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SL 32 (1992), 105-134
A.H. MAROsTICA

ARS COMBINATORIA AND TIME:
LLULL, LEIBNIZ AND PEIRCE*

I. Introduction

In the present study I explore some connections between three very impor-
tant philosophers: Llull, Leibniz and Peirce. The following line of argument is
related, almost exclusively, to their commonly shared idea of ars combinatoria
(considering everything at a high level of abstraction) and their shared view of
time, which is totally consistent with that idea of ars combinatoria. Accordingly,
I shall defend the following: first, that Llull, with his Ars generalis (1274-1308),
influenced Leibniz in his conception of ars combinatoria, present mainly in
Dissertatio de arte combinatoria (1666), and in On Universal Synthesis and
Analysis (1683). Second, that Leibniz influenced Peirce about the issue in several
writings.! Third, that Llull with his ars combinatoria (especially in his ternary
period) influenced Peirce in his division and classification of signs.

* AUTHOR’S NOTE: I owe thanks to Anthony Bonner for his generous and thoughtful
criticism of an earlier version of this paper. Though my debts are far wider, I particularly wish to
acknowledge the help of Andreas Miiller, who called my attention to the similarity between
Llull’s and Peirce’s semiotics. I want also to express my gratitude to Harald Pilot, who helped
me with explanations and bibliography related to Leibniz’s conception of time.

! The Collected Papers of Charles Sanders Peirce, Vols. I-VI, ed. Ch. Hartshorne & P. Weiss
(Cambridge, Mass., 1931-5); Vols. VII-VIII, ed. A. Burks (Cambridge, Mass.), 1958. Abbreviated
CP followed by volume and pages. In this case, see CP 2.227-273, with writings dating from
1897, and his Syllabus from ca. 1902.
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The first claim has been already convincingly argued by several scholars,
but the second and third claims have been neither endorsed, nor argued, by
anyone.

Finally, I shall claim that all of them share a similar conception of the
structure of time, if we consider that structure from the topological point of
view. And I shall show that such conception of the structure of time is totally
consistent with their view of an ars combinatoria.

PART 1: COMBINATORY MECHANISMS

II. Llull

The ars combinatoria of Ramon Llull is a method by mean of which he
tries to find and explore (by using certain rules) all possible combinations (or
manifestations) of primitive concepts; the so-called divine dignities. This method
was conceived as a new way of answering, with mathematical infallibility, ques-
tions of any type, and, consequently, of obtaining true knowledge.

The ars combinatoria evolves from an initial stage (quaternary period) to
a second more simplified one (ternary period). The Ars generalis ultima (or Ars
magna), the Ars brevis (a summary of the former) and Logica nova, in which
Llull compiles all the main logical features of the structure of the Art, are the
principal works of the ternary period. This structure is an “artistic” one, not a
logical one (in the sense of traditional or Aristotelian logic), and it is realized
mainly through his ars combinatoria. In fact, for Llull, as for Leibniz and
Peirce, the ars combinatoria is a part of that logic that permeates the mind and
the universe, allowing man to know the latter by using the former in such a
way that there are no definite limits in his approach to the truth.

Llull was a strong realist. The basic concepts in the ars combinatoria are
the dignities which, in turn, are actually God’s properties operating in nature.’
Entities, having in different varieties those properties, constitute a ladder of
being. So, we first have God, then the angels, and successively heaven, human

2 In the Ars generalis ultima (ternary period), Llull makes a distinction between the attributes
of God or dignities in their abstract forms: bonitas, magnitudo, eternitas (whose semblance in the
world is duratio), potestas, sapientia, voluntas, virtus, veritas and gloria, and in their concrete
forms: bonum, magnum, durans, potens, sapiens, volens, virtuosum, verum, gloriosum.
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beings, and so forth, down to the lowest creatures and the four elements (earth,
water, air and fire).?

In every period, quaternary and ternary, combinations are the essential basis
of Llull’s ars combinatoria as a logical system. The mechanism of these
combinations are given mainly by the figures. The constant figures in both
periods are the first figure (Figure A) and Figure T. The first one expresses the
absolute principles or divine dignities; the second one expresses the principles
of relation.

Figure A stands for God, Who is represented by a point at the center of
a corresponding circle. The circumference of that circle is divided into sixteen
compartments (quaternary period), or nine compartments (ternary period). Llull
labelled these compartments with the letters of the alphabet, from B to R,
standing for the dignities of God. With these divine attributes Llull forms (in
the quaternary period) one hundred and twenty binary combinations. He obtains
this number by using (in the Ars compendiosa inveniendi veritatem) combina-
tions without repetitions of sixteen concepts taken two at a time, thus obtaining,

16 16-15
= 120.

2 2:1

In this way he gets, for example, BC (Goodness is great), BD (Goodness
is eternal), and so on (see Graph 1). In the Ars demonstrativa, Llull uses
combinations with repetitions of sixteen elements taken two at a time, and so,
he obtains,

16+42-1 17 17-16
= = — = 136
2 2 21

In these two works of the quaternary period, Figure T differs from the
other figures because it has only fifteen compartments: B, E, H, L, O, C, F, I,
M, P, D, G, K, N, Q (see also Graph 1). It has five triangles of different colors
inscribed in a circle with a T at its center.

* In the quaternary period, the four elements of the Elemental Figure (which is square) have
different colors: earth is black, water is green, air is blue, and fire is red. It is curious that the
components of Figure A, representing the dignities of God, are written in blue. Blue is the color
of heaven. The color red is used for the vices (of Figure V of Virtues and Vices, in which the
virtues are blue), and for falsehood (Z). However, red is also used for three principles of Figure
T (beginning, middle and end), and for that portion of Figure S which represents the acts of
memory forgetting, intellect not knowing, and will loving and hating. It looks as if the color red
were related to Hell, or to the passions of the body (because blood is red as well).
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The typical method of Figure T is first to go from the universal to the
particular (descending), and second, to go from the particular to the universal
(ascending). In this way, the intellect can ascend to the universal or descend to
the particular, according to the case in question.

In any Art (ternary or quaternary periods), with the exception of his Ars
demonstrativa, in which he uses combinations with repetitions of m elements
taken n at a time, all the main combinations are without repetitions (of m
elements taken n at a time). I think that the main reason is that Llull’s Art is
a method by which all sciences become demonstrable, universally and
incontrovertibly. Thus, in his Ars demonstrativa the artist can use not only
propositions like “Goodness is great” (BC), that provides some information, but
also “Goodness is good” (BB), that provides no information. In demonstrations,
in general, we can allow all these types of combinations. But when Llull uses
the Art as a method of “finding truth”, he only allows combinations without
repetitions. This is so, because the propositions involved must provide some
information. We can find these combinations without repetitions in the secondary
figures in the quaternary period. However, in the ternary period, in the Third
figure of the Ars brevis or the Ars generalis ultima Llull starts with
combinations without repetitions of the nine letters that are common to Figures
A and T. Thus, we get a triangle of thirty six combinations.

9 9-8
E— 36.1

2 2-1

* However, the examples given by Llull suggest that we can combine principles from either
Figure A or Figure T individually, or from both figures together. From the compartment BC in
the triangle, we can get, in Figure A, goodness (B) and greatness (C), or in Figure T, difference
(b) and concordance (c). Continuing the use of small letters for the principles of Figure T, we
would have the following permutations of four elements taken two at a time (i.e. B, C, b, ¢):

4!
4P2 = —— = 12,
4-2)!
or BC, Bb, Bc, CB, Cb, Cc, bB, bC, bc, ¢B, cC, cb. All these relations are new. In the Fourth
Figure, we again have new relations. Insofar as we have nine letters in the alphabet, the combi-
nations without repetitions of nine letters taken three at a time generate eighty-four compartments:

9 9- 8-7
5 ——— = 84
3 3-2-1

They are BCD, CDE, ... BCd, CDc, ..., etc. For a more complete account of the issue, see
Anthony Bonner, Selected Works of Ramon Llull (1232-1316), 2 vols. (Princeton, N.J., 1985),
Vol. I, pp. 587-597.
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In Graph 2 (a), we have the triangular representation of the nine letters that
are common to Figures A and T.

Llull used different types of geometrical figures. For the principal figures,
A or T, in any period, he used circles. In the quaternary period, he used a
square for the elementary figure. The secondary figures of A and T in which
the combinations are performed are triangular. But, in the ternary period only
the Third Figure is triangular; it has the combinations of the principles of Fi-
gures A and T (see Graph 2 (a)). The Fourth Figure is a combination of the
other three figures (see Graph 2 (b)). As a matter of fact, in this ternary period
(after 1290), there is a simplification and systematization of the Art: for
example, the elementary theory which was foundation of the Art in the
quaternary period disappears, and analogy is replaced by the syllogism, which
is not the same as the Aristotelian syllogism.® Moreover, in the ternary period,
Llull reduced the number of figures from twelve to four, in which change the
only figures left from the quaternary period are A and T. The principles of
Figure A are essential, they are the divine attributes of God (or dignities). The
principles involved in figure T are the accidental ones, or relative predicates.”

Based on the possible combinations of the three circles of the Fourth Fi-
gure, the final from of Llull’s, triadic combinatorial mechanism was represented
by the tabula generalis (presented in the work of that name, and found com-
plete in his Ars generalis ultima, and in an abbreviated form in the Ars brevis),
in which he represented all the possible combinations without repetitions of the
components of both Figures A and T.

The first tabula allowed us to obtain eighty-four triadic combinations
without repetitions:

9 9-8-7
3 1:2:3

(See Graph 3)

% The Aristotelian and classical syllogisms are different. The Aristotelian syllogism has three
figures, depending on the position of the middle term in the premises. The classical medieval
syllogism has four figures, derived from splitting the first Aristotelian figure into two. Thus the
first figure is now MP, SM / SP, and the fourth figure is PM, MS / SP. Llull’s logic, in turn,
has four figures (in the ternary period): A T, the Third Figure and the Fourth Figure. Figures A
and T allow one to obtain propositions, the third figure gives us the immediate inferences, and
the fourth figure generates syllogisms (mediate inferences). In addition, Llull’s syllogism depends
not only on the form, but on the meaning of the letters employed.

® The principles of any figure are expressed through an alphabet of sixteen or nine letters
(according to the period). They are not variables but shorthand notations.
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These combinations constitute the so called “compartments”. Each of them
are at the head of a column containing further variations. Every column, in turn,
contains twenty combinations without repetitions:

6 6-5-4
2 ——— = 20.
3 1-2-3

(See Graph 4)

The total number of possible compartments we can obtain are:

84 - 20 = 1,680

The complete reproduction of the 1,680 combinations could take, at least,
four pages. This is the reason I only present, as an illustrative example, the
twenty combinations of the first column. The letter ¢, which appears in lower
case among the other upper case letters, indicates that all the letters before the
t belong to Figure A, and the other letters after ¢ belong to Figure T. In order
to show the triadic character of the tabula, A. Bonner’ suggested that we could
use upper case letters for the Figure A, and lower case letters for the Figure T.
For example, instead of writing BCtB, we could write BCb.

The essence of the Art does not consist only in combinations, but in the
metaphysical reduction of all created things to the dignities, which are the
transcendental aspects of reality, and the comparison of particular things in the
light of the dignities. And, through the application of the divine attributes (or
dignities) the multitude of different objects of the mind can be reduced to one
supreme mental unity, the Divine Unity.

It must be stressed that Llull’s Art, in any period, is mainly an ascending
method, going from the positive to comparative stages, in which we can
recognize the manifestations of the dignities in this world (going from bonus to
melius). Then it goes from melius to optimum, i.e., from comparative to
superlative stages, where we arrive at the dignities themselves. In the quaternary
period, Llull uses analogical arguments. In the ternary period he uses syllogisms.
Therefore, if we can master the combinatorial art, a general science would be
possible. It is noteworthy that the same possibility was defended by both Leibniz
and Peirce. And what is most remarkable is that they grounded that possibility
by also appealing to their new versions of an ars combinatoria.

7 Op. cit., Vol. 1, 59.
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II1. Leibniz

In this section I shall be concerned only with the topics developed by
Leibniz which have some important connections with Llull’s combinatorial
methods and Peirce’s ideas on this issue.

Leibniz’s idea of constructing a universal and automated language is related
to certain very important topics, such as:

1. Leibniz’s conception of logic.

2. Leibniz’s Ars combinatoria.

3. Leibniz’s alphabet of human thoughts.

1. According to Leibniz, logic can be understood in two ways: as an ars
inveniendi and as an ars demonstrandi.

As an ars inveniendi, the function of logic is to find or discover truth,
following a systematic and progressive order. As an ars demonstrandi, logic
investigates the eternal elements of truth. Here, the function of logic is to
demostrate already discovered truths. Accordingly, the ars inveniendi has a
synthetic character and the ars demonstrandi an analytic one. It is obvious that
not only the terms® but also the meanings ascribed to them are closely related
to Llull’s Ars inveniendi and Ars demonstrativa.

2. The theory of combinations or ars combinatoria is almost the totality of
Leibniz’s ars inveniendi.

The application of the logic of combinations to inventive logic is carried
out by Leibniz in the following way:

Let any term be analyzed into formal parts, i.e. let there be a
definition given, and let these parts again be a definition of the
terms of the definition, down to simple parts, i.e. indefinable
terms.” The irreducible terms are represented by the simplest signs.

In De arte combinatoria, Leibniz uses numbers as those simple signs. The
definition of a term is the combination of its constituent simple terms. Leibniz
represents that combination as a product of numbers, i.e. of those numbers
representing the simple terms. Leibniz combines these first order terms in pairs

% According to Leibniz, the terms are «items before the mind». This is how this idea of
Leibniz is characterized in H.-N. Castaneda, «Leibniz's Concepts and their Coincidence Salve
Veritate», Nous 8 (1974), 385.

? Leibniz, De arte combinatoria, Avi. 1, 195, in Leibniz’s Logical Papers, ed. G.H.R.
Parkinson (Oxford: Clarendon Press, 1966), p. 4.
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(terms of second order). Correspondingly, combining terms of first order in
triples, Leibniz obtains the third order terms, and so forth. In this way, every
term of a high order will be represented as a product of numbers. Thus, each
terms has its own characteristic number. Moreover, that product will be as well
the definition of the term represented by that product.

In De arte combinatoria Leibniz explains the mechanism of his combinatory
system; all the factors or divisors of a given term are its possible predicates;
fhey express not only the qualities that form the comprehension of a given term,
but those factors are also involved in the definition of that term. Then, the terms
of that combination are its prime factors. In order to find them, we can use the
general formula, 2*-1, where k is the number of prime factors that are elements
in the definition of a given term. For exemple, the number of partial
combinations when 1s ks 4 is the following:

2! -1 = 1 combinations, for k=1
22 - 1 = 3 combinations, for k=2
23 - 1 = 7 combinations, for k=3
2* - 1 = 15 combinations, for k=4

Thus, 15 would be the total number of possible combinations. Accordingly,
to find all the divisors of a given number (for instance, 210) is equivalent to
finding all the possible predicates of a given subject (where 210, in our instance,
represent that subject). To achieve this goal, Leibniz proceeds as follows:

(a) Take all the prime factors of that number: 2, 3, 5, 7.

(b) Take the combinations of the four prime factors taken two at a time:
2:3, 2:5; 2°7; 35, 375 5:7-

(c) Take the combinations of the four factors taken three at a time: 2-3-5,
2:5+7, 3:5-7, 2-3-7.

(d) Finally, take the combinations of the four factors taken four at a time:
2-3-5-7. This product is 210.

This part (a)-(d) looks like an application of Llull’s combinations without

repetitions to arithmetic:
4 4 4 4
1, \24 \3) \4),

In 1683, Leibniz writes again about the same subject in On Universal Syn-
thesis and Analysis. Here the analogy with Llull is even more obvious: Leibniz
uses letters as Llull did, and he considers combinations without repetitions as
did his predecessor. Let us assume that we have a notion y = abcd; it has as
simple elements (the factors already discussed before) the notions a, b, c, d. If
we form combinations without repetitions of these four elements taken two at
a time, we get:
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(i) ab=e ac=m ad
bc=p bd=gq cd

n

(ii) The combinations without repetitions of the four elements taken three

at a time will be:
abc=s abd
acd=w bcd=x

We have again (;) 5 (g) and (j) . Furthermore, all these combina-

tions are the predicates of y = a b ¢ d."

