner, car I'Ecriture 'atteste formellement par ailleurs; mais ici
I’Apétre précise deux points de doctrine: d’abord que tout a été fait
pour le Christ, ensuite que tout existe par lui.'*®* Raymond Lulle
reproduit ce texte de I’apotre saint Paul dans le contexte théologique
de Rupert de Deutz et a la méme fin; il reprend la doctrine du célébre
bénédictin, sans aucune modification, avec une terminologie analogue:
quid mirum, si beatus Apostolus, etc., qui indique une dépendance
littéraire indéniable. Ces constatations résolvent, pour une large part,
la question des sources christologiques de Raymond Lulle. Il a cer-
tainement connu la grande synthése de Rupert de Deutz. Je n’hésite
pas a conclure qu’il doit au célebre bénédictin la thése glorieuse dont
il ’est fait le héraut infatigable par toute la chrétienté et en face de
I'Islam, et qui discerne dans le Christ, décrété indépendamment de la
prévision de la chute, la raison d’étre premiére et la cause finale de la
création entiere,

“La plus haute sagesse que puisse posséder une créature, écrit le
Bx Raymond Lulle dans son célebre Felix o Meravelles del mon,'®*
consiste a savoir qu’il est une Personne qui est Fils de Dieu et que
toutes les créatures, qui ont été appelées a I'étre, ont été créées pour

que cette Personne soit I'Homme-Dieu”.

136 Voir par exemple, J.Francois Bonnefoy, O.F.M.,, La Primauté du Christ
selon U'Ecriture et la Tradition. Roma 1959. Mgr Ugo Lattanzi, Il primato univer-
sale di Cristo secondo le S. Scritture. (Lateranum. Nova series anno 3, n. 1). Roma
1937, p. 71, note 1.

137 De gloria et honore Filii hominis, 1. XIII, PL 168, col. 1624, 1628, 1629, 1633.

138 Ibid., col. 1624: “Et quidem per quem omnia, si solum dixisset, non esset
adeo mirum sive incognitum: scimus enim omnes quod per ipsum facta sunt omnia
et sine ipso factum est nihil (Jo. 1, 3). Nunc autem duo haec dixit: prius propter
quem omnia, deinde et per quem omnia. Ergo Ipse causa est, propter quam vide-
licet causam Deus creavit omnia, et quam pulchre, quam venerabile sacramentum
appellavit absconditum a saeculis in Deo qui omnia creavit”.

13¢ QObras, éd. Rossell6, Palma 1903, p. 1, c. 7, p. 52.
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Le “Procureur des Infidéles” a certainement recu d’En-Haut cette
sagesse, cette métaphysique chrétienne, tout comme plusieurs grands
représentants de la théologie scolastique, Rupert de Deutz, Robert
Grossetéte, Matthieu d’Aquasparta et Duns Scot. Il ne s’est guére ren-
contré au moyen age d’apologiste et d’apotre assoiffé de martyre, qui
se soit appliqué, avec une égale constance, a proposer le Mystéere du
Christ et sa fonction dans la création et dans la rédemption, aux
adhérents de toute croyance, qui se mouvaient aux frontiéres de la
chrétienté, depuis le Maghreb jusqu’a la Tartarie. Parmi tous les
titres que Raymond Lulle posséde a un rang d’honneur dans I’histoire
de la pensée et de la piété, il n’en est point de plus solide et de plus
manifeste que sa noble intuition théologique sur la Primauté absolue
du Christ Jésus.

(1) EpHREM LoncpPrg, O.F.M.
Paris, 1960.
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Pierre de Candie l’ignorent dans le présent débat— de méme que
tous les théologiens modernes.'*® Mais c’est précisément ce texte
qu’invoque avant tout Rupert de Deutz; c’est autour de ce texte qu’il
organise toute sa démonstration, sa grande these de la création décrétée
en vue de I'Incarnation et pour la gloire et ’honneur du Christ Jésus:
137 Que l’apétre saint Paul ait

enseigné, dit-il, que tout a été fait par le Christ, il n’y a pas lieu de

il le cite et commente quatre fois.

s’étonner, car I’Ecriture I'atteste formellement par ailleurs; mais ici
I’Apétre précise deux points de doctrine: d’abord que tout a été fait
pour le Christ, ensuite que tout existe par lui.'*®* Raymond Lulle
reproduit ce texte de ’apdtre saint Paul dans le contexte théologique
de Rupert de Deutz et a la méme fin; il reprend la doctrine du célébre
bénédictin, sans aucune modification, avec une terminologie analogue:
quid mirum, si beatus Apostolus, etc., qui indique une dépendance
littéraire indéniable. Ces constatations résolvent, pour une large part,
la question des sources christologiques de Raymond Lulle. II a cer-
tainement connu la grande synthése de Rupert de Deutz. Je n’hésite
pas a conclure qu’il doit au célebre bénédictin la thése glorieuse dont
il s’est fait le héraut infatigable par toute la chrétienté et en face de
I'Islam, et qui discerne dans le Christ, décrété indépendamment de la
prévision de la chute, la raison d’étre premiére et la cause finale de la
création entiere.

“La plus haute sagesse que puisse posséder une créature, écrit le
Bx Raymond Lulle dans son célébre Felix o Meravelles del mon,'?
consiste a savoir qu’il est une Personne qui est Fils de Dieu et que
toutes les créatures, qui ont été appelées a I’étre, ont été créées pour
que cette Personne soit I’Homme-Dieu”.

136 Voir par exemple, J.-Francois Bonnefoy, O.FM., La Primauté du Christ
selon UEcriture et la Tradition. Roma 1959. Mgr Ugo Lattanzi, Il primato univer.
sale di Cristo secondo le S. Scritture. (Lateranum. Nova series anno 3, n. 1). Roma
1937, p. 71, note 1.

137 De gloria et honore Filii hominis, 1. XIII, PL 168, col. 1624, 1628, 1629, 1633.

138 Ibid., col. 1624: “Et quidem per quem omnia, si solum dixisset, non esset
adeo mirum sive incognitum: scimus enim omnes quod per ipsum facta sunt omnia
et sine ipso factum est nihil (Jo. 1, 3). Nunc autem duo haec dixit: prius propter
quem omnia, deinde et per quem omnia. Ergo Ipse causa est, propter quam vide-
licet causam Deus creavit omnia, et quam pulchre, quam venerabile sacramentum
appellavit absconditum a saeculis in Deo qui omnia creavit”.

139 Qbras, éd. Rossell, Palma 1903, p. 1, c¢. 7, p. 52.
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Le “Procureur des Infidéles” a certainement recu d’En-Haut cette
sagesse, cette métaphysique chrétienne, tout comme plusieurs grands
représentants de la théologie scolastique, Rupert de Deutz, Robert
Grossetéte, Matthieu d’Aquasparta et Duns Scot. Il ne s’est guére ren-
contré au moyen age d’apologiste et d’apétre assoiffé de martyre, qui
se soit appliqué, avec une égale constance, a proposer le Mystére du
Christ et sa fonction dans la création et dans la rédemption, aux
adhérents de toute croyance, qui se mouvaient aux frontiéres de la
chrétienté, depuis le Maghreb jusqu’a la Tartarie. Parmi tous les
titres que Raymond Lulle posséde @ un rang d’honneur dans I’histoire
de la pensée et de la piété, il n’en est point de plus solide et de plus
manifeste que sa noble intuition théologique sur la Primauté absolue
du Christ Jésus.

() Epurem Loncpri, O.F.M.
Paris, 1960.
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DOCTRINAS JURIDICAS INTERNACIONALES
DE RAMON LLULL

LA GUERRA Y LA PAZ (CONCEPCION LULIANA)*

En las obras de Ramén Llull encontramos aquel pacifismo de to-
das las épocas y de todos los pueblos, es decir la preocupacion cons-
tante e insaciable de obtener el don inapreciable de la paz. La impre-
si6én principal que deja la lectura de los distintos escritos de este sabio
enciclopedista mallorquin es que fue pacifista convencido, un pacifista
en el sentido de que el pensamiento de la paz esta introducido entre
todas sus ideas, considerando ademas, a ésta, como el trato natural en-
tre los individuos y entre los pueblos, asi como el fin a que debe estar
orientada la vida social y la politica, tanto interior como exterior.” Este
pacifismo luliano, méds que una idea politica, es una aspiracién moral,
fruto y a la vez aplicacién de la doctrina del amor; por esto hay que
buscar sus raices en la mistica.”” Asi, en la novela utépica Blanquerna
nos encontramos con tres cardenales con misién esencialmente pacifi-
cadora: el cardenal Et in terra pax hominibus bonae voluntatis, el car-
denal Quoniam tu solus Dominus y el cardenal Tu solus altissimus Je-
suchriste. E] primero era el encargado de enviar espias por las republi-
cas para ver si habia algin hombre que estaba refido con otro, y pro-
curar siempre la paz, tanto cuanto pueda; su trabajo constante era paci-
ficar a los hombres para que tengan buena voluntad y la paz reine en

* Estudios Lulianos, II, 1958, 155-174; III, 1959-181-184; V, 1961-171-175 y
295-304.

19 El P. MIGUEL CALDENTEY, T.O.R., dice que el gran mallorquin «es paci-
fista sin condiciones», «paladin acérrimo de la paz» (La Paz y el Arbitraje Interna-
cional en Ramén Lull, tirada aparte de la revista Verdad y Vida, pags. 7-8).

20 Con razén enseiia el P. ANDRES DE PALMA DE MALLORCA, O.F.M., que
«quien no es partidario de la guerra serd constante amador de la paz». y, «en conse-
cuencia, Ramon Lull ha de presentarse como ury decidido defensor de la paz universal»
fundamentada «en las normas evangélicas de la Iglesia catdlican (Ramén Lull y la
Saciedad de las Naciones, pag. 10; Els Sistemes Juridics i les Idees Juridiques de Ra-
mon Lull, pag. 136).
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la tierra.”! El segundo debia estudiar la forma de lograr la unidad de
idioma puesto que por la «diversidad de lenguas —las gentes— lidian
entre si»; en cambio, «no existiendo mas que una sola las gentes po-
dran entenderse, y, por este reciproco entendimiento, se amaran».”
Y al tercero se le encomendé la altisima tarea de tratar como se podria
conseguir «paz y concordia entre los pueblos que estan en gran discor-
dia», esto es, «como se podria tener justicia y caridad entre una co-
munidad y otra» ® y convocar «todos los afios» a «todos los Estados»
a «un capitulo» con el fin de tratar «amistad y correccién de unos a
otros».** Pero, no solamente es en Blanquerna en donde encontramos
este pensamiento y anhelo impetuoso de paz y concordia entre los pue-
blos, sino que este mismo ideal lo encontramos incrustado en muchisi-
mas otras obras lulianas. En el Arbre Imperial Llull habla de la siguien-
te manera:” «El fruto del Arbol Imperial es la paz de las gentes, para
que con élla puedan estar en paz y a Dios recordar, conocer, amar y
servir; pues, las gentes que estan en guerra mutuamente y en discordia
no estan en disposiciéon de poder amar mucho a Dios, honrarle, ser-
virle ni tener caridad consigo mismos ni con los demas, tan ocupados
se encuentran en las discordias y guerras de las naciones». En el mo-
numento mistico el Llibre de Contemplacio, el Beato mallorquin expli-
ca «el arte por el cual el hombre que esta en guerra puede tener paz y
concordia con sus enemigos,® sefialando, de paso y con el fin de que
las guerras sean abominadas, los grandes estragos materiales y espiri-

21 Blanquerna, libro IV, cap. 81.

2 Blanquerna, libro IV, cap. 94, epigrafes 2 y 6.

Este texto luliano ha sido ya estudiado en el cap. VI.

B Blanquerna, libro IV, cap. 95, epigrafes 1 y 2.

24 Blanquerna, libro IV, cap. 95, epigrafe 5.

Este pasaje ha sido ya objeto de detenido estudio en el cap. III.

% Lo fruyt del Arbre Emperial es pau de gents, per ¢o que en pau pusquen
estar, e Deus membrar, entendre a amar, honrar e servir: car gents qui sien en gue-
rra e en treball los uns contra los altres. no son en disposicié com Deus pusquen molt
amar, honrar e servir, e encara que’ls uns no poden haver caritat a si metexs ni als
altres tant son occupats per los treballs e les guerres de les terres (Arbre Imperial, cap.
VI1I: De Fruyt, epigrafe 1).

2% Este es el titulo del capitulo 204 de la obra citada: «Com hom ha apercebiment
e conexenga de la art e de la manera per la qual home qui sia en guerra pot aver pau
e concordanca ab sos enemics».

En el capitulo 308 de esta misma gran obra, que lleva por titulo «Como el hom-
bie ama a su enemigo», Lull habla de la siguiente manera: «jGlorioso Sefior! Aquel
que quiera entrar en la indagacion o en el arte de como el hombre pueda amar a su
enemigo, conviene que en nueve cosas, entre otras, busque arte y manera: rectitud, mi-
scricordia, verdad, paciencia, humildad, alteracién, imaginacion, mortificacion y natu-
raleza». Asi, por ejemplo, el hombre para amar a su enemigo ha de aplicarle con recti-
tud sus tres potencias: rectitud de memoria, rectitud de entendimiento y rectitud de
voluntad; de lo contrario se conservara el odio y la ira. Y de igual modo debe proce-
derse con las otras razones o cosas.
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tuales que ocasionan.” La bella fabula o moraleja expuesta en el Arbre
Exemplifical no puede ser mas acertada, y el consejo dado a los Prin-
cipes es inmejorable al prevenirles del terrible destino a que puede
conducirles la guerra injusta; el caballo «aconsejé al Rey que guerrea-
se frecuentemente; éste escuch6é a aquél y peleé con un Principe; éste
le vencié en una batalla y le quité su tierra. El Rey huyé hacia tierra
extrafia, y tuvo que vender la corona para poder comer, y resté pobre;
el caballo se puso muy delgado, a penas tenia de que comer, y dormia
en el suelo, no teniendo quien le barriese el establo»® Y en el Arbre

27 Dios glorioso, acabado y cumpli-
do! Vos sabéis, Sefior, que tres son las
vias y las carreras por las cuales los hom-
bres pelean mutuamente, o los unos tie-
nen paz y concordia con los otros; de
éllas, la una es seasual, la segunda esta
compuesta de sensualidad e intelectuali-
dad y la tercera es simplemente intelec-
tualidad. De donde, siendo estas tres co-
sas, Sefor, regla y conducta por el cual
el hombre goza guerra o paz, por esto
investigaremos en ellas el arte y la ma-
nera por las que los hombres sepan aper-
cibir y conocer como pueden tener paz y
pueden alejar la discordia y la guerra.
i Sefior amado, Sefsr honrado, Sefior te-
mido! Siendo asi que los cristianos y sa-
rracenos pelean intelectualmente en aque-
llo sobre que no concuerdan ni se avie-
nen —en fe y en creencia—, por esto,
Sefior, pelean sensualmente; por esta
guerra resultan los hombres heridos, cau-
tivos, muertos y destruidos, y, por esta
destruccién, se ven gastadas y malbarata-
das muchas potestades y muchas rique-
zas y muchas tierras, y cesan muchos
bienes que se practicarian si la guerra no
existiese. Por tanto, si se quiere meter
paz entre los cristianos y sarracenos y se
quiere el término de grandes males oca-
sionados por la guerra, primeramente,
Sefior, conviene que el hombre ofrezca
paz a la naturaleza sensual, por tal que
unos puedan ir a convivir con los otros,
y por la paz sensual podra el hombre con-
cordar la paz intelectual; y cuando la
guerra intelectual haya fenecido, entonces
habra paz y concordia entre ellos por la
razon de poseer una fe y una creencia,
cuya unidad de fe y creencia serda moti-
vo y ocasion de que alcancen la paz sen-
sualmente.

2 Cuéntase que Ja Coona del Rey
y la Paz del Pueblo se contrastaron so-

«Deus glorids, acabat e cumplit
en tots cumpliments e en tots acabaments!
Vos sabets que tres son les vies e les ca-
rreres, Sényer, per les quals los uns ho-
mens guerrejen ab los altres. o los uns
an pau e concordia ab los altres, e de
les quals .iij. carreres e maneres es la
una sensual e la segona es carrera e ma-
nera composta de sensualitat e intellec-
tuitat, e la tersa es com la carrera e la
manera es simplement entellectual. On,
com estes .ij. czoses sien, Sényer, regla
e rayll per la qual hom ha guerra o pau,
per ass6 cncercarem en estes .iij. coses
la art e la manera per la qual sapiam
apercebre e conéxer com puscam aver
pau e puscam fugir a treball e a guerra.
Sényor amat, Sényor honrat, Sényor
temut! Com sia cosa que los crestians e
los sarrayans guerrcgen - entellectualment
en so que no s’acorden ne’s convenen en
fe ni en creensa, per asso, Sényor, gue-
rrejen sensualment, per la qual guerra es-
devenen los homens afrats e cativats e
morts e destruits, per lo qual destruiment
son gastades e malmeses molts principats
e moltes rigées e moltes terres e son ces-
sats molts de bens qui’s farien si la gue-
rra no era. On, qui vol metre pau enfre
los crestians e los sarrayans e vol cessar
los tan grans mals qui hi esdevenen per
lur guerra, primerament, Sényom, cové
que hom meta pau en la sensual natura
per tal que los uns pusquen anar e esser
entre’ls altres. e per la pau sensual po-
dra hom concordar la guerra entellectual-
ment; e pus la guerra entellectual sia fe-
necida, adoncs serda pau e concordanca
entre ells per so car aurin una fe e una
creensa serd occasié e rad com ajen pau
sensualment» (Llibre de Contemplacia,
cap. 204, nams. 1, 2, 25 y 26).

«Recontas que la Corona del
Rey e la Pau de! Poble se contrastaren
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Imperial, si Lull consideré la unidad romana como la ideal y més ele-
vada, preconizando el imperio como el mejor medio de instaurar la paz
universal, fue porque, a su modo de ver,” «la casi igualdad de poder
entre los Principes y los Estados» es la causa de que haya guerras y
discordias en el mundo, faltando un poder universal que ayude a amor-
tiguar aquellas discordias producidas por las guerras y por los hombres
malos».

Ademas, para que esta paz sea duradera y no flor de un dia, el
Maestro Ramoén considera que debe estar fundamentada en la justicia
que a todos da amor y a ninguno hace agravios, en aquella justicia que
es hija de la verdad y madre de la libertad, en la justicia que es autén-
tico y duradero fundamento de la paz;* debiendo desterrarse los odios

be el Abol Impeial, pues la Corona decia
que era élla el fruto de éste, mientras
que la Paz del pueblo alegaba que era
élla el fruto y no la Corona. Aquélla de-
cia que ésta ignoraba lo que la guerra
dijo al caballo del Rey. — ;Y cémo fue
est0?, pegunté la Corona. — Cuéntase,
dijo la Paz, que an Rey tenia un caballo
muy hermoso, fuerte y corria muy bien:
vivia eposado y bien cuidado, comia tanto
como queria y no ocasionaba ningin mal,
pues el Rey tenia paz en su tierra y con
sus vecinos. Sucedié un dia que el Rey
cabalgaba el cabally, que era orgulloso y
estaba gordo, y deseaba ocasionar mal a
los hombres y a los otros caballos, a los
que despreciaba; y he aqui que aconsejo
al Rey que guerrease frecuentemente para
que se crease fama de que él era buen
caballero y que tenia buen caballo. El
Rey escuchd al caballo y peleé con un
Principe; éste le venciéo en una batalla y
le quité su tierra. El Rey huyé hacia una
tierra estrafia. y tuvo que vender la co-
rona para poder comer, y resté pobre; el
caballo se puso muy delgado, a penas te-
nia de qué comer, y dormia en el suelo,
no habiendo quien le barriese el establo».

29

sobre 1'Arbre Emperial, car la Corona
deia que ella era son fruyt, e la Pau del
Poble deia que ella era lo fruyt e no ho
era la Corona. Allegava la Corona e deia
que ella era lo fruyt per ¢o car estava
en lo cap del Rey, ¢ la Pau estava en lo
poble qui seia als peus del Rey; e la pau
dix a la Corona que ella no sabia ¢o que
guerra havia dit al cavall del Rey.

—E com fo ax5?, dix la Corona.

Recontas, dix la Pau, que un Rey ha-
via un bell cavall qui era fort e corria
molt bé. Aquell cavall era sojornat e ben
pensat, e menjava aytant com se volia e
no traia nengin mal, car lo Rey havia
pau en sa terra e ab sos veins. Esdeve-
nese un dia que’l Rey cavalcava lo cavall
quiec era gras e orgullés, e desitja may
fer als homens e als altres cavalls que
menyspreava; e adones aconselld al Rey
que de tot en tot guerrejas, per ¢o que
fos fama queell era bon cavaller e que
havia bon cavall. El Rey creec lo cavall
e guerreja ab un Princep, lo qual lo ven-
cé en una batalla e li tole sa terra. El
Rey fogi en lo cavall e ana en una terra
estranya, e hac a vendre la corona per
¢o que menjis e estec pobrement; el ca-
vall esdevenc molt magre, car poc havia
que menjar, e jaia en lo soll car no era
aui escombris 1'estable (Arbre Exempli-
fical. cap. VII: Del Fruyt, epigrafe 7:
Del Exempli del Fruyt imperial).

El texto fragmentado que se va a transcribir corresponde ol Arbre Imperial,

cap. III: De les branques, epigrafe 1: De Barons, y aparece en su totalidad en la

pag. 28.
30

Pio XII, en su mensaje de Navidad de 1955, hizo la afirmacién categérica de

quc «el alma de la paz es la justicia»; su lema es «opus jusiitiae pax», la paz fruto

de la justicia.
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y las venganzas origen de las costosas y fraticidas guerras en que es-
taban frecuentemente enzarzados los Principes de la Edad Media. Aca-
so el texto mas elocuente sobre este particular, que habla muy a favor
del gran mallorquin, sea el que dice:" «Asi como las plantas requieren,
seglin sus necesidades, el calor del sol y el rocio de la noche, asi tam-
bién el pueblo requiere justicia y paz del Principe; por lo cual hacen
mal los Principes que permiten guerras en sus territorios o que, recipro-
camente, las hacen contra la justicia y la paz», «y, por esto mismo,
son dignos de compasién cuando no tienen su reino en paz y justicia.
De este modo el hombre bueno puede conocer cuan grandes son los
galardones que espera; mientras que, si es malo, cuan grandes son las
penas que le esperan por razén de las grandes culpas que han». Y re-
cuérdese que en Consolatio Venetorum et totius Gentis desolatae el
Bienaventurado Maestro, después de tratar de consolar a los venecia-
nos, dice que éstos «deben abandonar todo pensamiento de venganza
y de desquite y entrevistarse con los genoveses para concertar lo mas
pronto posible una paz justa», «pues, nada puede haber tan honroso
para éstos, vencedores esta vez, como una paz magnanima». Finalmen-
te, como ya hemos visto, el cardenal Tu solus altissimus Jesuchriste de-
bia «enviar continuamente mensajeros a las Republicas para poder
tratar paz entre Lombardia, Toscana y Venecia, procurando que se
trate justicia y caridad entre una y otra Reptblica».

La postura adoptada por el glorioso Martir de Bugia respecto de
los herejes e infieles no cambia en absoluto este ideal enteramente pa-
cifista ya que, al tratar de la conquista espiritual de éstos, contintia su
guerra apostélica por la paz; ya lo hemos visto en algunos textos lulia-
nos, pero sefialaremos otros de referencia mas concreta.” En el Llibre
de Sancta Maria, escrito en Montpeller en los afios 1290 o 1291, Llull
expone la siguiente parabola:® «Hablé Intencién y conté que el jalifa

31 Per que axi com les plantes requiren segons lur necessitats la calor del sol
el ros de la nit, en axi poble requer al Princep justicia e pau; per que fan mal los
Princeps, car soffiren guerres en lurs terres, ni car guerrejan los uns ab los altres
contra justicia e pau, e les flors dels arbres per qui son Princeps; car mal Princeps
tots los fruyts e les flors qui li estan dejis, met en treball e en guerra; e per ag¢é es
digne de haver gran pene com no té en justicia e en paw son regne. E en aquest pas
pot hom conéxer com grans son los mérits del bon Princeps e grans son los guardons
que espera; e si es mal, con son grans les penes qui l'esperen per raé de les grans
colpes que han (Arbre Emperial, cap. VII: De Fruyt, epigrafe 1).

32 ELIAS DE TEJADA, acerca del ya transcrito capitulo 204 del Llibre de Con-
templacié en el que Lull apunta los caminos o modos de alejar Jas guerras y de llegar
a conseguir la paz, dice: «...posiblemente ninglin otro expresa con tanta exactitud la
auténtica personalidad del Doctor Iluminado» y contiene «el meoilo de sus planes evan-
gelizadores» (Obra citada, pag. 102).

3 Parla Entencié e reconta que la galifa de Baldac qui era Sarrai, escrivi a
I"'Apostoli unes letres en les quals deya que la secta dels sarrains era multiplicada per
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de Bagdad, que era sarraceno, escribié al Santo Padre unas cartas en
las que decia que la secta de los sarracenos ha sido multiplicada con
espada y por la fuerza de las armas materiales; por lo cual se maravi-
llaba del Papa y de los Reyes cristianos por quererla minorar con es-
tas mismas armas y a la vez multiplicar su fe, pues no son éstas con
que se fundé la fe catélica y se propagé por todo el mundo, sino que
fueron la fe, la predicacién y el martirio, segin se dice en la vida de
los Apéstoles. De donde, sepan los cristianos que hasta que vuelvan
a la intencion en que estaban los primeros fundadores de su Fé en la
cuestion relativa a su propagacién, nunca la podran exaltar, pues, fal-
tando la intencién de su Fé, no puede ésta arraigarse, como no se pue-
da fundar en intencion extrafa, que no es de la naturaleza y principios
de élla». En el Llibre de Contemplacié Llull expone analoga idea al
decir:* «Veo muchos caballeros que van a Tierra Santa de ultramar,
pretendiendo aquella conquista por la fuerza de las armas. Mas, alli
todos se consumen sin conseguir el fin apetecido. Y es, Sefior, que aque-
lla Tierra Santa no se puede conquistar mas que de la forma en que la
conquistasteis Vos y vuestros Apéstoles: con amor, con oracionesy con
derramamiento de sangre y lagrimas. Para que el Santo Sepulcro, Se-
fior, y la Tierra Santa de ultramar se dejen conquistar por la predica-
cion, mas que por la fuerza de las armas, antes, Senor, haganse religio-
sos los santos caballeros, guarnézcanse con la senal de la cruz, llénense
de la gracia del Espiritu Santo, vayan a predicar la verdad de vuestra
Pasion a los infieles y derramen, por vuestro amor, todas las lagrimas
de sus ojos y toda la sangre de sus corazones, asi como Vos hicisteis
por su amor». No satisfecho aun Llull con la exposicion de estos prin-
cipios, en Blanquerna nos da a entender que nunca se ganan los enten-

espasa e per forca d’armes; per que ell se maravellava molt de 1’Apostoli e dels reys
cristians, car ells volien e cuydavan la fe romana multiplicar per armes de fust e de
ferre, e car no son armes ab les quals sia comencada la fe catélica la qual comenga
ab armes de fe e ab preycacié e ab martiri, segon qud es recontat en la vida dels apés-
tols. On, per acé los fa a saber que ja dentro que sien los crigtians retornats! a' la
intencié que esser solien en exampla e honrar la fe, ja no ha:uran poder que examplar
la puxen, car defallen de entencié; per que la fe nos pot araygar en entencié estranya
e qui no sia de sa natura ni de sos comencaments (Llibre de Sancta Maria, cap. 20:
De Fe, nim. 10).