3. In his ars combinatoria Leibniz made a parallelism between logic (ars
in-veniendi) and metaphysics. The simplest or prime terms are the monads, and
the composite terms are the phenomena bene fundata, or events, or states of
affairs in this world. The subject and predicate compose a proposition in which
the predicatum inest subjecto. Thus, Leibniz’s combinations are primarily of
dignities.

Leibniz himself acknowledged Llull’s influence on his work. For example,
as early as 1666, in his Dissertatio de arte combinatoria, he mentioned Llull’s
combinatorial system (Ars magna), and said: “To us it seems thus: the terms
from whose complexions [or combinations] there arises the diversity of cases in
the law are persons, things, acts and rights...”"!

Sometimes Leibniz criticized Llull’s ars combinatoria, complaining that
Llull had chosen arbitrarily the simplest terms for his alphabet. According to
Leibniz, the simplest (or first) terms have to allow us to reproduce all possible
thoughts (of course, by the combinations of those terms). Leibniz even gave a
list of such terms. They were conceived as constituting the alphabet of human
thoughts which, in turn, was the basic vocabulary of his universal language.
Leibniz believed that starting from the terms of the alphabet, and using
appropriate combinations, all reasoning could be reduced to a quasi-mechanical
operation.

' The analogy with Leibniz’s earlier ars combinatoria of 1666 is direct. Leibniz himself was
aware of such an analogy: «I have said more of this in my De arte combinatoria, when 1 had
scarcely entered on manhood...» (Parkinson, op. cit., p. 11.) As a matter of fact, in 1686, Leibniz
presented another version of his ars combinatoria, introducing a mixture of geometry, arithmetic
and algebra.

" «Dissertatio de arte combinatoria, Applications of Problems I and II» in G.W. Leibniz,
Philosophical Papers and Letters, ed. L.E. Loemker (Dordrecht: Reidel, 1969), p. 83.
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Here is present again Llull’s vision of the possibility of constructing an
algebraic mechanism which, starting from the symbols of the basic vocabulary,
combines the symbols of a language. For Leibniz, the universal language is that
language which was used by Adam in Paradise and was lost because of the
confusion of languages at the Tower of Babel.

It must remain clear that the universal language was not conceived as a dis-
guised arithmetic that would require a perfect mental calculus. It is a real lan-
guage, that we can speak and write, but its structure is a logical one. However,
this complex project of constructing a universal language was never really ac-
complished because it required the prior solution of some crucial problems, such
as, for example, the creation of a characteristica and the construction of an
Encyclopedia, problems which Leibniz did not succeed in solving.

IV. Peirce

Peirce’s theory of signs is ultimately based on his categories of Firstness,
Secondness and Thirdness. In fact, they are categories, not only of our
perceptual experience, but mainly of the most general modes of being. Following
Peirce’s notation for categories,'? I shall use the numbers 1, 2 and 3 to designate
these categories. Thus:

1 = Firstness, a mode of being that does not have reference to anything else
and is classified under the heading “quality”. Its manifestations include
feeling, emotion, and imaginations.

2 = Secondness, a mode of being that is the experience of effort and that is
classified under the rubric “fact” or “actual fact” (whereas Firstness was
classified under the rubric of “possibility”). Its manifestations include per-
ception, experience, individual existence, existent objectcs, events, etc.

3 = Thirdness, a mode of being that links 1 and 2 under the heading of
“law”, “continuity of process”, “mediation”, and “habit”. Its manifestations
include thought, mind, and cognition. Thirdness conjoins the inner world
of fancy with the outer world of fact or actual behavior. It is the
synthesis or mediation that springs out of plural consciousness.

Before and after 1905 Peirce has given two types of definitions of signs:
(a) one gives only the triadic elements involved in the process of semiosis. I
shall call it “static definition”:"?

2 CP 8.376.
3 R. Marty, in his forthcoming The Category of Relational Structures as Foundation of
Peirce’s Phenomenology and Semiotic, calls this type of definition «global triadic».
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A sign or representament, is a First which stands in such a genuine
triadic relation to a Second, called its object, as to be capable of deter-
minig a Third, called its interpretant..."*

(b) The other type of definition that I shall call “dynamic definition” (R.
Marty calls this type “analytic”), is the one in which we consider the relations
among the elements of the process of semiosis. For exemple, in Ms. 318 (c.
1907), Peirce wrote:

A sign is anything, or whatsoever mode of being, which mediates
between an object and an interpretant; since it is both determined by the
object relatively to the interpretant, and determining the interpretant in
reference to the object, in such wise as to cause the interpretant to be
determined by the object through the mediation of this sign.

I claim that Peirce’s combinations of n-trichotomies are based on his static
type of definition of sign. This is because, in those trichotomies, Peirce only
considered the elements of the process of semiosis: sign, object and interpretant.
He does not take into account the relationship among the elements of that
process.

Peirce’s basic classification of signs, according to the elements of the sign-
action (or semiosis), and considering which categories are involved in each of
them, is shown in Graph 5.

Peirce then arranged these classes of signs in a triangular table, according
to the affinities they share. He obtained ten classes of signs by applying the
following restrictions: starting with the top row of Graph 5, we can only asso-
ciate down and to the left. As a result, Peirce obtained three triadic divisions
(Peirce’s three-trichotomies of signs).

Peirce gave two triangular tables. The first one is as follows: (see Graph

6).

I. Qualisign, e.g. a feeling of red

II. (Rhematic) Iconic Sinsign, e.g. an individual diagram

III. Rhematic Indexical Sinsign, e.g. a spontaneous cry

IV. Dicent (Indexical) Sinsign, e.g. a weathercock or a photograph

V. (Rhematic) Iconic Legisign, . e.e. a diagram, apart from its
factual individuality

VI. Rhematic Indexical Legisign, e.g. a demostrative proncun

4 CP 2.274.
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VII. Dicent Indexical Legisign, e.g. a street cry
VIII. Rhematic Symbol (Legisign), e.g. a common noun
IX. Dicent Symbol (Legisign), e.g. a proposition
X. Argument, e.g. a syllogism

In a partial draft of a letter to Lady Welby (December 28, 1908), Peirce
talked again about his first three-trichotomies of signs. He presented there his
second triangular arrangement (see Graph n. 7).

I shall modify the numbering given by Peirce. In order to fit the combi-
natorial mechanism, my numbering will be from right to left (see Graph 8).
In fact, we get a modification of Peirce’s arrangement in Graph 4.

Moreover, Peirce says in that draft of the letter to Lady Welby (in re-
ference to his second triangular arrangement of Graph 7) that the number in the
upper left describes the Object of the Sign, the number in the upper right des-
cribes its Interpretant, and the lower number describes the sign itself. Combining
Peirce’s categories with modalities, we can consider that 7 signifies the possible
modality, that of an Idea, 2 signifies the necessary modality, that of an Occur-
rence; and 3 signifies the necessary modality, that of a Habit. This characteri-
zation is based on Peirce’s idea of a sign as a mediation between the interpre-
tant of the sign and its object. This is why we have, for example, 3 1 in which

2
3 describes the object, 2 describes the sign, and 1 describes the interpretant.
Thus, we obtain O S I My classification, however,
3 2 1.
follows Peirce’s definition of sign, in which he considers a sign as a type of
First, the object as a type of Second, and the interpretant as a type of Third.
Thus in my classification I obtain I (0] S
3 2 1.

Considering muy ordering, we can arrange in a combinatorial way Peirce’s

three-trichotomies of signs in the following way:

S - 0 - |
X: 3 - 3 - 3
IX: 3 - 3 -2
VIII: 3 - 2 -2
VII: 2 - 2 -2
VI: 3 - 3 - 1
V: 3 - 2 - 1
IV: 2 - 2 - 1
[11: 3 - 1 - 1
I1: 2 - 1 - 1
15 1 - 1 - 1
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The three-trichotomies yield the well known ten classes of signs (see Graph
6). The first column (S) stands for the sign (or for the sign related to itself).
The second column (O) stands for the object (or for the sign related to its
object). The third column (I) stands for the interpretant (or for the sign related
to its interpretant). (See also Graph 5.)

The next trichotomies considered by Peirce yield twenty-eight classes of
signs (letter to Lady Welby of December 14, 1908). They are the six-
trichotomies into which Peirce expanded the division of signs, object and
interpretant by considering two types of objects (immediate and dynamical) and
three types of interpretant (immediate, dynamical and final) which are the past,
present and future meaning of the sign, respectively.

In fact, the formerly considered three-trichotomies of signs are only a
subset of the six-trichotomies of signs later introduced.

We can then have a new arrangement in which in the first column, the
column related to the sign, we will find one qualisign, six sinsigns and twenty-
one legisigns (whereas in the former arrangement we have, in the first column,
one qualisign, three sinsigns and six legisigns):

S
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X 28:
27:
26:
IX 25:
24:
VII 23;
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19:
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17:
16:
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13:
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11:
VIII 10:
9:
VI 8:
I11 7

B W L W WW W WRNWWWLWWNWWWWWLW

—_ o= = N RN RN WD WWR NN WWW
o = S RN NN DN WD DN WWY
e e e e e e e e e e e e e S T S I S I NG I SO I SO R S )

BN W NN WWERNMNDNWWWLWRNDNDNDWWWW



118 ANA H. MAROSTICA

6: 3 3 1 1 1 1
5z 3 2 1 1 1 1
4: 2 2 1 1 1 1
\'% 3: 3 1 1 1 1 1
I1 23 2 1 1 1 1 1
1: 1 1 1 1 1 1

Even though Peirce did not give a triangular arrangement of these combina-
tions, it is very easy to construct all the arrangements given in the six-trichoto-
mies following the same pattern as for the three-trichotomies (see Graph 9).

In this arrangement, 28 corresponds to X of the three-trichotomies 22
corresponds to IV, 1 corresponds to I, and so forth. Furthermore, we would
have the 4, 3, 2, 1 arrangement of Peirce’s previous triangle for the ten signs
of e three-trichotomies (see Graph 6).

Another triangular arrangement for the six-trichotomies could be as in see
Graph 10.

All commentators have been very concerned with Peirce’s ten-trichotomies
of signs that yield sixty-six classes of signs. Most of them, no matter their
differences, agree on one crucial issue: those ten-trichotomies are final.'s

My position is exactly the opposite. In other words, I think that the ten-
trichotomies are not final. My main reasons for this claim are:

(a) To consider the ten-trichotomies as final would be in contradiction to
Peirce’s conception of Tychism and Synechism involved in his metaphysical
conception of evolution. According to Peirce, Synechism (or continuity) is that
position that positively claims that, given any fact, there is a law that can ex-
plain that fact. Tychism, in turn, is the theory according to which, given any
law, there is always a fact which that law cannot explain.

(b) The theory of Tychism and Synechism are closely bound up with
Peirce’s doctrine of the categories of Firstness, Secondness and Thirdness,
mainly because these categories are the ones through which Peirce thought that
the universe should be interpreted.

(c) Peirce’s combinatorial system is related also to Semiotics because the
latter, according to him, covers any possible sign in the world. Peirce claimed
that human beings live in a universe of signs. In fact, the universe itself can be

'* For example, A. Burks and P. Weiss, «Peirce’s Sixty-six Signs», Journal of Philosophy,
Vol. XLII, no. 14 (1945), 383-8; G. Sanders, «Peirce’s Sixty-six Signs?», Transactions of the
Charles S. Peirce Society 6 (1970), 3-16; T. Kondo, «Peirce’s Interpretant: An Introductory
Survey» (in Japanese) (1986), 79-94. R. Marty, op. cit., is an exceptional case.
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viewed as an enormous system of signs. Then if we analyze the different com-
ponents of semiosis (“an act which is or involves a cooperation of the three sub-
jects such as a sign, its object and its interpretant”)'® we can know better the
real laws operating in nature (here is also involved Peirce’s own brand of
realism).

(d) Considering (a)-(c) together as being essential to the principles ruling
Peirce’s trichotomies, we will have:

— Tychism: everything in the universe evolves. The universe is composed
of signs. Therefore, we will always have new types of signs that the former
classifications did not cover. For example, the three-trichotomies do not consider
signs according to the division of different types of interpretants, or different
kinds of objects. This is a novelty that the three-trichotomies did not take into
account. Furthermore, the six-trichotomies did not consider, for example, the
different types of objects according to modalities.

— Synechism: we always are able to find a classification that encompasses
those novelties. For example, the six-trichotomies encompass the signs taking
into account the three types of interpretants and the two types of objects. And
the ten-trichotomies consider the types of objects according to modalities.

Nevertheless, we cannot stop there. Tychism and Synechism require
continual novelties and further classifications encompassing those novelties.

Even Peirce himself explicitly acknowledged the necessity of moving
forward to new classifications and new trichotomies. For example, in a letter to
Lady Welby (December 23, 1908), he wrote: “Each of these two Objects
[Immediate and Dynamical] may be said to be capable of either of the three
Modalities [possible object, actual fact or occurrence, and a necessitant].”!” Peirce
considered here the six-trichotomies as incomplete, and he needed to move
forward for more complete trichotomies, for example, the ten-trichotomies.

In the ten-trichotomies, we get sixty six combinations of signs:
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16 CP 5.384.
17 See A. Burks and P. Weiss, op. cit., p. 387.
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In this arrangement S stands for “sign”, IOP for “immediate object as a
possible object”, IOA for “immediate object as an actual object”, ION for
“immediate object as a necessary thing”, DOP stands for “dynamical object as
a possible object”, and so forth.

The first triangular arrangement for the ten-trichotomies should now appear
as in Graph 11, and the second triangular arrangement as in Graph 12.

It is crucial to emphasize that if we examine the patterns of all these
trichotomies we will discover a remarkable similitude with Llull’s ars
combinatoria. It is generally accepted (after Burks and Weiss stated it) that n-
trichotomies yield 1+n+(n+...42+1) or (n+1) (n+2) / 2 classes.'" But if we look
at it from Llull’s point of view, those trichotomies are combinations with
repetitions (as in the Ars demonstrativa) of three elements taken 3, 6, or 10 at

a time:
3+3-1 5 5-4-3
= — 10
3 3 3-2-1
3+6-1 8 8:7-6:5-4-3
= = —— = 28
6 6 6-5-4-3-2-1
3+10-1 ( 12) 12-11-10-9-8-7-6-5-4-3

I do not think that Peirce used Llull’s combinations without repetitions
(even though Peirce was trying to find the truth as Llull did before him), mainly
because:

10 10-9-8-7-6-5-4-3-2-1

" See Charles S. Peirce, Manuscripts and Letters, ed. R.S. Robin (Boston: Univ. of
Massachusetts Press, 1967).
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(i) Combinations without repetitions would require ( m) where r = m.
r
But, in Peirce’s case, for the three-trichotomies the number of signs would
become too restrictive, since(3) = 1, i.e. only one combination would be
obtained. 3

(ii) Peirce does not have the problem that Llull had with his combinations
with repetitions (Ars demonstrativa). According to Llull, BB, for instance, could
be interpreted as “Good is good”; but this is an analytic statement which gives
us no factual information. However, in Peirce’s three-trichotomies, 3-3-3, for
example, does not mean “legisign, legisign, legisign”. The first 3 is related to
the sign (so it is a legisign); the second one is a 3 related to the object of the
sign (so it is a symbol); and the third 3 is related to the interpretant (so it is
an argument). Therefore 3-3-3 points essentially to an argument.

So, we can say that these are the first three-trichotomies. However, we can
obtain further trichotomies thmnl show new aspects of the sign, the object
and the interpretant. All the trichotomies show a quaternary-ternary pattern (see
Graph 13).

PART 2: TIME

V. Peirce

Peirce frequently dealt with the problem of time, but he never gave, as far
as | know, a systematic exposition of his theory of time. What we find in the
mathematical, logical and philosphical manuscripts are sketchy and fragmentary
writings.

Peirce is one of the few, who, in the last century, conceived time from a
topological point of view, that is to say one in which the only important issues
are those related to topological invariants. For example, in a letter to W.E. Story
(March 22, 1896), he said that “The science of Time receives a brief chapter,
chiefly because it affords an oportunity of studing true continuity”. Time is true
continuity and it is better understood from a topological point of view than from
the metric one. The continuum as it is studied by analysis is, according to
Peirce, a pseudo-continuum; only the continuity of time, as it is studied by
topology, is the true continuity.

Peirce endorsed a relational view of time. Thus, in Ms. 94 (1894), he
claimed that “time is that by the variations of which individual things have
inconsistent characters.'” Thus, to be alive and to be dead are inconsistent states;

' Leibniz said something similar in a letter to De Volder (June 20, 1703): «Time is the order
of possible inconsistents.»
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but at different times the same body may be alive and dead”.?® This is another
way of saying that time is the universal interconnection among non-
contemporary events. But this is a relational conception of time.

Furthermore, and consistently with his relational view, Peirce conceived time
as being cyclical. On the one hand, he defined a cycle as a change which
returns onto itself, so that the final state of things is very similar to the initial
state. On the other hand, since, first of all, time has no limits, and secondly, one
of the properties of time is that any of its portions is bound by two instants,
then there must be “a connection of time ring-wise”. But time is also a true
continuum because the instants in it are individually indistinguishable in their
very existence.?

The cyclical theory of time was a common view in the 19" century. Not
only Nietzsche, but also Poincaré and Zermelo, defended it. According to Peirce,
that theory postulates: (a) the universe is a closed system containing only a finite
number n of elementary particles, (b) time has no beginning or end, i.e. it is un-
bounded. Thus the definite “time direction” loses its significance, (c) time must
be relational (Ms. 137, 1904), and (d) the universe will travel this circle only
once. This is an obvious conclusion following from Leibniz’s principle of iden-
tity of indiscernibles. We must then conclude, with Peirce, that time is finite but
unbounded.?!

The relation before can be depicted by the points of a circle, provided that
we restrict its scope. However, we have to have a singular point outside the
circle. We need to exempt one point on the circle from this ordering, to make
the whole representation consistent with the cyclical view (see Graph 14).

According to my view, there is a double temporal dimension in Peirce’s
combinatorial system. First, there is a temporal aspect related to the signs. This
is because (i) the process of semiosis (the one that provides the elements of the
classification according to the sign, the object and the interpretant) has to con-
verge, because it cannot be an open branch or a straight line. The sign is related
to the object and the interpretant, and the object is related to the other elements.
This is a closed process, not an open one. Consequently, it can be represented
by a circle with those three elements on its circumference. (ii) The object has
a temporal dimension, because the dynamical object (or real object) is
completely known only piece by piece through the immediate object. The
immediate object is only a hint that allows the dynamical object to manifest

2 CP 1.497 (1896).
2! For a more complete account, see B.C. van Fraassen, An Introduction to the Philosophy of
Time and Space (New York: Random House, 1970), ch. III.
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itself piece by piece, and this process obviously involves a temporal process. (iii)
The relation between the sign and its interpretant is a relation of significance.
This means that we can conceive the immediate, the dynamical and the final
interpretants as the past, present and future meaning of a sign. Then the concept
of interpretant has as well a temporal dimension, and (iv) sign, object and
interpretant are manifestations of Peirce’s categories.

Second, Peirce himself related his categories to time,” connecting Second-
ness to past, and Thirdness to future. Present, according to Peirce, has no inde-
pendent existence. It is at best something like a point instant;* it is half past
and half to come.* In this view, the present would be the zone where the actual
(Secondness), the necessary (Thirdness) and the possible (Firstness) mingle.

It seems, therefore, that all the Peircean combinations of signs have a tem-
poral dimension.

To conclude: in Peirce (we will see something similar in Leibniz), Time
looks principally like an interconnection among categories and derivatively as
an interconnection among the signs of this world.

VI. Leibniz

In Leibniz’s work, we find that time is also conceived as relational.

Some scholars, like Russell, believed that time, according to Leibniz, is an
ideal entity. This is so because if time is a type of relation, it has no existence
apart from the things it relates. But, independently of the accuracy of Russell’s
interpretation of Leibniz on time, in that interpretation, time is ideal because it
is relational.?

The usual view is that Leibniz’s time consists solely in relations among
phenomena bene fundata. Thus, in the Monadology, temporal relations are
conceived as phenomenal ones; they achieve their reality through being well
founded in monads and their states. In this conception, again, time is conceived
as relational.

Finally, if we interpret Leibniz’s theory of time to be based on relations
among monadic states, time will be conceived again as relational.

2 See Minute Logic, Chapter I (1902).

# CP 1.38 (1890).

* CP 6.126 (1892).

3 Bertrand Russell wrongly believed that time is ideal, because he endorsed an ontology
which denies the existence of relational facts, such as «a is before b». See H. Ishiguro, Leibniz’s
Philosophy of Logic and Language (New York: Cornell University Press, 1972).
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I agree with R. Arthur who claims that Leibniz’s theory of time regards
time principally as a structure of relations among monadic states, and only deri-
vatively as a structure of relations among phenomena bene fundata.*® Time is
an abstract entity but objective (not ideal in Russell’s sense); thus, Leibniz, in
his fifth letter to Clarke said that time should be considered in abstraction of
things. He distinguished between abstract time and concrete times. The parts of
abstract time are themselves indiscernible (real continuum). The parts of concrete
time are distinguishable by reference to the states and events occurring at them.
Since the monads are the only substances that actually exist, and temporal
relations are grounded at the metaphysical level, we can conclude that time is
principally a universal interconnection of all monadic states by the relations of
simultaneity, before or after. Only derivatively is time an interconnection of
events or phenomena bene fundata. At this level, time is nothing but “things
existing in time” like space is nothing at all without bodies or the possibility
of placing bodies (see, for exemple, Leibniz’s second letter to Clarke).

According to Leibniz, time is, from a topological point of view, a real con-
tinuum. For example, in the Metaphysical Foundations of Mathematics (c. 1714),
Leibniz stated that “... a straight line and time, or in general, any continuum,
can be subdivided to infinity”. Following B. C. van Fraassen,”” we can say that
to be straight or to be curved are not topological invariants of a line. Thus the
line can also be conceived as a circle with a missing point. This circle perfectly
represents one of the main aspects of time: to be unbounded (with no beginning
or end). In his fifth letter to Clarke, Leibniz says that we can conceive the
possibility that the universe began sooner that it actually did, because time is
only an abstract possibility (see Graph 15).

Finally, we need to remember that, according to Leibniz, (1) the simple
symbols represent, at the metaphysical level, the monads, and (2) the compound
symbols represent the phenomena bene fundata, which are the manifestations of
the combinations of monads. Therefore, we must conclude, that if the time
among monads is the foundation of the time among phenomena bene fundata,
then Leibniz’s combinatorial system has a temporal dimension, because through
the combinations, temporal relations are represented. This is because any
combination represents either temporal relations among monads, or temporal
relations among phenomena bene fundata. Therefore the combinations always
have temporal connotations.

% See R. Arthur, «Leibniz’s Theory of Time» in The Natural Philosophy of Leibniz, ed. K.
Okruhlik (Dordrecht: Reidel, 1985), pp. 263-313.
¥ Op. cit., pp. 59-62.
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VII. Llull

Llull did not write very much about time. However, I want to claim that,
on the one hand, some of Llull’s ideas about time can be related to those of
Aristotle and of the Aristotelian medieval philosophers. On the other hand, Llull
anticipated, even though in a very cryptic way, Leibniz’s conception of time as
I have interpreted it above.

Aristotle defined “time” in Physics (Book IV, 219b) as the measure of
motion with respect to before and after (the common medieval definition is very
close to Aristotle’s). But this definition of time looks like a definition of dura-
tion rather than of time. Moreover, Aristotle presented, as well, a series of argu-
ments showing that the world and motion have no beginning and shall have no
end. Then, time, which is based on motion, shares those properties with motion.

Llull mentioned duration as one of the dignities of God in the several
formulations of Figure A (i.e. Ars demonstrativa, or Ars generalis ultima). In
the Ars generalis ultima Llull said that is possible to express those dignities in
an abstract way, in a concrete way, and in symbols (see Graph 16).

“Duration” seems to be that relation that gives an order to the other digni-
ties. It is an abstract entity, which, concretely understood, would be eternity.?

Llull in the alphabet of the Ars generalis ultima talks about time as a rule.
The rules are general questions included in the alphabet. Thus, the letter H is
tempus and the general question is quando?

In the XII Part of Ars generalis ultima he defined the terms used in the
Art. Definition 23 is a definition of time: “Time is the entity within which
created beings are begun and renewed. Or: Time is that thing made up of many
nows with reference to before and after.” In this definition, Llull seems to be
representing a transition between Newton and Leibniz: Time is an absolute, and
time is an order among non-contemporary events. Incidentally, Leibniz said, on
some occasions, that time is made up (or composed) of many nows.

I think that this conception of time as a relation, has more support in
Llull’s writings than the Newtonian one. In defense of my position, I want to
stress the following:

(a) Time is one of the rules of the Ars magna. It is a criterion for ordering
events.

(b) It is worth remarking that Giordano Bruno, an important link between
Llull and Leibniz concerning combinatoria, said that the rules or questions in
Llull’s Art are the syncategoremata of that Art. In addition, medieval logicians

* Ramon Llull defined duration as «that thing that allows Goodness and the other principles
[dignities] to endure.»
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considered incipit and desinit i.e. “begins” and “ends”, two temporal distinctions,
also as dictiones syncategoremata. We have to remember that syncategorematic
terms or expressions in medieval logic are, more or less, what in modern logic
we call syntactical or logical terms. They have no meaning by themselves in
isolation, but only in context. The categorematic terms, in medieval logic, are
the non-syntactical terms in contemporary logic. They have meaning by
themselves in isolation.

Then we can say that time, being a syncategorematic expression, is only a
relation among entities which function referentially. So, it would be a relation
among phenomena bene fundata.

What about the conception of time as a relation among monads? I think
that time considered as duration in Figure A, expresses that type of conception.
Llull said that the absolute principles or dignities, can be “joined or combined
with” one another. Since duration is another dignity, it can represent a temporal
order in the domain of the dignities. This order is the principal one; it has no
beginnig or end (duration or time, in a concrete way is eternal). This order
among dignities is at the base of that other time that provides order to the
events of this world. All this is consistent with Llull’s idea that the things in
this world are manifestations of the dignities of God.

Even though Llull did not consider the topological interpretation of the
structure of time, it is not inconsistent to say that with him time can be concei-
ved as in Leibniz’s case: that is, as a circle with a missing point, finite but un-
bounded. Thus, Llull’s idea of eternity was related to the concept of no begin-
ning and no end. And since this world is a manifestation of the divine dignities,
we can conclude that, in this world, the relation of time is a circular one.

Finally, since what we primarily combine in Llull’s combinatory art are the
divine dignities, and those dignities have a temporal dimension, the elements of
his ars combinatoria have also a temporal dimension. Those combinations
involve time as in the combination of BD in the Third Figure, or of BCD in
the Fourth Figure (ternary period), because the letter D (Duration) is present in
those combinations.

VIII. Conclusions

Let me sketch the main conclusions relating Llull’s, Leibniz’s and Peirce’s
conception of ars combinatoria and Time.

Llull influenced both Leibniz and Peirce in their ideas of ars combinatoria.
All of them conceived it as an art or method for finding truth. The ars
combinatoria, in all these authors, is an important part of logic. In Llull, his
Logica nova is that logic which studies the “artistic” logical structure of his art.
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In Leibniz his Ars inveniendi is almost an Ars combinatoria. In Pierce, as well,
his logic is semiotics or a General Theory of Signs, and so it is related to his
ars combinatoria. Leibniz and Peirce used, in their ars combinatoria, the
combinations given by Llull in his Art. Both used too, some of Llull’s figures.
Leibniz used the rectangular figure related to the four elements. Peirce, in turn,
used the same triangular figures in which Llull combined the letters of his
alphabet. Llull in his ars combinatoria basically combined dignities. Leibniz
basically combined monads, and Peirce fundamentally combined categories.?

These three authors had a realistic conception of their ars combinatoria.
Metaphysical entities, such as the dignities, the monads and the categories, really
operate in nature.

It is important to emphasize that Peirce himself acknowledged that Leibniz
was the philosopher with whom he identified more than with any other. There
is an obvious parallelism between Leibniz’s central concern with logic, and
Peirce’s work on logic. For both, the theory of combinations are essential parts
of their logic. The connection between logic and metaphysics is also obvious,
not only in Leibniz’s work, but in Peirce’s as well.

Finally, Peirce, following Leibniz, tried to create an automatic universal
language with a logical mechanism in which the characteristica plays a central
role, making such logical mechanism possible.

As for time, all of them have a metaphysical theory concerning it; and we
can conclude that all defended a relational view of time. Both, Leibniz and
Peirce, explicitly acknowledged this point. In Llull, it is a consequence that can
be inferred from his writings on the subject. If we consider the topological
structure of time, we can state that in these three authors, it is consistent to
affirm that time can be conceived as circular, finite and unbounded.

Finally, their conception of ars combinatoria is consistent with their views
of the topological aspects of time. This is so, mainly because dignities, monads
and categories have a temporal dimension.

It is then a historical fact that Llull influenced both Leibniz and Peirce,
more strictly speaking in their ars combinatoria and, more broadly, in the tem-
poral character that such an ars combinatoria has in all three of them.

ANA H. MAROSTICA
California State University
Los Angeles, U.S.A.

* Incidentally, Peirce mentioned Llull in his writings mainly on two occasions: in 1893 (CP
4.36), when he criticized Llull, and in 1903 (CP 4.365), when he spoke of him with admiration.
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RESUM

L’autora traga la influéncia de ’Ars combinatoria lul-liana, com a fonament
d’una logica o art inventiva, en Leibniz i en Peirce. Assenyala que tots tres eren
realistes, que per tant cercaven un metode de combinar categories d’entitats
existents en la natura, un métode que amb els dos darrers va donar peu a la
recerca d’un llenguatge universal. Finalment sosté que tots tres tenien una visié
relacional del temps, que, mirat des del punt de vista topologic, implica que el
temps ha de ser circular, finit i sens limits.
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A. SOLER

ORIGENS, COMPOSICIO I DATACIO DEL LLIBRE
D’AMIC E AMAT*

1. L’amic i ’Amat: metafora i tema

Ramon Llull va utilitzar el tema de I’amic i ’Amat diverses vegades al
llarg de la seva extensa obra. Apareix per primer cop al Llibre de contemplacié
(vers 1271-74); és objecte d’un tractament especial al Llibre d’amic e Amat,
reapareix a I’Art amativa (1290) i a les Flors d’amors e flors d’entel-ligéncia
(1294), i torna a tenir un paper essencial a I’Arbre de filosofia d’amor (1298).
Va ser una troballa productiva, doncs!

L’objectiu del present treball és analitzar ’origen i la formacié del tema,
del Llibre de contemplacié al Llibre d’amic e Amat. De retruc, la investigacid
ens ha de permetre de determinar amb una certa seguretat la data de composicio
de I'opuscle del Blaquerna.

He parlat fins ara de metafora i de tema. Cal dir que sempre hi ha hagut
una certa vacil-lacié a I’hora d’anomenar (i per tant de definir) alldo que
constitueix el nucli del Llibre d’amic e Amat; per exemple, Jordi Rubid, en unes
pagines d’altra banda admirables, parla tant del «topic» com de I’«al-legoria de
’amic i I’amat».! Aquest nucli a que em referia em sembla format per una
metafora, més que no pas per una al-legoria. Una metafora en el sentit més tra-
dicional del terme: ’amic és el «feel e devot crestia» i I’Amat és «Déu», com

" Aquest treball s’inscriu en el projecte d’investigacio PB91-0662 de la DGICYT (Ministerio de
Educacién y Ciencia) que es du a terme al Departament de Filologia Catalana de la Universitat
de Barcelona.

' J. Rubié i Balaguer, «Alguns aspectes de 1'obra literaria de Ramon Llull», Ramon Llull i el
lul-lisme (Barcelona, 1985), 248-299, pp. 286-9.
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diu Llull al capitol 99 del Blaquerna.* Amic i Amat és ja una paraula nova que
connota tot el que és propi del significat adoptat; els termes primaris, per la
substitucid, adquireixen la forca significativa de les connotacions dels termes
secundaris.’