3% Molts cavallers veg que van en la Terra Sancta d’outramar e cuyden aquella
conquerre per forsa d’armes. On, com ve a la fi, tots s’i consumen, sens que no venen
a fi de so que’s cuyden. On, par-me, Sényer, que lo conqueriment d’aquella Sancta
Terra no’s deja conquerir si no per la manera on la conquesés Vés e’ls vostres Apés-
tols, qui la conqueris ab amor, e ab aracions, e ab escampament de lagremes e de sang
Con lo Sant Sepulcre, Sényer, e la Sancta Terra d’outramar par que’s deja conquerre
per predicacié mills que per forsa d’armes, faen-se a avant, Sényer los sants cavallers
religioses e guarhesquense del senyal de la creu, e umplense de la gracia del Sant
Spirit, e vajen preicar veritat de la vostra Passié als infeels, e escampen per la vostra
amor totes les aigiies de lurs ulls, e tota la sang de lurs cors, axil com Vos fées per
amor d’ells (Llibre de Contemplacié, cap. 112, epigrafes 10-11).
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dimientos si no se cautivan primero los corazones y que la espada ma-
terial hiere el corazén fisico, pero no penetra y subyuga, como la pa-
labra correcta, el corazén moral de los hombres:® «Naturaleza es del
entendimiento que entiende mejor cuando el hombre esta alegre y con-
tento que cuando esta airado, porque la ira turba el entendimiento y
por la turbacién no entiende aquello que podria y deberia entender si
el hombre no estuviese airado». Y en el Llibre del Gentil e los tres Savis
el sabio Misionero mallorquin refiere maravillosamente la prudencia
en el trato con los infieles a través de la larga y tolerante discusion
teolégica entre los tres sabios ya conocidos: un judio, un cristiano y
un sarraceno.

No debe creerse, sin embargo, que el jurisconsulto mallorquin
incurrié en la candidez de los escritores de la época cristiana primitiva
al considerar que toda guerra estaba prohibida a los cristianos: Llull,
a pesar de su santidad auténtica, cree que no es ajeno al espiritu de
caridad cristiana el empufar la espada cuando asi lo reclama la jus-
ticia o la misma caridad. De acuerdo con la doctrina de su época, el
sabio Maestro medieval sostiene que los infieles estan obligados a re-
cibir a los predicadores de la religion cristiana y a no inquietarles en
su misi6én divina; caso contrario, pueden ser constrefiidos por el brazo
secular: «En cierta provincia —se lee en Blanquerna— sucedié que
aquellos bienaventurados devotos que iban a predicar la palabra de
Dios a los infieles no fueron de éllos oidos, sino que les echaron de
aquella tierra, En vista de ello, el cardenal de Domine Deus rex caeles-
tis recurrié al brazo secular y traté con los Principes cristianos y con
el Papa que a fuerza de armas fuesen invadidos todos aquellos Prin-
cipes que no permiten entrar ni detenerse en sus dominios a los devo-
tos y sabios cristianos que les iban a predicar la palabra de Dios, y
que la Iglesia nunca hiciese tregua con ningtin Principe ni dominio de
infieles que impidiese la predicacién de los cristianos v ensenanza de
la verdad de la santa fe catélica».*® Y, ya en el ocaso de su vida terrena,
cuando vio y experimenté que con los medios pacificos no se habia
logrado vencer la obstinacion diabélica de los herejes e infieles y que
los turcos seguian impidiendo la reconquista espiritual de Palestina,
oponiéndose a que en élla se practicase y predicase la religion de Jesu-
cristo, Llull recurri6 a la guerra santa, a una cruzada militar para la
conquista por las armas de la Tierra Santa, de aquella Tierra de Cris-
to que antes no quiso que se conquistase con el hierro fuerte y si sélo

35 Natura es de enteniment que entén millé com hom es alegre e pagat que com
es irat, car la ira torba l'enteniment, e per a¢é I'enteniment no pot entendre ¢o que
entendria si hom no era arat (Blanquerna, libro IV, cap. 81, epigrafe 2).

36 Blanquerna, libro IV, cap. 87, epigrafe 4.
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con la predicacién, la caridad, las oraciones y el deseo de martirio. Es
en el Liber de Fine, escrito después de cumplidos los setenta afios y
unos diez antes del martirio de su autor, en donde Ramén «Barbaflo-
rida» traza el plan concreto de ataque bélico con notable tino estraté-
gico; pero no debemos olvidar que la principal finalidad perseguida
con esta conquista material no es otra sino «ad bonum statum reducere
universum et ad unum ovile catholicum adunire», segin se lee en el
Prologo de dicho Libro. Por esto Llull, en la obra que comentamos,
después de senalar que el mundo «se halla mal y se ha de temer que
aun esté peor» por haber muchos infieles confabulados contra las tie-
rras de los cristianos y que blasfeman de Jesucristo y de la Trinidad,
aconsej6 la fundacién de colegios poliglotas en los cuales los misione-
ros aprendieran las lenguas de los infieles y se predicase a éstos en su
propia lengua, asi como la creaciéon de una nueva Orden militar, refun-
diciéon de las existentes, regida por el «Bellator rex», quien, al igual
que sus guerreros, debia llevar por insignia una cruz encarnada sobre
sus vestidos y escudos; a este ejército gerrero ha de seguir otro pa-
cifico de predicadores y tedlogos que logren la verdadera conquista
espiritual, de profesionales de las artes liberales, de artesanos, y, en
fin, de todos aquellos que nosotros llamariamos artifices de la paz.”

37 Como el Liber de Fine que estamos comentando es todavia obra inédita, nos
proponemos trazar aqui su esquema.

PROLOGO.—En esta parte el Beato Ramén da una mirada general a todo el
mundo de su tiempo, diciendo que éste «se halla mal y se ha de temer que atn resulte
peor», pues hay muchos infieles confabulados contra las tierras de los cristianos y que
blasfeman de Jesucristo y de la Trinidad; por esto cierto hombre, imitando a los Apés-
toles, abandoné cuanto tenia, viajé y trabajé por casi todo el Mundo y rogé al Papa,
Cardenales y Principes del mundo que pusiesen remedio al gran mal de éste, fundando
monasterios, de los cuales saliesen varones instruidos en las diversas lenguas de los
infieles para predicar entre éstos el Evangelio, tal como ordené Jesucristo a San
Pedro. El hombre de referencia escribié muchos libros contra los infieles y para la
iluminacién del entendimiento, y «ahora escribe este libro» para que el Papa, los Prin-
cipes y los Rectores de la fe cristiana puedan, si quieren y con la gracia de Dios,
reducir el universo a buen estado para que todos los hombres formen un solo rebafio
con un solo pastor.

DISTINCION I: DE DIPUTATIONE INFIDELIUM (De la Disputa con los
infieles.

Comprende cinco partes, a saber:

1.—De ordine: En élla Llull aconseja la fundacién de cuatro monasterios, uno
para la instruccién de los evangelizadores de los sarracenos, otro para los de los judios,
otro para los que debian predicar a los cismaiticos y el cuarto para los evangelizadores
de los tértaros y paganos; trata también de la elecciéon de varones devotos, sabios y
aptos para dicho apostolado, realizada por enviados del Papa po todas partes; y! final-
mente, expone la forma de predicar a los infieles.

2.*—Contra sarracenos: Exposicion de los errores de estos infieles.

3.*—Contra iudeos: Resumen de las creencias religiosas erréneas del pueblo judio.

4.*—Contra schismaticos:  Es decir, errores de los graecos, iacobinos y nestorinos.

5.*—Contra tartaros et paganos: Exposicién sintética de la doctrina religiosa de
éstos.
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No puede negarse, pues, que este Liber de Fine sea un verdadero plan
de organizacién militar para la conquista de Tierra Santa, pero es
igualmente cierto e inequivoco que dentro de este grandioso plan de
Cruzada juegan un papel simultaneo las armas materiales y las espi-
rituales y que nuestro Bienaventurado Maestro siempre predico la
subordinacién de la espada del hierro fuerte a la espada espiritual,
pues, mas que la conquista material, anhelaba la conversion de los
herejes e infieles, vencer la obstinacion diabélica de éstos al no que-
rer acoger a los misioneros, obligarles a escuchar la palabra de Dios
y suprimir las dificultades impuestas por aquéllos a las peregrinacio-
nes de los cristianos a los territorios en que Cristo vivi6; asi omo tam-
bién detener el poder del Oriente extendido como una media luna u
hoz amenazadora frente a Europa.®

DISTINCION II: DE BELLATIONE (De la Guerra).

Comprende siete partes:

1."—De electione: Recomendacién para que se cree una nueva orden militar, re-
fundicién de las existentes, y el cargo de Bellator rex: todo ello para conseguir la con-
auista de los Santos Lugares y para admiracién' y temor de los enemigos de la fe cris-
eiana con el fin de lograr su conversién.

2.*—Da regula: Dedicada al uniforme, fundamentado en motivos religiosos (cruz
colorada, barba larga, etc.); al armamento; y a la instruccién de los guérreros.

3.%—De loco: Indicacién de los cinco lugares aptos por tierra para conquistar
Tierra Santa: mostrando su predileccién por la quinta, que es Espafia.

Para mas amplitud véase el capitulo IX de esta tesis.

4.*—De modo bellandi: Exposicion de las doce maneras por Jas cuales los lati-
nes aventajan a los infieles en la guerra.

5.*—De navarchatu: Reglas de ndutica, conforme a las aplicaciones del Ars
Magna, para la invasién por mar de las tierras de los infieles.

6.*—De predicatione: Ensefianza de los distintos modos de predicar a los infieles
y necesidad de los predicadores, jueves «para judicar las cuestiones que se planteen»,
médicos «para cuidar los enfermos», y cirujanos «para curar a los heridos».

7.*—De mecanicis: Necesidad y conveniencia de que obreros de todas las artes
leberales acompafien a los guerreros.

DISTINCION III: DE EXALTATIONE INTELLECTUS (De la Exaltacion o
Perfeccionamiento del Entendimiento.

Comprende las dos partes siguientes: De Arte Generali y De viginti artibus specia-
libus.

3 En modo alguno podemos silenciar la excepcional importancia del recientisimo
haullazgo de los dos optisculos originales de Ramén Lull titulados Quomoda Terra Sancta
Recuperari Potest y Tractatus de Modo Convertendi Infideles, obra de la Conservadora
de Manuscritos de la Biblioteca Nacional de Paris y Profesora de la Escuela Lulista
M.* JACOBINA RAMBAUD BUHOT. Esta escritora hace la transcripcién critica de
las dos obras citadas en la Opera Latina Beati Raimundi Lulli @ Magistris et Profes-
soribus Edita Maioricensis Scholae Lullisticae, Palma de Mallorca, 1954, fasciculo III,
pags. 93-112.

Quomodo Terra Sancta Recuperari Potest sigue a la Petitio Raymundi in concilio
generali ad adquirendam Terram Sanctam que Llull dirigié al Rey de Francia y a la
Universidad de Paris en 1289, al papa Celestino V en 1294 y a Bonifacio VIII en 1295
y, por ultimo, al Concilio ecuménico XV de Viena celebrado en 1311-1312. En esta
monografia Lull recomienda que un Maestro de teologia vaya con la Ordenes del Tem-
plo, del Hospital, de Donclés y de Calatrava; que se escriban libros a propésito para
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En conclusién, Ramén Llull amé tanto la paz y se mostré tan de-
cidido partidario de la concordia entre todos los pueblos, que en todas
sus obras, continuamente v por doquier, se encuentran expresiones pa-
ra fomentar aquel amor entre amigos y enemigos predicado por Nues-
tro Senor Jesucristo. Para la conversion de los infieles y here]es y
evangelizacion del mundo Lull pregoné los medios pacificos: mas que
la fuerza de las armas materiales, puso su confianza en una cruzada
espiritual por medio de la persuasion, de la dialéctica y de la pruden-
cia en el trato con los infieles, Su fervor religioso lleg6 a ser extremado,
pero pacifico; clamé por la exaltacion de la fe catdlica y se esforzé
en catequizar, pero no empleé la fuerza material, sino sélo la conviccién
cientifica y la suave persuasién de la tolerante mansedumbre.® Es cier-
to que la gran empresa que Llull acometié con brio fue la ampliaciéon
del reino de Cristo, la conversién de los enemigos de la Cristiandad;
pero a esta Cruzada cristiana contra el mahometismo la emprendié
dotado de un corazén magnanimo y sin olvidar que habia crecido en
un ambiente de fervor cristiano. Por esto, predicé la libre adhesién de
los herejes e infieles a la religion cristiana y consider6 de efectos per-
niciosos y contraproducentes la imposicién violenta del dogma; siem-
pre tuvo muy presente que la Fé no ha entrado en este mundo por
medio de las armas, sino por la simplicidad de la predicacién conside-
rando que las armas espirituales —santidad y doctrina— son las mas
eficaces para esta Cruzada. Por esto el «Doctor de Misiones» quiso ha-

resolver las dificultades de conversion de los infieles: v que, antes de empender la Cru-
zada para la conquista de Tierra Santa, se procure convertir a los cismaticos y a los
tartaros, tarea que Lull no consideraba muy dificil.

Tractatus de Modo Convertendi Infideles es la exposicion del «modo bellandi per
mare e par terra»; de las diversas sectas que los cruzados hallaran a su paso; de la
cenveniencia de que con éstos vaya gente instruida en estos errores y en los modos y
razones para combatirlos «ad prolixitatem evitandam»; terminando por presentar un
plan para designar bienes temporales de la Iglesia al negocio de la conversién de in-
fieles.

3 El catedratico ELIAS DE TEJADA escribe que «lo de mayor enjundia —en
Lull— es que su idea de mision no fue, pese al afdn constante, una postura fanatica
de quemador de herejes o de alanceador de infieles, sino que la encauzé por las vias
del espiritu de libertad que es caracteristico del pueblo catalin en que naciera». El
Maestro balear «con todo el ardor de su fervor apostélico nunca cae en defender la
violencia como medio de extender la fe: conquista no, misién si, podria ser su leman».
Tull «juzga perjudiciales los intentos de conquista o las guerras entre cristianos e in-
fieles, que forjan un clima de odio incompatible con la libre discusion. Tanta confianza
ticne Lull en que la razén humana que operase libre y desapasionadamente concluiria
por reconocer la superioridad del cristianismo sobre las demas religiones, que endereza
sus afanes mejores a condenar las guerras, madre de resentimientos que a la larga
obiscurecen la consideracién libre y desapasionada de la fe». «Lo que deseaba el Doctor
mallorquin —termina diciendo el profesor ELIAS DE TEJADA— es la paz: una paz
que no implica pasividad monétona de diaria subsistencia; es actividad de cruzada mi-
sional, el requisito indispensable para la puesta en practica de los proyectos de expan-
sién de la fe» (Obra citada, pags. 100-101 y 95).
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cer Seminarios de hombres doctos y devotos que se repartieran por
todo el mundo, predicasen el Evangelio y se sacrificasen por la propa-
gacion de la Fé, multiplicando a este fin sus viajes a Roma, Lidn,
Paris y Avifién, sin que pudiese tener logro esta obra tan excelente.
Llull predicé la guerra santa, pero en el fondo no buscaba la victoria
més que para alcanzar y asegurar la paz, o, por decirlo en su propia
terminologia, la paz sensual y material para que pueda florecer la
guerra intelectual y dialéctica; €él sabia que la guerra era una pertur-
bacién del orden, y si la predicé fue con el tnico fin de impedir una
perturbacién mayor, como seria el predominio de la injusticia hacia
los cristianos.” Hay que convencerse, pues, que la obsesién de Llull
fue siempre la paz y que el Doctor Iluminado fue, ante todo, un fer-
viente misionero y propagandista del ideal cristiano, un «Maestro de
Misiones», como le han proclamado Benedicto XV y Pio XII, un «Doc-
tor de Misiones» como le llama Sugranyes de Franch, ya que, su tni-
ca pretension y su gran ilusién fue que toda la humanidad, unida por
el amor, formara un tGnico amigo que cantara para siempre las glorias
de su Amado. Su preocupacion central, la idea motriz de su febril ac-
tividad, fue convertir los infieles a Cristo; sus clamores de cruzada
estaban inspirados por un santo celo: asegurar a la Iglesia romana la
libertad de peregrinacién y predicacién, con el fin de reducir a todos
los herejes e infieles a la unidad de la fe, lo cual es, por encima de
todo, toda una obra de amor y caridad.

Por otra parte, nos atrevemos a afirmar que la concepcién por el
sabio misionero medieval de una cruzada militar, ya al final de su pe-

4 El Dr. SUGRANYES DE FRANCH. Secretario de Pax Romana y pofesor de
la Universidad de Frigburgo (Suiza), proclama que «la cruzada militar concebida por
Lull no es un fin en si, ni aun el punto central de sus proposiciones», sino que «lo
esencial es siempre la mision, la predicacion y la libre discusién con los infieles»; «las
operaciones militares —dice el escritor citado— tiene como tnica finalidad vencer la
obstinacién diabélica de los infieles al no acoger a los misioneros, obligarles a escuchar
la palabra de verdad y dar a los predicadores las mas grandes facilidades para penetrar
en: tierra de infieles»; «y el fin de su actividad a través de Occidente —termina dicien-
do el Secretario de Pax Romana— no fue otro mds que el excitar a los religiosos y
principes para hacerles compartir su anhelo desenfrenado de apostolado misionero»
(Ramén Lull, Docteur des Missions, monografia publicada en el volumen V de la re-
vista de la Escuela Lulistica Mayoricense: Studia Monografica et Recensiones, pags.
3-44).
WIERUSZOWSKI afirma que Ramén Lull vio el cardcter puramente espiritual de
la cruzada, pues la conquista material de las tierras de infieles no es, para Lull, sino
una etapa en el gran acto de conversién de almas (Ramén Lull et U'idée de la Cité de
Dieu, pag. 406).

;Qué razones asistirin a FERNANDO WEYLER Y LAVINA para querer suponer
que el Beato mallorquin era partidario de los desastres nacionales? (Raimundo Lulio
Juzgado por si mismo, Palma de Mallorca, 1866). Nosotros, después de leida esta obra,
nc encontramos base alguna para tal afirmacion hoy unanimemente considerada injus-
ta, inexplicable y fuera de quicio.
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regrinacion por este valle de lagrimas, supone la aceptacion del prin-
cipio de que no debe recurrirse a la fuerza sino después de agotados
todos los medios pacificos, puesto que éste fue su proceder para con
los herejes e infieles. Y finalmente, su empefio en una nueva Cruzada
nos da a entender, si consideramos la situacién politica ya expuesta,
que en la doctrina del «Varon de Deseos» existe un altruismo neta-
mente marcado basado sobre el hecho de que todos los hombres somos
hermanos por naturaleza y sobre nosotros recae el deber categérico de
la caridad cristiana universal; por esto cada uno tiene obligacién de
velar, primeramente por si mismo, inmediatamente después por el pro-
jimo, y la victima de una agresion injusta debe poder contar con nues-
tro apoyo y proteccién. Es decir, Llull reconocia tacitamente el dere-
cho de intervencion como resultado necesario de la solidaridad natural
y de la caridad cristiana.

RAMON LULL PRIMER AFRICANISTA

El Hermano Mayor de la gran familia mallorquina fue el primer
espanol que se sinti africanista ya que, mucho antes que Fray Pedro
de Alcala e Isabel la Catdlica, propuso la conquista de Marruecos.”
Llull no ignoraba que la conquista del norte de Africa era condicién
previa indispensable para poder llegar a Tierra Santa por el camino
menos costoso; por ello, al planear y proponer la conquista material
de Palestina mediante una nueva Cruzada general, considera que el
mejor camino es el de Espafia, desde donde se podra pasar a Ceuta
y conquistar aquella tierra.

41 Acertadamente afirma el P. ANDRES DE PALMA DE MALLORCA que Ra-
mén Lull fue el primer espafiol africanista, pues, a base de la conquista espiritual,
fejaba, en cierto modo, la expansién dominadora mas alla del estrecho de Gibraltar, en
el continente africano; y lo hizo mucho antes de que el sabio orientalista Fray Pedro
dz Alcala fundase —en su Vocabulario arabico-castellano (Talavera, 1501)— sus es-
peranzas en la conquista de Granada y de los reinos vecinos, en «los cuales —escribe
Fray Pedro— espero yo en N. S. que en vida de los muy altos vy muy poderosos cris-
tignisimos principes, el Rey y la Reina, nos aprovecharemos», y se adelanté en mucho
al testamento de Isabel la Catélica, la cual, en su lecho de dolor, considerando la con-
quista de Africa como gran y principal empresa reservada a los espanoles, encomen-
daba a sus sucesores que «no cejen de la conquista del Africa, ¢ Je pelear por la fe
ccntra los infieles» (Els Sistemes Juridics i les Idees Juridiques de Ramon Lull, pags.
126-127 y 137-138; Ramon Lull y la Sociedad de las Naciones, pig. 32).

La Condesa de PARDO BAZAN oportunamente escribié que, «anticipandose a
las ideas africanistas del Infante de Portugai y del Cardenal Cisneros, Raimundo Lulio
amé al Africa méas que habia amado a Ambrosia de Castellé» (Los Franciscanos y
Colon, conferencia Leida en el Ateneo de Madrid el 4 de abril de 1892, Nuevo Teatro
Critico de E. Pardo Bazan, afio II, nim. 20, pag. 41, Madrid, 1892).
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Para confirmar esta tesis basta leer un pasaje del Liber de Fine
y la peticion segunda al Concilio ecuménico XV de Viena (1311-1312).

En el Liber de Fine” se dice que la conquista de Tierra Santa
puede realizarse por cinco lugares: por Constantinopla; por Chipre y
Armenia; por la isla de Raidsed, junto a Alejandria; por Tunez; y por
Espafia, empezando por Almeria y siguiendo por Murcia, Malaga, Gra-
nada, Ceuta, Marruecos y Tunez, hasta llegar, por tierra, a Jerusalén,
Este altimo es el camino preferido por Ramén Llull porque —como
dice él—, una vez expulsados los arabes de Espana, se encontraria un
buen pueblo, buenos caballos y, ademas, se contaria con la alianza de
los Reyes de Aragon y de Castilla; en cambio, rechaza nuestro sabio
el itinerario por las tierras del Emperador de Constantinopla y por
Turquia, porque era dificil, largo y costoso.

Y en la segunda peticién al Concilio ecuménico XV de Viena, lla-
mado del Delfinado, Ramén Llull dice que «conviene que una parte
de la gran Cruzada vaya a Espana para conquistar una ciudad que se
llama Ceuta, que esta en la Berberia, pues, conquistada aquélla, se
podria adquirir el reino de Marruecos y toda la Berberia».®

No cabe duda, pues, que gloria es para este mallorquin, Ramén
Llull, el haberse sentido africanista antes que los demas espanoles y el
haber planteado por primera vez el tan viejo como nuevo problema
africanista,

RaraeL Baugi Bauca

42 Liber de Fine, Distincion 11: De bellatione, parte tercera: De loco.

43 Petitio Raymundi in concilio generali ad adquirendam Terram Sanctam, De
secunda ordinatione (Miscel-Lania Lul-Liana; Barcelona, 1935, pag. 421).
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EL BEATO RAMON LLULL EN SUS RELACIONES CON
LA ESCUELA FRANCISCANA DE LOS SIGLOS XIII-XIV*

3. Contactos personales directos con los diferentes circulos francisca-
nos, o moyimientos partidos de ellos.

Con todo lo dicho, podemos ya aventurarnos al estudio de la parte
mas delicada de este trabajo sobre Llull y la escuela franciscana.

Ya hemos visto que la simpatia entre Llull y los franciscanos era
mutua. La Coetinea consigna un hecho que el Maestro no pudo olvi-
dar y que sin duda le abrira la puerta a los futuros contactos con los
hijos de San Francisco: «Post haec rex Maioricarum (el infante' D. Jai-
me, II de Mallorca; era el afio 1274-75'7), audito quod Raymundus
iam fecisset quosdam libros bonos, mandavit pro ipso, quod veniret ad
Montem Pessulanum, ubi rex ipse tunc erat. Cumque venisset Raymun-
dus illuc, fecit rex examinari per quemdam fratrem de Ordine Mino-
rum libros ipsius; specialiter autem meditationes quasdam (el Libre
de Contemplacion), quas ipse fecerat in devotione super omnes dies
anni, XXX paragraphos speciales diebus singulis assignando. Quas
meditationes prophetia et devotione catholica plenas non sine admira-
tione reperit frater ille»."™

Galmés conjetura que la fundacién de Miramar, de la que habla
el parrafo siguiente, fuese el premio del heredero de Mallorca a la
doctrina de su antiguo senescal.'” Notemos, a nuestro propésito, que
los trece frailes que alli estudian lenguas y el Arte del Maestro son fran-
ciscanos: «tresdecim fratres minores».'™

La frase que he subrayado antes reproduce sin duda el tenor y
texto de la aprobacion del franciscano comisionado por el principe:

*  Estupios Luianos, IX, 1965, 55-70, 145-165; X, 1966, 49-56; XI, 1967, 89-119.

177 Cf. S. GALMES, Introduccién bibliogrdfica a las Obras literarias de R.L.,
Madrid, BAC, 1948, p. 10.

18 Coetdnea, 16, p. 54.

179 Introduccion... p- 10.

180 Coetdnea, 17, p. 54.

81



52 P. ANTONIO OLIVER, C. R.

«prophetia et devotione catholica plenas», que la versién catalana no
traduce. Apoyado en ella, el P. Batllori comenta: «No féra estrany que
es tractés d’un francisca més o menys afeccionat al corrent dels espi-
rituals, tots donats a les profecies sobre el futur de 'Església i del mén,
i molt estesos per la Provenca i el Llenguadoc».™

Ramoén, que, como hemos visto, gustaba de vestir el habito de
poenitentia, que llamaba la atencién en un seglar como era él («e per
Phabit que li viu e la gran barba que Ramon havia, pensa que fos
alcin home religiés d’estranya necié»'?), habia estado, en el momento
de redactar el Desconhort,

«...e encara a los Preicadors
a tres capitols generals, e a los Menors
altres tres generals capitols» '

La presencia de Llull en esos capitulos generales tenia por fin
interesar a la Orden franciscana en sus ideales apostélicos, Esos afanes
se vieron al fin coronados por el éxito. El 26 de octubre de 1290 el
General de los Menores, Raimundo Gaufredi, daba a Ramén unas car-
tas de recomendacion para todos los superiores de las provincias fran-
ciscanas de Roma y Apulia, suplicandoles que acogiesen al Maestro
Barbaflorida con benignidad y pusiesen a su disposicién un convento
en el que pudiese ensefiar su Arte a cuantos frailes lo desearan.'®

El texto de la carta de Gaufredi llama a Ramén «amicus Ordinis
et devotus ab antiquo, in relevandis Fratrum nostrorum inopiis gra-
tiosus», e insinta que el sistema misional ensefiado por €él coincide con
el tradicional entre los Menores.

El General Gaufredi, por otra parte, fue muy tolerante con los
Espirituales, a los que recibia y defendia y recomendaba a las casas
de la Orden, Es mas, con tal recomendacién en la mano, emprendio
Llull su quinto viaje a Italia (Génova-Roma-Génova) 1290-93), don-
de debié de encontrarse con frailes o grupos espirituales-joaquimitas,
los cuales, impresionados por la ciencia y fama del maestro mallorquin,
sometieron a su juicio algunas de las cuestiones para ellos vitales. Res-
puesta a ellas deben ser —ya lo suponia el P. Pascual™— las Quaes-

181 Vida coetania (catalan), en Obres essencials 1. p. 40. n. 63.
182 Arbre de Sciéencia, prol., p. 555.
183 Desconhort XIV v. 162-64: ed. Obres essencials I, p. 1312.