Per aix0, en principi, no podem parlar de topic, de «lloc comi»; almenys
mentre la metafora no es lexicalitza, no perd connotacions i no té una funcid
predominantment referencial. Es possible que la metafora de I’amic i I’Amat
arribés a ser un topic, perd no crec que aix0 s’esdevingui en cap de les dues
obres que analitzarem; més aviat caldria revisar les ocurréncies posteriors.*

Quan la metafora es fa recurrent i consta d’uns personatges ben determinats
i d’un argument forga definit em penso que aleshores podem parlar de tema; és
el que arriba a ser la metafora de I’amic i ’Amat. Aixi un tema seria un
conjunt d’elements estables que sustenta un text: generalment, com dic, inclou
un argument i sovint uns personatges, i un significat forca delimitat.’

De fet, en aquesta definicid, he esbossat tot un procés evolutiu que pot ser
que es doni en el cas que ens ocupa: primer, cal que s’operi de forma efectiva
una substitucié, €s a dir, que hi hagi una metafora; després, cal que es
constitueixi el tema, amb uns elements estables; finalment, podria ser que el
tema esdevingués un topic.

2 «On, per agd Blaquerna fo en volentat que feés Libre de Amich e Amat, lo qual amich fos
feel e devot crestia, e:l amat fos Déu», Libre de Evast e Blaquerna, ed. S. Galmés (Barcelona:
ENC, 1935-54), 4 vols., vol. III, p. 10. Totes les citacions de la novel-la provenen d’aquesta
edicid; a partir d’ara assenyalo només el volum i la pagina a qué es fa referéncia (aixi, I11.10).
Una definicié classica de metafora ens la proporciona H. Lausberg, per exemple: «La metaphora
(translatio; metaphord) es la sustitucion (immutatio) de un verbum propium («guerrero») por una
palabra cuya propia significacion proprie esta en relacion de analogia (similitudo) con la de la
palabra sustituida («leén»).». Elemente der literarischen Rhetorik (Munic, 1963), traduccié
castellana (Madrid, 1975), p. 117.

* En I'al-legoria la significacié del primer terme no canvia, siné que, a través d’aquest i del
seu significat propi, se significa una idea o una entitat abstractes.

* Probablement, Rubié parlava de topic perqué considerava la metafora ja evolucionada, no
només en el Llibre d’amic e Amat.

5 La paraula tema és molt utilitzada i amb sentits ben diferents. Vull emprar-la amb el sentit
que li déna, per exemple, C. Segre, Principios de andlisis del texto literario (Barcelona, 1985) p.
358.
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2. L’amic i ’amat en el Llibre de contemplacio

M. Obrador ja havia advertit que I’amic i I’amat apareixien, de manera
esparsa, cap al final de la magna obra: entre els capitols 272 i 349.° En revisar
els passatges en qiiesti6 s’aprecia amb no gaire dificultat com s’ha anat originant
el tema. Ens adonem, d’entrada, que no es pot projectar sense més ni més la
determinacié que es fa al Llibre d’amic e Amat, segons la qual I’amic és el
«feel e devot crestia» i ’amat és «Déu». No és convenient perqué en molts ca-
sos els termes indiquen simplement I’agent i el pacient de I’accié d’estimar, el
subjecte i 1’objecte d’amor; en d’altres casos, sense que es pugui assegurar, €és
possible de fer aquella interpretacid; i, finalment, en alguns, la identificaci6 és
indubtable.”

La majoria de vegades, la relacié entre I’amic que estima i ’amat que rep
I’amor apareix en I’argumentacié només com una comparacid evident, com un
exemple. Vegem aixi al capitol 278 (els subratllats dels passatges on es detecten
els termes sén meus):

Gloriés Senyor [...] Qui vol amar la vostra gloriosa humanitat, cové,
Sényer, que son remembrament sia semblant en remembrar so que-l
remembrament de vostra humanitat remembra, e cové que I’enteniment
sia semblant en entendre al enteniment de vostra humanitat, e cové que
lo voler vulla so que vostre voler huma vol; car natura es d’amor que
I’amic remembre e entena e vulla so que remembra e entén e vol
I’amat. (278:16)*

¢ M. Obrador, «Proemi», Libre de Amich e Amat (Palma de Mallorca, 1904), pp. 9-37. N'he
registrat les segiients ocurréncies (la primera xifra es refereix al capitol i la segona al paragraf):
272 (20), 278 (16), 281 (4, 19, 28), 287 (12), 289 (26, 27), 290 (3), 307 (passim), 312 (10), 338
(11, 12), 334 (24), 349 (24). La llista no té la seguretat de ser exhaustiva; es remunta a la que
van donar Antoni Sancho i Miquel Arbona a la nota 232 de la seva edici6 del Llibre de
contemplacio (OE 11, p. 1267); he descartat els casos dels capitols 308 (16) i 312 (30) (el tema
no hi apareix enlloc) i he afegit alguna altra aparicio.

7 Els germans Carreras Artau ja van assenyalar que al Llibre de contemplacio els termes
indiquen «dos hombres iguales en naturaleza y en especie» (Ca I, p. 587); com veurem no és
sempre aixi.

* En les citacions del Llibre de contemplacio, la primera xifra indica el capitol i la segona el
paragraf. ORL VII, p. 89. Un cas entre d’altres, ara al capitol 287, en qué també es desenvolupa
la comparaci6 amb el que s’esdevé en «natura d’amor»: «12. On, com los crestians sien
remembrants e entenents totes estes coses damunt dites, si ells amaven, Séenyer, nostra dona
acabadament, adoncs rependrien los sarrayns dels falliments que fan contra nostra dona e contra
son Fill gloriés amat d’ella molt gloriosament e cara. On, com sia natura d’amor que al amic fa
pendre e cercar totes maneres com pusca servir e atrobar son amat, si los crestians amaven
acabadament nostra dona, totes maneres pendrien e cercarien com poguessen adur los sarrayns a
convertiment [...]» (ORL VII, pp. 176-7)
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Es molt probable que el terme amic s’hagi escollit com agent només per
evitar la similitud entre els participis amant/amat, que podria resultar equivoca
tant pel que fa a la grafia com a la fonetica. Que aquest és el sentit que cal
atribuir als termes, i no cap altre de més elaborat, resulta clar fins a ’evidéncia
al capitol 307 del llibre, que tracta de «Com home ama son amic» i s’adreca
a «qui vol amar son amic acabadament»; fixem-nos com al paragraf segon es
distingeix entre ’amat, I’amic i Déu, al qual s’adrega I’autor:

Gloriés Senyor! Com I’amat es vertaderament amat per I’amic,
adoncs los senys sensuals de ’amic son servidors dels senys sensuals
del amat, e los senys entellectuals del amat son servits e amats per los
senys entellectuals del amic; car com I’amic ama I’amat, la memoria
remembra e I’enteniment entén e la volentat vol les coses necessaries
e plaents a I’amat. Mas tota aquesta amor cové que sia ordonada e en-
dressada per ordonat remembrament e enteniment e voler en vos a
servir e a loar e a honrar e obeyr. (307:2)°

Tot seguit trobem I’equivaléncia d’amic amb amant formulada explicitament,
i el vincle entre amic i amat amb Déu, com a necessari receptor primer de tota
intencié:

Car si I’amic, Sényer, no amava primerament vos, no-s puria formar
ni afigurar en lo amant vera amor, ni I’amat no puria esser amat
vertaderament. (307:3)"

Perd no sempre els termes es mouen en uns terrenys tan clarament profans.
Per exemple, al capitol 289 es detecta un acostament a la identificacié amic/
fidel, amat/Déu, a partir sobretot de I’equivaléncia que es fa amic/sants a la
gloria i amat/Déu a la gloria:

% ORL VI, p. 391.

1 ORL VII, p. 391. Es revelador també el segiient passatge del mateix capitol en qué es
tracta del que s’esdevé entre I’amic i I’amat quan I’amor que hi ha entre ells no s’adreca
primerament a Déu: «Mas com |'amic no ama, Sényer, vos e ama |’amat, adoncs ha la sua anima
fals enteniment en entendre 'amat e fals voler en amar |'amat; e com lo amat ha mester
misericordia de I'amic, 'amic qui no ha remembrament ni enteniment ni voler misericordiés ni
vertader, no es misericordiés a |'amat, car null remembrament no pot esser misericordiés qui en
vos misericordia no remembra, ni null enteniment no pot aver misericordia qui en vos
misericordia no entén, ni null voler no pot amar misericordia qui en vos misericordia no ama: on,
per esta manera son los amats enganats e decebuts per los amants en so que's confien en lur
misericordia a lurs necessitats e en ells gens no'n troben.» (ORL VII, pp. 393-4).
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Car la amor d’aquest mon no pot esser sens passio e sens treball del
amic e del amat; car si per una manera dona plaer al amic, per altra
dona treball e mal al amat, e si per una manera dona plaer al amat,
per altra manera dona mal e treball al amic, e on la amor més crex ni
major es, majors mals e majors treballs dona. On, beneita sia, Sényer,
la amor que-ls sants an en gloria; car on major es, majors plaers e
majors glories dona e no treballa ni malmena [’amic ni ’amat, enans
es gloria e plaer de casci. (289:26)"

No podem dir de cap manera que en el Llibre de contemplacié el tema
quedi constituit tal i com el coneixem a partir del Llibre d’amic e Amat: en
molts casos no hi ha ni tan sols una substitucié metaforica; s’aprofita una
relacié que es déna en un dels camps essencials per al beat, I’amancia, molt
productiu perqueé és evident, acceptable per tota mena de subjectes i aplicable
com a argumentacio. Per exemple, al capitol 290, trobem referida aquesta relacié
a la que es dona entre el cos i I’anima, a partir de la doctrina de les dues
intencions:

Mas com hom asubtila molt fortment son enginy e son enteniment
e sab aver conexensa de la natura de la primera entencio e de la
segona, adoncs es poderds d’aver conexensa de la amor que lo cors ha
a la dnima ni la 4nima al cors, car pus hom sapia conéxer en la dnima
com ama per la primera entencio ni com ama per la segona e del cors
atretal, adoncs pot apercebre e conéxer lo amat e ’amant per la pri-
mera entencio e per la segona. On, com hom ha aidda, Sényer, aital
conexensa, adoncs ha hom conexensa qual es I’amat ni qual es [’amic,
e per la conexensa que hom ha del amic e del amat ha hom
conexensa de la amor qui es enfre:l cors e la dnima. (290:3)"

Més endavant, al capitol 338, la trobem referida al Crist i al cristia d’una
forma explicita i indubtable, perd a I'inrevés del que és habitual: el Crist és
I’amic i el cristia I’amat, ja que, en aquest cas, la relacié agent/pacient és in-
versa:

"' "ORL VII, p. 204. I retrobem una identificacié similar al segiient paragraf del mateix

capitol: «On, per assO es significat, Senyer, que la amor que los sants an en gloria es molt gran
amor, per so car |'amat no innora la amor del amic, ni I’amic no innora la conexensa del amat.»
(ORL VII, p. 204).

2. ORL VII, p. 207.
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On, beneyt siats vos, Senyor Deus; car aitant com I’amat remembra
e entén grans los bens e'ls honraments que ha reebuts de son amic e
aitant com I’amat remembra e entén la gran amor que li ha son amic,
d’aitant es ajudat lo remembrament del amat a remembrar e son
enteniment a entendre e son voler a amar son amic. [...] 12. Piadds
Senyor! D’aitant com I’amat pot membrar e entendre los treballs e los
afanys e les ontes e-Is turments e la mort greu e aontada e sens culpa
que son amic ha soferta per amor d’ell, d’aitant es ajudat lo
remembrament del amat a remembrar e ’enteniment a entendre e lo
voler a amar I’amic qui ab tantes de dolors e de langors e ab tan greu
mort 1’a amat e honrat. (338:11)"3

A la darrera de les ocurrencies de I’argument en el Llibre de contemplacio,
al capitol 349, es comprova el pas de la relacié profana fins a la identificacid
de I’amat amb el Crist:

Consolador Senyor! Sensualment sentim e entellectualment entenem
que I’amic aitant com més remembra e entén les penes e-ls treballs els
plors que sosté per amor de son amat, aytant ha consolacié de sos
plors e de sos treballs; car per so car lo voler del amic vol so que vol
I’amat, ama I’amic los treballs que sosté per so que pusca fer so que
vol son amat. On, com asso sia enaxi, doncs qui vol esser consolat e
alegre e pagat fassa tant, que vos siats son amat, per tal que en la
vostra amor sia son gog e son pagament e sa consolacio totes les
vegades que per vos a honrar e a servir e a loar sera en treballs ¢ en
plors. (349:24)"

Aixi, doncs, podem dir que en el Llibre de contemplacio hi trobem I’origen
remot del tema, amb una aproximacid a la metafora de I’amic i ’Amat, perd no
pas els origens de I’opuscle que conté el Blaquerna.

3 ORL VIII, pp. 276-7. Ja abans, al capitol 312, paragraf 10, llegim: «Tant es cosa excellent
e alta e noble amor, que tota res vens e forsa e apodera, e per nulla cosa no es vensuda ni
apoderada com es vertaderament formada en I’amic: car enaxi com lo foc ha natura que on hom
més de lenya li dona pus fort crex, enaxi es natura de vertadera amor que on pus fortment es
turmentat I’amic per son amat pus fortment I’ama, e I’amic on més remembra e entén treballs e
mort per son amat més lo voler ama I’amat e més menysprea los treballs e la mort.» (ORL VII,
p- 448).

* ORL VIII, pp. 413-4.
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3. El tema, de la novel'la a ’opuscle

El tema de I’amic i ’amat compareix diverses vegades en el Blaquerna,
abans de I’opuscle que s’hi consagra: una vegada al capitol 79, sis al capitol 80
i una al 83. Aquestes aparicions forneixen més dades sobre la formacié del tema
i, fins i tot, sobre la redaccié del llibret que ens ocupa; analitzem-les amb un
cert detall.

Al capitol 79, el tema és introduit per un dels personatges més sorprenents
i interessants de tota la novel-la, Ramon lo foll, una veritable «contrafigura
lul-liana». Després de presentar-se a la cort pontificia amb una agosarada accid
joglaresca amb doble significacid, és interrogat pel papa Blaquerna. Ell respon:

[...] vull ésser foll per donar d’el [de Jesucrist] honrament e honor,
e no vull aver manera a mes paraules per forca de gran amor. E per
¢o cor vostra cort a major honor per la passi6 de mon Amat, e per la
encarnacid, que nulla altra cort, cuyt atrobar en vostra cort molts
companyons qui sien de mon ofici. (I1.140)

L’Amat és, doncs, Jesucrist. En set de les vuit aparicions que hem de
revisar, el terme té aquest significat precis, i només en una té un sentit més
general similar al registrat en el Llibre de contemplacio. Sembla, doncs, que
entre un i altre terme existeix ja una relacié metaforica.

Al capitol 80 trobem el que, sens dubte, podem anomenar un versicle,
també de boca del foll Ramon; es tracta, és evident, d’un discurs al-legoric:

Molt fortment cogitaren I’apostoli e-ls cardenals en les paraules que:l
solda li hac scrites; e Ramon lo foll dix aquestes paraules: —Trames fe
a contricgié speranga que li trametés devogié e perdd, per co que la
honrassen en los lochs on és desonrat son amat.'

Al mateix capitol 80, unes linies més endavant, Ramon lo foll fa una
declaracié molt significativa:

" 11.146-7. La primera part del versicle 80 del Llibre d’amic e Amat exposa la mateixa
qiiestio que el passatge que acabem de citar: «Cantava 1’amat e dehia que poch sabia I’amich de
amor si avia vergonya de loar son amat, ni si-l temia honrar en aquells lochs on pus fortment és
desonrat; e poch sab d’amar qui s’enuya de malenanga; ni qui-s desespera de son amat, no fa
concordanga d’amor, speranca.» A I’opuscle trobem també personificacions, perd sempre, d’una
manera o altra, es refereixen a I’amic o estan en relacié amb ell; el versicle 103 és potser I'inic
d’aquesta mena en qué no apareix explicitament aquest personatge, pero, en tractar-se de
potencies de I'anima, és evident que es parla de la memoria i la voluntat de I'amic.
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Lo foll viu parlar -ii- cardenals, he cuyda-se que parlasen de son
amat, e ells parlaven de la eleccié de -ii- bisbes qui eren elets in dis-
cordia; e per aco lo foll dix als cardenals que les pus plaents paraules
que sien, son les paraules qui son entre amic e amat. (11.147)

Les pus plaents paraules que sien son les paraules qui sén entre amic e
amat indica un aveng decisiu en la constitucié del tema: no es tracta ja d’un Us
dels termes com a comparacié a I’interior d’un argument. S’apunta almenys que
entre un i altre personatge (ara ja ben determinats) hi ha una relacié
especialissima i que aquesta té una forma d’expressié en les «paraules qui son
entre amic e amat». Dit d’una altra manera, és un anunci forca explicit de
I’opuscle.