18 BATLLORI, El lulismo en Italia. en Revista <de Filosofia 2 (1943) 264;
Rumon Llull en el mén del sew temps... p. 24. Véase el texto en PASQUAL, Vindiciae
lullianae 1 (Avignon 1778) p. 186 n. 1.

185 PASQUAL, ibid. p. 186.
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tiones quas quaesivit quidam frater Minor a Raymundo y el Libre d’An-
ticrist.'®

Con ocasién de la enfermedad-crisis de Génova, 1293, aparece ro-
deado de incondicionales amigos, «entre los que podemos ya contar,
sin temor a equivocarnos, a algunos frailes menores».'

Ese nicleo genovés —al que pertenecen los fieles amigos de la
noble familia Spinola, Perceval y Cristian'®— debe relacionarse con
los focos de inquietud reformistica. El P. Batllori escribe: «L’autobio-
grafia ens presenta ara Ramon Llull envoltat d’'un grup de laics —ho-
mes i dones— interessat en la seva empresa espiritual i apostolica,
com s’esdevindra també, anys a venir, a Pisa»." En efecto, el texto de
la Coetanea esta impregnado de espiritualismo: «Cumque apud lanuen-
ses cito divulgatum esset quod Raymundus iam venerat ad transfre-
tandum in terram Sarracenorum, causa convertendi eos ad fidem Chris-
ti, si posset, multum aedificatus est inde populus, sperantes, quod Deus
per ipsum aliquod bonum notabile faceret apud ipsos, scilicet Sarra-
cenos. Audiverant enim Ianuenses; ipsum Raymundum post conversio-
nem ipsius ad poenitentiam recepisse in quodam monte divinitus scien-
tiam quamdam sanctam pro conversione infidelium»."” «Els moviments
espiritualistes dels temps —continaa el P. Batllori— degueren influir
qui-sap-lo en la creaci6 d’aqueix ambient. Pero mestre Ramon no era
pas un espiritualista francisea, o un begui com Arnan, les restes mor-
tals del qual Génova recollira i aureolara d’un culte laic i d’una vene-
raci6 que pervindra fins al segle XVIIIé. Ramon, com hem vist, era
un esperit independent i un pensador lliure. Talment com Arnau, d’an-
tuvi no s’havia lligat amb cap dels grans ordes religiosos del temps.
La seva tendéncia racional i racionalitzant 'acostava a l'escola domi-
nicana; els seus mistics delers, a la franciscana. En la seva primera
gran enciclopedia espiritual, el Libre de contemplacio, havia oscillat
entre ambdues actituds»."”!

Todo esto nos lleva de la mano a estudiar de propésito las rela-
ciones de Llull con los Espirituales. Recordemos brevemente quiénes
eran ellos: «Se trata —dice el P. Oliger— de un pariido o mas bien
de diferentes grupos de frailes menores, independientes unos de otros,
en Italia y en el Sur de Francia, los cuales, descontentos del sentido

186 BATLLORI, El lulismo en Italia... p. 265; Ramén Llull en el mon del seu
temps.... 24. Felix, c. 12. p. 344-45 y nota 12.

187 BATLLORI, EI lulismo en Italia... p. 265.

18 BATLLORI, EI lulismo en Italia... p. 265-66.
ATLLORI, El lulismo en Italia... p. 265-66. e,

18 Ramon Llull en el mdn del seu temps... p. 27.

190 Coetdnea, 20, p. 56.

191 BATLLORI, Ramon Llull en el mén del seu temps... p. 27.
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tomado por la evolucién de la Orden de san Francisco, se fueron for-
mando en la segunda mitad del siglo XIII y se mantuvieron hasta
1318. Alentando un celo mas ideal que discreto, los Espirituales ha-
brian querido volver a la Orden al primitivo modo de vida y, viéndose
en la imposibilidad de realizar ese sueno, se esforzaron por separarse
de la Orden, para vivir estrictamente segin la regla y el testamento del
santo Fundador. Para lo que encontraron naturalmente la ruda oposi-
cion del grueso de la Orden que se ha convenido en llamar Comunidad,
la cual defendia su postura y la legitimidad de sus observancias, y ata-
caba los puntos débiles de sus adversarios: la insubordinacion a la auto-
ridad constituida y el joaquinismo que se habia infiltrado en las filas
de los Espirituales. La lucha, muy desigual desde el principio, terminé
con la derrota total de los Espirituales que fueron arrastrados al cisma
y a la herejia; algunos, incluso, murieron en la hoguera» *

El joaquinismo fue, sin duda, lo que mas exalté6 y comprometi6
a la vez las intenciones de los Espirituales, El P. Batllori escribe:
«Aquesta secta espiritualista entroncava els desigs de reforma dintre
I'orde francisca —pobresa absoluta individual i colectiva, i una hu-
militat que mirava amb prevencié els estudis, fins i tot els teologics—
1 en tota I’Església, amb les idees apocaliptiques de Joaquin de Fiore.
«Il calavrese abate Giovacchino / di spirito profetico dotato», en ’es-
quenada de la dotzena a la tretzena centdria havia predit una propera
vinguda de I’Anticrist per a posar fi a I’Església carnal i obrir les por-
tes a una Esglasia purament espiritual, o edat del Sant Esperit. Els
franciscans espirituals tenien a les Marques, a la Toscana i per tot Oc-
citania nombrosos adeptes dintre l'orde, i forts nuclis de beguins i
beguines seglars, sobretot a Marsella, a Montpeller i a Narbona. D’alla
estant, tal moviment es propaga de bona hora per Rosscll6, pel princi-
pat de Catalunya i pel regne de Valéncia. Precisament un dels capitos-
tos de la secta, sobretot després de la mort de Peire Joan Oliver (Olivi),
era el nostre Arnau de Vilanova. Fins a aquell any de 1289 no consta
que mestre Ramon Llull hagués entrat en relacié immediata, o almenys
intima, amb els espirituals. Tal vegada en troba alguns que I'informes-
sin de la lluita interna dintre P’orde en algun capitol general francisca.
En retornar a Montpeller des de Paris, entra en relacié directa, potser
fins i tot personal, amb el nou ministre general Ramon Gaufredi, lla-
vors del seu viatge a les provincies franciscanes d’enlla dels Alps. Gau-
fredi, tot i no ésser un espiritual propiament dit, s’hi mostra benigne
i comprensiu, molt més que no pas el seus predecessors i els seus suc-
cessors en el generalat de 'orde»."

192 DTC, Spirituels, vol. XIV, col. 2522,
193 Ramon Llull en el mon del sep temps... p. 23-24.
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En el afo 1296, en Roma, debié trabar conocimiento maestro
Ramoén con el fraticelo de Marsella Bernard Délicieux, pues éste en
un proceso, el 17 de marzo de 1319, declara: «Item interrogatus si
habuit aliquo tempore librum, quem appellaret Vademecum, dixit et
confessus fuit quod sic, videlicet quemdam librum quem portabat se-
cum, in quo est tabula generalis ad omnes scientias et quaedam propo-
sitiones super principiis scientiarum, et quidam libellus in quo proban-
tur articuli fidei catholicae per necessarias rationes, et quaedam capi-
tulatio dictae tabulae cum problematibus, quae solvuntur secundum
modum tabulae, per quem librum potest. haberi scientia respondendi
ad omnes quaestiones, Interrogatus a quo habuit dictum librum, dixit
quod Romae a magistro Raymundo Lulio catalano de Maioriciis».”*

Las obras que poseia Délicieux eran las obras escritas por Llull en
Italia enttre 1294 y 1296. Pero Délicieux era un fratricelo muy exalta-
do, revolucionario, muy enemigo de Bonifacio VIII v de Benedicto XI
(el Anico papa a quien Ramén no dirigié6 ninguna Suplica; ;pudo ser
ésta una causa?).

Vernet ha precisado el perfil de los fraticelos: Los fraticelos son
aquellos franciscanos espirituales que se relacionan con Celestino V vy
que quieren vivir separados del resto de la Orden. En sus circulos se
encuentran tericarios franciscanos, mas o menos auténticos; supues-
tos religiosos que desean llevar una existencia religiosa independiente
de las ordenes aprobadas por la Santa Sede: son los beatos y los be-
guinos heterodoxos. La palabra fraticelli o fratricelli o fraterculi no
se encuentra en ningun documento del siglo VIII; aparece por primera
vez en la bula Sancta romana de Juan XXII, y se aplicé, como dijimos,
a los franciscanos espirituales que Celestino V habia autorizado a se-
pararse de la Orden y a formar la comunidad de Pauperes heremitae
domini Coelestini, La bula de Juan XXII es del 30 diciembre 1317,
Ramoén no conocié, pues, el nombre, que fue enseguida tan sospechoso;
conoci6, a lo mas, los hombres o los grupos que seran asi llamados y
que, con los afios, adquiriran virulencia. De todas formas, no debe ne-
garse un contacto y, sin duda, una cierta simpatia de Llull, tan ansioso
de reformas, con el movimiento y sus pretensiones. Segtin la misma
bula de Juan XXII, que extracta Vernet, los fraticelos, despreciando
los canones que prohiben instituir érdenes nuevas, nonnulli profanae
multitudinis viri, qui vulgariter fraticeli seu [ratres de paupere vita,

194 Ms. lat. 4270, de la Bibliotheque Nat. de Paris. Publicado en BATLLORI.
El lulismo en Italia... p. 270.

Para Délicieux cf. M. DMITREWSKI, Fr. Bernard Délicieux O.F.M.: sa lutte
contre UInquisition de Carcassone et d’Albi, son proccs (1279-1319), en Archivum
Franciscanum historicum 17 (1924) 183-218, 313-77, 457-88, 18 (1925) 3-32.
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bizochi sive beguini, vel aliis nominibus nuncupantur, en Italia, en Si-
cilia, en el Sur de Francia y en diversas provincias de aquende y allende
los montes, visten habito religioso, hacen vida de religiosos en casas
donde viven en comin, y mendigan pflblicamente como si pertenecie-
ran a una orden rehglosa aprobada La mayoria de elios dicen pertene-
cer a la Orden de san Francisco y seguzr la regla del santo al pie de la
letra, sin depender ni del general ni de los provinciales de esta Orden.
Pretenden haber sido aprobados por el papa Celestino V; lo que, ain
presentando pruebas de ello, no seria valido, pues Bonifacio VIII revo-
¢6 todas las concesiones de Celestino V. Algunos se han hecho con apro-
baciones de obispos u otros superiores; otros se hacen pasar por ter-
ciarios de san Francisco.”

Asi pues —continia Vernet— los fraticelos no son contempora-
neos de los origenes del franciscanismo. No deben confundirse con los
franciscanos joaquimitas, aunque tengan en general tendencias joaqui-
mitas; hay joaquimitas, fuera de los fraticelos y los ha habido antes
de ellos. Fraticelo tampoco es equivalente de espiritual; los fraticelos
salieron de las filas de los franciscanos espirituales, de los que cons-
tituyen una faccién extrema, pero no comenzaron a existir sino a partir
del pontificado de Celestino V. No figuran en las luchas con Guillaume
de Saint-Amour y poco en las de franciscanos y dominicos. Los parti-
darios de Migual de Cesena —micaelistas— y los que se unieron con
Ockham contra Juan XXII no tuvieron de su parte a los fraticelos.™

Lo que mas llama la atencién es que ese fuerte tinte laico y ese
gusto por Vestir de fraile, que acusa el papa, son caracteristicas en
maestro Ramon.

Ante todo debemos subrayar en Llull una fuerte obsesién por la
reforma y un visible cansancio de la vida de ciertos eclesiasticos; deta-
lles que le son comunes con los reformadores del siglo XII y con los
franciscanos. Ello hace que é] crea de buena voluntad y simpatice en
seguida con cualquier grupo preocupado por mejorar la desapacible
situacién, de la que él, segin hemos visto, estaba incluso molestado,
pues a ella se debia que no se le atendiera en sus constantes stplicas y
peticiones, Pero, como siempre, Ramén no se deja aprisionar por nin-
guna escuela ni acaparar por ninglin movimiento. Ya hemos visto c¢6-
mo disiente de los joaquimitas en las cuestioncs tan vitales de la veni-
da del Anticristo y del fin del mundo. Ahora en los dos trataditos ya
citados arriba —Libre d’Anticrist i Quaestiones quas quaesivit quidam
frater minor—, y que se deben seguramente a sus contactos con los
Espirituales de Italia después de las letras comendaticias del general

195 Fraticelles, en DTC, VI, col. 770-71.
196 Ibid.
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Gaufredi, disiente otra vez y decididamente de las esperanzas e ideas
extremas de los espirituales.

Como todos ellos —digamos como todos los que de buena fe de-
seaban el bien de la Iglesia— maestro Ramén habia puesto grandes
esperanzas en el nombramiento del papa angélico Celestino V, el pobre
y santo ermitafio de Sulmona, elegido, por anadidura, de un modo que
parecié prodigioso. Pero se separé decididamente de ellos cuando in-
sistieron sobre la irrenunciabilidad del papado (segin la fecha que
se sefiale al Blanquerna o a sus partes, la renuncia del papa Blanquer-
na puede ser una viva respuesta de Llull a los espirituales™) y, consi-
guientemente sobre la invalidez de la eleccion de Bonifacio VIII. El
P. Batllori hace notar que en esos dos puntos Ramén se halla muy
cerca de Olieu, el mas tedlogo de los espiritualistas,™

Todo el cap. XII del Félix es una aspera requisitoria contra los
vicios de la Iglesia y un retablo donde ellos quedan a la vergiienza pu-
blica, tal como lo hacian los espirituales y joaquimitas de su tiempo
y su mismo coterraneo Arnau de Vilanova; pero en Llull no se ve ni
por asomo el menor indicio o incitacién a la rebeldia o al insulto si-
quiera. La misma moderacion en fustigar los pecados de los religiosos
—contra los que se levantaban implacables los espirituales— puede
verse en el cap. 71 del mismo Félix.

El contacto con esos circulos, la amistad con Délicieux, su pre-
ocupacién reformadora nunca sacaron a Llull de quicio. Como a san
Francisco, le guié y le salvé la sinceridad y la humildad.

No es un caso aislado. Su comportamiento es igual, mas claro si
cabe, con los apostélicos. Este es un caso tipico de un movimiento de
inspiracién seglar que se levanta en reformador frente a la Iglesia. Un
verdadero epigono de sus predecesores del siglo XII. El movimiento
empez6 en Parma hacia 1260 y su iniciador fue Gerardo Segarelli. Su
imaginacion descabellada y su caracter excéntrico habian sido la causa
de que los franciscanos no le recibieran. Creyendo que Dios le llamaba
a reformar la Iglesia, y captando los ideales que flotaban en el aire,
quiso reproducir la vida de los apodstoles. Adopt6 el vestido que ima-
giné fuera el de aquéllos, dejose crecer la barba y cabellos y tomé las
sandalias y cefiidor de los franciscanos y adopté una pobreza absoluta.
Con esa base, indispensable, se dio a la vida de predicador ambulante,
predicando la penitencia y la vida apostdlica en una jerga de lenguaje
semi-latino - semi-italiano: Penitenzagite!

197 Véase toda esa discusion: R. BRUMMER, Zur Datierung von Ramon Lulls
Libre de Blanquerna. Festschrift V. Klemperer, Halle 1957, p. 98-117, y mi recension
en Estudios lulianos 3 (1959) 325-30. Anadase, S. GARCIAS-PALOU, El «Liber de
quinque sapientibus» del bto. Ramén Llull, en sus relaciones con la fecha de compo-
sicion del «Libre de Blanquerna», en Estudios Lulianos 1 (1957) 377-84.

198 Ramon Llull en el mon del sew temps... p. 35.
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Encontré secuaces entre los legos del pueblo, hasta que fue con-
denado y quemado en Parma el 18 de julio de 1300.

A la muerte de Segarelli, la direcciéon de los apostélicos la tomo
Fra Dolcino, franciscano audaz y atrevido, con espiritu de condottiero.
Fra Dolcino aglutiné una doctrina mezcla de evangelismo apostélico
intransigente y joaquimismo alucinado, proclamaba la rebeldia contra
la jerarquia de la iglesia carnal opuesta a la espiritual que él predica-
ba y representaba. Anunciaba la llegada del Anticristo para después
del pontificado de Bonifacio, que debia ser el altimo papa. El rey
Federico II debia ser emperador y brazo de la justicia vengadora de
Dios, bajo él seran liquidados el papa, los cardenales, los obispos, los
clérigos y los monjes.”” Honorio IV lo condené en 1286, Nicolas 1V
en 1290.

No hubo forma de acallarle, hasta que el papa Clemente V
desaté contra él un ejército que lo aprisioné y ajusticié en 1307.

Llevado de su buen deseo y de una admiracién hacia los refor-
madores laicos, como dice el P. Batllori®™ Llull alabé de buena fe a
los apostélicos, que ya llevaban veinte afios de existencia, en el cap. 76
(De persecucié) del Blanquerna: «Esdevenc-se un dia que lo canonge
eixia de la ciutat e anava-se’n en una altra, e atroba en lo cami gran
re d’homens qui venien de Sent Jacme, e anaven Vestits en semblanca
dels apostols, Lo canonge lur demana de qual orde eren, e ells li res-
pongueren dients que eren del orde dels Apostols; e lo canonge respos
dient que lo seu ofici e lo nom de lur orde se convenien. Los frares qui
s’apellen del orde dels Apostols li digueren que’ls exponés la concor-
danca que deia, e lo canonge lur dix que apostol deu ésser perseguit
per injusticia; e per aco, si ells volien ésser en l'orde dels Apostols,
covenia que en les ciutats, e en les viles, e’ls castells per on passarien,
preicassen la paraula de Déu, e que reprenessen los homens dels pecats
que’ls veurien fer, e que no duptassen mort ni tebralls, e que la fe cato-
lica nassen preicar als infeels, per ¢o que mills fossen semblants als
apostols.™

Los subrayados dicen que Llull conocia perfectamente los ideales
de aquella secta itinerante dedicada toda a predicar y a reprender vi-
cios; pero al final intenta llevarles hacia su propio ideal de misién,
menos revolucionario y mas apostélico.

La admiracién es mas visible todavia en el proemio del libro VII
(De les besties) del Félix, escrito sin duda ese libro separadamente
antes de la condena de Honorio IV en 1286, ya que en el libro siguien-

199 Cf. F. VERNET, Apostoliques, en DTC, I, col. 1632-34.
20 Ramén Llull en el mén del seu temps... p. 24.
21 Blanquerna, cap. 76, p. 224.
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te el mismo Llull reprende a la orden ya condenada:** «A I'eixida de
la vall, ell encontra dos homens qui havien grans barbes, e grans ca-
bells,e eren probrement vestits. Félix saluda aquells dos homens, e ells
saludaren Felix, —Bells senyors —dix Feélix— vosaltres d’on venits?
¢Ni de qual orde s6ts? Car, segons vostres vestiments, semblanca ha-
vets qui siats d’algun orde—. —Sényer —dixeren los dos homens—,
nés venim de longues terres, e son passats per una plana que és prés
d’aci; e en aquella plana ha gran ajustament de bésties salvatges qui
volen elegir rei. Nosaltres som apetlats del orde dels Apostols. Nostres
vestidures e nostra pobretat signifiquen lo capteniment en que los
Apostols eren dementre vivien en est mon».

La vida itinerante, la peculiar forma de vestir y la rigida pobreza
de los apostélicos queda otra vez retratada. Y de nuevo, el esfuerzo de
Ramén por atraerlos a sus ideales misioneros, al tiempo que alaba de-
cididamente el tenor de aquella vida:

«Molt se meravella Felix dels dos homens com havien emparat tan
alt orde com és cell dels Apostols, e dix aquestes paraules: —Orde
d’Apostols és sobira a tots ordes; e qui és en orde dfApostol, no deu
dubtar mort, e deuw anar mostrar la via saludable als infeels, qui son
en error, e als cristians qui son en pecat deu dar doctrina de sancta
vida per obra e per preicaci6. Aital hom qui sia en orde d’Apostol, no
deu cessar de pregar e de fer bones obres a tot son poder——. Aitals pa-
raules e moltes d’altres dix Felix als dos homens qui s’apellaven de
I'orde dels Apostols».

En realidad Ramén quiere ver en los apostélicos los ideales que
fueron los de su propia vida: misionar a infieles y a cristianos. Note-
se, de paso, que de buena gana pasa el maestro a la etimologia de las
cosas (es una de las bases de su sistema): las normas que da a los apos-
tolicos no derivan de que haya estudiado previamente sus constitucio-
nes, y les recuerde la obligacion de vivir segun ellas. Esto es lo de me-
nos. Lo de mas es que son de la orden de los Apdéstoles, y por tanto,
por etimologia, deben vivir ideales apostélicos, como los grandes pre-
dicadores de la fe amaestrados por Jesucristo mismo. Justamente por
eso se llamaban apostdlicos los seguidores de Segarelli.

Estos, que debian ser seglares sin mucha instruccion, no se com-
prometen; se limitan a exponer su forma de vida y a esperar que tiem-
pos vendran en que, crecida la orden, puedan dedicarse con solvencia
también a las tareas que el inquieto mallorquin desearia.

«Sényer —dixeren aquells dos homens—, nosaltres no som dignes
que siam en tan alta vida com eren los apostols, mas som figura de la
conversacié del apostols, la qual figura se representa en nostres vesti-

202 Libre de meravelles, cap. 36, p. 370-71.
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ments, e en nostra pobretat, e en lo descorriment que fem per lo mon
de terra en terra. Nos havem esperanca en Déu que ell trametra ho-
mens de sancta vida en lo mén, los quals sien de l'orde dels Apostols,
e que aquells hagen ciéncies e lenguatges on sapien preicar e conver-
tir los infeels per ajuda de Déu, e als cristians donen bon eximpli per
vida e per sanctes paraules. E per tal que Déus se’n moga a pietat, e
que los homens qui sén cristians desiren ’aveniment d’aitals homens,
noés representam en figura los apostols—»,

«Molt plag a Félix ¢o que’ls dos homens li deien, e ab ells ensems
plora longament, e dix estes paraules: —Ah, Sényer Déus Jesucrist!
con és la sancta fervor e devocio que ésser solia en los apostols, qui
en vos amar e conéixer no dubtaven a sostenir treball e mort? Bell Se-
nyor Déus, placia a vés que en breu venga temps en que’s complesca
la sancta vida que és significada en la figura d’aquests homens. Apres
aquestes paraules, Félix comana a Déu los sancts homens» **

Esa admirada alabanza debié escribirse hacia 1285. kEn 1288,
tras la condena de Honorio 1V, el mismo Ramoén escribe en el cap. 56
del mismo Félix: «Estant enaixi parlant 'ermita e Félix, veeren venir
dos homens qui s’apellaven de l'orde dels Apostois. Aquells dos ho-
mens foren plasents a veer, segon I’habit e la disposicié de lurs cabells
e barbes, que significaven la sancta vida que los apostols feien, e la
pobrea que havien anant per lo mén, Mas quan I’ermita e Felix consi-
deraren I’estament en que aquells homens estan, los quals s’apellen del
orde dels Apostols, e aquells no preiquen ne fan ¢o que’ls apostols
feien, adoncs hagren Uermita e Félix desplaer en veer aquells dos ho-
mens, per ¢o car lurs obres no’s convenien ab 'habit que portaven.
L’ermita e Félix ploraren longament, e dixeren ensems aquestes pa-
raules: —Ai, hipocresia! ;Per qué no mors? ;Ah, bellea d’habit e
falsa intencio!, per que us ajustats en negun hom? Ah, Déus!, trame-
tets homens plasents a veer per habit corporal e espiritual, per tal que
sia vist que vés havets molts homens qui en honrar e amar vés, sén
bons procuradors e ardits loadors».**

Llull conocia la condena de los Apostélicos, pues los términos
con que recrimina su vivir son los de la proscripcion papal, usuales
en la curia para la condena de cualquier herejia de la época: Hipo-
cresia, apariencia exterior engafosa, pues la intencién es falsa, al pre-
tender engafiar y seducir a los sencillos e incautos.

Llull sabia distinguir y estimar a las personas. Aunque no perte-
nece ya a los circulos franciscanos que estudiamos, es oportuno ilustrar
los casos citados on el de los beguinos, pero en el Libre de sancta

203 Ibid. p. 371.
24 Libre de meravelles, cap. 56, p. 405.
205 P, 156-7.
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Maria (1290) se describe asi a un beguino: «en una ciutat... havia un
hom qui era begui, empero hipocrita era, car home era luxuriés; mes
anava vestit de vils draps e dejunava e feia almoina e anava a Uesglésia
tots jorns e les paraules de Déu oia volenters» ™ La facha del beato
—aqui sacerdote— estd perfectamente descrita, Pera Llull no se pa-
gaba de fachadas, y sabia bien que el pecado que mas solia achacarse
a los austeros reformadores era el de lujuria, frecuente cabalmente
entre los beguinos, entre los que cundia la tesis de que los perfectos son
impecables en la carne

De paso he aludido ya al franciscano Peire Joan Oliew, el mas
tedlogo de los espirituales, excelente escritor con profundas semejan-
zas con san Buenaventura y con constantes influencias del apocaliptis-
mo joaquimita. Intencionadamente el Concilio de Vienne silencié su
nombre, en atencién a sus méritos, al proscribir su doctrina sobre la
unién del alma y el cuerpo humano.” Contra los espirituales defendié
siempre la renunciabilidad del papado y, por ende, la legitimidad de
la elecciéon de Bonifacio VIII. Esta es quiza la tnica coincidencia de
Llull con él, ya que, segin el Dr. Garcias Palou, no coinciden en la
cuestién del alma ni en el Libre del Gentil, ni en el Arbre de sciencia,
ni en la Doctrina Pueril *®

Muy unido con los espirituales e imbuido de ideas joaquimitas
fue el reformador laico Arnau de Vilanova. Tampoco con él puede
darse por seguro que tuviese Llull contactos. El documento publicado
por H. Finke no las prueba® definitivamente, si bien el P. Batllori
cree muy posible una entrevista de ambos en Marsella,”"' en 1305. No
queda rastro de comunes relaciones en el Raonament d’Avinyé de
1309 ya mentado.””

Por lo que hace referencia a las relaciones de Ramén con el vi-
sionario v amparador de reformadores Federico I de Sicilia, a quien
aquél dedica el tardio tratadito De novo modo demonstrandi, el P, Bat-
llori ha resumido asi cuanto cabe decir: «Interessant i simptomatic
aqueix recurs al visionari rei de Trinacria, en el qual sempre havien
fitat els ulls, com en un protector decidit i convencut els espirituals
franciscans, i principalment llur capdavanter Arnau de Vilanova, so-

206  Cap. 13, ed. Obres essencials, 1, p. 1192.

207 Contra esa afirmacién creo que se dirigen las frases del cap. 7 del Libre de
meravelles, p. 332 y 333: se puede creer firmemente y seguir sujetos al pecado.

28 Cf. F. CALLEY, Olieu, en DTC, XI, col. 982-91; y el vol. XV, col. 2975.

209 Hay que subrayar que Ramén Llull escribié sobre la renunciabilidad del Pa-
pado, por lo menos 12 afios antes que Olivi (S. Garcias Palou, El beato Ramén Llull
y la cuestién de la renunciabilidad de la Sede Romana, AST, XVII, 1944, 74.