I no gaire després trobem un altre versicle:

Con tots aquells foren venguts e foren devant lo papa e els
cardenals, Ramon lo foll dix: —Encontraren-se 1’Amich e I’Amat, e
callaren lurs boques, e lurs hulls, ab los quals se fahien senyals
d’amor; ploraren, e lurs amors se parlaren.'®

En efecte, en aquest cas (com en I’anterior de les pp. 146-7) ens trobem
amb «paraules d’amor e exemplis abreuyats» i de paraules «qui han mester
espusicié» (I11.10); sén, en fi, «mataforas morals» (III.11), si volem fer servir
tres expressions que utilitza I’autor mateix per definir els versicles del Llibre
d’amic e Amat. Tant en aquests casos esmentats com en l’opuscle, els textos
constitueixen unitats tematiques i argumentals que fan un sentit complet. En el
Llibre de contemplacié no haviem trobat res de comparable.!’”

Immediatament després, Ramon enuncia un altre versicle; en aquest cas (i
és I’tinic de la serie) els termes tenen un sentit més ampli i general; notem que
amic €s substituit per amant:

' 11.148. Trobem la mateixa situacié i el mateix tema en els segiients versicles de I’opuscle:
«29. Encontraren-se I'amich e‘ll amat, e dix I'amich: —No cal que'm parles, mas fé:m senyal ab
tos hulls, qui sén paraules a mon cor, con te dé go que-m demanes.» «117. Encontraren-se
I’amich el amat e foren testimonis de lur encontrament saluts, abragaments, e besars, e lagremes
e plors. E demana I'amat al amich, de son estament; e I’amich fo enbarbesclat en preséncia de
son amat.»

17 L’exposici6 del versicle que acabem d’esmentar la fa el joglar de Valor, també present a la
cort de Blaquerna, i d’'una manera ben velada, per cert, que també pretén de fer pensar: «—Aquest
exempli —dix lo juglar de valor— significa ¢o qui és denunciat per lo solda e per los axixins al
sant pare e als cardenals; e si no se'n segueix utilitat, és injuriada valor, e no sén amats los pus
honrats creats qui moren per amor, jatsia que més valen amors qui-s parlen, que boques que
menuguen—» (I11.148).
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Dix lo foll: —.i. scrivia, e scrivia en un libre lo nom dels amats e
amants, e demana-li un home qui amava, si en aquel libre havia scrit
lo nom de son amat; el escriva li dix: «Has menyat menjar qui fos
cuyt ab foch d’amor? E has-te lavades les mans ab lagremes de tos
hulls? E est embriach e foll per amor que hajes beguda? Fuist anch en
perill per honrar ton amat? Has metzina d’amor ab qué hom faga tinta
ab qué scriva ton amat? Sens totes aquestes coses, ton amat no és
digne que sia scrit en est libre». (I11.148)

Aquesta substitucié no s’esdevé ni una sola vegada al Llibre d’amic e
Amat: amant no s’hi registra com a substantiu.'

En la segiient aparicié del tema constatem que Ramon lo foll s’identifica
totalment amb el personatge de ’amic, el substitueix:

Dix lo juglar a Ramon lo foll si crexia la amor que havia a son
Amat on més li fahia de plaers son Amat. Respos lo foll: —Si minvava
los plaers que-m fa, seguir s’ia que menys |’amas, si-l pudia més
amar—. E cor nol puria desamar, sa amor no-l puria muntiplicar en
amar son Amat; mas los treballs que sostenia, tots jorns crexien, €, on
mayors eren, més multiplicaven los plaers que havia en amar son
Amat. (11.151)

Remarquem, d’altra banda, que per trobar un sentit complet al passatge hem
de prendre sencer el fragment citat, tant el versicle propiament dit com el
context en que parla el foll; és a dir, el versicle inclou, en aquest cas, uns
personatges (Ramon i el joglar) del tot estranys al tema."”

® Al versicle 202 de I'edicié que utilitzem (ENC, 1935-54, vol. IIl) apareix el terme amant;
de fet, pero, es tracta d'una lectio singularis del ms. Hisp.[cat]67 de la Bayerische
Staatsbibliothek de Munic que és pres com a base de I'edici6: a tots els altres (tant llatins, com
francesos, com occitans) llegim amic. Als versicles 165, 201, 291, el terme amador substitueix
I’amic. Amador apareix d’altres vegades referit a qualsevol que estima (110, 144); la majoria
apareix en plural per designar el conjunt dels amics (3, 77). I, finalment, en d’altres ocasions no
substitueix amic siné que n’'és un sinonim (358). D’altra banda, I’esment directe de la creu de
Jesis sembla poc propi de I'estil de I'opuscle, que tendeix més a la perifrasi i a la metafora;
vegeu com resol el beat els versicles on s’hauria pogut esmentar la creu, nims. 91, 101, 135 i
157, 217.

' La relacié directa entre treballs i plaers en 'amor a I’Amat apareix amb freqiiencia en
'opuscle: «31. L’amat enamora I'amich, e no'l plany de son languiment, per ¢o que pus fortment
sia amat e en lo major languiment atrop I’amich plaer e reveniment.»
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Encara en el mateix capitol notem una altra substitucié del terme amic per
amant (la darrera frase es refereix al cas que s’ha plantejat a la cort
immediatament abans):

[...] e Ramon lo foll dix aquestes paraules: —Vencé humilitat ergull,
el Amant dix a son Amat: «Si tu, Amat, muries, yo hiria plorar a ton
vas.» E I’Amat respds: «Plora denant la creu, qui és mon moniment.»
Plord fortment I’Amant, e dix que per massa plorar s’enfoscha la vista
de sos hulls e s’esclareix sciéncia en los hulls de son enteniment. E
per aco féu tot son poder I’orde a honrar la gloria de Déu. (I1.152)

En el segiient passatge trobem un versicle que apareix de forma molt
abrupta; el tema té una relacié dificil d’apreciar amb el context. Es déna cap
al final del capitol 80; el papa i el seu consistori han actuat amb decisié contra
un bisbe negligent i han premiat la conducta d’un rei honrat i cristia. Aleshores
llegim:

Dix lo foll a ’Amat: —Paga’m, e rit-me guardé del temps que t’e
servit—. Muntiplica I’Amat al Amant ses amors e lo languiment que
havia per amor, e dix-li: —Ve’t I’apostoli e-ls cardenals qui honren la
gloria de lur senyor—. (II.155)

Naturalment, «lo foll» és Ramon. Com ja havia passat, ell mateix s’inclou
en el versicle, identificant-se amb I’amant; encara que aquest cop, donada la
immediatesa del versicle respecte a 1’accié narrativa, podriem dir que és 1I’Amat
que es fa personatge de la novel-la. La resposta de I’Amat vol fer veure al foll
que el guardd pels seus serveis esta en I’augment dels seus amors (inseparables
dels dolors) i en la seva mateixa contribucié a fer que Blaquerna i la seva ciria
«honren la gloria de lur senyor». Per tant, més que no referir-se al cas concret
del bisbe i el rei, el versicle clou el capitol «Gloria in excelsis Deo», que és el
primer «del ordenament que-l papa Blanquerna féu en sa cort» (I1.137) i, doncs,
el comencament de la reforma de la cristiandat.?’

Vegem la darrera aparicié del tema, ja al capitol 83:

20

S. Galmés edita aquest passatge a continuacié de I'episodi del bisbe i el rei; al meu
entendre caldria separar un i altre amb un punt i a part. Després del «versicle», i amb un
paral-lelisme evident, el joglar de Valor «trames letres, per devoci6, a consolar Valor, qui plorava
la desonor que sos enemichs havien lonch temps feta a son senyor»; vista |’actuacié del nou
papa, el joglar ja pot consolar Valor. El passatge comentat troba correspondéncies en 1'opuscle;
vegem, per exemple: «64. Dix I’amich a son amat que‘l pagas del temps en qué I’avia servit.
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E lo juglar de valor dix: —;Qué val amich qui no veda la desonor
de son amat?-. E Ramon lo foll dix quel amant fo turmentat per son
amat, al qual amant digueren si era ora de reposar dementre que-l
turmentaven; e ell respos dient que ab que o sabés son amat, ora era
que ell reposas en los treballs que ell sostenia per son amat. (I1.181)

La participacié del joglar i del foll com a personatges del versicle és, si
més no, ambigua, perqué la unitat fa un sentit complet tant si considerem només
la resposta de Ramon com si hi afegim la pregunta del servent de Valor.”!

Com a conclusié de I’analisi d’aquestes ocurréncies del tema en la novel-la
podem remarcar: 1) Que, a diferéncia del que s’esdevenia al Llibre de contem-
placié, el tema apareix fixat quant a la seva referéncia a la relacid entre el «feel
e devot crestia» i «Déu»; amic i Amat sén ja metafores. 2) Que s’observa una
vacil-laci6 en la denominacié del primer, entre amic i amant, la qual cosa no
s’esdevé mai al Llibre d’amic e Amat. 3) Que, en tots els casos, el tema apareix
lligat amb les intervencions de dos personatges (especialment de Ramon lo foll).
Eventualment, aquests formen part del mateix tema i del versicle; a ’opuscle no
trobem cap caracter huma tan determinat com aquests. 4) Que els versicles i el
tema, a través dels dos personatges esmentats, s’acosten al motiu del foll; aixo
no es donava en el Llibre de contemplacié i, en canvi, sera caracteristic al L/i-
bre d’amic e Amat, on I’amic mateix esdevindra el foll.*> 5) Els assumptes de
que tracten els «versicles» detectats al Blaquerna, i algunes de les situacions que
presenten, els retrobem després al Llibre d’amic e Amat (ho hem anat asse-
nyalant en les notes); 6) en canvi, la imatgeria que fan servir és ménys elabo-
rada (menys metaforica) que la que coneixem de I’opuscle.

Comta I’amat los pensaments, e-ls desigs, e‘ls plors, e'ls perills e‘ls treballs que havia sostenguts
son amich per s-amor; e afigi I’amat, en aquel comte, eternal benahuyranca. E dona si mateix en
paga a son amich.» Veg. també el versicle 8. El capitol es tanca amb tres episodis que
exemplifiquen I'efecte multiplicador insospitat del «gran bé e de la santa vida qui era en
I"apostoli» (I1.155), que s’estén més enlla dels dominis de la cort.

2 També en aquest cas trobem alguns versicles de tematica similar: «52. Vehie's pendre
I’amich, e ligar, e ferir e auciure per amor de son amat. Demanaren-li aquells qui-l turmentaven:
—On és ton amat? Respds: —Ve’l-vos en lo muntiplicament de mes amors e en la sustentaci6
que'm fa de mos turments—.»

2 El motiu de la follia de I'amic apareix per primer cop al versicle 12: «-Amich foll, ;per
que destruus ta persona e despens tos diners e lexes los delits d’aquest mén e vas menyspreat
enfre les gents? [..]». A partir d’aquest moment, quan es parla del foll ja sabem a qui es refereix
'autor; aixi, al versicle 13: «-Digues, foll per amor, ;e qual cosa és pus vesible: o I'amat en
I’amich o I'amich en I'amat? [...]».
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Els punts 2, 3 i 6 d’aquestes conclusions permeten d’afirmar que al mateix
moment que s’escrivien els capitols 79-83 del Blaquerna el tema de I’amic i
I’Amat encara no s’havia definit completament. Els punts 1, 4 i 5, tanmateix,
permeten d’observar un aveng significatiu en la constitucié definitiva del tema
respecte al Llibre de contemplacio. Podriem dir que aquest grup de «versicles»
de la novel-la esta a mig cami entre el material encara per elaborar que oferia
el Llibre de contemplacio i el que llegirem a ’opuscle, en el mateix Blaquerna.
Aix0, és clar, equival a dir que en aquest moment de la novel-la el Llibre
d’amic e Amat no existia com a tal.?® A partir d’aquest opuscle, perd no abans,
el tema queda determinat per uns personatges concrets, que es troben en una
situacié especial i que estableixen una relacié precisa.

Per tant, si la meva interpretacido de les dades és correcta, en el Llibre
d’amic e Amat, Llull aprofita uns termes que ja havia emprat al Llibre de
contemplacio 1 desenvolupa un tema que havia esbossat, a partir d’aquells
termes, uns capitols abans al mateix Blaquerna. El lector aleshores pot
reconeixer aquest tema i, ho fara en I’Art amativa, en les Flors d’amors e flors
d’entel-ligéncia i a I’Arbre de filosofia d’amor.

4. Un Llibre d’amic e Amat musulma

Al capitol 88 del Blaquerna, després dels «versicles» que hem analitzat,
perd abans de I’opuscle que ens ocupa, es parla, amb totes les lletres, del Llibre
d’amic e Amat. Se’ns explica ’anada a Berberia d’un missatge del cardenal de
«Domine Fili Unigenite Jesuchriste» que ha de donar compte de I’«estament del
mén», fent una atencié especial a la qiiesti6 religiosa. En aquelles terres, el
missatger té coneixement de tres coses, la segona de les quals és:

Item atroba un Libre d’Amich e d’Amat, on era recomtat com los de-
vots homens fahien cancons de Déu e d’amor, e com per amor de Déu
lexaven lo mén e anaven per lo mén pobretat sustinent. (11.216-7).

Com a resultat de la informacié del missatger «tralada hom lo Libre de
Amich e Amat» (11.217). Perd és clar que el Llibre d’amic e Amat que tenim al
Blaquerna no és la traduccié d’un llibre musulma. No ho és en la realitat
perque el llibre és fet des de la fe cristiana! Pero tampoc no ho és en la ficcid

** Dit d’una altra manera: jes podria sostenir que els versicles dels capitols 79-83 van ser
escrits després dels del Llibre d’amic e Amat?
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perque al capitol 99 de la novel-la (I’anterior a I’opuscle) Llull va voler que el
llibret fos obra de Blaquerna. En altres paraules, el que Llull avanca al capitol
88 contradiu el que de fet és el Llibre d’amic e Amat i contradiu el que pretén
de ser segons el capitol 99.%

Efectivament, al capitol 99, quan Blaquerna ja viu retirat del mdn rep la
visita d’un ermita; €s el mateix que, al capitol 97, just abans que el protagonista
abandonés Roma, havia demanat al nou sant Pare que fes Blaquerna mestre
d’ermitans (I1.256). Aquest personatge li demana ara que, per ajudar els ermitans
i reclosos de Roma,

feés un libre qui fos de vida ermitana, e que per aquel libre pogués
e sabés tenir en contemplacid, devocid, los altres ermitans. (I11.9)

A partir d’una experiéncia extatica, Blaquerna decideix de fer un llibre
d’amic i amat;®® i és aleshores que el protagonista recorda un llibre musulma de
que li havia parlat «un sserray»”® quan era papa: es tracta d’una obra dels
«sufies», els religiosos «qui son més preats» entre els sarrains, que fan servir

paraules d’amor e exemplis abreuyats e qui donen a home gran
devocid; e son paraules qui han mester espusicid, e per la spusicid
puja I’enteniment més a ensis, per lo qual puyament muntiplica e puja
la volentat en devocid. (II1.10)

El llibre de Blaquerna, compost «segons la manera demunt dita», és el
Llibre d’amic e Amat.

** El capitol 99 parla de la inspiracié sufi de I'obra, cosa que és molt diferent d’una traduccié
d’un original musulma. Si interpretéssim el «tralada» del capitol 88 no com a «tradui» siné com
a «copia» la contradiccié no seria tan acusada, pero existiria. Encara que el Glossari general
lul'lia, s.v. «treladar», només registra I’accepcié de ‘traduir’ (i igualment el Diccionari etimologic
i complementari de la llengua catalana, s.v. «preferir»), en Llull sén presents les dues accepcions:
«e sofferi que tot cavayler qui am ésser en orda de cavallaria lo pusque translatar, per ¢co que a
les vagades liga e recort I'orda de cavaylaria.», Llibre de l'orde de cavalleria, ed. A. Soler
(Barcelona: ENC), p. 165.