210 Cf, BATLLORI, El lulismo en Italia... p. 275-77.

211 Ramon Llull en el mon del seu temps... p. 45.

22 MENENDEZ Y PELAYO, Historia de los heterodoxos, lib. III. cap. 3, p. 284
ss. Texto del Raonament en Apéndice, vol. 7, p. 280 ss,
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bretot des de les disputes d’Aviny6, del 1309, amb la comunitat fran-
ciscana, i més encara des que el 1309 Jaume II retirava la confianga
a mestre Arnau. Adhuc després de les condemnacions del concili de
Viana, i dels papes Climent V i Joan XXII, els fraticels acudiran al
rei Frederic, que els acollira benigmament en el seu regne, tot i les
constants pressions de la curia romana. Ramon Llull pogué conéixer
sobretot a Viana aqueixa veneracié dels espirituals envers del rei som-
niador, germa del d’Aragé i cunyat dels de Mallorca i de Napols; i,
sensa pertanyer propiament a aquella secta, degué persuadir-se que els
somnis de la croada i ’ambient espiritual de la seva cort —tot ago
degut a la influéncia d’Arnau de Vilanova— eren invitacions molt for-
tes per a transfretar a Messina»

Merece también mencién el amigo de Olieu Ubertino da Casale.
Irreconciliable enemigo de la Comunidad, huen conocedor de la Escri-
tura, autor de un Arbor vitae, que él atribuye a inspiracién divina. Sin
duda una de las grandes obras de la mistica medieval, fuente de mu-
chedumbre de devociones nuevas (devocion a la Asuncién, a san José)
y familiar a los primeros hombres de la Devotio moderna. Ese Arbor,
que se compone de raiz, tronco, ramas, hojas y frutos, ;pudo influir
en la gestacion del Arbre de sciéncia? En Paris pudo Llull tener noti-
cia de é1.2*

En conclusién, creo que esa investigacién sobre la relacién de
maestro Ramon con los circulos reformisticos franciscanos debe cerrarse
con el siguiente parrafo de Carreras Artau, que tiene, ademas, la in-
mensa ventaja de aclararnos cuando y cémo empezé a complicarse la
persona del mallorquin con aquellos extremistas: «Fue decisiva, en
este aspecto, la conversion de los lulistas valencianos, en el decurso
del siglo XIV, al movimiento de los espirituales, cuyas huestes se nu-
trian principalmente de elementos laicos pertenecientes a la Tercera
Orden de san Francisco. Entre estos elementos la producciéon literaria
de Llull en lengua vulgar habia tenido un éxito resonante, hasta el pun-
to de haber suscitado muy pronto algunas imitaciones, Llull era asi-
mismo terciario franciscano; pero se mantuvo hasta el fin de su vida
ajeno a dicho movimiento, si bien es posible que alimentara simpatias
por él. Por lo menos dan pie a sospecharlo los reiterados contactos con
personalidades significadas del mismo, como aquel Ramén Gaufredi,
que hubo de ser depuesto de su cargo de General de la Orden francis-
cana, o aquel revolucionario Bernardo «Deliciosi», a quien sus odios
antipapales le valieron una sentencia degradante. Y no se olvide que

23 Ramon Llull en el mén del seu temps... p. 57.
214 Cf. Articuli probationum contra fratrem Ubertinum de Casali, en BALUZE-
MANSI Miscellanea (Lucca 1761) II, 258-80.
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en el altimo lustro de su vida Llull residi6 mas de un afio en Mesina,
en relacién personal y al parecer bajo la proteccién del rey Federico
de Sicilia, que habia asumido un papel tan preponderante en el mo-
vimiento espiritual de su reino, y atn del reino catalano-aragonés a
través de Arnaldo de Vilanova. Llull, quien ya en 1296 habia obsequia-
do a dicho monarca con tres escritos suyos, enviados por mediacién
de Persival Espinola, al tener luego noticia de sus proyectos de refor-
ma espiritual, le habia dedicado, en 1312, otros dos escritos. En todo
caso, hay aqui una faceta en la personalidad de Ramén Llull todavia
por aclarar, como ya ha sefialado alguno de sus biégrafos, Si no Llull,
por lo menos alguno de sus inmediatos discipulos debié compartir la
ideologia de los espirituales, como aquel Pedro de Limoges en cuya
libreria figuraban los escritos de Joaquin de Fiore y otros de caracter
analogo. Lo cierto es que en la segunda mitad del siglo XIV se produce
en tierras de Valencia una primera transfiguraciéon del lulismo por in-
terpelacion de un niicleo de doctrinas espirituales, profetistas y esca-
tolégicas que le confieren una extrafia fisonomia.”

A Llull le parecian bien y de excelente intencién todos los movi-
mientos de reforma de aquella Iglesia que él, con la intemperancia
seglar de su caracter absoluto, deseaba perfecta. Quiza incluso hay en
él un intento de «bautizar» aquellos mismos movimientos extremos que,
encauzados, tanto bien podian hacer a la causa de un mejor ordena-
miento de las cosas espirituales, Por eso quiza parece aceptar las me-
jores esperanzas de los apocalipticos, el deseo expectante de un papa
angélico, de una Iglesia purificada, de un emperador grande y pacifi-
cador, que para €l es el papa, mientras Federico II antes (seguramente,
en sus tiempos, Federico TTT) creyera, con los suyos, ser él el pacifi-
cador providencial y el purificador de la Iglesia, como iba a creerlo
pronto, y frente al papa mismo, Luis de Baviera.

Carreras Artau ha notado, de paso, el caracter seglar de los Ter-
ciarios y la influencia del romance de Llull. Son dos aspectos, tipica-
mente franciscanos, a los que quiero referirme seguidamente. En el
Blanquerna Ramén «lo foll» se presenta como un home lec® En la
expresion esta presente sin duda toda la postura de tesis de los movi-
mientos laicos (seglares, mejor) del siglo XII, el deseo de reforma y
una secreta oposicién a los clérigos responsables de tantos extravios;
pero también, y eso mas conscientemente, el deseo de reforma humilde
y callada del estamento seglar en la Iglesia, sometido a la jerarquia,
sincero y espontaneo, iniciado por Francisco. Esa forma espontanea
de la piedad tuvo en Francisco una doble consecuencia: por una parte,

215 Historia de la Filosofia espariola, 11 (Madrid 1943) p. 31-32.
216 Blanquerna, cap. 78, p. 225.
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su poca aficion al estudio y a las lucubraciones teolégicas, que él de-
jaba a los clérigos —aspecto en que Llull no le sigue, pues se muestra
a cada paso decidido fautor de los estudios, ain para los frailes— 2’
y por otra, el caracter popular de sus instrucciones, de forma que pue-
de hablarse de una verdadera popularizacion del saber, en lo que Llull
le sigue y le supera, en ciertos aspectos. Me refiero no sélo a la po-
pularizacion de las ciencias obrada por Ramoén, sino también a la gran
innovacién que supone en él el escribir sobre temas teolégicos en su
lengua romance y el recurso a la versificacién para la propaganda o
la vulgarizacion de los temas de piedad.

Delaruelle”® ha estudiado la incalculable influencia que tuvo so-
bre la piedad popular el franciscanismo: evangelio puro, pobreza, san-
tificacién personal, la vida como servicio feudal a Jesucristo, Jesucris-
to humano y tierno, considerado y amado en los misterios de su vida
terrena, la canonizacién de la lirica, el valor cristiano de la poesia,
imitaciéon de Cristo en su vida y pasién. El P. Caldentey ha comparado
a Llull con el fogoso franciscano Jacopone da Todi, y ha estudiado
sagazmente su obra de juglar de Jesucristo y de Maria, como poeta
mistico en el Libre d’Amic e Amat, como poeta escolastico popular.?
De todo ello resulta evidente cuan profundamente franciscano es Llull
en todos esos aspectos, algunos de los cuales, como sabemos ya, eran
caros a los reformadores del siglo XII.

Incluso, y en la misma direccién, puede verse en Llull un esfuer-
zo por pasar la reforma, que €él propugna, también a los seglares. He
hablado de una espiritualidad seglar. Podrian afadirse aqui los fre-
cuentes pasos en los que recrimina a los cristianos que toleren las abu-
sivas usuras de los judios,™ o exige del caballero cristiano la donosura,
elegancia y recursos dignos de su rango®™ o aconseja a las mujeres que
no abusen tanto de afeites y cosméticos,” o se lamenta de la corrupcién
del mundo y del poco interés que se toman los cristianos por las gran-
des causas.”

En cuanto a la cuestién del estudio, en la que se aparta decidida-
mente de san Francisco, Ramén depende de aquella corriente eclesias-

217 Blanquerna, cap. 56 p. 192; Libre de meravelles, cap. 12, p. 345.

28 ’Influence de saint'Francois d’Assise sur la pisté populaire (= X Congresso
Intern... vol. IIT) p. 449-66.

219 Introduccién a la poesia de Ramén Llull, en Obras literarias, Madrid, BAC,
1948. p. 1006-11 y 1011-23.

20 Libre de meravelles, cap. 11, p. 342.

21 Libre del orde de cavalleria, ed. Obres essencials, parte II, p. 530-31.

22 (f. la ironia de la descripcién de la mujer que iba como idola: Blanquerna,
cap. 84 p. 242; Libre de meravelles, cap. 18, p. 351. Véase también el Libre de Con-
templacio, cap. 120 & 13-18.

Libre de meravelles cap. 3, p. 324. Arbre de Sciéncia, prol., p. 555,
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tica propulsora de la instruccién tan ardientemente apoyada por Ino-
cencio III. No es el caso de analizar aqui las teorias de Llull sobre el
saber, ni tampoco el sentido y contenido de ese saber en él —tema
sobre el que pienso volver en breve en un estudio adrede—. Recorde-
mos sélo que, si bien se aparta de san Francisco, no es en ello menos
franciscano: en los escritos lulianos son bien visibles dependencias di-
rectas de san Buenaventura y coincidencias con €l que deben atribuir-
se a la comiln fuente, san Bernardo.” Hamelin quiere incluso ver en
Llull dependencias de otro gran franciscano, Roger Bacon® Es lo
cierto que, atin cuando se muestra enérgico antiaristotélico (adviértase,
con todo, que antiaristotélico lo es Llull sélo como consecuencia de su
radical posicién antiaverroista: a la sazén no se estaba en disposicién
de trazar la divisoria entre ambas corrientes, la segunda hija de la pri-
mera), Ramén resulta un excelente representante de la escuela de
Chartres, a la que debe su naturalismo, o mejor, naturismo, su afan
de difusién del saber, su vision totalitaria de la ciencia, su respeto a la
experiencia, su aficién a los arabes, su concepcién del hombre como
centro de la creacion, y su tesis de la Encarnacién como coronamiento
de toda la obra ad extra de Dios, y, a la relacién que la escuela atri-
buia a la filosofia con la teologia, el papel de las rationes necessariae ™

P. Antonio Ouiver, C. R.
(Continuara)

24 Las influencias bernardianas en Llull son constantes.

En la mariologia son especialmente visibles: Cf. Libre de sancta Maria, Introd. de
Andrés Caimari, en Obres essencials I, p. 1150 n. 42.

25 A-M. HAMELIN, O.F.M., Lécole franciscaine de ses débuts jusqu'a l'occa-
misme (=Analecta mediaevalia namurcensia, 12), Louvain 1961, p. 53.

226 La sintesis necesaria que presuponen las rationes necessariae nacié en el am-
biente chartriano que consideraba a todas las ciencias como aspectos del tnico saber y
ser. Ello nos lleva al resbaladizo campo del averroismo-aristotelismo que tanta trans-
cendencia tiene en el saber y pensar de Llull. Véase provisionalmente el reciente libro

de J. LE GOFF, Les intelectuels au Moyan dge, Paris 1957, p. 57-65.
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LA PRIMERA OBRA QUE ESCRIBIO RAMON LLULL

Es manifiesta la necesidad de emprender la dificil tarea de la re-
visién de las tablas cronolégicas de la bibliografia luliana;' precisa-
mente por razén de la inseguridad con que los mas destacados lulistas
establecen dicho orden cronolégico® y porque no todos aducen las
razones en que se basan para la formulacién de su propia tabla.® Gene-
ralmente, se limitan a sefalar la fecha que juzgan probable *

I S. GARCIAS PALOU. Hacia una revisién critica de la cronologia de las obras
del Bto. Ramén Llull (Articulo entregado a la imprenta, para su publicacién en esta
revista).

2 En el estudio citado en la Nota precedente, se muestra la inseguridad de las
tablas cronolégicas formuladas por los mas destacados lulistas y relativas casi todas a
las obras lulianas anteriores al afio 1296. Es decir, de los escritos que Ramén Llull
mismo no dato.

Sefialamos como meta de las inseguridades el afio 1296 y no, con el P. Batllori,
el ano 1292 (Certeses i dubtes en la biografia de Ramon Llull, Estudios Lulianos, IV,
1960, 317), porque, por no haber sido datadas., no se atribuyen, con seguridad, a una
fecha determinada unas cuantas obras que se cree pertenecen a afos posteriores al
1292, como son El liber de quinque sapientibus, Flores amoris et intelligentiae, Liber
de levitate et ponderositate elementorum, Lectura compendiosa «Tabulae generalis, Art
de fer e solre questions.

3 Basta leer la tabla del P. Pasqual (Vindiciae Lullianae, I, Avenione, 1778,
396-374); la del P. Longpré (Dictionaire de Théologie Catholique, 1X, Paris, 1929,
1090-112): la de Carmelo Ottaviano (L'Ars Compendiosa de R. Lulle, avec un étude
sur la bibliographie et le fond ambrosien de Lulle, Paris, 1930, 31-95); la de Mn. Sal-
vador Galmés (Dinamisme de Ramon Lull, Mallorca, 1935); la de los Dres. Carreras
Artau, Historia de la Filosofia Espaiiola. Filosofia Cristiana de los siglos XIII al XV,
I, Madrid, 1935, 285-334): la del P. Platzeck (Raimund Llull, 11, Kataloge und An-
merkungen, Romae, 1964, 3-84).

4 Generalmente; porque corren de molde estudios sobre la fecha en que fueron
compuestas determinadas obras —pocas— que se consideran de importancia, por uno
u otro motivo. No precisamente en virtud de su valor literario o cieatifico, sino porque
se consideran obras clave, para determinar un episodio de la biografia luliana, se ha
escrito sobre la Doctrina pueril, el Liber de Sancto Spiritu y el Desconhort; y porque
contiene un punto doctrinal, que interesa para la historia del asunto relativo al mis-
mo, se ha investigado la fecha del Libre de Blanquerna.

Sobre el Libre de Blanquerna véase: SALVADOR GALMES, Obres de Ramon Lull,
1X, Mallorca, 1914, Proemi, XIV.—M. GOTTRON, Neue Literatur zur R. Lull, Fran-
zinkanische Studien, XI, Munster, i.W., 1924, 220; P. LONGPRE, Le bienhereux Ray-
mond Lulle, Dictionaire de Théologie Catholique, IX, Paris, 1926, 1091; MN. J. TA-
RRE, Los cédices lulianos de la Biblioteca Nacional de Paris, Analecta Sacra Tarraco-
nensia, XIV, 1942, 159; J. RUBIO BALAGUER, Historia general de las literaturas his-
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Dentro de este tema general —que a la vez es una empresa ar-
dua— sobresale el mas concreto sobre cual es la primera obra que salié
de la pluma fecundisima del Maestro.

Desde luego se disputan esta primacia cronoldgica tres obras, que
son el Art abreujada de trobar veritat o Ars compendiosa inveniendi
veritatem sew Ars magna et maior, el Libre de contemplacié en Déu y
el Libre del gentil e los tres savis.’

a) La primera —I’Art abreujada de trobar veritat— reclama el
primer lugar, por ser presentada por el mismo Ramén Llull, al autor
de la biografia anénima, como la primera obra que concibié.

Ligado intimamente al hecho de su conversion a Dios se halla, en
efecto, «quoddam dictamen mentis, quod ipse facturus esset postea
unum librum meliorem de mundo contra errores infidelium».* Y no sélo
esto, sino que «quanto tamen ipse super hoc plus et saepius est mira-
tus, tanto fortius instinctus ille seu dictamen faciendi librum. predictum
intra se crescebat».’

Por lo cual, lo obvio es que Ramén Llull comenzara su empresa
cientifica con la redaccién de esta obra, cuya finalidad llevaba tan den-
tro del alma. Era, ademas, la obra basica de toda la metodologia apo-
logética luliana. El mismo autor anénimo escribe, en efecto, que

panicas, 1. Desde los origenes hasta 1400, Literatura catalana, Barcelona, 1949, 693;
RUDOLF BRUMMER. Zur Datierung von Ramon Llulls «Libre de Blanquerna», Estu-
dios Lulianos, I, 1957, 257-261: S. GARCIAS PALOU. EI «Liber de quinque sapienti-
bus» del Bto. Ramdn Llull. en sus relaciones con la fecha de composicion del «Libre
de Blanquerna», Estudios Lulianos. I, 1957, 377-384.

Sobre el Liber de Sancto Spiritu véase: S. GARCIAS PALOU, El «Liber de Sancto
Spiritu» de Ramén Llull. ;fue escrito con motivo de lu celebracion del II Concilio de
Lyon (1274)?, Estudios Lulianos, TII, 1959, 59-70.

Sobre la Doctrina pueril, véase: S. GARCIAS PALOU. ;Qué unio escribic Raman
Llull la «Doctrina pueril»?, Estudios Lulianos. XII, 1968, 33.45.

Sobre la fecha del Desconhort. véase: S. GARCIAS PALOU, La fecha del «Descon-
hort», en relacion con las visitas del Bto. Ramdn Llull a la corte papal, Estudios Lu-
lianos, VII, 1963. 79-87.—ID., Cronologia de las cinco primeras estancias del Bto. Ra-
mén Llull en la corte papal: fecha del «Desconhort», Estudios Lulianos, X, 1966, 81-93.

5 No digo que el tema haya sido tratado expresamente, con aduccién de razones
a favor de tal o cual obra. Sino que los mds destacados lulistas no coinciden en colocar
en el primer lugar a una determinada de estas tres obras.

El P. Pasqual, en efecto, encabeza su tabla cronolégica con el Ars compendiosa
inveniendi veritatem (Ob. cit., 369). Mn. Galmés cree que la primera obra que escribio
fue el Libre del gentil e los tres savis (Ob. cit.,11). Los Dres. Carreras Artau sehalan
como la obra inicial de Ramén Llull ’Art abreujada de trobar veritat, que atribuyen al
ano «1271?» (Ob. cit., 288, n. 13): mientras que sitian el Libre de contemplacié en
Déu «hacia 1272» (Ibidem, 285, n. 1), y el Libre del gentil e los tres savis en
«1272?» (Ibidem, 300, n. 71). El P. Platzeck coloca en primer lugar de su Chronolo-
gischer Verke-Katalog al Libre del gentil arabico que atribuye al afio 1270-1271 (Ob.
cit., 3, n. 1).

6 Vita beati Raymundi Lulli, edic. B.A.C., Madrid, 1948, 48, n. 6.

7 Ibidem.
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«cepit... ordinare et facere librum illum, vocans ipsum primo Artem
matorem, sed postea Artem generalem; sub qua Arte postea plures...
fecit libros, in eisdem multum generalia principia ad magis specifica,
secundum capacitatem simplicium, prout experientia eum tam docuerat,
explicando» ®

b) El Libre de contemplacié en Déu disputa dicha primacia cro-
nolégica a 1’Art abreujada de trobar veritat, porque en ésta, efectiva-
mente, se cita aquélla.” Lo cual, al parecer, significa que fue escrita
antes,

c) Por otra parte, el Libre del gentil e los tres savis reclama el
primer lugar, por el motivo de que es citado varias veces en el Libre de
contemplacié en Déu."

Es decir, que si tuviéramos que atenernos meramente a la esueta
materialidad de estos datos, habria que formular la tabla cronolégica
de estas tres obras —consideradas las primicias de la larga serie de las
que integran la producciéon cientifica luliana— de esta manera:

8 Ibidem, 52, 14.

9 Lo tuvo en cuenta el mismo Mn. Galmés (Dinamisme de Ramén Lull, edic. cit.
11), quien precisa que en 1’Art abreujada de trobar veritat, escrito en cataldn, a su
juicio, en 1271, cita el text arabic també de Contemplacic.

La cita, a la verdad, es muy bhreve: pero lo suficientemente clara y precisa para
no dejar duda alguna de que se trata de una referencia muy explicite a su Libre de
Contemplacié en Déu. Héla aqui: «De Trinitate—Quaestio: Utrum Deus sit in Trini-
tate. Solutio: Ad solvendam hanc quaestionem, convenit quod demus octo rationes ne-
cessarias per tertium Modum, quas E. recolit et intelligit se recoluisse et intellexisse in
Libro contemplationis».

Dist. II, p. II, q. II, edic. Salzinger, I, Moguntiae, 1721, 19.

10 Es citado en la d. V@ cap. 11, un Libre de raons en les tres ligs, en estos tér-
minos: «A vos, Senyer Deus, laor e gloria e merces, con vos ha plagut que al vostre
servu havets feta tanta de gracia e de merce, que’l avets illuminat per lo libre qui es
apellat «Libre de raons en les tres ligs»: per lo qual libre ha conegut que la vostra
substancia divina es en iii persones: e ha y conegut certificament dels articles, e ha
y aiuda certificacié que la ley dels crestians es vera e mellor de les altres ligs» (Edic.
Obres de Ramon Lull, II, Mallorca, 1906, 56).

En la d. XVI, cap. 77, cita otro Libre de demandes e de questions. «Encara us
lou —escribe— e us fa gracies, Seényer, per so car lo fels esser certificat en la fe cres-
tiuna per raé de veres probacions e de veres significacions e de manifestes raons, les
quals ha atrobades en «Lo libre de demandes e de questions». (Edic. Obres de Ramon
Lull, ITI, Mallorea, 1909, 98, 3).

Este mismo libro es citado también en la d. XXIX. cap. 188. «Qui per vers signi-
ficats ni per vives raons sensuals ni entellectuals vol encercar ni atrobar ni aprovar
argumentanment per raons necessaries qual lig es mellor que les autres, fassa tant,
Senyer, que entena aquest »Libre de contemplacié» o lo «Libre —qui es apellat— de
demandes e de questions, car per aquests libres pora esser certificat e pora certificar
a altre qual de les iii legs es pus vera ni mellor ni per qual pervé hom a perdurable
gleria». (Obres de Ramon Lull, V, Mallorca, 1911, 184, n. 24).

Al final, en la d. XL, cap. 3606, cita un Libre del gentil que, segiin declaracion
prepia, es el mismo que ha citado antes bajo el titulo de Libre de questions e de de-
mandes. He aqui sus palabras: «On, beneit siats vos. Séenyer Deus: car si totes aquestes
coses no valien a hom a entendre e a saber aquest libre, cové que hom recorra al
«Libre del gentily qui es apellat «Libre de questions e de demandes». per demostrar
la carrera de la gloria de nostre Senyor Déus» (Obres de Ramon Lull, VIII, Mallorca,
1914, 636, 18). 3
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Libre del gentil e los tres savis.
Libre de contemplacié en Déu.
Art abreujada de trobar veritat.

Sencillamente —resumimos— porque, en el segundo, se cita al
primero, y porque, en el tercero, se cita al segundo."

* * *

Sin embargo, por el motivo que acaba de ser sefalado, esta solu-
cién no es necesariamente exacta, bajo el respecto de que caben otras,"
a pesar de las referidas citas; y, ademas, porque no se puede prescindir
de algunas circunstancias tangibles para la formulacién de la solucién
del problema planteado, por la razén de que ellas apuntan hacia un
término o meta distintos de los que, si s6lo se contara con la materia-
lidad de las repetidas citas, podrian considerarse los verdaderos.

a) No es posible que esas circunstancias —que se describiran—
pasaran por alto al lulista moderno mas autorizado en este aspecto del
lulismo cientifico, que es Mn. Salvador Galmés; y, esto no obstante, a
su juicio, la primera obra, que escribi6 Ramén Llull, es el Libre del
Gentil e los tres savis,” como lo es para el P. Erhard-W. Platzeck."

Mn. Galmés, en efecto, reconoce que «es un problema a resoldre
el de la prioritat d’aquestes obres», precisamente por el referido circu-

11 Esto seria lo obvio en cualquiera otro autor, como norma segura para la for-
mulacién de la cronologia de sus obras. El hecho de que una obra sea citada en otra,
equivale a admitir y a dar por manifiesto que aquélla es, cronolégicamente, anterior a
ésta. Por lo cual, a la luz de este criterio, si el Libre del gentil e los tres savis es citado
en el Libre de contemplacic en Déu, senal es de que éste es posterior a aquél; y si, en
I'Art abreujada de trobar veritat, se cita el Libre de contemplacié en Déu, habra qup
admitir que aquella obra es posterior a ésta.

Sin embargo, en el caso de Ramoén Llull (quien en distintas ocasiones, tuvo que
escribir, al parecer por lo menos, dos obras al mismo tiempo) este argumento no es
del todo concluyente.

El Liber de Sancto Spiritu, p.e., fue compuesto, segiin nuestros calculos, al miss
mo tiempo que el Libre de Evast y Blanquerna; porque es posterior a la Doctrina pue-
ril y, al final de ésta, anuncia que va a comenzar, el Blanquerna. «On pus te parle, fill,
—escribe— de la celestial gloria, més trob en mi defalliment 1 recomptar e a significar
la gloria de parays; e per asso lexar me'n he, e parlarem del «Libret de Evast e Blan-
querna» (Cap. 100, edic. Obres de Ramon Lull, I, Mallorca, 1906, 199, 11).

Mientras escribia 1’Art de fer e solre questions, que debié comenzar después de
1293 y acabé en Roma en 1295, debid escribir el Liber de quinque sapientibus y 1’Arbre
de sciéncia, citados los dos en aquélla.

12 Quiero decir que, si no mediaran otros factores, el orden cronolégico de las
tres primeras obras escritas por el Bto. Llull, seria aquél. Pero, como se expresa a con-
tinuacién, hay que tener en cuenta otros aspectos del asunto, por razén de su valor
histérico-critico. Aspectos, que son de tal importancia, que, en virtud de ésta, pueden
prevalecer sobre el valor demosirativo de las referidas citas.

13 Dinamisme de Ramon Lull, edic. cit., 11.

14 Ob. cit., II, 3, n. 1.
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lo, de citas:"® «I’Art abreujada» cita la seva Lectura i el «Libre de Con-
templacié», aquest cita el «Libre de Gentil», el qual, al sew entorn, cita
«UArt abreujada»™

El benemérito lulista mallorquin habla del cercle de cites;" vy,
bajo cierto respecto, puede hablarse de él. Mas, arriba, al describir las
citas, no lo hemos referido, porque, hablando con toda propiedad,
en el Libre del gentil e los tres savis no se cita ’Art abreujada de trobar
veritat; sino que ésta sirvié para la estructura de aquélla. Es decir, que
ésta es la circunstancia a la que antes hemos apuntado, por razén de
su importancia, como dato que ha de tenerse en cuenta, ademas de la
cita que el Libre de contemplacié en Déu contiene del Libre del gentil
e los tres savis, y la que I’Art abreujada de trobar veritat contiene del
Libre de contemplacié. En el Libre del gentil, efectivamente, no se
menciona ’Art abreujada de trobar veritat.'® Si, empero, es verdad que
aquél «és el primer llibre on posa en practica el seu now sistema delineat
en «PArt d’atrobar veritat» i més esponjat en UArt general ®

Practicamente, Galmés tuvo en cuenta la circunstancia,® a la que
nos hemos referido, en un tono de singular atencién; porque no ignoré
que el Libre del gentil fue escrito segln el sistema propuesto en I’Ars

15 QOb. cit., 10.

16 Como se expresa a continuacion, en el Libre del gentil e los tres savis, no se
cita a I'’Art abreujada de trobar veritat. Si, empero —y ello encierra mayor valor, para
el caso, que una simple cita— aquel libro fue escrito, con el propésito de que fuera una
realizacion practica del sistema ideado en aquélla.