* «Dementre que Blanquerna plorava e adorava, e en la sobirana stremitat de ses forges havia
puyada Déus sa anima, qui'l contemplava, Blanquerna se senti exit de manera, per la gran frevor
e devoci6 en qué era, e cogita que forga d’amor no segueix manera com |'amich ama molt
fortment son amat.» (III.10). Potser hauriem d’interpretar que en les paraules «On, per ago
Blanquerna fo en volentat que feés Libre de Amich e Amat, lo qual amich fos feel e devot
crestia, el amat fos Déu.» (I11.10), Llull es refereix no a un titol, siné a un tema del qual ja ha
parlat anteriorment; caldria editar en conseqiiencia «feés libre de amich e amat [...]».

20 El missatger del cardenal que al capitol 88 transmet la noticia de I'existéncia d'un Llibre
d’amic e Amat musulma es converteix al capitol 99 en un «sserray».
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D’altra banda, no hi ha dubte que si Llull parla al capitol 88 de la
traduccié d’un Llibre d’amic e Amat musulma és per després reprendre aquesta
dada en la narracié. Es dona la circumstancia que les dues informacions que
acompanyen aquest punt al capitol 88 no només sén acollides favorablement a
Roma,”” sin6 que a més tenen el seu ressd posterior a la novel-la: la primera
(referent a I’amenitat i la devocié en els sermons) és recollida al capitol 93 i
la tercera (referent a I’agilitzacié de plets) és recollida al capitol 91. Per tant,
podem pensar amb rad de causa que la referéncia a la traduccié del llibre
anuncia la presencia del llibre; i encara més: avanca com sera aquest llibre i
quina relacié tindra amb I’obra que I’emmarcara. Segons el passatge citat abans,
el llibre explica «com los devots homens fahien cangons de Déu e d’amor, e
com per amor de Déu lexaven lo mén e anaven per lo mén pobretat sustinent.»
(I1.216-7). Aix0 no és el Llibre d’amic e Amat (que es correspon molt més amb
les «paraules d’amor e exemplis abreuyats» del capitol 99), pero si que té una
similitud molt sospitosa amb el tractament que Ramon lo foll i el joglar de
Valor donen al tema de I’amic i ’Amat en els capitols precedents.

Crec que seria possible d’interpretar aquestes paraules com un anunci del
que Llull pensava que seria el seu opuscle d’acord amb el que havia assajat als
capitols 79-83; se li podria haver acudit, a més, d’incloure’l en la novel-la com
una traduccié d’un llibre musulma. Després, Llull es devia adonar que I’opuscle
projectat encaixava millor com a obra de Blaquerna ermita: i no només que era
logic que aparegués en la novel-la, sind que era necessari.® El capitol 99 es
podria entendre aleshores com una rectificacié de la idea inicial: aquell Ilibre
del qual s’havia parlat a la cort pontificia, servira de model a Blaquerna per a
la seva obra. Heus aci una interpretacié que permeten les dades i que explicaria
la contradicci6é detectada.”

¥ Se’ns diu que com a conseqiiencia de la informacié: «tralada hom lo Libre d’amic e Amat,
e pres hom manera com per devocié de paraules fossen los sermons pus agradables a les gents,
he cor, per I’ordenament que havien los sserrayns, hom abreujas los plets e:ls contrasts qui sén
enfre nosaltres.» (11.217).

* Veg. A. Soler, «“Enfre la vinya e‘l fenollar”? La composicié del Llibre d’amic e Amat i
I’experiéncia mistica de Ramon Llull», Caplletra (Valéncia), en premsa.

* No sera sobrer ara de recordar que no s’ha trobat mai una obra musulmana que pogués ser
efectivament el Llibre d’amic e Amat a que es refereix Llull en aquest capitol. No s’ha trobat mai
un paral-lel aproximat que permeti de sostenir que la referéncia sigui real. D’altra banda, la inspi-
raci6 sufi que s’invoca al capitol 99 ha estat objecte d’una llarga polémica entre aquells que han
trobat fonts possibles o evidents d’inspiracié en aquests mistics musulmans i els que les han
negat; cap de les dues posicions no ha estat exempta de prejudicis. L’al-lusié em sembla que fa
I’efecte de tenir la intencié d’afegir al text unes connotacions determinades, i no gran cosa més;
fins a cert punt, en la linia del que ha dit D. Urvoy («Les emprunts mystiques entre Islam et
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5. La data

El Llibre d’amic e Amat és un capitol del Llibre d’Evast e Blaquerna.
D’entrada, aquesta afirmacié pot semblar una obvietat, perd no ho és: I’opuscle
en qiiesti6 no ha estat mai altra cosa que una part de la novel-la que du aquest
nom, de manera que la seva datacié esta inevitablement lligada a la del relat que
I’inclou. Almenys no tenim cap dada que permeti sostenir que ha tingut una
existencia propia, independent del Blaquerna; en cap de les versions antigues,
fetes en vida de Llull mateix: les versions francesa, occitana i catalana ho sén
de tota la novella, i la versio llatina (que si que ha circulat sola) s’inicia amb
el capitol 99 del Blaquerna, en que, com he dit abans, un ermita que ja havia
aparegut dos capitols abans (quan el protagonista era encara sant pare) visita
Blaquerna; en qualsevol cas, totes quatre estan encapgalades per un preambul
que pressuposa una certa familiaritat del lector amb el personatge i la seva
historia, i rematades amb un éxplicit que dona pas a I’«Art de contemplacié».*

La bibliografia sobre el Llibre d’amic e Amat ha sostingut d’una forma
general, amb més o menys prudéncia, que I’opuscle va ser compost abans que
el Blaquerna. Aquesta posicid se sustenta en tres raons. La primera, i principal,
interpreta I’opuscle com una transcripcié6 immediata d’una experiéncia mistica
concreta del seu autor; una viveéncia que, per forca, ha de ser independent del
prosaisme de la redaccié d’una novel-la. El segon argument insisteix en les
diferéncies formals entre ’opuscle i la novel-la. Finalment, s’addueix que el més
antic dels catalegs lul-lians, el del fons de la Cartoixa de Vauvert, de 1311,
registra per separat les dues obres.?!

Christianisme et la véritable portée du Libre d’Amic», EL 23 (1979), pp. 37-44) quan sosté que
cal interpretar el passatge com una presa d’actitud, no com una dada. En qualsevol cas la giiestio
és oberta.

3 Veg. A. Soler, «“Enfre la vinya...ob.cit. Tenim un codex francés de la segona meitat del
segle XIV (el ms. lat.14713 de la Bibliotheque Nationale) que déna un Livre d’ami et d’amé,
pero també en aquest cas amb el preambul i I’éxplicit esmentats. Només a partir de les edicions
llatines de comencament del segle XVI (Paris 1505 i Alcala de Henares 1517) comenga a
difondre’s el Llibre d’amic e Amat d’una forma més independent del Blaquerna; abans havien
circulat alguns comentaris del text. Veg. per a tot aixo I'edicié critica de I’opuscle, en premsa a
ENC, a cura de qui signa aquestes ratlles.

3 Els tres arguments ja sén presents a M. Obrador «Proemi...ob.cit. Han estat recollits,
parcialment o totalment, per molts autors; veg., per exemple, Allison Peers, Foll d’amor. La vida
de Ramon Llull (Palma de Mallorca, 1966); Joan Tusquets «La data de composicié del
Blanquerna», Boletin de la Real Academia de Buenas Letras de Barcelona XXXVI (Barcelona,
1977), pp. 115-123; Lola Badia «Els problemes del Llibre d’amic e Amat», Teoria i practica de
la literatura en Ramon Llull (Barcelona, 1992), pp. 55-71; Fernando Dominguez «EIl “Libre
d’amic e amat”. Reflexions entorn de Ramon Llull i la seva obra literaria», Randa 19 (Barcelona,
1986), pp. 111-135.
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Cap de les tres raons ens ha de fer dubtar. La primera és un veritable
prejudici que es basa en raons extratextuals: Llull va escriure al llarg de la seva
vida alguns centenars de versicles com els del Llibre d’amic e Amat que ningi
no ha relacionat mai amb cap experiéncia mistica concreta (a I’Art amativa, les
Flors d’amors e flors d’entel-ligéncia i a ’Arbre de filosofia d’amor). La segona
no té en compte la funcié essencial que acompleix ’opuscle en la novella i
com s’hi insereix d’una forma del tot logica: ser I’expressio versemblant de 1’ex-
periencia mistica del protagonista del relat. La tercera no és significativa si tenim
en compte que la versid llatina del llibret circulava autonomament: I’inventari
de Vauvert registra un Liber amici et Amati i un Blaquerna, aix0 és tot.”?

Les dades textuals només autoritzen 1’afirmacié que I’opuscle sempre ha
estat lligat a la novel-la: en conseqiiéncia, la data del Llibre d’amic e Amat
depén de la del Blaquerna.®® 1, com hem vist, ’analisi de les ocurréncies de la
metafora en els capitols 79, 80 i 83 sembla indicar que en aquest punt de la
novel-la I'opuscle encara no existia; en aquest sentit, es pot interpretar I’esment
explicit del Llibre d’amic e Amat al capitol 88 com una vacil-lacié en la
determinacié del que havia de ser I’obra.

El Llibre d’Evast e Blaquerna no va ser escrit més enlla de 1289, ates que
n’existeixen dos manuscrits que no poden ser posteriors a aquesta data, i amb
tota probabilitat va ser acabat cap a 1283 a Montpeller.** D’altra banda, hi ha
indicis que la novel-la va ser composta en un periode de temps llarg, entre 1276
i 1283, i que el pla narratiu va ser reorientat en aquest lapse, fet que se sumaria
a totes les dades que assenyalen que el Llibre d’amic e Amat va ser escrit
contemporaniament al Blaquerna i per formar part de la novel-la.*

3 He parlat extensament d’aquestes tres qiiestions a «“Enfre la vinya...ob.cit.

3 Aquesta posici6 ha estat sostinguda per pocs estudiosos i encara ha estat menys
desenvolupada. Antoni R. Pasqual, a les seves Vindiciae (Aviny6, 1778), vol. I p. 370, atorga a
les dues obres la data de 1283; E. Platzeck (Pla II, p. 16") les situa ambdues entre 1282-87; ni
I’un ni I'altre, pero, raonen la seva decisié. S. Galmés és, amb tota seguretat, qui més I’ha
explicat, encara que amb una certa vacil-laci6 en les seves raons (al proemi de 1’edicié del vol.
IX de les ORL la sosté, al proleg d’una de les edicions de I'opuscle (Barcelona: ENC, 1927) no
es pronuncia, i al seu «Dinamisme de Ramon Lull» (Escrits sobre Ramon Llull, Barcelona, 1990,
pp. 120-169) ho assegura amb forga rotunditat). Darrerament, V. Serverat, «Autour de la date de
composition du Libre d’amic e amat de Ramon Llull», Annali dell’Istituto Universitario Orientale
de Napoli. Sezione Romanza 34,1 (Napols, 1992), pp. 37-67, també ha fet una aportacié en aquest
sentit; discrepo de la majoria dels seus arguments, veg. la meva ressenya en aquest mateix volum
d’SL.

¥ Veg. A. Soler, «Encara sobre la data del Blaquerna» SL 31, (Palma de Mallorca, 1991), pp.
113-123.

* Veg. A. Soler, «Sobre el Blaquerna, la clerecia i una obra misteriosa», Catalan Review 1V
(Barcelona, 1990), pp. 263-277.
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La qiiesti6 del lloc de composicié de I’obra té una importancia relativa.
Com se sap, al capitol 90 del Blaquerna Llull declara que I’obra ha estat escrita
a Montpeller. Es poc versemblant que el beat romangués els set anys de la
possible redaccié del llibre a la mateixa ciutat, entre d’altres coses perque el
1276 va ser fundat el col-legi de Miramar. El més probable, doncs, és que la
major part de la novel-la s’escrigués entre Mallorca i Montpeller, i que almenys
la darrera fos redactada a la vila occitana cap a 1283; essent aixi, i en vista que
al capitol 88 I’opuscle encara no sembla del tot definit, podria ser que el Llibre
d’amic e Amat hagués estat compost també a Montpeller i vers el mateix any.

ALBERT SOLER
Universitat de Barcelona

RESUM

The author analyzes the use of the metaphor of the amic and the amat in
the Llibre de contemplacio, chs. 79, 80 and 83, Blaquerna, and the Llibre de
I’amic e I’amat. He thus traces the evolution of a concept, which only takes on
its definitive meaning in the last of these works. This study, in combination with
codicological information, concludes that the Llibre de [’amic e [’amat was
conceived as a chapter of Blaquerna in the year 1283.
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RETORICA Y LULISMO EN DIEGO DE VALADES

Introduccion

En el presente trabajo trataremos de exponer las ideas del franciscano fray
Diego de Valadés, nacido en Tlaxcala (México), en 1533, acerca de la natura-
leza y las partes de la retdrica en su libro De rhetorica christiana.' Al hacerlo,
nos interesard ademds senalar su vinculacion y dependencia con respecto de Ramén
Llull, el filésofo y te6logo mallorquin del siglo XIV, que dejé toda una escuela,
pero del cual sélo se ha encontrado como seguidor en la Nueva Espana al propio
Valadés. Al final expresaremos algunas opiniones sobre el puesto que ocupa en
la historia de la retérica y su importancia para la Nueva Espana.

Exposicion

En.la segunda parte de su Retdrica cristiana, Valadés habla de esta disci-
plina en general (no sélo de la eclesiastica) y trata de sus elementos esenciales,
a saber, su definicion, su division y sus propiedades principales. En un cuadro
sindptico expone en qué consiste y de qué cosas consta (p. 145). En cuanto a
las cosas en las que consiste, i.e. las que son su esencia o naturaleza, aporta,
como es conveniente, su definicién y una division clasificatoria. Para definir la
retdrica, atiende a su fundamento, y primeramente aborda la cuestion de si esta
disciplina existe. A ello responde afirmativamente, aclarando que es una parte
de la filosofia racional, segin la concepcidn aristotélico-escoldstica de que las
ciencias argumentativas eran la Iégica (o dialéctica), la retdrica e incluso la poé-
tica. Es una concepcion de la retérica como teoria de la argumentacién. Por lo
que hace a la cuestién propiamente definitoria, la del qué es la retdrica, respon-
de que es una ciencia que tiene dos modalidades, una es la retdrica natural (la

! Perugia, 1579. Seguiremos la traduccién de T. Herrera er al. (México: FCE, 1989).
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cual puede ser perfecta o imperfecta) y otra es la artificial (la cual se divide en
declamatoria y oratoria).

La division clasificatoria de la retérica que da Valadés secciona esta dis-
ciplina con arreglo a los géneros de sus causas: demostrativa, deliberativa y
judicial. A la primera corresponde el género demostrativo, que tiene como obje-
tivo la alabanza o el vituperio, si atiende a los bienes o a los males, y pueden
ser externos al individuo, o de su cuerpo, o de su alma. El género deliberativo,
atento al quién, al a quién y al de quién, persuade o disuade haciendo ver lo
posible, lo dtil, lo honesto y lo inopinado. El género judicial versa sobre lo justo
y lo injusto, lo conveniente y lo inconveniente, con esperanza de lo bueno o
temor de lo malo. Es la divisién tradicional aristotélica.

Ya la division de la retdrica en sus partes constitutivas es en principales y
menos principales. Las partes mds principales de que consta son aquellas que
conforman el trabajo del orador para poder predicar, a saber: la invencion de
argumentos, que pueden ser tristes o agradables, y estos dltimos mejores o mads
eficaces; la elocucion, que se hace con palabras claras, usuales y propias; la
disposicion, que se hace segln arte y tiempo; la declamacion, que es clara y
suave, atendiendo a la voz, al rostro, al gesto, a la distribucién y al habito; y
la memoria, que puede ser natural o artificial, y versa sobre la divisién de la
pieza oratoria, sobre los lugares argumentativos y sobre las imagenes con que
se adorna. Las partes menos principales son las que conforman la pieza oratoria
misma, y son: el exordio, que usa palabras y signos para hacer a los oyentes
atentos, déciles y benévolos; la narracién, que expone el tema con tratamiento
claro, breve y verosimil; la division, en la que se presentan las partes principales
del sermén, y segiin Valadés debe ser sumaria y desnuda o simple; la confu-
tacion, que confirma lo que se ha dicho, o que refuta lo que se puede alegar
en contra; y por dltimo la conclusion. Todo esto es acorde a los aspectos que
sefala como propios al oficio del orador, que son: enseriar, mediante la nece-
sidad racional; conmover, o mover a la victoria; y deleitar, con la suavidad.