Cuando Mn. Galmés escribe que el Libre de contemplacié en Déu «cita el Libre
del gentil, el qual, al seu entorn, cita I'Art abreujada» (Ob. cit., 10) no quiere expresar
sino aquello: que es una plasmacién real del sistema ideado en I'Art abreujada de tro-
bar veritat.

17 Ibidem, 10.

18 Es decir, que este titulo no aparece en el Libre del gentil: asi como éste se
lee en el Libre de contemplacio en Déu, segun ha quedado puntualizado, y este tltimo
sz halla en I’Art abreujada de trobar veritat.

19 MN. JOAN AVINYO. PREV., Les obres auténtiques del Beat Ramon Llull,
Barcelona, 1935, 37.

20 Es decir, que el Libre del gentil e los tres savis estd escrilo con ajustamiento
a la metodologia o procedimientos de I’Art abreujada de trobar veritat, lo cual, en el
orden critico, pesa mucho mds que una simple cita o mencién de esta dltima obra.

Una mera cita o alusiéon podria significar que tenia la obra ideada o, levemente,
concebida. La estructuracion de un tratado segin el método de I'Art abreujada de tro-
bar veritat supone que, por lo menos, esta obra estaba redactada, aunque fuera a ma-
nera de borrador, es decir de un escrito de primera intencién, destinado a sufrir las
correcciones necesarias.

Una exposicién metodologica tan clara y tan precisa, cual es la Del prolech del
Libre del gentil e los tres savis (donde declara que sigue la manera del libre arabic
«Del gentil», y, por consiguiente, la que se describe en dicho prélogo) no puede res-
ponder a la simple ideacion de una obra metodolégica; sino que, necesariamente, recla-
ma, una redaccién mas o menos definitiva de ésta.
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abreujada de trobar veritat”' Pero no la consider6 lo suficientemente
fuerte para que prevaleciera sobre otro dato —también indiscutible—
como es el del fervor inicial del proselitismo de Ramén Llull. He aqui,
a continuacion, lo que escribe el insigne lulista:

«Nosaltres conjecturam que en la fervor inicial del seu proselitis-
me, degué sostenir controversies religioses orals —tan freqiients ales-
hores, adhuc publicament— amb jueus i sarrains, entre aquests el seu
esclaw i mestre de llengua arabiga, mort tragicament, i que recoliint-ne
notes llavors, ara, per evinenteses o exigéncies que ignoram, les ordena,
escrivint en arabic, el primer de tots i sense fer cap cita, el «Libre del
gentil», abans i tot, potser, de 1270; després compilaria, també en ara-
bic i pels mateixos motius, les notes qui sap si preses temps enrera,
finida la seva meditacié quotidiana, i escrivi el gran «Libre de contem-
placié» (1270) on citaria Uexemplar arabic del «Gentil»; llavors pu-
blicaria «UArt abreujada d’atrobar veritat» (1271), en catala, citant
el text arabic també de Contemplacié; i, finalmente arromancaria aques
«Libre» i el del Gentil (1272), on ja podia esmentar, sense anomalies
cronologiques, '« Art abreujada» *

Es decir, que, segin Galmés, el orden cronolégico de los tres pri-
meros escritos de Ramoén Llull es el siguiente:

1) Libre del gentil, en arabigo (tal vez, antes de 1270).

2) Libre de Contemplacié en Déu, en arabigo (1270), «on cita-
ria Uexemplar arabic del Gentil».

3) Art abreujada de trobar veritat (1271) en catalan, «citant el
text arabic també de Contemplacié».

4) Libre de contemplacié en Déu, en catalan (1272).

5) Libre del gentil e los tres savis, en catalan (1272)7%

Desde luego, el presente articulo no aspira a senalar la fecha en
que fueron escritas las tres primeras obras de Ramén Llull. Tampoco
a precisar el afio en que fue compuesta la primera de ellas: sino, sim-
plemente; a la averiguacion de cual fue la que escribié en primer lugar,

b

21 ;Cémo podia ignorarlo el hombre que conocia mas directa y detalladamente
los textos catalanes de las obras de Ramoén Llull?

Es verdad que la transcripcion del Libre del gentil e los tres savis no es, precisa-
mente, de Mn. Salvador Galmds, sino de Jerénimo Rossello, con la revision y el pré-
logo de Mateo Obrador y Bennassar (Edic. Obres de Ramon Lull, Palma de Mallorca,
1901). Pero lo es, igualmente, que para la edicion de sus volimenes y para su Dina-
misme de Ramon Lull, tuvo que conocer, y no superficialmente, el contenido del
Libre del gentil e los tres savis.

Por otra parte, Mn. Galmés afirma que, en este tratado, Ramén Llull cita I’Art
abreujada; con lo cual no se referia sino a la sintesis que de esta obra cofrece en el
prologo del Libre del gentil e los tres savis.

2 Dinamisme de Ramon Lull, edic. cit., 11.
2 Ibidem.
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Es decir, de la que preside todo el catilogo de la copiosa produccién
cientifica del Maestro mallorquin,

Esto no obstante —para mayor claridad de la exposicién del pen-
samiento de Mn. Galmés— se ha transcrito, junto al titulo de cada una
de las referidas obras, el nimero de la fecha, a la que él atribuye
cada una de ellas,

Por lo que respecta al tema de estas paginas, hay que subrayar
que Galmés senala el primer lugar de la tabla cronolégica de las obras
de Ramon Llull al texto arabigo del Libre del gentil;* y ciertamente, su
postura no pasa de simple conjetura” Pero, dentro del orden conjetural,
le asigna el encabezamiento de la lista de escritos lulianos.

Nosotros nos inclinamos a que el texto arabigo del Libre del
gentil e los tres savis precedid, cronologicamente, al texto arabigo del
Libre de contemplacié en Déu’ Precisamente, por la razén apuntada
por Mn. Galmés; por ese «fervor inicial del seu proselitisme» ? Pero,
ademads, por razoén de la extension y de la mayor complejidad del Libre
de contemplacié en Déu, obra cuya redaccién encierra mayores dificul-
tades y requiere muchisimo mas tiempo que el Libre del gentil ® Exige
mayor madurez intelectual y cultura teolégica® .

2 Ibidem.

25 «Nosaltres conjecturam...» escribe (Ibidem).

26 Porque, segin se ha demostrado antes, en el transcurso del Libre de contem-
placié en Déu es citado tres veces el Libre del gentil e los tres savis. Y, por otra parte,
el mismo Ramén Llull declara que su texto en romance del Libre de contemplacié en
Déu es una version directa, obra personal suya, del primitivo texto ardbigo de su gran
enciclopedia teologica. He aqu’ el explicit de la misma:

«Acaba e cumplida és aquesta translacié del Libre de contemplacio d’arabic en ro-
mans: la qual translacié fo fenida lo primer dia de I’any en vulgar, e la compilacié
d’arabic fo fenida e terminada en lo sant divenre de Pascha...» (Obres de Ramon
Lull, VIII, Mallorca, 1914, 645).

Por otra parte, hay que senalar que el texto del Libre del gentil e los tres savis
citado en el Libre de contemplacio en Déu es el arabigo, y no el catalan. Razén: que
lo cita bajo tres titulos distintos, segtin se ha probado antes; y, :i hubiera citado el
texto catalan, al que preside el titulo definitivo, hubiera escrito Libro del gentil e los
tres savis, y no otro titulo alguno.

Esta razén parece de gran peso.

21 QOb. cit., 11.

2 Por propia declaracion de Ramén Llull, segin se vera inmediatamente, sabe-
mos que la redaccién del Libre de contemplacié en Déu le llenaba todo el tiempo.

Por otra parte, es manifiesto que el temario de éste es muchisimo mas complejo
y de mas dificil desarrollo que el del Libre del gentil e los tres savis.

Esto no obstante, el Libre del gentil e los tres savis —aunque mas breve que
aquél— parece escrito en la plena madurez intelectual de Ramén Llull; y sus articulos
pudieran ir incorporados en el Libre de contemplacié en Déu.

2 Por razén del temario: no por razon de la manera de desarrollarlo. Aquél es
dc indole claramente enciclopédica. El del Libre del gentil e log tres savis se halla suje-
tado a los dogmas del Cristianismo, judaismo y mahometismo. Sin embargo, su desarro-
llo contiene una riqueza de doctrina que puede colocarse al lado del que caracteriza
el Libre de contemplacié en Déu.
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Tampoco debe negarse que el texto del Libre de contem-
placié en Déu, citado en I’Art abreujada de trobar veritat, sea el arabi-
go. Al contrario, puede y debe mantenerse firmemente, por exigencia
de la tesis que mas abajo se formulara. Es decir que, segin la formu-
lacién que ofreceremos del orden cronolégico en que, segin creemos,
fueron escritas las tres primeras obras de Ramoén Llull; el texto del
Libre de contemplacion en Déu, citado en 'Art abreujada de trobar ve-
ritat necesariamente tuvo que ser el arabigo, y no el catalan.

Pero disentimos del parecer del Maestro Galmés en lo que respecta
al sefialamiento del primer lugar de la lista de obras lulianas al texto
arabigo del Libre del gentil. No porque el texto arabigo de este obra no
fuera anterior al cataldin, sino porque anteriormente a toda redaccion
del Libre del gentil escribié su Art abreujada de trobar veritat,

Al parecer, el benemérito editor de Obres de Ramon Lull tiene re-
paro en admitir que, en el texto arabigo del Libre del gentil, su autor
pudiera esmentar UArt abreujada de trobar veritat®® Por lo cual, expre-
sa, que «finalment arromancaria aquest Libre (el Libre de Contempla-
ci6 en Deu) i el del Gentil (1272), on ja podia esmentar, sense anoma-
lies cronologiques, I’Art abreujada». ™

Mientras estaba escribiendo el Libre de Contemplacié en Déu, de-
claré lo siguiente: «4h Senyor ajudable! Ja tro que aquest libre de
contemplacié sia acabat, lo vostre servidor e’l vostre benvolent no pora
anar en terra de sarrayns donar laor del vostre nom gloriés; car tant
son occupat per esta obra qui’s fa €’s tracta a honor de vos, que en al-
tres coses no puc entendre: per que jo us clam merce, Sényer, que
vos ajudets al vostre escriva e al vostre sotsmes, en tal manera que en
breu temps aja esplegada esta obra, per tal que yvassosament pusca
anar pendre martire per la vostra amor, si tant és que a vos placia que
ell ne sia digne» *

Es decir que, durante el tiempo que invirtié en la redaccién del
Libre de contemplacié en Déu, no sélo no podia dedicarse a otros que-
haceres, porque la composicién de esta obra le absorbia, totalmente,
las horas; sino que trabajaba con toda la rapidez posible.

Con esto, viene a precisarse que, mientras Ramén Llull se hallaba
entregado a las tareas de la redaccion del Libre de contemplacié en
Déu, no podia escribir otro libro alguno. Ni trabajé en la composicién
del Libre del gentil e los tres savis ni en la de ’Art abreujada de trobar
veritat,

30 Dinamisme de Ramon Lull, Edic. cit., 11.
31 Ibidem.
32 D. XXVII, cap. 131, edic. cit., vol. IV, Mallorca, 1910, 18-188, n. 21.
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Sin embargo, en ninguna parte de sus escritos, manifiesta que le
sucediera lo mismo mientras se hallaba laborando en estas dos obras
que acaban de mencionarse. O sea, que no existe declaracion alguna
de Ramén Llull, en virtud de la cual no pueda admitirse que compuso
al mismo tiempo I’Art abreujeda de trobar veritat y el Libre del gentil
e los tres savis.”

La unica dificultad que ve Galmés, para admitir que Ramén Llull
compusiera, al mismo tiempo, las tres obras que entran en el asunto, es la
de que «llur entitat i volum n’exclovien la possibilitat» * Pero subraya
que ésta nace, precisamente, del trabajo que suponia, segiin declaracién
personal de Ramén Llull, el Libre de contemplacié en Déu.®

Nada hay, por consiguiente, bajo el respecto definido, que impida
que Ramén Llull laborara, a la vez, en ’'Art abreujada de trobar veritat
y en el Libre del gentil e los tres savis. Mas, también, hay que puntuali-
zar que no se da motivo alguno que exija la simultaneidad de la com-
posicién de estas dos obras lulianas.®

Por otra parte, hay que admitir el hecho tangible de que el Libre
del gentil e los tres savis supone 'Art abreujada de trobar veritat, se-
gun la propia declaracién de Ramén Llull, formulada en el prélogo del
texto cataldn de aquél.”

33 Creemos que, cuando compuso el Libre del gentil e los tres savis, practicamen-
te tenia escrito I’Art abreujada de trobar veritat. Por el motivo —que se expone en otro
lugar de este articulo— de que el prélogo es demasiado preciso para suponer que tnica-
mente llevaba en su mente planeada esta ultima obra.

Sin embargo, creemos muy probable que mientras la estaba perfilando, pudo reali-
zar por escrito el primer ensayo de la aplicacion de sus procedimientos.

Decimos por escrito; porque, seguramente, también durante el espacio de tiempo
de la redaccién de I’Art abreujada de trobar veritat tomaria parte en didlogos religiosos
con judios y mahometanos, y ensayaria los procedimientos que estaba ideando.

Es decir, que no creemos imposible ni improbable que Ramén Llull trabajara, a la
vez en la redaccion de I'Art abreujada de trobar veritat y en la del Libre del gentil e
los tres savis; mientras se entienda bajo el respecto de que ya tenia muy madurada y
redactada, por lo menos en borrador bastante acabado, la primera de estas dos obras.

34 QOb. cit., 11.

35 Ibidem.

36 Ni lo uno, ni lo otro. Nuestra tesis se manliene en pie, en cualquiera de estas

dos opiniones. Lo mismo si se sostiene que no comenzé el Libre del gentil e los tres
savis sino después de haber redactado definitivamente 1’Art abreujada de trobar veritat,
que si se acepta que comenzé el Libre del gentil e los tres savis después de la primera
redaccion de aquélla.

37 Ese prélogo es una gran cila —porque es una sintesis— de I'’Art abreujada
de trobar veritat. Una cita de mayor valor critico que la mera referencia a esa obra,
por medio de su titulo.

Pero, ahora, no hablamos de la cita, sino de una declaracion personal de Ramén
Llull, segin la cual aquella obra es anterior al Libro del gentil e los tres savis.

No queremos decir que lo exprese de manera explicita, con la misma formalidad
de los términos; pero si implicitamente. Sin embargo, no por esto la declaracion deja
de ser lo suficiente clara y precisa.
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Manifiesta, en efecto, que se propone seguir el mismo método
adoptado en el libre arabic «Del gentil»,* el cual consiste en novella
manera e novelles raons per les quals poguessen ésser endregats los
errats a gloria qui no ha fi.*

Esta nueva manera y estas nuevas razones son las que se describen
a continuacion, en el referido prologo del texto catalan. Pero Ramén
Llull mismo declara que las habia utilizado en el texto ardbigo, al ex-
presar que compone el Libre del gentil e los tres savis (éste es el titulo
del texto catalan) seguint la manera del libre arabic «Del gentil» *

Este, por consiguiente, ya habia sido redactado seglin dicha
novella manera.

Mas cabe preguntar cual es esta novella manera y cuales dichas
novelles raons; a lo cual se responde facilmente y con seguridad, sefa-
lando que no son sino las que Ramén Llull describe seguidamente, las
cuales coinciden con el contenido y peculiaridad de '’Art abreujada de
trobar veritat.*

Es manifiesto que esta novella manera no es sino la que revela a
Celestino V, en su Petitio, con ocasién de exponer la conveniencia del
uso de razones necesarias en las controversias con los mismos cismati-
cos, «Ego —escribe— Raymundus Lullus indignus aestimo me multas
tales habere secundum dliquem novum modum, quem Deus mihi dedit
ad vincendum omnes illos, qui contra Fidem catholicam aliquid volunt
probare vel improbare».*

Es la manera misma a la que se refiere el autor anénimo de la
autobiografia de Ramén Llull, cuando escribe que «Postquam... Ray-
mundus, in predicta stans abbacia, composuerat librum suum. ascendit
iterum in montem predictum et in eodem loco, in quo steterant pedes
etus, dum sibi in illo monte Dominus ostenderat modum Artis...».®

Por otra parte, sabemos que la manera de ’Art abreujada de tro-
bar veritat se describe en el prélogo del Liber de Sancto Spiritu, donde
se atribuye (la referida manera) a dicha Art abreujada y se expresa
que fue utilizada para la composicién del Libre del geniil e los tres
savis, He aqui las propias palabras de Ramoén Llull:

«Prima conditio primi floris est quod affirmetur et eligatur major
Distinctio divinarum Personarum. Secunda est quod affirmetur et eli-

38 Del prolech, edic. cit., 1057.

39 Ibidem.

40 Thidem.

41 Por esto Mn. Galmés pudo decir que, en el Libre del gentil, Ramén Lull «ja
podia esmentar, sense anomalies cronololiges, UArt abreujada» (Ob. cit., 11).

Pero, como llevamos dicho, no la nombra.

42 Edic. Salzinger, IT, Moguntiae, 1722, 51.

4 Edic. cit., 52, n. 14,
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gatur major Concordantia divinarum Personarum. Tertia est de
simplicitate et unitate Dei; nam illa Fides, per quam Deo pos-
sunt attribui major simplicitas et unitas, debet eligi supra illam,
quae Deo non attribuit tantam simplicitatem et unitatem; et hoc
idem de aliis floribus secundum ordinem et regulam et artem;
cum majoritas, videlicet major nobilitas, debeat affirmari et Deo attri-
bui secundum virtutes et proprietates divinas, et secundum quod ma-
joritas simul convenit cum esse in nobilitate et perfectione, et minori-
tas, quae est oppositum majoritatis, simul convenit cum privatione et
imperfectione, secundum Artem compendiosam inveniendi Veritatem
et secundum conditiones quinque Arborum, quae sunt in Libro Gentilis
et trium sapientum...» *

En resumen, declara Ramén Llull que dichas flores significan Mo-
dum et Artem, per quam posset. cognosci, quae Credentin sit in veritate,
an Credentia latinorum an graecorum,” y afade: quae est conditio in-
vestigandi viam, secundum quam duarum praedictarum credentiarum
in Deo possit inveniri major nobilitas, et illa major nobilitas est affir-
manda et eligenda.*

En el Libre del gentil e los tres savis describe el primer Arbre (el
primero de los cinco que vieron los tres sabios, cuya naturaleza y pro-
piedades les explicé la dama Inteligencia, ademas de declararles el sen-
tido de las letras que estaban escritas en cada una de las flores);¥ y
expresa que «Aquest arbre ha dues condicions entre les altres. Luna és
que hom deu atribuir e conéixer a Déu tota hora la major nobilitat en
essencia e en virtuts e en obres; Ualtra condicié és que les flors no sien
contraries les unes a les altres». Describe, también, las dos condiciones
del arbol quinto, con estos términos: «La primera es que neguna
d’aquelles vertuts sia contraria a Ualtra; la segona és que co en que
mills se convenen a ésser majors, e a haver major mérit hom per elles,
sia veritat, e lo contrari sia falsetat» ®

Es manifiesto, pues, que ’Art abreujada de trobar veritat, aunque
no sea citada, expresamente con su propio nombre, esta presente en el
Libre del gentil e los tres savis y constituye su armazén. En prueba de
ello que, continuamente, en el transcurso de la obra, se invocan princi-
pios de 'Art abreujada.”

De prologo, edic. Salzinger, 1T, Moguntiae, 1722, 1.

4 Tbidem.

4% Tbidem.

47 Del prolech, edic. cit., 1057-1060.

4 Tbidem, 1059.

4 En el Lib. I, Arbor I artic. De bonitate et aeternitate: «et quia secundum su-

11
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Este hecho —innegable— demuestra bien a las claras que, cuan-
do Ramén Llull estaba escribiendo el Libre del gentil e los tres savis,
no tenia sélo ideada o esbozada la obra Art abreujada de trobar veritat,
sino que ya habia sido redactada; sin que pueda concederse probabili-
dad alguna —a lo mas, muy tenue— a la hipétesis de la redaccién si-
multanea de las dos obras. Una obra sélo planeada no entra jamas de
manera tan plena y tan exacta en el cuerpo de otra.

Por otra parte, hay que atender a la narracién del hiégrafo coeta-
neo relativa a I’Art abreujada de trobar veritat.

pradictas conditiones Arborum, convenit attribuere Deo maiorem nobilitatem...» (Edic.
Salzinger, II, Moguntiae, 1722, 9).

En el Lib. 1., Arbor II, artic. De bonitate et fide: Unde secundum conditiones
quintae Arboris, major contrarietas, quae sit inter virtutes et vitia, melius convenit
cum esse, quam minor (Edic. cit., 11).

Lib. II, artic. II: «et cum hoc, per quod divinae virtutes sint magis contrariae
vitiis, necessario convenit affirmari secundum conditiones tertiae Arboris» (Edic. cit.,
27).

Lib. II, artic. II: «et cum secundum primam conditionem primae Arboris homo
debeat attribuere majorem nobilitatem» (Edic. it., 28).

Lib. III, artic. IT, IIT et IV: «et cum flores secundae Arboris non sint nec debeant
esse inter se contrarii, secundum conditiones Arboris, nec in prima Arbore possit exis-
tere contrarietas unius floris ad alterum...» (Edic. cit., 47).

Lib. III, artic. III y IV: «et cum major contrarietas debeat affirmari».—«unde
cum sit impossibile, quod flores primae Arboris sibi invicem contrarientur».—«ccum
hoc, per quod spes hominis in Deo sit major, et hoc, per quod melius conveniat cum
fide et esse, sit de conditionibus quartae Arboris» (Edic. cit., 48).

Lib. I1I, artic. II, IIT y IV: «et cum hoc per quod intellectus humanus possit plus
in Deo intelligere et plus ignorare, conveniat cum conditionibus primae et quartae
Arboris» (Edic. cit., 49).

Lib. III, artic. II, III y IV: «certum est quod unum simile conjunctum suo alteri
simili augmentetur in virtute, et fortificetur contra suum contrarium et dissimile...»
(Edic. cit., 50).

Lib. III, artic. II, III y IV: «secundum conditiones primae Arboris debet attribui
ipsi Deo major nobilitas, quam homo possit considerari» (Edic. cit., 51).

Lib. II: et adhuc dicimus, quod esse melius conveniat in creaturis cum numero
trinitatis et unitatis, quam cum alio numero; cum ita sit, quod omnis creatura sit una
in substantia, et intribus individuis, ex quibus ipsa subsantia componitur» (Edic. cit.,
52).

Lib. III, artic. VI: «quod secundum conditiones primae Arboris majorem nobili-
tatem, quam homo possit considerare et intelligere, debeat Deo attribuere et de eo
cognoscere» (Edic. cit., 53).

Lib. III, artic. X: «secundum conditiones primae Arboris convenit quod homo Deo
aitribuat et in illo cognoscat majorem amorem, quem homo possit Deo attribuere»
(Edic. cit., 64-65).

Lib. III, cap. X: «ex conditionibus primae Arboris sequuntur conditiones secundae
Arboris, videlicet, quod illud per quod homo melius potest obligari ad diligendum
Dcum conveniat cum esse» (Edic. cit., 65).

Lib. III, artic. XIV: «secundum ordinem et novum modum disputationis, in quem
nes posuit Domina Intelligentia...» (Edic. cit., 72).

Lib. IV, artic. VI: «secundum quod ego intellexi, conditiones Arborum ordinantur
sub tali forma, quod si per unum modum et per unum florem in Deo significetur major
nobilitas, quam per alium modum et per alium florem illi apparenter contrarium, ipsi
esset minor nobilitas» (Edic. cit., 79).

12
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Expresa, en efecto, que Ramén Llull descendit de monte illo (del
monte de Randa) y fue mox a la abadia cisterciense de Nuestra Sefiora
de La Real,” donde comenzé a ordenar y a redactar el libro aquél,
meliorem de mundo contra errores infidelium, vocans ipsum Artem
maiorem, sed postea Artem generalem.

No cabe duda de que esta obra es ’Art abreujada de trobar veritat,
sub qua Arte —segin afiade el mismo bidgrafo coetaineo— postea plu-
res, un infra sequitur, fecit libros, in eisdem multa generalia principia
ad magis specifica, secundum capacitatem simplicium, prout experien-
tia ei jam docuerat, explicando

Es manifiesto que esas obras, a las que se alude, en este pasaje
de la autobiografia de Ramoén Llull son I’Art inventiva y Ars generalis
ultima, juntamente con el Ars demonstrativa, el Ars inveniendi particu-
laria in universalibus, la obra Questiones per Artem demonstrativam seu
inventivam solubiles, 'Art de fer e solre questions® y bastantes otras
que no es preciso mencionar.

Pero también se apunta al Liber principtorum theologiae, al Liber
de Sancto Spiritu, al Libre de demonstracions, al Liber de quatuordecim
Ariculis Sacrosanctae Romanae Catholicae Fidei etc., cuyo tema se
desarrolla con ajustamiento a I’Art abreujada de trobar veritat; porque
son obras escritas sub qua Arte

50 Edic. eit., 52, n. 14.

51 Tbidem, 48, n. 6.

52 Ihidem, 52, 14.

5 Porque son las obras en las que, segiin la propia declaracién del autor ané-
nimo de la biografia de Ramdn Llull, se realiza el sub qua Arte postea plures, ut infra
sequitur, fecit libros, in eisdem multum generalia principia ad magis specifica... expli-
cerido (Ibidem, 52, 14).

Notese que el biégrafo coetdneo escribe ut infra sequitur; y las dos tnicas obras
que menciona son 1'Art de trobar veritat (Ibidem, 56, n. 19) y I’Art general darrera
(Jbidem, 74 n. 41). Con lo cual, contamos con una interpretacion auténtica del sub
qua Arte postea plures... fecit libros.

De no ser asi, con toda seguridad, podria suponerse que estas palabras se refieren
a las obras de la indole de las que se nombran en el parrafo siguiente, porque en ellas
se cumple el significado de las repetidas palabras sub qua Arte postea plures... fecit
libros.

Yendo a precisar los conceptos, habra que confesar que el sub qua Arte se realiza
mads propiamente en las obras a las que ultimamente se ha hecho referencia, que en las
anteriores.

Las obras Ars universalis sew Lectura artis compendiosae inveniendi veritatem,
Art demostrativa, Art inventiva, Ars generalis ultima seu Ars magna generalis ultima
etc., a nuestro juicio, mds que escritas sub qua Arte, lo fueron ex qua Arte. En cam-
bic las que se mencionan en el parrafo siguiente del cuerpo del presente articulo, fue-
ron escritas sub qua Arte.

Esto no obstante, lo importante es conocer lo que quiso expresar el autor andni-
mo; y esto consta, segtin se ha visto anteriormente.

5 Estas si fueron escritas sub qua Arte. Mas real o propiamente que las mencio-
nadas tltimamente en la Nota precedente.

13
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El Libre del gentil e los tres savis también, seglin se ha visto clara-
mente, esta escrito sub qua Arte. Es decir, que depende plenamente de
su contenido.

De la simple lectura de la coetanea Vita beatt Raymundi Lulli se
deduce, de manera manifiesta, que Ramoén Llull llevaba en su mente la
idea de aquel libro meliorem de mundo contra errores infidelium® y,
en su corazén el propésito de escribirlo: «quanto tamen ipse super hoc
(sobre el dictamen mentis, quod ipse facturus esset postea unum librum
meliorem de mundo contra errores infidelium)® plus et sepius est mi-
ratus, tanto fortius instinctus ille sew dictamen faciendi librum predic-
tum intra se crescebat».”

Ramoén Llull, por consiguiente, desde poco después de su conver-
siébn —seguramente impelido por el apostolado que, en Mallorca, des-
plegaban, entre musulmanes® y judios” los Frailes Predicadores— y
por el conocimiento que él tema de la situacién religiosa de aquéllos,
con quienes trataba (segin declara en el mismo Libre del gentil e los
tres savis®'), llevaba muy dentro del alma el pensamiento de ese libro,
que €l creia de gran eficacia para la conversion de los infieles. Pre-
cisamente, esa obsesion por ese libro, lo condujo al scriptorium del Mo-
nasterio Cisterciense de Nuestra Sefiora de La Real.®

Por lo cual, un hombre impulsivo, osado v hasta temerario® tenia
—y tuvo— que darse totalmente a la labor de su p]aneamlento y re-
daccién. «Aun en su apostolado, lo que a él se le ocurria lo decia y
hacia, con tanto mayor atrevimiento cuanto mds se persuadia estar de
su parte la verdad y aun llevar una misién celeste». Tuvo que entre-
garse a aquellas tareas cuanto antes, porque, para €, segiin consta cla-
ramente en la referida biografia anénima, era una obra clave y porque
lo dirigia una voluntad potente que regulaba su impetu apasionado.”

No es creible que el Ramén Llull auténtico se diera a otras
tareas, antes de realizar su propésito de escribir ese libro, que, en su

55 Vita beati Raymundi Lulli, edic. cit., 48 n. 6.

5 Ibidem.

57 Thidem.

58 JOSE M.* COLL, O.P., Escuelas de lenguas orientales en los siglos XIII y XIV,
Analecta Sacra Tarraconensxa, XVII, 1944, 123.

59 F. VALLS I TABERNER, San Ramdn de Penyafort, Barcelona, 1936, cap.
XITI, 130-139.

61 Del prolech, edic. cit., 1057.

62 «Raymundus... descendit de monte illo reversusque mox ad abbatiam supra-
dictam, cepit ordinare et facere librum illum, vocans ipsum primo Artem maiorem...»
(Vita beati Raymundi Lulli, edic. cit., 52, n. 14).

6  MAURICIO DE IRIARTE, S.J., Vida y cardcter, Madrid, 1955, 54.

64 Ibidem, 55.
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pensamiento, tenia servir de armazén y trazar el método para la com-
posicién de otros muchos.®

Lo que si ocurri6, fue que quiso ya aplicar sus procedimientos
—que ya tenia concebidos— a didlogos y controversias con los musul-
manes y judios.® Por lo cual, al proceder a la redaccién de las otras
obras «sub qua Arte» —Ila primera de las cuales es el Libre del gentil—
ya tenia alguna experiencia, segin consta en la Vita beati Raymundi
Lulli, donde leemos que «sub qua Arte postea plures, ut infra sequi-
tur, fecit libros, in eisdem multum generalia principia ad magis speci-
fica, secundum capacitatem simplictum, prout experientia eum iam do-
cuerat, explicando».”

Si, por aquellos mismos motivos de indole temperamental, es in-
discutible que se lanzaria al trato con los infieles, y adquiriria aquella
experientia de que habla la Vida coetdnea. Asi tuvo que suceder, en
efecto, para poder escribir en el prélogo del texto catalan del Libre del
gentil e los tres savis lo siguiente: «Com ab los infaels hajam participat
long de temps, e hajam enteses lurs falses opinions e errors...»®

El Libre del gentil, en su texto arabigo, era la expresién escrita
de las primicias de los dialogos y disputas religiosas, mantenidos con
los musulmanes y judios de Mallorca.” Pero era, a la vez, la primera
experiencia de la aplicacién de aquel libro famoso que empezé a orde-
nar y a redactar en la biblioteca de la abadia cisterciense de La Real.

Este juicio no es una mera suposicion, sino el reflejo de una de-
claracién personal de Ramon Llull, explicita en lo que concierne a su
trato con los infieles, e implicita —pero real y tangible— en la orde-
nacién y contextura del Libre del gentil e los tres savis.

¢Es que es, razonablemente  discutible que Ramén Llull, que lle-
vaba tan en lo mas hondo de su espiritu la idea de escribir unum lLibrum
meliorem de mundo contra errores infidelium, y que concibi6 ese pro-
posito inmediatamente después de su conversién, no lo escribiera antes
que cualquiera otra obra destinada, precisamente, a la conversién de
los infieles?

65 Basta leer las referencias del autor anénimo —que ya hemos transcrito— re-
lativas a esa obra (Vita beati Raymundi Lulli, edic. cit., pag. 48, n. 6 y pag. 52,
n. 14).

66 Esto es manifiesto. El declara, en el prélogo del Libre del gentil e los tres savis
que ab los infaels habia participat long temps y que habia enteses lurs falses opinions
e errors (Edic. cit., 1058). De lo cual se deduce que un hombre del temperamento
y del caracter de Ramén Llull tuvo que dialogar con ellos —musulmanes y judios—
sobre temas religiosos, y, precisamente, ajustando su manera de argumentar a la que
llevaba ya en la mente, desde su conversion. Asi tuvo que suceder, dadas las esperan-
za~ que él tenia en ella, como en un procedimieno de gran eficacia.

A esta experiencia se refiere el autor anénimo de manera muy clara, como puede
ccmprobarse en sus palabras que se citan a continuacién en el cuerpo del articulo.

67 Edic. cit., 52, n. 14.

6 Del prolech, edic. cit., 1058.
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El Libre del genil e los tres savis es una de esas obras escritas con
una finalidad claramente apologética, y concebida y realizada con
novella manera i novelles raons per les quals poguessen ésser endregats
los errats.™

Si Ramén Llull ideé y estructuré” aquel librum meliorem de mun-
do, para que, luego, sirviera para la estructuracion de otros libros, lo
obvio es que el primer libro escrito para el desarrollo de temas religio-
sos muy concretos, se ajustara ya al molde que habia ideado y reali-
zado.

Esta razon careceria de peso, si aquel libro —que llamé Artem
maiorem— hubiera sido concebido mucho tiempo después de su con-
versién. Pero no sucede asi; sino que, si hay que dar fe a la Vida coe-
‘tanea, su historia va ligada a los sucesos —expliquense de una u otra
manera— de su conversién.”

L’Art abreujada de trobar veritat es, por consiguiente, la primera
“obra que escribi6 Ramén Llull.

De conformidad con el procedimiento apologético, en ella ideado
y formulado, escribié Llull el Libre del gentil, en lengua arabiga. Lue-
go, compuso el Libre de contemplacié en Déu, donde cita el Llibre del
gentil, bajo diversos titulos.

El hecho de que en I’Art abreujada de trobar veritat cite al Libre
de contemplacié en Déu no es suficiente para romper la linea cronolé-
gica que acabamos de trazar. Porque no significa, de manera alguna,
‘que Ramén Llull se hallara en plena redaccién de esta tltima obra o
que la hubiera terminado; sino solamente que la habia concebido, o
iba tomando notas de sus meditaciones. En otros términos, que ya lle-
vaba en su mente o tenia escrito lo que constituye el Prolech de la
misma,

S. Garcias Pavou, Paro.

6  Porque el texto arabigo es anterior al catalan. Por lo cual, es aquél que con-
tenia el fruto de sus experiencias conseguidas, en sus recientes didlogos religiosos con
musulmanes y judios. El, en efecto, declara que, en el Libre del gentil e los tres—savis
sigue la manera del libre arabic Del gentil (Del prolech, edic. cit., 1058). Def lo cual
hay que concluir que aquel texto arabigo contenia la experiencia que acababa de vivir
en sus referidos dialogos, sostenidos segin la novella manera e novelles raons per les
_quals poguessen ésser endrecats los errats a gloria qui no ha fi (Libre del gentil e los
tres savis, Del prolech, edic. cit., 1058).

N Ibidem.

T Vit beati Raymundi Lulli, edic. cit., 52 n. 14.

72 El autor an6énimo ofrece muy ligados el hecho de la conversién intellexit tan-
dem certissime —Deum velle quod Raymundus mundum relinqueret Christoque corde ex
tunc integre deserviert— (Ibidem, 48, n. 4) y el hecho de que cepit ergo intra se co-
gitando tractare quod esset servitium maxime Deo placens (Ibidem). Es decir, que su
conversién y los grandes propésitos de su vida quedan intimamente ligados. Estos flu-
yen directamente de aquél.
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SECCION DE LULISMO RETROSPECTIVO

RAIMUNDO LULIO Y SUS BIOGRAFOS *

Para algunos, sobre todo de la generacion presente, dificil en
creer y perezosa en investigar, es Raimundo Llull un personaje igno-
rado, misterioso, indefinible, de indeciso perfil y vaga fisonomia, casi
un mito de incierta y controvertible existencia; para otros mas con-
tentadizos es una celebridad conocida con tanta precision y exactitud
como cualquiera de las contemporaneas, sobre cuyas menores particu-
laridades nada falta que saber, y cuyos pasos uno por uno pueden se-
guirse minuciosamente El atento examen de su vida nos ha convencido
de que ni es cierto que la envuelvan tan oscuras nieblas, ni que la ilu-
mine tan de lleno la luz de la historia. En sus escritos innumerables
ocurren acerca de su persona indicaciones preciosas aunque no tan
frecuentes como lo serian en las obras eminentemente subjetivas de
nuestro siglo, expansiones mas copiosas en que se derrama su cardcter
sin querer y sin pensarlo, fechas que determinan a la vez la serie cro-
nolégica de sus producciones y de los viajes continuos de su laboriosa
carrera, Los archivos no arrojan mas que unos pocos y breves docu-
mentos en que figure, permaneciendo respecto de €l tan reservados

= LA UNIDAD CATOLICA. | Periédico semanal | 6rgano de la Asociacién de catéli-
cos | bajo la direccién de | D. José Maria Quadrado | con la colaboracién | de los |
R.R. sacerdotes Munoz Garnica, Vives vy Maura, | Srs. Aguilé y La Fuente, | Roca y
Cornet, Rubié, Coll y Vehi, Reynals y Thos. |

Tomo II |

Palma | Imprenta de Felipe Guasp y Vicens |

1871.

La capgalera del n.® que du 'article sobre la biografia de Llull és:

= LA UNIDAD CATOLICA. Organo de la Asociacién de catélicos de las Baleares.
Bajo la direccién de D. José Maria Quadrado. N.° 70. Domingo 3 de Julio 1870.
pp- 139-143.

* Coincidiendo la aparicién de este niimero con el dia dedicado al bienaventu-
rado sabio mallorquin y martir de Jesucristo, cuya fiesta hoy en defecto del Ayunta-
miento de Palma se honrard de celebrar en la iglesia de san Francisco la venerabla
orden tercera, he creido deber pagar algin tributo a su inmortal memoria; con cuyo
objeto anticipo la publicacién del primer capitulo de una obra inédita y todavia sin
concluir que consagro a tan elevado asunto, el mayor que a los baleares puede inspi-

rarnos. — N. del A.
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como en todo lo que atania, principalmente entonces, a la region de
las ideas mas bien que a la de los hechos, y a los hombres estudiosos
y personalmente oscuros, cuya voz era lo tinico que el mundo conocia.
Pero Raimundo, mas dichoso en esto que otros genios de igual y aun
de mayor fama, tiene su cronica especial, coetanea, escrita por sus dis-
cipulos y en cierto modo bajo su dictado; y ésta sera la base principal,
si no la unica, del trabajo que vamos a emprender.

Cuando, por quienes y de qué modo se formé, lo dice expresa-
mente el titulo que la encabeza: «Vencido Raimundo por los ruegos
de algunos amigos religiosos, refirié en Francia y permitié se escribie-
ra lo que va continuado acerca de su conversion y penitencia y de
otros hechos suyos». Por su mudanza principia en efecto, dejando
aparte todo lo relativo a su nacimiento y juventud, y termina proba-
blemente hacia el afio 1312 cuando vivia aun el venerable anciano. Su
tono, ingenuo y natural como lo es el de las crénicas generalmente,
ni toca en la fria indiferencia ni en los encomios ilimitados de los que
hablan de personajes y de sucesos ya juzgados por la posteridad; es
el lenguaje de un amigo que habla con reserva, temeroso de herir la
modestia de un viviente, pero que permite hastante desahogo a su ad-
miracién para demostrar que escribe a cierta distancia y con indepen-
dencia del elogiado. En toda la narracién se marca el sello, no sélo
de exactos informes, sino de privadas confidencias; y hasta en algin
pasaje que indica las vacilaciones del protagonista y los cobardes te-
mores de que se vio asaltado antes de su primer viaje al Africa, se
trasluce una elevada imparcialidad, y tal vez una exigencia de humil-
dad heroica de parte de aquél, empeniada en perpetuar asi la memoria
de su flaqueza. Las cuestiones teolégicas y conferencias doctrinales in-
tercaladas en el relato, s6lo un maestro podia recordarlas, sélo un
alumno podia transcribirlas con tanta proligidad y complacencia. To-
das estas circunstancias, al paso que comunican a la lectura un inte-
rés vivisimo y palpitante, caracterizan la autenticidad del escrito, que
nadie sabemos haya impugnado de frente, pero que no sera fuera del
caso dejar asentada previniendo todo reparo.

Que circulé desde los tiempos inmediatos a la muerte de Lulio
entre sus adictos y seguidores, lo persuade la convicciéon en que esta-
ban, y que les echaba en rostro ya entonces Aymerich, acerca de la
ciencia infusa e inspiraciéon sobrenatural de su jefe, tantas veces in-
culcada en dicha historia. Si otras hubo, (que alguna muy temprana
debia haber que consignase los hechos de aquel hombre extraordinario
y mantuviese el recuerdo de su presencia y el crédito de su doctrina
en los apartados paises donde habia penetrado), no quedan ya de estas
tales ni fragmentos ni noticia. Se ha perdido la que afirma Wadingo
haber escrito el mismo Raimundo y presentado a Jaime rey de Ma-
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llorca; se ha perdido la que menciona Segui compuesta también por
el interesado a ruego del rey de Francia Felipe el Hermoso, y hasta
caben sospechas de que ni una ni otra hayan existido y de que no
deben considerarse distintas de la que nos ocupa. ;Tan poco rastro
habrian dejado de si estas preciosas autobiografias? ;Hubieran sido
cabalmente las tnicas obras de Lulio que desapareciesen por com-
pleto, y cabalmente de dos siglos y medio a esta parte, si es cierto
que las vieron los que las citan? ;No pudieron mas bien equivocarse,
tomando por trabajo directo de aquél el de sus amigos y confidentes?
Pero dado que fuesen diversas, discrepaban ciertamente muy poco,
pues los que pudieron utilizarlas apenas traen hecho ni circunstancia
siquiera que no se halle sustancialmente en la crénica mencionada,

Durante algunos siglos custodiése ésta en el archivo del reino de
Mallorca en prueba de la autcridad y crédito de que gozaba; y como
existente alli la alegan varios testigos del proceso de canonizacién ins-
truido en 1612 y mas adelante el historiador Dameto. A ella se refiere
asimismo Wadingo, bien que la vio no en Mallorca sino en Roma me-
diante copia o traslado que poseia. Cuando en los ultimos anos de aque-
lla centuria fue el diligente Costurer a consultar en el archivo el guar-
dado cédice, se encontré con que habia desaparecido. Inculpaciones
del archivero a los lulistas, ninguna noticia entre éstos acerca del para-
dero del manuscrito y una indiferencia tal que mas bien argiiia extra-
vio que robo, vagos rumores de que se hallaria en Roma en el colegio
franciscano de Irlandeses titulado de San Isidoro, desesperaron al sa-
bio jesuita, hasta que revolviendo la biblioteca del colegio de la Sa-
piencia en Palma, apareci6é casualmente a sus ojos el escondido tesoro
que habia ya dejado de buscar. De esta suerte se salvé como por mila-
gro la relacion mas antigua, la tnica quizas auténtica de los hechos de
Raimundo.

Asombra como en menos de un siglo, y tan senalado por cierto
en honrar al varén insigne, habia pasado su vida contemporanea desde
tal aprecio y custodia a tanto olvido y abandono, si no se recuerda el
abatimiento en que yacia a la sazén la sana critica y la multitud de
libros publicados desde promedios del anterior acerca de Lulio, enca-
reciendo cada autor cuanto podia sus elogios y grandezas. Diminuta
en las noticias, desnuda de portentos, ruda y desalinada en el lenguaje,
y sobre todo incompleta en el remate pues nada decia del glorioso mar-
tirio que tanto interesaba probar, debia parecer comparativamente se-
mejante crénica, si alguien ya la leia, a los ojos del siglo XVII, tan
exclusivo en ponderar (y en esto no es el inico) sus cultos y pomposos
engendros; y no comprendian los doctos de la época que el investiga-
dor jesuita hiciera caso de tal antigualla. El mismo Costurer no la
imprimié sino a retazos en las notas de sus Disertaciones, prefiriendo
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para el texto la relacion de Bouvelles; pero la remitié acompafiada de
una concluyente defensa de su genuinidad a los sabios continuadores
de Bolando, lumbreras de su orden, quienes fueron los primeros en pu-
blicarla integra en las Actas de los Santos. Pocos anos después, en
1729, se reimprimié al frente de la célebre edicion de las obras de
Lull hecha en Maguncia, llenando algunos huecos que anteriormente
se notaban,

Gracias pues a Costurer queda perpetuado por la imprenta el con-
tenido; pero el codice que encontré ha perecido posteriormente o al
menos ha vuelto a desaparecer, sin que sea dable conjeturar donde se
oculta y si una feliz eventualidad lo restituira a la luz algin dia. Pas-
qual en sus Vindicias por el afio de 1778 observa la antigiiedad de su
caracter de letra, no sabemos si por haber alcanzado a verlo, o por la
muestra que de él remiti6 Costurer y que se inserté en las Actas’
pag. 9. Muestra inestimable, pues solamente ya por ella podemos ase-
gurar que fue escrito a mediados por a lo menos del siglo XIV, fun-
dando en esto su legitimidad, a falta de los comprobantes que en la
naturaleza y color del papel y en otras senales not5 su descubridor,
¢Pudo éste confeccionarlo dando por hallazgo su propia ficcién? No
se imita, no, tan facilmente el candor, la ingenuidad, la llaneza del
estilo, como fuera dable remedar la escritura; y si esto aun hoy seria
un prodigio paleografico, aquello en tiempos tan poco avezados al
sabor de las crénicas hubiera rayado en lo imposible. Ademas que el
engafio debiera ser anterior a Costurer, pues Wadingo se le habia anti-
cipado casi un siglo en citar poco menos que literalmente fragmentos
de dicha historia, y sobre la misma a principios ya del XVI habia cal-
cado Bovillo su narracién, Caso pues de ser forjada, forjése en época
antigua y no muy distante del fallecimiento de Lulio, lo que aumenta
la dificultad. ;Y con qué objeto? preguntamos. ;Cual podia haber pre-
ferente al de evidenciar su martirio, que hubiera terminado de una vez
la causa, que habria hecho enmudecer a sus encarnizados enemigos,
que le habria elevado canénicamente a los altares? Y bien, la crénica
nada dice de su preciosa muerte, le supone aun viviente; nadie se atre-
vi6 a completarla, a afadirle dos palabras siquiera que hubieran re-
suelto toda duda y ahorrado tan largos y violentos litigios. ;Cabe prue-
ba mas convincente, bien que negativa, de su pureza y sinceridad?

Otro cédice de la contemporanea, en idioma vulgar y no en latin
como el primero, hall6 Costurer en la misma biblioteca, pero nada de
él publico, circumscribiéndose a consultarlo para ilustrar una que otra
variante., Pasqual lo reputa algo mas reciente que el otro, como copia
de fines del siglo XV; pero en vez de creerlo traduccién del latino, juz-
ga haberle servido de original por la mayor soltura y sencillez de la
frase y por la mayor conformidad que guarda con los términos em-
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pleados por Lulio. Habiendo seguido la desgraciada suerte de su com-
panero, y lo que es mas sin quedar muestra de su tenor, es imposible
comparar y formar dictamen: pero si los amigos de Raimundo, como
expresa el preambulo de la vida, recogieron en Francia sus confiden-
cias, fueran o no franceses de nacién, mas verosimil parece que la re-
dactaran desde luego en latin, lengua universal para darla a conocer
en cualesquiera regiones, y que mas adelante se vertiese al mallorquin
para uso de sus compatricios.

De que fuesen varios los que de boca del mismo recibieron y su-
ministraron noticias para su historia, no se desprende en rigor que
sea obra de distintos escritores, antes persuade lo contrario la unidad
del estilo. Las vacilaciones, las incertidumbres, y hasta algunos des-
cuidos e inexactitudes que observa Pasqual, manifiestan al parecer que
no todo se supo por relacion directa, o que entre oirla y consignarla
medi6 bastante tiempo para dar lugar al olvido y a la duda. Asi no
pretendemos considerarla ni como tunica ni como infalible norma de
certeza, tal que no pueda corregirse por documentos o por indicacio-
nes de las obras de Lulio, y completarse por tradiciones de proceden-
cia mas o menos autorizada. Por lo mismo no nos limitamos a dar su
texto para formar la biografia; pero al aumentarlo con los datos deri-
vados de otras fuentes, procuraremos que campee con bastante des-
ahogo, desembarazado de notas cuanto sea dable, y desnudo de anadi-
duras y comentarios, para que pueda saborearse su vprimitivo encanto,
su interesante naturalidad. La cronologia de los sucesos no permite
insertarlo seguido, sin intercalar a cada paso los apéndices indispen-
sables y sin llenar, conforme ocurran, los vacios; mas la integridad
de su todo y la puntual conservacién de sus partes no desconfiamos
de conciliarla con la unidad del trabajo mediante la oportuna divisién
de capitulos. De esta suerte, traducida por primera vez al castellano
a fin de popularizarla, sin poner de nuestra parte sino el mayor esme-
ro en mantenerle su caracter, sale a luz por fin, cinco siglos y medio
después de escrita, la historia primitiva y genuina de Raimundo.

A ésta sigue en el orden cronolégico un informe dado en 1373
por el arzobispo Pedro Clasquerin, a quien en unién con el célebre
Aymerich habia encomendado el papa Gregorio XI el examen de las
obras de Lulio. Puesto en disidencia con el fogoso inquisidor, sumi-
nistra el prelado en apoyo de su juicio favorable al autor alguna no-
ticia biografica muy interesante, que robustece las aserciones débiles
por si solas de escritores comparativamente modernos, v lo que es
mas, rinde a su martirio el testimonio mas antiguo que se conoce, trans-
currido apenas medio siglo desde su consumacién. De este documento,
ignorado por Costurer y por los Bolandistas, somos deudores al erudito
Pasqual.
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A principios del siglo XVI, en 1514, dieron las prensas a luz pof
primera vez una vida de Lulio, no en su patria sino en Paris, com-
puesta no por un paisano sino por un extranjero, Carlos Bouvelles
(Bovillus) de Amiens, canénigo segun algunos de aquella iglesia o de
la de Noyon, quien para complazcer a un amigo suyo llamado Raimun-
do Boucher curioso de saber los hechos de algin bienaventurado de su
mismo nombre, escribié los de nuestro Raimundo, tomandolos a lo que
dice de la relacién de otro amigo espafiol que se la hahia contado va-
rias veces, O éste o el mismo Bouvelles debieron sin embargo conocer
la crénica primitiva, pues su historia en las noticias y muy a menudo
en las palabras no pasa de ser una reproduccién de aquélla, cambiando
muy poco y anadiendo menos a la narracién coetanea, si bien la com-
pleta con una breve mencién del martirio. Esta misma conformidad
aumenta reciprocamente la autoridad de la una y el aprecio de la de
Bouvelles, que mereci6 ser traducida del latin por Costurer, e inserta-
da en segundo lugar en las actas de los Bolandos.

Por aquellos mismos afos, en 1519, se publicaba en Alcala de
Henares, al frente del tratado de Lulio De Anima rationali otra bio-
grafia del autor, mas compendiosa que las anteriores y mezclada con
observaciones apologéticas acerca de su doctrina. Esta por fin fue de-
bida a un ilustre patricio mallorquin, a Nicolas de Pax, uno de los
primeros catedraticos de la universidad Complutense y singularmente
favorecido por el gran Cisneros. El estilo es mas bien polémico que
narrativo; las noticias casi todas las bebid, se conoce, en la vida coe-
tanea; las restantes las adquiriria por tradicién, por documentos hoy
perdidos o por otro conducto legitimo que por desgracia omitié ex-
presar. Figura la disertacién de Pax en tercer lugar entre las que con-
sideré el continuador de Bolando como fuentes principales de la his-
toria de Raimundo.

A Pax siguié casi exclusivamente el doctor Luis Juan Vileta en
el epitome biografico que precede al Ars Brevis de Lulio impreso en
Barcelona en 1565. En agradecimiento de lo que habia trabajado en
el concilio de Trento para hacer borrar del indice de libros prohibidos
las obras de nuestro célebre autor, continuadas entre ellos en el pon-
tificado de Paulo IV bajo la simple fe del directorio de Aymerich,
obtuvo por aquel tiempo en dicha ciudad la catedra Luliana confiada
a la proteccién de la ilustre familia barcelonesa del propio apellido, a
quien debié tal vez los pocos datos afadidos al trabajo que tuvo pre-
sente,

Una nueva época en cierto modo marca entre los historiadores
del sabio mallorquin la vida publicada en 1606, pero escrita ya en
1580, por el candnigo Juan Segui, para satisfacer la curiosidad o la
veneracion mas bien de Felipe II hacia nuestro patricio durante su
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‘ -, . . .
jornada a Portugal. Encuéntranse en ella innumerables circunstancias
y hasta sucesos importantes omitidos en las anteriores, apariciones so-
brenaturales mas frecuentes, viajes mas dilatados y repetidos, conver-
siones en Bona y en Tunez, numerosos detalles del martirio en Bugia.
Pudieran creerse tales noticias, menos las postreras, procedentes de la
relacion presentada al rey de Francia por el mismo Lulio, que asegura
Segui haber tenido en las manos y tomado por guia de la suya; pero
los anacronismos y errores geograficos con que andan mezcladas de-
muestran en ellas un origen menos autorizado. Sospechamos mas bien
que el devoto penitenciario y rector de la universidad de Mallorca,
siguiera en parte sin apercibirse de ello apenas, su propia imaginacién
para llenar los huecos que lamentaba, y en parte las tradiciones popu-
lares de cada vez mas lejanas de su fuente, enriqueciendo asi 'y com-
pletando su asunto a costa de la rigida exactitud, en lo cual tuvo por
imitadores casi a todos los que le sucedieron.

Gaspar Escolano, al ocuparse en su Historia de Valencia publica-
da en 1610 de las controversias a que dic lugar la memoria y doctrina
de Raimundo, con cierta neutralidad y con mas extensién de lo que
consentia al parecer el objeto de su obra poco relacionado con este
personaje, sigui6 con preferencia en la parte biografica el reciente
opusculo de Segui, considerandole como el mas diligente sin cuidarse
de si era el mas seguro. Lo mismo hizo fray Antonio Daza en su Cro-
nicg de San Francisco impresa al afio siguiente en Valladolid, copiando
sin examen al buen canénigo de Mallorca. Algo de éste y algo de Vi-
leta tomé el dean de Tarazona Pedro Sanchez de Lizarazo en la brevi-
sima noticia de que va precedida la explicacion del Arte Breve, que
dio a luz en dicha ciudad en 1613 y 1619: sobre la de Pax formé la
suya Andrés Libadio, médico ilustre, en el tomo I de sus secretos esco-
gidos de alquimia que en 1619 apareci6é en Francfort.