Valadés sabe que la esencia de una cosa se expresa en la definicion o des-
cripcién. Por eso define asi a nuestra disciplina: «Es, pues, la retdrica la ciencia
o facultad o arte del bien decir con la aprobacién de los oyentes, en la medida
en que pueda hacerse» (p. 147). El género es la ciencia, que en aquel entonces
coincidia con el saber filoséfico, y de manera mas especifica la coloca, como
sabemos, en la filosofia racional o argumentativa. Se trata de hablar bien o con
la aprobacién de los oyentes, en el sentido de que eso es necesario para la
comunicaciéon humana (la cual, como ahora nos recuerda la Nouvelle rhétorique
de Perelman, siempre depende de un auditorio concreto). Y se distingue de la
dialéctica o logica en que lo que esa disciplina dice de manera breve y concisa,
ella lo dice de manera extensa y adornada. Valadés cita a Zen6n (de Citium),
del movimiento estoico, escuela de grandes l6gicos, quien decia que la primera
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se parecia a la mano en puno, y la segunda a la mano extendida. Ambas dis-
ciplinas comparten la misma materia, que es todo asunto que pueda moverse a
discusion. Valadés aprovecha para introducir aqui la retérica cristiana, a la que
le toca la invencién, disposicién y elocucion de los asuntos que tocan a la
salvacién de las almas.

La retérica aparece estrechamente vinculada con la l6gica. Valadés cita a
Arias Montano, quien dice que son hermanas gemelas: «Y —anade el francisca-
no— tanto segtn el fildsofo como segin la verdad (como aduce Egidio Romano),
la retérica es una consecuencia de la dialéctica. Y aunque este arte se transmite
en una recapitulaciéon de preceptos ciertos, sin embargo, a tal grado esta de
acuerdo con la naturaleza, que todo aquel que se dedica a procurdrselo, aunque
sea con el menor trabajo e industria, puede aventajar a los demds hombres que,
descuiddndose de ese arte, no ponen ninguna diligencia en cultivar e ilustrar su
ingenio con eficacia, tanto cuanta diferencia hay entre ellos y los animales bru-
tos; pues en las almas de todos los hombres estin puestas algunas semillas de
esta facultad» (p. 149). Esto coincide con la idea aristotélica de que la retdrica
se puede dar de manera natural, pero es potenciada al maximo si se cultiva o
estudia artificialmente, y por eso es arte, porque se ensefia en ciertas reglas,
ademds de ser ciencia porque se estructura de acuerdo con sus principios.
Después del elogio que Valadés hace de la retérica en este pasaje, la pone en
la parte mds noble del hombre, conjuntando su intelecto y su afecto.

La retérica se divide, como la ciencia, en natural y artificial. La natural la
poseen muchos hombres que, sin haber cultivado el arte, son capaces de per-
suadir o disuadir con gran habilidad. Esta retdrica natural se divide en perfecta
e imperfecta. La perfecta manifiesta un discurso maduro, esmerado y discreto;
la imperfecta, un discurso ristico y todavia deficiente. Esta Gltima puede mejorar
con los conocimientos que da el arte, con la imitacion y el ejercicio. Precisa-
mente la retérica artificial es la que se aprende con el estudio, que da reglas y
preceptos poco a poco elaborados por quienes sobresalieron en ella y la han
ensefiado. Y el arte retérico se divide en declamatorio y oratorio. El que interesa
mds a Valadés es el segundo, el oratorio, ya que la declamacién es mas bien
ejercicio sobre temas fingidos. El orador es el que actda en serio, y el retérico
el que ademads profesa el arte.

El arte oratorio «comprende las causas y las partes del discurso, y también
la funcion del orador, la cual se ocupa especialmente en conmover» (p. 153).
Guillermo de Paris (De rhetorica divina) y Gabriel (;Biel?) distinguen entre
orador espiritual y secular. El primero intenta conmover al juez para inclinarlo
a favor de su cliente. El segundo trata de conmover las almas para inclinarlas
al bien y salvarlas para Cristo.

Valadés trata ademds de la materia o sujeto del arte retérico. Seglin enseina
Aristételes, todo arte tiene una materia sobre la que versa. «Pero —aclara
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Valadés— debe advertirse que Quintiliano refiere varias opiniones acerca de la
materia de la retdrica: unos dicen que es el discurso; otros, que las cuestiones
civiles; otros, que la vida entera; otros le asignan, por alguna virtud, un lugar
en la ética. Y concluye diciendo que todos los temas que se le presentan al
orador para que los exponga constituyen la materia de la retérica» (pp. 155-
157). Quintiliano aduce en su apoyo a Platon (Gorgias y Fedro) y a Cicerén
(De inventione). Valadés alude también a otras divisiones hechas por Pedro
Hispano, acerca de cualquier arte; pero €l las reduce a dos: préxima y remota.
Asi, la materia proxima de la retérica es el discurso ornado y elegante, y la
remota son todas las cosas susceptibles de ser dichas de modo ornado y elegan-
te. Por eso la retdrica cristiana puede usar en su materia remota a los filésofos,
los poetas, historiadores, oradores, etc., y en la proxima solamente lo que con-
duzca a la salvacion. En ella se incluye lo honesto, lo dtil y lo deleitable. El
bien honesto es el que se ama por si mismo, ya sea de modo simple por si,
como Dios, ya sea secundum quid, como las virtudes. Lo dtil se apetece por
causa de otro, como un medio que sirve a ese fin. «Lo deleitable —segin
Gerson— es un movimiento del alma que surge de la aprehensién de un objeto
de manera conveniente» (p. 159). El orador debe aprovechar lo dtil y lo
deleitable para llevar a lo honesto, que culmina en Dios.

Y, ya que la retdrica consiste en hablar bien, y de lo que se puede hablar
bien es innumerable, la retérica por asi decir no tiene limites, abarca todo. Sélo
se pueden de alguna manera determinar sus sujetos y sus aplicaciones. «Los
sujetos, que muchos llaman tépicos o términos, en general son nueve: Dios,
angel, cielo, hombre, imaginacién, sentido, fuerza vegetativa, ‘elementativa’ e
‘instrumentativa’. Se llaman sujetos o materias, porque hablamos principalmente
de éstos, o porque de éstos se toman las confirmaciones y refutaciones»
(ibidem). Aunque, como se trata de retdrica eclesidstica, las confirmaciones y
refutaciones se toman de las autoridades, de las comparaciones y los ejemplos.
Valadés dice que algunos llaman a los sujetos «tdpicos», en el sentido de tér-
minos, no de esquemas ni de reglas argumentativas; lo cual no deja de Ilamar
la atencidn, porque para Aristételes, Ciceron y Boecio los topicos eran reglas
de inferencias y esquemas de argumentos.

Pero lo mas notable es percatarnos de que los nueve sujetos de los que
habla Valadés son los mismos que los de Raimundo Lulio en el Ars generalis
ultima y en el Ars brevis, ambas de 1308.* Valadés no cita a Lulio, pero es
evidente su influjo. Cita, entre otros tedlogos y filésofos, a Alejandro de Hales,

2 Cf. T. y J. Carreras y Artau, Historia de la filosofia espanola. Filosofia cristiana de los
siglos XIII al XV (Madrid: Asociacién Espanola para el Progreso de las Ciencias, 1939), vol. I,
pp- 429-430; y M. Cruz Hernandez, El pensamiento de Ramdn Llull (Valencia: Fundacién Juan
March - Ed. Castalia, 1977), pp. 102-103.
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San Buenaventura, Ockham, Gabriel Biel, Pedro de Alliaco, Gerson, Nicolas de
Lira, Cardillo de Villalpando, Alfonso de Castro, Santiago de Valencia y
Jerénimo de Osorio. Por su seguimiento del mallorquin, Valadés constituye un
ejemplo de lulismo en la Nueva Espana y, hasta donde sabemos, el tnico que
se ha senalado.

Veamos como sigue Valadés a Lulio en la cuestion de los sujetos de la
retérica. El sujeto Dios abarca no sélo al Dios verdadero, sino también a los
dioses de los paganos. Dios es el principio, el fin y el centro de todas las cosas.
Anade sus nueve predicados: «bondad, magnitud, duracidn, potestad, sabiduria,
voluntad, virtud, verdad, gloria» (p. 161). Estos son también los nueve principios
absolutos de Lulio, en exacta correspondencia. Esos predicados se dan en triple
diferencia: esenciales, causales y finales. Valadés desarrollara la doctrina luliana
aprovechdndola para su retérica. Ya de suyo participa del ideal luliano de co-
nocimientos universales y enciclopédicos para poder predicar, y trata de dar en
estos principios algunas de las ventajas del arte magna de Lulio; y aqui le
importa sobre todo brindar los conocimientos mas fundamentales para hablar de
Dios y de las creaturas.

Los predicados esenciales se dicen sélo de Dios seglin su naturaleza. Son
la bondad, la magnitud y la duracion, y se pueden considerar de manera teolo-
gica, fisica y matemadtica. Asi, teoldgicamente, la bondad es el Padre, la mag-
nitud el Hijo y la duracién el Espiritu Santo. Fisicamente el primero es la esen-
cia, el segundo el ser y el tercero la existencia. Y matematicamente el primero
es el punto, el segundo el despliegue y el tercero es la perseverancia. La bondad
puede ser permanente o fluente, segiin la tenga la cosa en cuanto a ella misma
o hacia las demds. La magnitud puede ser de mole, de virtud, de perseverancia
y de sucesion. «La de la mole es propia de las cosas corporales. La de la virtud
es de las facultades y fuerzas. La de la perseverancia o constancia es propia de
las cosas que no crecen ni decrecen, como la del cielo. Y se llama magnitud
de sucesion la que es mudable y sucesiva, como la del hombre, la de los anima-
les» (p. 163). Llama la atenciéon la manera como en esa cosmovision luliana se
quiere operar de manera combinatoria y casi cuantitativa con cosas cualitativas.

La duracion, por su parte, puede ser eterna, ininterrumpida y temporal. La
primera compete a solo Dios; la segunda a los dngeles, que tienen principio y
no tienen fin; la tercera a los que tienen principio y fin, como el hombre y los
animales.

Los predicados causales son potestad, sabiduria y voluntad. Teoldgicamente,
el primero corresponde al Padre, el segundo al Verbo y el tercero al Amor.
Fisicamente les corresponde la mente, el mundo y el nexo; y, matemdticamente,
el punto, la linea y la superficie. Aqui se mezcla la mentalidad bonaventuriana,
que quiere ver en las cosas el vestigio de la Trinidad, y la mentalidad luliana,
que se afana en hacer que las cosas entren en los esquemas del Arte. La Mente
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corresponde al Padre, porque es el principio; el Mundo corresponde al Verbo
porque la creacion es hecha por €l plasmando en ella las ideas ejemplares de
la Mente divina, y el nexo corresponde al espiritu Santo porque, en cuanto es
el Amor, vincula al Padre y al Hijo entre si y con la creacién. La potencia de
Dios es dividida por los tedlogos en absoluta y ordinaria. La primera puede ir
en contra de todas las leyes, aun las naturales; y la segunda no va en contra de
ellas, sino que respeta el orden establecido por el mismo Dios. Se refleja aqui
la preferencia de los franciscanos por la omnipotencia absoluta de Dios —que
puede ir no s6lo contra las leyes fisicas, sino contra leyes logicas y metafisicas
como el principio de no contradiccion—, la cual resaltaban por encima de los
dominicos y otras escuelas —e incluso contra ellas—. La sabiduria es creada e
increada, y lo mismo la voluntad. Distingue la sabiduria de la ciencia, en que
la primera es conocimiento de las cosas divinas, y la segunda de las humanas.
También distingue la voluntad de beneplacito y la voluntad de signo; la primera
es por la que Dios quiere propiamente, y es antecedente y consecuente; la
segunda es mas bien metaférica, y es quintuple: prohibicién, prescripcion, conse-
jo, implecién y permision.

Los predicados finales son virtud, verdad y gloria. Teol6gicamente, el pri-
mero corresponde al Padre, el segundo al Hijo y el tercero al Espiritu Santo.
Fisicamente les corresponden el poder, el acto y el nexo; mateméticamente, el
centro, el didmetro y el circulo. Las virtudes tienen contrarios (a saber, los
vicios) por exceso y por defecto. La virtud se distingue del poder (o facultad)
en que ella es un habito, voluntario en el caso de las virtudes adquiridas, y
gratuito en el caso de las virtudes infusas (como las teologales: fe, esperanza y
caridad). La verdad se divide en teoldgica, fisica y ética. Las verdades teoldgicas
también se llaman catdlicas, como contrapuestas a las heréticas, y pueden ser
racionales o de fe. Las primeras son, por ejemplo, que Dios es bueno, viviente,
sabio. Las segundas son, por ejemplo, que es uno y trino, que se encarnd y nos
salva, y las demads reveladas en la Escritura, o desarrolladas por el magisterio
de la Iglesia (papas y concilios). La verdad fisica es «la conformidad de una
cosa entendida con el intelecto» (p. 177), segln Aristételes. Y la verdad ética
consiste en la operacion, es decir, es una verdad practica, y mds bien se entien-
de como veracidad. La gloria «es la delectacion final cuando el apetito de cada
quien descansa» (p. 179) y también puede ser teoldgica, fisica y humana. La
primera es la alabanza brotada del conocimiento de las perfecciones de Dios. La
segunda es el disfrute del sumo bien, el logro de la naturaleza de una cosa. La
tercera se diversifica segln la intencién de los hombres, pero siempre es gloria
vana, vanagloria.

El segundo sujeto de la retdrica es el dngel —tal como lo ponia Lulio, y lo
recoge Valadés—, el mundo de los espiritus puros dependientes de Dios, sean
buenos o malos. Puede entenderse alguien como dngel por oficio, por dignidad
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y por naturaleza. Se nos dice que lo primero es cualquiera que es enviado por
Dios. Lo segundo es el sacerdote, porque consagra el pan y lo transforma en el
cuerpo de Cristo. Lo tercero son los dngeles propiamente. Y tienen tres jerar-
quias: la suma, estd formada por los querubines, los serafines y los tronos; la
media, por las dominaciones, principados y potestades; y la inferior por las
virtudes, los arcangeles y los dngeles.

El tercer sujeto es el cielo, las esferas celestes. Y puede entenderse fisica
o misticamente (como la morada de Dios, que es espiritu). Para ejemplificar esto
Gltimo, Valadés cita a San Agustin, quien dice: «Padre nuestro que estds en los
cielos, esto es, en los santos y justos» (p. 183).

El cuarto sujeto es el hombre. «Hombre —dice Valadés— es un sujeto en el
cual pueden considerarse todos los seres animales sometidos a él, tanto los
superiores como los inferiores. Por ello recibié la nomenclatura de microcosmos,
porque el insigne creador del género humano plasmé al hombre como otro mun-
do que tiene participaciones y afinidades con todas las cosas del mundo» (p.
185). Se ve aqui otra vez la influencia de Lulio, quien usaba mucho de esta
imagen del hombre como microcosmos, mds que San Buenaventura, que atendia
mds bien a la imagen trinitaria en el hombre (sin negar el trinitarismo de
Lulio).? De este sujeto humano, el orador puede disertar de muchisimas formas,
ya desde la etimologia del nombre (humus, limo), por su soberbia, por el equi-
librio de sus temperamentos, por su racionalidad, por ser imagen de Dios, por
la mortalidad de su cuerpo y la inmortalidad de su alma, por su libertad y su
inconstancia, por sus virtudes y sus vicios, por la gracia de Dios que lo santi-
fica, etc. En cuanto al alma, el hombre tiene intelecto, vida y apetito. En cuanto
al cuerpo, tiene lo primero por la cabeza, lo segundo por el corazén y lo tercero
por los rifiones. Y también por Dios, el cielo y los elementos.

Pasando al quinto sujeto, encontramos que es el imaginativo, que es aquel
«por el cual se entiende a los animales mds perfectos en los cuales aparecen los
juicios de los sentidos interiores: como en los perros la memoria, en las ovejas
la discrecion, en la zorra el fraude, y cosas semejantes a éstas» (p. 189). No
deja de ser curiosa esta idea de la imaginacién en los animales como cierta
capacidad de juicio.