Con mas detenimiento y utilidad traté la materia el laborioso pa-
dre Lucas Wadingo en sus Anales de la religion franciscana, refiriendo
por épocas minuciosamente la dilatada carrera el doctor martir,
y juzgando al fin sus obras y su método con imparcial y maduro cri-
terio, sin pasiones de orden ni de escuela. No deseché las relaciones
modernas a pesar de reconocer varios de sus errores; pero consulté la
primitiva, de la cual tenia copia en Roma donde escribia, algunos do-
cumentos de los archivos de Mallorca y de la biblioteca del Vaticano,
el proceso de canonizacion, las indicaciones esparcidas en los libros
de Llull, y sobre todo un compendio escrito por éste en Montpeller a
instancia de Jaime II de Mallorca acerca de su propia conversion, via-
jes y trubajos, de cuya existencia es dificil dudar mediando la aseve-
racién de un escritor tan respetable, pero cuya pérdida no lo es menos
de explicar y de lamentarse condignamente. Por el mismo tiempo el
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P. Arturo de Munster incribia en su martirologio franciscano (Paris
1638) el nombre de nuestro héroe, si bien equivocando la fecha de su
martirio, :

No puede menos de fijarse privilegiadamente la atencion en el
modo como trataron tan interesante punto a mediados de aquell siglo
los historiadores generales de Mallorca. Conocido es el trabajo de Mut
acerca del venerable martir, el cual constituye el libro segundo de su
historia; pero lo que se ignora por lo general es que dicho trabajo se
reduce a un extracto o resumen de otro mas vasto y diligente que dejo6
manuscrito su antecesor Dameto, y en el cual el sentencioso continua-
dor no hizo mas mudanza que suprimir detalles muy curiosos a veces,
y anadir enfaticas reflexiones. El tratado de Dameto en la parte bio-
grafica, pues la doctrinal no ha llegado a nuestras manos, se escribié
en vista de la cronica latina guardada todavia entonces en el archivo
de la universidad, si bien en algunos pasajes intercalada y algo dife-
rente de la que después hallé Costurer. Sin rechazar de todo punto las
voluntariedades de Segui y de otros modernos como los llama, tuvo la
sensatez de hacer mas caso de las fuentes genuinas y directas, demos-
trando en la serie de su discurso, inédito hasta hoy y desconocido, un
estudio particular de las obras de Raimundo y de los documentos re-
ferentes a su culto y doctrina. En cuanto a Mut no podemos decir si
los capitulos apologéticos de su segundo libro desde el VIIT al XV son
produccién original de su pluma, o simple arreglo, como los otros,
de la defensa preparada por Dameto, si a éste no le impidié la muerte
llevada a su término el plan concebido (*).

1. M. Q.

(*) La publicacién de este trabajo de don José M." Quadrado ha sido preparada
por el Sr. Lic. Juan Pons y Marques.
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OBRAS LULIANAS Y MEDIEVALISTICAS

RAIMUNDI LULLI OPERA PARISIENSIA
ANNO MCCCIX COMPOSITA

Tel est le titre du cinquiéme volume de I’édition critique: Raymun-
di Lulli Opera latina (1). Ce volume comporte deux parties de longeur
presque égale: I'Introductio generalis (1-258) et I’édition critique de
deux écrits latins du Bienheureux Raymond: Ars mystica theologiae et
philosophiae et Liber de perversione entis removenda (259-506). De
copieux Indices complétent cet imposant volume (507-615).

L’Introductio generalis est un exposé historique trés documenté,
dans lequel M. Riedlinger décrit longuement le milieu parisien au début
du XIV siécle et I'activité de Raymond pendant son dernier séjour a
Paris (1309-1311); il procéde enfin a I'examen des manuscrits qui ser-
viront de base a I’édition et il expose les regles adoptées pour cette
édition.

Aprés une description trés vivante de la ville de Paris et de son
Université a I’époque de Philippe le Bel, I'auteur traite successivement
de la Faculté des arts et de la Faculté de théologie. On trouvera dans
ces pages un tableau remarquablement précis et concret, évoquant I’or-
ganisation et I’activité des deux principales sections de I’Université.

Pour la Faculté des arts, ’auteur met d’abord en relief lautorité
d’Aristote et les critiques dont il est ’objet, surtout lorsque son ensei-
gnement n’est pas compatible avec celui de la révélation; il analyse en
termes heureux et nuancés la crise intellectuelle provoquée par les an-
tinomies entre la philosophie aristotélicienne et la foi chrétienne
(17-21); personne, a cette époque, ne rejette ouvertement le christia-
nisme, personne non plus ne professe ouvertement la doctrine de la

(1) Raymundi Lulli Opera latina edenda curavit Fridericus STEGMULLER.
154-155. Opera Parisiensia anno MCCCIX composita edidit Helmut RIEDLINGER.
(Maioricensis Schola Lullistica del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas).
Palmae Maioricarum, 1967. Un vol. in-8 de XVI-618 pages.
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double vérité, mais il est souvent difficile de savoir dans quelle mesure
les artiens disent ce qu’ils present; d’aucuns ont sans doute adopté la
position commode de I’historien, qui expose les doctrines d’Aristote
sans réticences, mais sans porter de jugement sur leur valeur,

M. Riedlinger étudie ensuite l'autorité d’Averroes et le probléme
de l'averroisme latin, Aprés avoir rappelé I'estime générale des artiens
pour le «Commentateur» par excellence et avoir précisé les positions
principales du philosophe arabe dans le domaine de la théologie natu-
relle, ’auteur note que deux problémes d’intérét religieux étaient apre-
ment discutés au début du XIVe siécle sous I'influence d’Averroés et
reviennent fréquemment dans les opuscules parisiens de Raymond Lull:
celui de la puissance infinie de Dieu et celui de l'unicité de l'intellect
humain. Il expose avec beaucoup de précision la position d’Averroes
en ces deux domaines et il ajoute que, dans ses écrits personnels, le phi-
losophe de Cordue défend des idées beaucoup plus conformes aux doc-
trines de I'Islam que dans ses commentaires: il y admet la survie per-
sonnelle, il y parle avec plus de fermeté de la science divine et de la
création,

Passant alors aux averroistes, M. Riedlinger constate d’abord que
les historiens actuels en font un portrait plus favorable que leurs pré-
décesseurs, Pour mieux mettre en relief cette évolution, il entreprend
de discerner les nombreuses significations du terme Averroistae, Il en
compte jusqu’a cinq: 1. Ceux qui suivent Averroés en quelque maniére
dans l'interprétation d’Aristote, sans craindre de proposer des doctrines
contraires a la foi. Renan semble entendre ainsi le mot. Cette premiére
définition est trop imprécise dans ses deux éléments et c’est pourquoi
les historiens ont été amenés a la préciser, en insistant tant6t sur la
premiére partie de la définition, tantét sur la seconde. De la deux nou-
veaux sens du mot Averroistae, 2. Ceux qui adoptent en de nombreux
cas l'interprétation d’Averroes. C’est le sens donné par Mig. Asin y
Palacios et, d’une certaine maniére, par M. M. Gorce. Formule peu
satisfaisante, car, a ce compte, la plupart des commentateurs d’Aristote
a la fin du XIlIe siécle devraient étre appelés averroistes, y compris
les plus grands adversaires d’Averroes, tels que saint Thomas. 3. Ceux
qui, sans admettre nécessairement le doctrines les plus caractéristiques
d’Averroés, le suivent dans son opposition aux théologiens et affirment
ouvertement le divorce de la foi et de la philosophie. C’est la position
du P. Mandonnet, suivi par Doncoeur, Grabmann et Gilson. Elle n’est
pas sans fondement, mais il faut se garder d’exagérer l'importance
d’Averroés aux yeux des artiens: c’est la fidelité a Aristote, et non a
Averroés, qui les poussait au rationalisme., 4. Autre définition. Sont
averroistes ceux qui, dans les controverses autour e la pensée d’Aristote,
préféraient Uinterprétation d’Averroés. Telle est la conception de B.
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Nardi, qui ne voit dans les «averroistes» que des exégétes conciencieux
d’Aristote, convaincus de la justesse des interprétations du Commen-
tateur. Cette conception est exacte, sans doute, dans de nombreux cas,
mais elle ne s’applique pas aux artiens pour lesquels la voix d’Aristote
et de son Commentateur s’identifie avec celle de la philosophie ou de
la raison. C’est pourquoi M. Riedlinger propose une cinquiéme signi-
fication. 5. Sont averroistes ceux qui suivent habituellement Averroes
de préférence aux autres interprétes d’Aristote et qui expliquent les
doctrines incompatibles avec la foi (qu’ils reprennent a ces deux philo-
sophes) comme si elles ne pouvaient étre réfutées par des arguments
rationnels. La thése la plus typique a laquelle on reconnait les aver-
roistes ainsi entendus est la thése du monopsychisme: a elle seule elle
trahit la présence d’un averroiste, car il s’agit d’une doctrine tout a
fait incompatible avec la foi et sur laquelle Aristote ne s’est pas pro-
noncé clairement. Sont averroistes en ce sens Jean de Jandun, qui peut
étre considéré comme leur chef de file, Antoine de Parme, Jean de
Goettingue, Marsile de Padoue.

Ces différents acceptions du terme Awverroistae définies et discu-
tées, I'auteur en vient a une question en somme plus fondamentale: en
quel sens le mot Averroistae a-t-il été entendu a la fin du XIIIe siecle
et au début du XIVe? Il rappelle la position que nous avons défendue
naguére: le mot 4verroistae apparait pour la premiere fois en 1270,
dans le De unitate intellectus de saint Thomas, et il y désigne un par-
tisan du monopsychisme d’Averroes; c’est Raymond Lull qui a étendu
le sens du mot jusqu’a désigner tout disciple d’Averroés et méme tout
partisan des doctrines hétérodoxes de la philosophie arabe. A quoi M.
Riedlinger oppose que le sens obvie du mot Averroista est «disciple
d’Averroés», «nisi aliter expresse notetur»; il lui parait d’ailleurs in-
vraisemblable qu’un maitre chrétien ait suivi Averroés jusqu’a repren-
dre la doctrine si pernicieuse du monopsychisme et 1’ait abandonné
en d’autres cas., Il semble donc que Lull n’a guere da élargir le sens
du mot, mais qu’il s’est borné a clarifier et a préciser I'image qu’il se
faisait des averroistes. Cette image coincide en somme avec la défini-
tion proposée par l'auteur.

Chose curieuse, poursuit M. Riedlinger, le terme Awverroistae
n’apparait pas sous la plume de Raymond avant 1310 ou 1311, dans
sa Diputatio Raymundi et Averroistae. La raison en est sans doute,
comme nous l’avons suggéré, I'enseignement provocateur de Jean de
Jandun, qui est entré en scene vers 1310,

L’auteur termine cette section de son exposé en concédant que
’état actuel des recherches historiques ne permet pas de voir en Siger
de Brabant ou Boéce de Dacie des averroistes au sens défini. Il recon-
nait aussi que le divorce entre la foi et la raison est né avant tout de
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I’engotiment des artiens pour Aristote, bien plus que pour Averroés.

M. Riedlinger compléte son enquéte sur la Faculté des arts en po-
sant la question de I’autorité dont ont joui les commentateurs latins du
Philosophe. Se bornant a faire mention de Boéce, Robert Grosseteste
et Pierre d’Espagne, il considére le cas de trois grands théologiens:
Albert le Grand, Thomas d’Aquin et Gilles de Rome.

Apres cette pénétrante étude sur la Faculté des arts, I'auteur pré-
sente une série de notices trés documentées sur les principaux maitres
de la Faculté au début du XIVe siécle: Antoine de Parme, Barthélemy
de Bruges, Henri I’Allemand, Henri de Bruxelles, Jean de Goettingue,
Jean de Jandun, Jean Vate, Marsile de Padoue, Siger de Courtrai et
un certain maitre Vericus,

La Faculté de théologie est traitée plus sobrement. M. Riedlinger
rappelle les traits les plus typiques de ’enseignement théologique au
début du XIVe siecle et le sens de la supplique adressée par Raymond
Lull a la Faculté de théologie en 1310 pour obtenir d’elle des «démons-
trations» touchant les mystéres de la Trinité et de I'Incarnation. Pour
essayer de déterminer la réaction des théologiens face a la emande de
Raymond, I'auteur entrepend une enquéte auprés des principiaux théo-
logiens de I’époque pour connaitre leur opinion au sujet de la possi-
bilité d’une démonstration de la foi chrétienne. Ce tour d’horizon trés
complet lui permet de conclure que Raymond n’a guére ébranlé les
esprits des théologiens et qu’il a rencontré auprés d’eux plus de silence
et de défiance que d’approbation,

La scéne universitaire de Paris ainsi reconstituée, M, Riedlinger
y fait entrer son principal acteur: Raymond Lull. Aprés avoir rappelé
les séjours antérieures du Bienheureux a Paris (1287-89 et 1297-99,
peut-étre 1305-06), il décrit en détail le dernier séjour (1309-11).
Raymond s’installa; selon toute vraisemblance, dans une maison de la
rue de la Bicherie, au coeur du quartier occupé par les écoles de la
Faculté des arts. 11 laissa plusieurs de ses écrits au Colléege de Sorbon-
ne et surtout a la Chartreuse de Vauvert, ot1, cédant aux instances des
fils de saint Bruno, ses amis, il fit le récit de sa vie; un moine inconnu
composa, a I'aide de cet récit, la Vita coaetanea, source principale de
la biographie du Bienheureux.

Raymond fit de pressantes démarches auprés du roi Philippe le
Bel pour obtenir son appui dans la réalisation de ses projets apostoli-
ques: la lutte contre I’averroisme, la création de colleges pour 'étude
des langues des infidéles et la fusion des ordres militaires. Le roi traita
le vieillard avec bienveillance, mais ne fit rien dans 1’ordre pratique.

Lull eut aussi des contacts avec les artiens. M. Riedlinger pense
qu’il était magister in artibus (p. 135). Il avait déja exposé ses idées
lors de ses séjours antérieurs, mais apparemment sans beaucoup de
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succes, Selon le témoignage de la Vita coaetanea, pendant son dernier
séjour a Paris il put faire connaitre sa doctrine, en particulier la nou-
velle méthode de 1’Ars brevis, a un groupe assez considérable d’audi-
teurs. Il obtint méme, en date du 10 février 1310, une attestation offi-
cielle selon laquelle une quarantaine de maitres, de bacheliers et d’étu-
diants, ayant entendu ses lecons, ont déclaré que son Ars était «bona,
utilis et necessaria» pour autant qu’ils aient pu en juger; et que, loin
d’étre opposée a la foi catholique, elle était de nature & la confirmer
et a la défendre. M. Riedlinger observe trés justement que ce groupe
représente une petite minorité, puis qu’on n’y trouve que trois maitres
de la Faculté des arts, un maitre de la Faculté de médecine et un cin-
quiéme maitre dont la Faculté n’est pas précisée. La chose n’a rien
de surprenant: Lull était un vieillard sympatique et respectable, mais
un autodidacte et un original; son enseignement n’était adapté ni aux
cadres, ni au programme de la Faculté des arts; de plus, il s’attaquait
avec véhémence aux tendances rationalistes qui dominaient au sein de
la Faculté; il ne pouvait s’attendre a un accueil favorable de la part
de ce milieu.

C’est ici que se situe la lutte anti-averroiste du Bienheureux. Vi-
vant a Paris en contact quotidien avec des maitres et des étudiants de
la Faculté des arts, il s’apercut rapidement qu’un groupe d’artiens, non
contents d’afficher un attachement sans réserve a la philosophie aris-
totélicienne, l’interprétaient régulierement a l'aide des commentaires
d’Averroes; de plus (et ceci froissait profondément les sentiments et
les convictions de Lull), ils soulignaient avec complaisance les diver-
gences qu’ils croyaient découvrir entre la philosophie ainsi entendue
et la doctrine chrétienne, prétendant que la raison naturelle ne pouvait
ébranler les conclusions de la philosophie. Ce sont ces artiens que Lull
qualifie, a juste titre, d’averroistes, On connait le nom de quatre mai-
tres averroistes qui enseignaient a Paris entre 1305 et 1315: Jean de
Goettingue, Jean de Jandun, Antoine de Parme et Marsile de Padoue.

Contre ces averroistes, Raymond mena une véritable campagne
durant son dernier séjour a Paris: non seulement il essaya d’obtenir
de Philippe le Bel P'interdiction d’enseigner les erreurs averroistes,
mais il écrivit contre eux une série d’opuscules: on trouve une premiére
escarmouche a la fin de ’Ars mystica theologiae et philosophiae (nov.
1309), puis la bataille continue dans une douzaine d’écrits appartenant
a la courte période du séjour parisien. Toutefois le terme «averroistae»
ne se rencontre que dans six de ces opuscules, tous postérieurs a octo-
bre 1310. M. Riedlinger fait d’ailleurs observer que la majeure partie
des doctrines attaquées par notre apologiste étaient, en fait, d’origine
aristotélicienne,
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L’efficacité de D’effort fourni par Iinfatigable vieillard fut a peu
prés nulle et il se plaint lui-méme douloureusement de sa solitude et de
son impuissance. Son action n’empécha pas Jean de Jandun et Marsile
de Padoue de devenir bient6t les vedettes de la Faculté des arts. Sa
présence a Paris n’a guére laissé de traces dans la littérature univer-
sitaire du début du XIVe siécle.

Dans la section suivante, M. Riedlinger décrit, avec toutes les
nuances souhaitables, les relations qui ont existé entre Lull et la Fa-
culté de théologie durant son dernier séjour a Paris.

Enfin, dans la derniére section de ce crapitre, 'auteur traite avec
grande érudition des écrits composés par Raymond pendant cette pé-
riode: liste de ces écrits, précisions chronologiques, ouvrages perdus,
écrits assignés a tort au dernier séjour parisien. Tous ces écrits ont
été composés en latin,

L’érudition du savant éditeur éclate tout au long du chapitre V,
consacré a la tradition manuscrite des derniers écrits parisiens. L’exa-
men porte sur 106 manuscrits, mais plusieurs d’entre eux ont été dé-
crits dans les volumen précédents des Opera latina et sont donc men-
tionnés ici trés sommairement. Il n’en faut pas moins prés de cent
pages 161-257) pour la description des manuscrits,

Les principes généraux de I’édition sont briévement rappelés au

chapitre (VI 258).

% %k %k

La deuxiéme partie du volume donne, nous I’avons dit, I’édition
criique de deux ouvrages de Raymond Lull.

Le premier est I’Ars mystica theologiae et philosophiae. C’est un
ouvrage étendu, qui occupe plus de 180 pages dans I’édition critique.
C’est aussi un ouvrage typiquement lullien.

Dés le prologue apparait le mobile qui inspire toute I’action de
Pauteur: la conversion des infideles a la vraie foi. A cette fin, il s’agira
de mettre en pleine lumiére les vérités fondamentales de la foi catho-
lique, c’est-a-dire la Sainte-Trinité et I’Incarnation. Lull croit y parve-
nir en appliquant a ces mystéres les principes de I’Ars generalis, selon
la méthode qu’il a exposée précédement dans son opuscule De demons-
tratione facta per aequiparantiam (1305). Il rappelle également un
autre de ses écrits, le Liber de convenientia fidei et intellectus in ob-
iecto, pour écarter 'objection tirée du texte de saint Grégoire: «Fides
non habet meritum, cui praebet humana ratio experimentum», Il assure
enfin que la méthode proposée est a la fois bréve et efficace; il se fait
fort de prouver que 'on ferait plus de progrés dans 1’exposé scienti-
fique de la théologie en deux mois par I’application de son art qu’en
deux ans par d’autres méthodes,
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L’ouvrage est divisé en quatre Distinctiones: la premiére traite
de D’existence de Dieu et de sa «définition»; la deuxiéme, de la Tri-
nité; la troisieme, de !’Incarnation; la quatriéme est réservée a mul-
tiples «quaestiones», dont nous préciserons 1’objet plus loin.

Les preuves de l’existence de Dieu esquissées dans la premiére
Distinctio rappellent, par leur inspiration platonicienne, la quarta via
de saint Thomas: les degrés de perfection impliquent le maximum, le
superlatif, qui est Dieu. Parmi les attributs essentiels et necéssaires de
I’Etre supréme, Lull en énumeére quinze et chacun de ces attributs pos-
sede une opération propre, également nécessaire en raison du mode
souverainement parfait qui caractérise I'attribut. Ainsi, «unitas unis-
sima habet actum proprium, videlicet unissimare et operatio operalis-
sima, operalissimare; et bonitas optima, optimare;... et distinctio dis-
tinctionissima, distinctionissimare». Nous avons voulu donner un
échantillon du vocabulaire de Pauteur: c’est par centaines que ces
néologismes —superlatifs et verbes qui en dérivent— sont accu-
mulés dans ce curieux traité, Dieu se définit par ces attributs poussés
au superlatif, '

Dans la deuxiéme Distinctio, Lull entreprend de démontrer la
Trinité des personnes divines a partir de chacun des quinze attributs
divins et de leur opération propre: ce qui donne quinze chapitres. A
I'intérieur de chaque crapitre, la Trinité est déduite par combinaison
de Pattribut considéré avec les quatorze autres, ce qui donne quatorze
arguments dans chaque chapitre. Voici un exemple de ce genre de rai-
sonnement: la combinaison de la parfaite unité (premier atrribut) avec
la parfaite puissance (sixiéme attribut) donne «nécessairement» trois
suppéts distincts, parfaitement uns et parfaitement égaux: le principe
de la puissance (le Pére), le terme de la puissance (le Fils) et I'acte
qui procéde des deux premiers (I’Esprit); dans la terminologie de
Lull, potentissimans et unissimans (le Pére), potentissimatum et unis-
simatum (le Fils), potentissimare et unissimare (1I’Esprit). Tel est le
genre de «déduction» qui se répéte a satiété, puisqu’il y a en tout 15
x 14, soit 210 arguments en faveur de la Trinité. Ce qui permet a I’au-
teur de conclure: «Venati sumus beatissimam trinitatem cum perfec-
tione perfectissima» (p. 337).

La troisiéme Distinctio doit établir I'Incarnation du Verbe. Mais
I’entreprise étant plus difficile que la précédente, aux yeux de 'auteur,
il annonce qu’il va multiplier les voies qui ménent a la découverte du
mystére, C’est pourquoi cette distinction comporte cinq parties, dont
seule la quatriéme reprend la méthode mise en oeuvre a propos de la
Trinité, Voici une bréve analyse de cette distinction,

Premiére partie: «de lumine». Partant de I'union intime qui s’éta-
blit entre la méche d’une lampe et la flamme que lui communique une
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chandelle allumée, sans que la méche et la flamme perdent leur nature

propre, Lull montre que, par I'Incarnation, s’établit entre la nature

divine et la nature humaine une union beacoup plus parfaite encore.
p pius p

Deuxiéme partie: «de antecedente et consequente». Posant com-
me antécédent I'Incarnation, Pauteur en déduit comme conséquent la
parfaite manifestation des quinze attributs divins précédemment énu-
mérés. Sans I'Incarnation, au contraire, ces attributs sont compromis,
Relevons ici une curieuse divergence entre la série des quinze attributs
énumérés au début de la premiere Distinctio (p. 291) et celle-ci:
I'aeternitas est remplacée par la pulchritudo, sans qu’aucune explica-
tion ne soit donnée a cette substitution,

Troisiéme partie: «de enthymemate». 11 y a trois espéces d’en-
thymémes: le positif (Socrates currit, ergo homo currit), le comparatif
(creator est, ergo creatura est), le superlatif (creator creatissimus est,
ergo creatura creatissima est). Dans les deux derniers cas, les sujets
sont convertibles. Fort de ces principes, Lull construit quinze enthyme-
mes a l'aide des quinze attributs divins que nous connaissons déja,
s’efforcant d’établir que les perfections du Créateur requiérent I’exis-
tence de la creature en laquelle ces perfections se reflétent au maximum,
c’est-a-dire ’humanité du Verbe incarné, .

Quatriéme partie: «de syllogismis». Cette partie est tout a fait pa-
rallele a la deuxieme Distinctio: ici comme 13, nous trouvons alignés
en quinze chapitres, par combinaison de chacun des quinze attributs
avec les quatorze autres, une série de 210 arguments tendant a démon-
trer la nécessité de I'Incarnation,

Cinquiéme partie: «de exemplis per contrarium». 11 s’agit de quin-
ze arguments visant a établir que, sans 'Incarnation, le Créateur ne
posséderait pas parfaitement les quinze attributs divins.

Enfin, dans la quatrieme Distinctio, I'auteur étend son exposé
bien au dela des deux thémes essentiels annoncés dans le prologue: la
Trinité et I'Incarnation. Sans expliquer ni justifier son propos, il éla-
bore un véritable répertoire de questions portant sur neuf thémes re-
pris, dit-il, a ’Ars generalis: Dieu, ’ange, le ciel, ’homme, la puissan-
ce imaginative, la puissance sensitive, la puissance végétative, la puis-
sance «élémentative» et la puissance «instrumentative». A propos de
chacun de ces thémes, il pose dix séries de questions, empruntées, elles
aussi, a I’Ars generalis: «utrum sit, quid sit, de quo est, quare est,
quantum est, quale est, quando est, ubi est, quomodo est et cum
quo est». A lintérieur de chaque série, le nombre de questions est
trés variable: ainsi, on en trouve 40 sous le titre Utrum sit a propos du
premier théme (Dieu), tandis qu’il n’y en a que quatre sous le titre

Quale. SR )
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Le premier théme, De quaestionibus Dei, recoit un développement
assez complexe: on y trouve d’abord 91 questions relatives a la prima
circulatio, c’est-a-dire aux démonstrations de la Trinité basées sur la
combinaison des quinze perfections divines suivant la méthode qui a
été exploitée dans la Distinctio secunda; viennent ensuite 35 questions
relatives a la secunda circulatio, c’est-a-dire aux démonstrations de
I'Incarnation telles qu’elles ont été proposées dans la Distinctio tertia;
a ces deux séries de questions l'auteur ajoute une série de 20 défini-
tions portant sur les 20 «principes» empruntés, une fois encore, a
I’Ars generalis; ces principes constituent la tertia circulatio et on re-
marquera que les quinze premiers coincident a peu prés avec les quin-
ze attributs divins, auxquels s’ajoutent medium, finis, maioritas, aequa-
litas et minoritas.,

Les huit autres thémes sont traités de la méme maniére, mais avec
moins de développement, Ainsi. 30 auestions sont posées a propos des
anges. 46 a propos du cel (c’est-a-dire du monde des sphéres et des
astres), 96 a propos de ’homme. 37 a propos de la puissance qui émane
des ocuatre éléments). Le neuviéme et dernier théme appelle un mot
d’explication: sous le titre «De instrumentalitate» et sans la moindre
explication de ce curienx vocable, Lull groupe les trois domaines de
la morale, des arts libéraux et des arts mécaniaues. Le premier de ces
domaines est traité a 1’aide du clavier des dix auestions, mais, par
souci de brieveté, auteur se borne ici a un choix de questions touchant
les princinales vertus et les principaux vices. Les deux autres domaines
sont traités d’une maniére tres hréve, I’auteur se contentant de définir
P’ars generalis et les sept arts lihéraux classiques, auxauels il ajoute le
droit et la médecine: les définitions sont accompagnés de auelques ex-
plications sur le «sujet» de ces différentes sciences: cuant anx artes
mechanicae, aprés una breve définition de Ja militie (D’art militaire),
Lull ajoute simplement: «sicut autem de militia dietum est, sic de fa-
brili, mercatura et de qualibet arte mechanica dici posset» (2). Ainsi
le traité, si prolixe dans ses premiéres sections. tourne court: on a I'im-
pression que 'auteur, pressé par le temps, a di abréger son exposé.

La Distinctio quarta n’est pas seulement un répertoire de aques-
tions (568 en tout) et de définitions: chaque auestion est suivie d’une
réponse, souvent trés hréve (une simple référence aux exposés des
Distinctions antérieures), parfois accompagnée de quelques lignes de

(2) Les trois lignes relatives au culte divin (p. 465, v. finem) paraissent tout
a fait étrangéres au contexte. M. Riedlinger présente le texte comme si le culte divin
était un art mécanique au méme titre que ’art militaire, alors que Lull le définit «cog-
noscere, diligere, laudare et benedicere Deum». Nous sommes porté a voir dans
cette phrase une interpolation due a un accident de transcription.
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démonstration ou d’explication, trois fois seulement prolongée par
d’assez longs développement: Pexistence des anges (qu. 127), la non-
éternité du ciel (qu. 157), la pluralité des intellects humains (qu. 205).

Le volume que nous analysons donne également ’édition critique
du Liber de perversione entis removenda. Cet opuscule, composé a Pa-
ris aussitét aprés le précédent, en décembre 1309, est beaucoup plus
court: il occupe 33 pages dans I’édition de M. Riedlinger (474-506).
Il dénonce la maniére perverse de penser dont I'auteur a été témoin a
la Faculté des arts de Paris, dans le chef de maitres qui étalaient le
divorce de la philosophie et de la foi. Pour combrattre cette attitude,
Lull se propose de montrer la coincidence parfaite de I’étre et du vrai,
purifiant ainsi I’étre ou le rél de toute «perversité», Cette thése géné-
rale est appliquée a deux séries de dix questions, I'une philesophique
et I’autre théologique. L’auteur annonce cinq arguments en faveur de
chacune des théses qu’il défendra, en s’inspirant de la méthode de
I’Ars generalis et en montrant que la thése contraire entrainerait une
«perversion» du réel,

L’énoncé méme des questions est révélateur des préoccupations de
Lull. Relevons-en quesques-uns. Dans la série philosophique. (2) Utrum
mundus sit aeternus? (3) Utrum angeli sint aeterni? (4) Utrum sit
unus intellectus in omnibus hominibus? (5) Utrum Deus possit per-
petuare ens novum? (Il s’agit sans doute de I'immortalité de I’ame hu-
maine) (7) Utrum sit dare sensum agentem? Dans la série théologi-
que: (1) Utrum Deus sit? (2) Utrum Deus sit unus et non
plures? (3) Utrum Deus sit trinus? (7) Utrum vera philosophia et
vera theologia conveniant? (8)) Utrum Deus sit incarnatus? (9) Utrum
intelligere Deum in via sit meritorium? (10) Utrum beatitudo consistat
aequaliter per intelligere et amare?

Le volume est pourvu d’une série impressionnante de onze indi-
ces: outre les index habituels (index biblique, table des manusecrits et
table’ des noms de personnes), on y trouve une table chronologique (de
1250 a 1349) et cinq indices portant sur les matiéres traitées: les the-
mes, les questions, les axiomes, les sentences, les termes et locutions;
enfin une table des incipit et une table des titres de tous les écrits cités

du Bienheureux.
% % %

Aprés cette longue analyse, destinée a faire connaitre le contenu
exact de ce riche volume, le lecteur attend de nous un mot d’appré-
ciation, Ces remarques critiques porteront ’abord sur P'oeuvre réalisée
par M. Riedlinger, ensuite sur les deux écrits de Raymond Lull publiés
ici pour la premiére fois.

Au prix d’un travail énorme et grice a ses qualités de chercheur
et d’historien, M. Riedlinger a accompli d’une maniére excellente la
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mission qui lui a été confiée. Qu’il s’agisse des reconstitutions histori-
ques, de ’exposé des doctrine, de l'inventaire de manuscrits, de I’édi-
tion critique des textes inédits ou de la confection des indices, partout
il manifeste la méme maitrise. L’Introductio generalis, en particulier,
rendra de grands services aux historiens des débuts du XIVe siécle, en
leur fournissant un riche matériel et des suggestions nombreuses pour
leurs recherches.

Qu’il nous soit permis de reprendre un moment la discussion sur
le sens du terme Averroistae. 11 nous semble qu’il faut distinguer avec
soin deux questions: d’une part, quel sens les scolastiques ont-ils donné
a ce terme; d’autre part, quelle a été I'influence réelle d’Averroes a
cette époque et, dés lors, y eut-il de véritables «averroistes» au moyen
age?

M. Riedlinger ne conteste pas que le terme Averroistae se rencon-
tre pour la premiére fois dans le De unitate intellectus de saint Tho-
mas, comme nous I’avons écrit dés 1942, Il observe que le sens normal
de ce terme est «sectateur d’Averroés» et il a parfaitement raison: c’est
d’ailleurs manifestement le sens que lui donne le De unitate intellectus,
ou il est question deux fois d’Averroes «et sectatores eius». Mais une
nouvelle question se pose aussitot: sectateurs d’Averroeés en quoi? La
réponse ne peut étre fournie par le contexte, qui est d’une parfaite
clarté; d’un bout a 'autre du De unitate, il s’agit toujours du monopsy-
chisme; c’est a propos de cette erreur, et d’elle seule, que saint Thomas
dénonce en ses adversaires des averroistae, des sectatores Commenta-
toris. Nous répondons donc a M. Riedlinger: en 1270, Averroista signi-
fie «partisan du monopsychisme d’Averroés», «nisi aliter expresse no-
tetur». Or, loin d’infirmer cette conclussion, tout le contexte histori-
que lui apporte une ample confirmation: jamais Siger et ses amis ne
font figure de sectateurs d’Averroés pour l’ensemble de sa philosophie:
ils apparaissent comme de fervents admirateurs d’Aristote et des dé-
fenseurs décidés de l’autonomie de la philosophie; et lorsqu’il s’agit
d’intrpréter ou de compléter Aristote, ils font a Proclus, a Avicenne,
a Albert le Grand, a Thomas d’Aquin aussi bien qu’a Averroés.

Les choses sont bien différentes au XIVe siecle. Des le début de
sa carriere, Jean de Jandun affiche une admiration sans réserve pour
Averroés, qui est pour lui «perfectissimus et gloriosissimus philoso-
phicae veritatis amicus et defensor». C’est averroisme insolent, de ra-
tionalisme menagant que Raymond Lull a rencontré a Paris et qu’il
a combattu avec acharnement,

Quant a l'influence réelle d’Averroees au moyen age, c’est une
probléeme immense, qui est loin d’étre résolu. Probléeme complexe,
ainsi que le révele I'enquéte de M. Riedlinger sur les différents sens
que les historiens modernes ont donné au mot «averroistes», Pour no-
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tre part, nous insisterions sur une distinction qui parait capitale: I’in-
fluence d’Averroés comme exégéie d’Aristote et son influence comme
philosophe. Nous connaissons tous aujourd’hui de savants exégeétes
d’Aristote, qui ne professent pas, pour autant, la philosophie du Sta-
girite; ce sont des historiens de la philosophie. Parmi eux, plusieurs
estiment que les commentaires d’Averroes sont, en général, fideles a
la pensée d’Aristotes; mais personne ne songe a voir, dans ces histo-
riens, des «averroistes», Il faut se demander s’il n’a pas existé, au
moyen age, des exégetes de ce genre. Mais on peut aussi étudier Aris-
tote parce qu’on estime sa pilosophie plus que tout autre; et on peut
s’inspirer d’Averroés parce qu'on juge qu’il a bien compris et bien mis
en valeur cette excellente philosophie, Celui qui pense ainsi est un
véritable «averroiste». De nouveau, il y a lieu de rechercher quels
sont les scolastiques qui méritent vraiment cette épithéte, Jean de Jan-
dun est certainement du nombre. Que ces «averroistes» aient été, en
conséquence de leur averroisme, des rationalistes, des incrédules ou
des hérétiques, c’est la un aspect important de leur attitude personnelle,
mais ce n’est pas ce qui justifie la qualifications d’«averroistes». (3).

Il nous reste a dire un mot sur les deux écrits de Raymond Lull
publiés ici pour la premiére fois. Nous I'avons dit deja, ces écrits sont
typiquement lulliens: ils reflétent trés vivement la personnalité de 1’au-
teur: son zéle apostolique, sa virtuosité intellectuelle, son imagination
ingénieuse, mais aussi son savoir d’autodidacte, une certaine naiveté
ingénue dans la maniére d’aborder les problémes et surtout dans la ma-
niére de construire ses «démonstrations», Sa connaissance des débats
philosophiques de la fin du Xllle siécle et des écrits qui en sont les
principaux témoins (les oeuvres d’Arrevoes, celles de Thomas d’aquin
de Siger de Brabant, de Bonaventure, de Gilles de Rome etc.) parait
fort limitée. Il vit dans un monde d’idées trés personnel et, sur la base
d’une information réduite, il échafaude des réfutations dans les cadres
de sa propre dialectique, sans établir un véritable dialogue avec ses ad-
versaires.

Quant a la valeur de sa méthode, il faudrait, pour en discuter,
reprendre I’examen de tout son systeme. Ce n’est pas le lieu de le faire
et nous n’enavons d’ailleurs pas la compétence. Bornons-nous a noter
que sa tentative en vue de démontrer a priori la Trinité et I'Incarnation,
en partant de la considération et de la combinaison des attributs divins,

(3) Nous avons relevé dans le volume de M. Riedlinger de rares imperfections
de détail: 'auteur écrit régulierement Stagyrita (pour Stagirita); p. 21 on lit Ioannes
de Duaco (pour Iacobus); p. 135, homo laico (pour homini); p. 138, Petrus de Parisius
(pour Parisiis).
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ést évidemment inefficace et, du reste, inconciliable avec I'orthodoxie
chrétienne. (*)

On pourrait relever dans les deux nouveaux écrits publiés de nom-
breuses doctrines particuliéres, des passages déconcertants, des argu-
ments curieux, mais cela nous entrainerait trop loin, Mieux vaut laisser
ces textes aux investigations des spécialistes: ils sauront en tirer toutes
les ressources qu’ils renferment pour I’histoire doctrinale.

Fernand VAN STEENBERGHEN

Louvain (Belgique)

(*) Nota de la Redaccion. - Sobre el tema de la ortodoxia de las razones necesa-
rias, utilizadas por Ramén Llull para la demostracién de los Misterios de la Trinidad
y de la Encarnacién, pueden consultarse los siguientes estudios pertenecientes al lulis-
mo critico contempordneo: P. Fray Barroromé Xiserra, O. C., La doctrina del Doctor
Iluminado Beato Ramdn Llull sobre la demostracion de los dogmas, juzgada a la luz
de la Historia y de la Sagrada Teologia, Studia Monographica, I, Palmae Balearium,
1947, 5-32. — Fray Beniro Mennia, O. F. M, En torno a las <razones necesarias» de la
apologética luliana, Madrid, 1950, 118 pédginas. — S. Garcias Pavov, San Anselmo de
Cantorbery y el Beato Ramdn Llull, Estudios Lulianos, I, 1957, 63-90. — Excmo. Leo-
poLD0 Euio Garay (), Las <razones necesarias» del Beato Ramdn Llull, en el marco de
su época, Estudios Lulianos, IX, 1965, 23-38. — La supuesta heterodoxia del Bto. Llull,
Estudios Lulianos, XII, 1968, 5-20.
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Armanp Luinariés, Ramon Llull, Barcelona, 1968, 329 pagines.

Esta obra es la traduccién a la lengua catalana de la principal
tesis doctoral del Prof. Armand Llinarés, de la universidad de Greno-
ble, presentada, para la obtencién del supremo grado académico, en
la Facultad de Letras y Ciencias humanas de la Universidad de Paris,
bajo el titulo de Raymond Lulle, philosophe de Uaction.,

El Prof. Llinarés se asocia, con ella a ese movimiento lulistico de
indole internacional que tuvo una manifestacion recia y esplendente
en el I Congreso Internacional de Lulismo, celebrado en Formentor
(Mallorca) en 1960, con la participacion de lulistas y medievalistas de
doce naciones de Europa y América.

Dentro de ese florecimiento de los estudios lulisticos, Francia
—tan ligada a la historia del lulismo cientifico— ofrece el fruto ma-
duro de ese estudio, que encuadra a Ramén Llull dentro de su propio
marco histérico y sigue, uno por uno, sus pasos mas trascendentales,
De esta manera el francés de hoy conocera al auténtico Ramén Llull
y podra comparar ese lienzo, ofrecido por el Dr. Llinarés, con otros
de épocas pretéritas que contienen un falso retrato del Maestro mallor-
quin,

Carreras Artau, en el préologo de la traduccién catalana que pre-
sentamos, recordaba que asi como «fantasios» —«phantasticus»— i
digué, ja en vida, un clergue parisenc bon vivant», el Dr. Llinarés «s’ha
emprés seriosament la tasca de restablir Uauténtica grandesa de la figu-

ra de Ramon Llull».

El titulo de la obra francesa «Raymond Lulle, philosophe de lac-
tion» es todo un reflejo de la realidad histérica de Ramén Llull, en
quien se da un perfecto acoplamiento de pensamiento y de accién. O
sea, que de €l puede decirse que hace lo que cree.

Por ese motivo, la parte histérica de la obra, dentro de su conjun-
to, tiene tanta razon de ser como la exposicién de su pensamiento, por-
que esos dos aspectos de la misma se dan mutuo testimonio.

Por este motivo, el lector, a través de sus paginas, conocera al
verdadero Ramén Llull: al hombre que piensa y que obra; y la manera
cémo piensa y cémo obra. Y sabra conocer en adelante cual es el lulis-
mo de Ramén Llull y cuél el lulismo inventado a espaldas suyas.

No hay por qué puntualizar que nos hallamos a la presencia de
una obra de primera mano; es decir, de un estudio hecho directamente
sobre las obras de Ramén Llull —sobre sus propias paginas— y no
utilizando sintesis de anteriores trabajos de investigacién, por muy
autorizados que ellos sean,
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Evidentemente que los utiliza como punto de partida de sus diser-
taciones o para reforzamiento de sus opiniones, Hubiera sido absurda
la repeticion de valiosos trabajos definitivos. Pero se apoya a cada
paso en los textos que expresan el pensamiento de Ramoén Lull y que
transcribe, con toda fidelidad.

Al investigador se le ofrece una valiosa bibliografia que le pres-
tara gran utilidad.

S. G. P.

Ravmonp LuLie, Doctrine d’enfant (Version Médiévale du ms.
fr. 22933 de la B. N. de Paris). Texte établi et présenté par Armand
Llinares. Paris, 1969, 251 pags.

El Prof. Armand Llinarés, profesor de la universidad de Grenoble
afade una nueva publicacién luliana a su tesis doctoral titulada «Ray-
mond Lulle, philosophe de Uaction» obra traducida al catalan y presen-
tada bajo el titulo de «Ramon Llull» y a su «Raymond Lulle, Le livre
du gentil et de trois sages» (version médiévale completeé par une tra-
duction en francais moderne ).

Se trata también de la presentacion de una version medieval de
la Doctrina pueril, contenida en el ms, fr. 22293 de la Biblioteca Na-
cional de Paris.

El motivo que ha inducido al lulista de Grencble a publicar la
Doctrine d’enfant del Bto. Ramén Llull es el de la falta de conocimien-
tos sobre la educacién y ensefianza medievales. Porque los documentos
que se conocen se refieren casi siempre a la ensefianza universitaria y
a la educacién de los principes e hijos de nobles.

Falta informacién relativa a las escuelas elementales de los tiem-
pos de Llull. Y he aqui la importancia de la Doctrine d’enfant, una
obra que, a pesar del titulo, contiene novedades pedagdgicas.

Se trata del texto de una version francesa hecha al final del siglo
XIII, cuando aun vivia el Bto. Llull. De ahi su importancia histérica.

El Dr. Llinarés, en la Introduction, describe la contextura de la
famosa obra luliana y expresa que aborda todos los problemas de la
educacién, considerados cronolégica y analiticamente. Puntualiza las
ideas mas salientes de la pedagogia luliana,

El texto se publica tal como se lee en el referido ms. parisiense.
Porque se ha considerado intangible un documento tan importante para
la historia del pensamiento.

G: P.
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Fernanp VAN SteensercuEN, Le retour a Saint Thomas a-t-il
encore un sens aujourd’hui. Institut d’Etudes Médiévales, 215, Chemin
de la Céte Saint-Catherine, Montréal, 1697, 60 pages.

Esta obrita que presentamos contiene el texto de la conferencia,
pronunciada, en el Instituto de Estudios Medievales «Alberto el Gran-
de», de la universidad de Montréal, el afio 1967, con motivo de la fes-
tividad del gran Doctor de la Iglesia, por el Prof. Dr. Van Steenberg-
hen, de la universidad catélica de Louvain.

Es un estudio maglstral de un medievalista eminente, que se ana-
de a la ya larga serie de trabajos, iniciada por el del Prof. Etienne
Gilson, correspondiente a la fiesta del referido Maestro, de 1947.

El Dr. Van Steenberghen comienza por describir las actuales cir-
cunstancias del pensamiento catélico, asi filoséfico como teolégico,
dentro de ese cambio de posturas respecto de valores antes intangibles,
como se ha obrado en estos tltimos afios. Ha caido una lluvia de ideas
nuevas que ponen en cuestion muchos valores tradicionales. Por lo
cual, cabe preguntar qué resta de la actualidad del tomismo.

El estudio abarca dos partes, la primera de las cuales versa sobre
las objeciones que se oponen al retorno a Santo Tomas, y la segunda
a las soluciones que el autor dicta con relacion a aquéllas. -

En el seno de la agitacién que reina hoy dia en el mundo y en
la Iglesia, no hay que dejarse impresionar por ideas extravagantes, sino
que hay que confiar en que todo pasara, como acaeci6 en Lovaina, en
los tiempos de Leon XIII, cuando Mercier estuvo a punto de ser nom-
brado Parroco.

Hay que profesar a Santo Tomas la fidelidad debida —ferviente,
discreta y respetuosa, sin ser servil— que la Iglesia jamas le ha reti-
rado.

S. G.
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BIBLIOGRAFIA CIENTIFICA SELECTA

(Presentada por el Consejo de Redaccion)

K. Ranner - H. Vercrivrer, Diccionario Teolégico. Versién cas-
tellana de Ramén Areitio, S. J. 14,4 x 22,2 cm. 420 paginas. Rustica
290 pts. Tela, 340. Biblioteca Herder, vol. 104, Seccién de Teologia y
Filosofia. Editorial Herder, Barcelona.

Una obra del P. Karl Rahner, S. J., que quiere y debe ser teolé-
gicamente precisa y ofrecer la sintesis cientificamente exacta de un
asunto, interesa y, si se trata de un Diccionario Teolégico, publicado
hoy, no puede faltar en la mesa de trabajo del escritor, del profesor,
del investigador...

Hay que precisar que lo mismo el P. Rahner que su discipulo
H. Vergrimler se han propuesto explicar, en el Diccionario que presen-
tamos, conceptos basicos de la teologia, en sus aspectos dogmatico,
histérico, pastoral...

A decir verdad, la obra es un compendio teolégico —un amplio
resumen de las verdades de la fe catélica—, pero presentado a manera
de Diccionario, lo cual ofrece la gran ventaja de facilitar, a quien tenga
que utilizarlo, la busqueda del tema exacto que le interesa.

A primera vista, puede sorprender que el Diccionario de Rahner-
Vergrimler no constituya una sintesis del pensamiento teolégico del
Vaticano II o que, por lo menos, no se refiera a sus Constituciones y
Decretos. Sin embargo, hay que senalar que, como se puntualiza en el
prélogo, aquél pretende ofrecer los conceptos teolégicos basicos, vistos
desde nuestra época. Con lo cual, se refuerza la objetividad de una obra
a la que ha seguido un Concilio, cuyas doctrinas no obligan a rectificar
nada, porque aquéllos coinciden con ellas.

El Diccionario Teologico de Rahner-Vergrimler aparecié, en efec-
to, en Alemania, en 1961, y en sus seis ediciones alemanas que han
seguido, no se ha introducido cambio alguno.

J. B. Baues, Diccionario de Teologia Biblica. Version castellana
de Daniel Ruiz Bueno. Revisién y prélogo de L. Arnaldich, O. F. M.
17,3 x 25,6 cm. 580 péaginas. Tela 720 pts. Biblioteca Herder, vol. 74.
Seccion de Sagrada Escritura., Editorial Herder, Barcelona,
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Nos hallamos ante una obra, fruto de largos afios de estudio y de
verdadera investigacion cientifica en el campo de la Sagrada Escritura.
Por lo cual, seria sufrir un error de monta considerar este Diccionario
como un simple manual de divulgacién, concebido y escrito para faci-
litar la lectura de la Biblia.

Los cuarenta y siete especialistas, que han colaborado con el
Dr. Bauer, conocen las lenguas biblicas y la critica peculiar de los pro-
blemas escrituristicos. Por lo cual, se han podido estudiar con profun-
didad y exponer con toda precision las doctrinas teclégicas de la fe
y costumbres de cada libro o de cada lugar biblico, y ha sido posible
ofrecer una sintesis de esos pensamientos a la luz de la Escritura y de
la Tradicion,

Este dato o aspecto del Diccionario, que acabamos de subrayar
es, en estos instantes, de singular valor para el profesor, para el lector
y para el ecumenista; por razén de la precision y seguridad con que
pueden formularse las conclusiones en numerosos temas, muchos de
los cuales son tratados de manera exhaustiva.

El P. Arnaldich advierte en el prélogo que la limitacién a los te-
mas de indole teolégica, que el compilador y los colaboradores del
Diccionario se fijaron previamente, no significa que ignoren o dejen
absolutamente de lado las cuestiones filologicas, arqueolégicas, histé-
ricas o biograficas; y de hecho algunos colaboradores se adentran en
el campo de la filologia y tienen en cuenta el ambiente histérico.

La bibliografia alemana —que es la basica, por razén de la na-
cionalidad de la mayoria de colaboradores— se completa con estudios
publicados en lengua castellana y otras lenguas latinas.

Huco Ranner, Humanismo y Teologia de Occidente. Ediciones Si-
gueme, Apartado 332, Salamanca, 1968. 336 paginas.

«Occidente» no tiene aqui un sentido geografico-politico, sino que
se toma desde el punto de vista teolégico y de la historia de la salva-
cién, como ambito histérico-cultural que Dios ha creado en orden al
cristianismo, como su condicién previa, o que el mismo se ha formado
como su cuerpo histérico entre el momento de su enraizamiento en la
historia publica y el otro momento histérico, en el que la Iglesia y el
cristianismo empiezan a existir practicamente en el mundo.

En la obra, se habla de las relaciones entre el cristianismo y el
mundo occidental; se intenta mostrar vitalmente, en unos cuantos per-
sonajes, cémo se realizé la configuracién de occidente y se aspira a ha-
cer palpable, precisamente en los afios del primer concilio propiamente
universal, como la Iglesia, en el curso de su historia, va caminando
siempre hacia el occidente.
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BIBLIOGRAFIA MEDIEVALISTICA-LULIANA

Obras recibidas

De los respectivos autores

Guasp Gerasert, Prevere, Barromev, La Vida ermitana a Mallorca (Epoca anaco-
retica), Palma de Mallorca, 1969, 146 pégs.

Sesastid~, SanTIAGO, La iconografia de Ramén Llull en los siglos XIV y XV, Palma
de Mallorca, 1969, 62 pags.

Truvor, Antonio, Dante y Campanella (Dos visiones de una sociedad mundial),

Madrid, 1968, 172 pags.
De las respectivas editoriales

Libreria Editrice della Pontificia Universita Lateranense, Roma.

Pizzorni, O. P., P. Recinarpo M., Il fundamento etico-religioso del diritto secondo
S. Tomaso d’Aquino, 1968, 232 pags.
Garuzzi, O. M., Avessanpro, Origini dell’Ordine dei Minimi, 1967, 195 péags.

Consejo Superior de Investigaciones Cientificas, Vitrubio, 16,
Madrid.

Carreras v ArtAu, Tomds, Estudios Filosoficos, 1. Escritos doctrinales, Barcelona,
1966, 382 pégs. — II. Escritos historico-filoséficos, Barcelona, 1968, 481.
Garcia Cruzapo, Servanpo, Gonzalo Garcia de Villadiego, canonista salmantino

del siglo XV, 1968, 287 pags.

Editions Nauwelaerts, Place Mgr. Ladeuze, 2, Louvain.

Servais, Fr., Elements de Philosophie Thomiste, Introduction Générale, 1968, 72
pages.

Institut d’études médiévales, 2715, Chemin Cote Ste. Catherine, Mon-
treal, 26, P. Q.

VAN SteensercHEN, FerNAnD, Le retour a Saint Thomas a--til encore un sens au-
Jourd’hui?, 1967, 67 pégs.

Librairie C. Klincsieck, Paris.

Ravmono Lure, Doctrine d’Enfant (Texte établi et présenté par Armanp Lrina-

REs), 1969, 256 pages, 28 F.
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Les Editions du Cerf, 29 Boulevard Latour-Maubourg, Paris-VII.

Perir, O. Praem , Frangors, La réforme des Prétres au Moyen-Age. Pauvreté et vie

commaune, 1968, 420 pags.
Congar, O. P., Y. M.-]., L’Ecclésiologie du haut Moyen Age. De Saint Grégoire

le Grand a la désunion entre Byzance et Rome, 1968, 420 pégs.

Biblioteca «La Ciudad de Dios», Real Monasterio de El Escorial.

Foreapo Fuérez, O. 8. A., S., Cristocentrismo Teoldgico en Fr. Luis de Leon,
1968, 190 pédgs.
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BIBLIOGRAFIA CIENTIFICA GENERAL

De las respectivas editoriales

Consejo Superior de Investigaciones Cientificas, Calle Vitrubio,
16, Madrid.

Mamrena Varpavo, Juan, Estado y Religion (<El valor religioso en el ordenamiento
juridico del Estado» ), 1968, 181 pégs.

BevtrAN pe Hereoia, O. P., P. Vicente, Domingo Bdnez y las controversias sobre
la Gracia (Textos y documentos), Madrid, 1968, 680 pégs.

Beauchesne et ses Fils, Editeurs, Rue de Rennes, 117, Paris.

Pagent, O. F. M., Epouarp, Ephrem Longpré, un mystique franciscaine de notre
temps (Journal spirituel et lettres), Paris, 1969, 323 pages.

Libreria Editrice della Pontificia Universita Lateranense, Roma.

Bocuioro, Luier, La verita dell’uomo, 1969, 313 pags.
Avutorr miverst, Miscellanea Andrd Combes, 111, 1968, 574 pags.
BousLik, VLapmir, Incontro con Cristo (Credibilita della religione cristiana), 1968,

302 pags.

Universita degli Studi di Bari (Istituto de Filosofia), Bari, Italia.

Granpomenico, Mauvro o1, Salvatore Tommasi, Medico e filosofo, 1965, 243 pags.

Namer, Emice, Documents sur la vie de Jules-César Vanini de Taurisano, 196 pags.

Papuri, Grovanni, Girolamo Balduino (Richerche sulla logica della Scuola di Pa-
dova nel Rinascimento), 1967, 311 pags.

Giannvzzi, Paovo, J. J. Rousseau e la Chimica (Ricerche di storia della chimica
dal Rinascimento all’Illuminismo), 1967, 289 pégs.

ANroNact, AntToni0, Francesco Storella (Filosofo salentino del cinquecento), 1966,
240 pdgs.

Ponzio, Aucusto, La relazione interpersonale, 1967, 103 pdgs.

XIX Concresso NazionaLe o1 Finosoria, La filosofia di fronte alle scienze, 11, Co-
municazioni, 1962, 810 pags.

Miccovs, Savvatore, Francesco Sdnchez, 1965, 100 pags.

Ediciones Sigueme, Apartado 332, Salamanca.

Duquoc, Caristian, Cristologia (Ensayo dogmdtico, 1, El Hombre Jesis), 1969,
447 pags.
Ranner, Huco, Humanismo y Teologia de Occidente, 1968, 336 pags.
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