El sexto sujeto es el sensitivo, por el que se entienden los animales que no
manifiestan ningln tipo de juicio como los anteriores, p. ej. los gusanos, las
moscas, los topos, etc., que son llamados animales inferiores.

Viene el séptimo sujeto, a saber, el vegetativo, que se refiere a este tipo
de vida o alma en las plantas. En ellas el orador puede ponderar su utilidad
para la medicina.

* Cf. M. Beuchot, «Microcosmos y l6gica», en Didlogos, n. 81 (El Colegio de México, 1978),
p- 13.
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El octavo sujeto es el elementativo, que comprende los cuatro elementos
simples (tierra, agua, aire y fuego) y las cosas compuestas de ellas (que son
todas las cosas sublunares), y hay que tratarlas segin su imperfeccion y su
perfeccion. Tienen el mds alto grado el oro y la plata entre los metales, el
hombre entre los animales que caminan, y el dguila entre las que vuelan.

Y, por ultimo, el noveno es el instrumentativo, que abarca a todos los
intrumentos, los cuales pueden ser: naturales, artificiales y morales. Los primeros
son los que asi formd la naturaleza, como el ojo para ver, los pies para caminar,
el asno para cargar, etc. Los segundos son obra de la industria, como el martillo
para golpear y las tijeras para cortar. Los terceros «son aquellos con los cuales
arreglamos o corregimos o depravamos nuestras costumbres, como las virtudes
y los vicios. Asi, la justicia es el instrumento con el que el justo obra justamen-
te; la injusticia, el instrumento con el que se obra injustamente» (p. 191). Los
naturales y artificiales pueden usarse tanto para el bien como para el mal, son
indiferentes; en cambio, los morales s6lo pueden usarse para el bien si son
virtudes, y para el mal si son vicios.

Menciona a los accidentes, que son los nueve de Aristoteles (cantidad,
cualidad, relacién, accidn, pasién, posicion, hédbito, dénde, cuando). También se
aplican a las cosas que trata la retérica. Pues se aplican a las substancias e
incluso las unas a las otras, como cuando se dice «blancura grande» o «accion
fuerte». Sobre todos estos predicamentos, Valadés da la palabra a Agustin
Valerio, obispo de Verona, quien los ha organizado en su libro De rhetorica
ecclesiastica. Con ello termina su exposicion de este tema.

Apreciacion

La retérica de Valadés es un interesante caso de lulismo en la Nueva
Espana. No es nada frecuente encontrar representantes de esa corriente filoséfico-
teol6gica en la historia del pensamiento novohispano. La orden franciscana
siguié en filosofia y teologia mds bien a Duns Escoto, a pesar de tener otros
doctores tales como San Buenaventura, Lulio y Ockham, este Gltimo, como se
sabe, seguido por multitud de discipulos. Esto no ocurre entre los franciscanos
novohispanos (no he podido encontrar nominalistas ni seguidores de San Bue-
naventura). Inclusive el mismo Lulio tuvo en Europa una numerosa escuela. Pero
en México ha sido dificil encontrar estudiosos de sus doctrinas, y hasta ahora
s6lo hemos encontrado a Valadés. El es un digno expositor de algunos elemen-
tos del arte luliana, aplicado aqui a la retdrica.

MAuRIcIO BEUCHOT
México
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RESUM

This article discusses certain aspects of the work of the —supposedly
Mexican— Franciscan, Diego de Valadés, called De rhetorica christiana (Perugia,
1579). This work expounds on several ideas of Ramon Llull, which Valadés
used to preach to the Indians of Mexico. Llull’s presence in this missionary
work is strongest in its central and most important part, that which treats of
theological matters.
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RAMON LLULL, TEOLEG DE LA IMMACULADA

L’article de Fernando Dominguez, titulat «Els apocrifs lul-lians sobre la
Immaculada»,' déna nova actualitat i torna a posar en qiiestio el tema de quina
va ser I’objectiva aportacié6 de Ramon Llull en la controvertida historia teoldogica
de la Immaculada Concepcid.

Segons la formulacié literal del seu titol, sembla que I’estudi hauria de limi-
tar-se a descriure les obres immaculatistes atribuides a Ramon Llull sense ser
d’ell o centrar-se en la seva analisi. En realitat es tracta d’un projecte molt més
ambicids, que conté forca més d’allo que promet. Aprofita el pretext o I’avinen-
tesa d’aquests apocrifs lul-lians per esplaiar-se en consideracions col-laterals i
pronunciar-se llargament —potser també una mica confusament— sobre |’auténtica
aportacié immaculatista de Ramon Llull i fins sobre la historia general de la
teologia de la Immaculada entre els escolastics.

I tot aquest conjunt, il-lustrat amb abundor de referencies bibliografiques,
sembla haver estat confeccionat com si s’utilitzessin, juxtaposats més que soldats,
materials provinents de dues orientacions distintes i parcialment contraposades
que no arriben a plasmar una sintesi. Aix0 explicaria algunes aparents contradic-
cions, amb apreciacions a contrastar, afirmacions que es podrien perfilar millor,
inexactituds a puntualitzar, cites a rectificar o llacunes a omplir.

Tot i introduir-lo d’esbiaix, un tema que I’article enfoca de ple és justament
’origen historic de la doctrina teologica de la Immaculada, tema que fa uns
anys havia estat forca debatut. I com que la intervencid de Ramon Llull en
I’afer, que personalment ens semblava haver deixat prou ben establerta, s’hi
torna a plantejar gairebé com si fos la primera vegada, talment com si mai no
hagués estat estudiada o, si més no, sense haver estat del tot ben compresa, ens
permetem reincidir en I’examen d’alguns punts que ja consideravem ben

' Randa 27 (Barcelona, 1990), 11-43.
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assentats i recordar-los amb I’intent de clarificar i potser establir una mica defi-
nitivament —perqué en Llull res mai no sembla del tot definitiu— el paper que
correspon al poligraf mallorqui en els inicis d’aquesta doctrina mariologica,
sobretot comparat amb els merits llegendaris que la inércia i la rutina segueixen
atribuint a Duns Escot.?

1. Dilema medieval

Per una mena d’instint col-lectiu, els cristians medievals estaven convenguts
de la puresa total de Maria. Com a mare de Jesds havia de ser santa, sense cap
contaminacié de pecat en I’anima o en el cos. Aquesta intuicié compartida, ali-
mentada pel culte, era una fe popular que s’exterioritzava en actes piadosos i
festes litirgiques. La manca de prou base teoldgica i biblica en la devocid era
suplerta pel profund convenciment que eren incompatibles, sense cap mena de
coincidencia possible, Maria i el pecat, ni que fos I’original.

Se sentia el desig de justificar teologicament aquesta creenga, perd no se
sabia com fer-ho. L’Evangeli no diu cap mot sobre una eventual Immaculada,
i més aviat en son contraries les referéncies bibliques. No costava gaire adduir
els coneguts textos escripturistics oposats a qualsevol hipotesi immaculatista. |
com que el dilema, per la via d’autoritats, no tenia solucié, només la reflexio
teologica, aprofundint en la perspectiva favorable, tenia I’oportunitat d’obrir
escletxes i trobar un punt de claror i convergéncia entre els anhels del poble
cristia i les argumentacions dels doctes. I és justament en el camp d’una teologia
maximament racional i raonable on es movia —més decidit, més agut i més
imaginatiu que tots els seus contemporanis— el mestre Ramon Llull.

L’ardu objectiu era harmonitzar la conviccié popular sobre I’absoluta san-
tedat de Maria i el respecte als postulats teologics de la universitat del pecat ori-
ginal i de la salvacié per Jesucrist, i aixd0 amb una solucié que fos técnicament
presentable i minimament consistent. Superar el dilema entre devocid i revelacio;
trobar I’encaix entre teologia convencional i una eventual teologia favorable.

> A les relacions entre Ramon Llull i Duns Escot sobre el tema de la Immaculada es dedicava
I"altim capitol del nostre treball «Llull i el doctorat de la Immaculada», EL 5 (1961), pp. 61-97;
6 (1962), pp. 5-49, 221-255; 8 (1964), pp. 5-16. En endavant citarem aquest estudi seguint la
seva paginacié unitaria, comuna als articles i a la separata (en la qual I'iltim capitol ocupa les
pp. 121-132).
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2. Alga va ser primer

Dilema no insuperable, algd va ser el primer a resoldre’l. Algd que, sense
afirmar-ho perque si ni per caprici, després d’examinats amb atencié els argu-
ments contraris, va trobar el desllorigador per fer encaixar instint popular i teo-
logia positiva, per fer harmonitzar pecat universal i doctrina de la Immaculada.

A fer aquesta troballa, acceptada primer per uns quants, difosa més tard per
tota I’Església i assumida finalment, de manera solemne, pel papa Pius IX com
a cap de tots els catolics, historicament algi va ser el primer.

A la validesa de la troballa van oposar-s’hi adversaris pertinacos fins a la
mateixa vigilia de la definicié pontificia, ’any 1854, i encara després d’aquella
data, perqué qualsevol arquitectura teoldgica, com qualsevol sistema ideologic,
és sempre impugnable. La solidesa o I’encert de la solucié trobada, pero, ana
obrint-se cami amb suficients garanties de raonabilitat. Assegurat I’exit de
I’operacid, resta encara obert el debat de si el meérit d’haver desbloquejat la
qiiestié correspon a Duns Escot, que té a favor seu el potent corrent d’una se-
cular tradici6 franciscana, o a Ramon Llull, solitari inconformista i genial, poc
conegut i encara més poc estudiat.

3. Un correcte plantejament

Formular un bon plantejament de qualsevol problema diuen que ja és
gairebé mitja solucié. En I’afer de la Immaculada semblava solidament establert
que Llull havia plantejat la qiiesti6 de manera impecable, amb tot el rigor
exigible i les paraules precises.” Doncs es veu que encara no. Dominguez torna
a atribuir a Escot el merit d’haver plantejat com cal el tema, per primera
vegada, «amb claredat meridiana» i contra «la tradicié anterior».*

Sén dades a recordar que Ramon Llull, ja en I’Arbre de ciéncia (1295-6),
«es posa clarament el problema de la Immaculada»,’ i que en el posterior
Disputatio eremitae (1298) «es posa el problema amb tota netedat, anant al fons
de la qiiestié i emprant uns termes precisos».® Com que el pas de quasi 30 anys

3 «Ramon Llull es posa el problema amb tota netedat, anant al fons de la qiiestié i emprant
uns termes precisos», Maduell (vegeu la nota anterior), 55; «Repetides vegades... s'ha atorgat a
Duns Scot el mérit preliminar d'haver estat el primer a plantejar d'una manera correcta el
problema de la Immaculada. Tornem a dir altra vegada que ja Llull posa la qiiestié6 amb perfecta
exactitud teologica.» Maduell, 123; cf. 49, 51.

* Dominguez (vegeu n. 1 més amunt), p. 17.

$ Maduell, 49.

¢ Maduell, 55.
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no sembla haver-li fet perdre gens d’actualitat, ens permetem de reproduir un
fragment que en altres circumstancies seria excessiu o sobrer: «Repetides vega-
des, adhuc recentment, s’ha atorgat a Duns Escot el meérit preliminar d’haver
estat el primer a plantejar d’una manera correcta el problema de la Immaculada.
Tornem a dir altra vegada que ja Llull posa la giiesti6 amb perfecta exactitud
teologica».’

I no sols és tan correcte el plantejament de Llull com el d’Escot, siné que
son literalment coincidents, gairebé calcats, amb una semblanga verbal que crida
I’atenci6 per tanta igualtat. Amb la difereéncia, a favor de Llull, que la seva for-
mulacid, tan nitida i precisa com la d’Escot, és cronologicament anterior.

4. Clara consciéncia de les dificultats bibliques

S’ha retret a Ramon Llull que planteja la Immaculada prescindint o sense
tenir presents els «arguments d’autoritat que s’esgrimien en contra»,® o bé que
la justificava amb una argumentacié «racional sense entrar en aquells problemes
de fonamentacié biblica i altres qiiestions de teologia positiva que tant preocu-
paven els tedlegs de I’¢poca».’

Només sense llegir-lo, o havent-ne oblidat la lectura, pot afirmar-se que
Llull ignora els dos substancials arguments biblics que s’adduien contra la Im-
maculada: La universalitat del pecat i la universalitat de la restauracié o recrea-
ci6 per I’accié de Jesucrist. Justament perqueé els té ben presents i els analitza
amb agudesa troba la manera de superar la greu dificultat que representaven.'

Ara bé: Que tot i ser prou conscient de les objeccions bibliques, no abando-
ni Llull el seu sistema d’argumentacid, amb recurs a les raons necessaries de la
seva particular logica, no sols sembla un procediment perfectament legitim, sind
que enriqueix la investigaci6 amb una nova aportacié d’originalitat, sense per
aixo afeblir la consistencia de la defensa que en fa. La linia alhora logica i
ideologica que en ell va de Déu a la Trinitat, a la creaci6, a I’Encarnacié i a
la Immaculada en funcié de la re-creacié, per raons necessaries, no deixa de
tenir el seu atractiu.'' Seria estrany que Llull, només justament en I’estudi de
la Immaculada, abandonés I’habitual métode i els procediments que aplica en

7 Maduell, 123.

¥ Dominguez, 23.

? Dominguez, 23.

19 Maduell, 56-60.

" «La creacié exigeix necessariament l'encarnacié i aquesta, alhora, exigeix I’exempcié de la
Mare de Déu de les tares del pecat original», Dominguez, 23.
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altres capitols de la seva teologia. Mantenir-se, perd fidel, a la seva particular
metodologia no significa ignorar, deixar d'afrontar o de resoldre les tipiques
dificultats de I’argumentacié biblica.

5. Fonamentacié6 massa racional

També Llull és acusat, dues vegades, de prescindir de metodologies d’altri,'
i de buscar, per a la Immaculada, una fonamentacid racional, poc positiva.'?
Aquesta manera de procedir, que en ploma de Dominguez sembla una greu acu-
sacid, segons el nostre parer constitueix un merit. I és que en un capitol teologic
tan singular com el de la Immaculada, semblantment racionals sén i han de ser
Llull com Escot o Ware,' en el sentit que no poden limitar-se a procedir com
a purs teolegs positius o biblics, per ser una doctrina que mai no podra
fonamentar-se en I’Escriptura, i els qui la investiguin hi hauran de trobar una
justificacié que, sense inspirar-s’hi, simplement no contradigui les dades bibliques
i hi encaixi.

Per aix0 no hauria de considerar-se defecte siné merit destacat que Llull,
en la presentacié de la seva Immaculada, mostri una «insolita radicalitat»,'> una
«frescor i claredat meridianes»,'® no perceptibles en altres tedlegs afirmatius
contemporanis 0 immediatament posteriors.

Dins la mecanica del seu art i la logica rectilinia de la seva teologia, Déu
ha de ser Trinitat, de la Trinitat viva sorgeix I’Encarnacié i la creacid, i la reali-
tat de I’Encarnacié —amb I’eventual interferéncia del pecat— fa indispensable la
Immaculada. Formulada, si es vol, amb metodologia propia, perd tan legitima
i respectable com la de qualsevol altre teoleg.

6. Maximalisme per principi

Després de desacreditar els procediments metodologics emprats per Llull,"”
Dominguez atribueix a Guillem de Ware el merit d’introduir una nova metodo-

12 «.. Llull, encara que formula la seva posicié en un moment crucial de la controvérsia, se
situa al marge dels seus plantejaments metodologics», Dominguez, 22; «Sense preocupar-se dels

plantejaments metodologics i prescindint...», Dominguez, 23.
3 «La fonamentacié lul-liana és, doncs, racional sense entrar en aquells problemes de
fonamentaci6 biblica i altres qiiestions de teologia positiva...», Dominguez, 23.

¥ Dominguez, 23.
'S Dominguez, 2
' Dominguez, 23.
7 Dominguez, 2
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logia en I’afer de la Immaculada,™ consistent a atribuir a Maria tot alld que li
fos favorable o positiu, i el primer a aplicar-la de manera explicita a la Immacu-
lada hauria estat Duns Escot."”

Quant a aix0 deu ser util recordar que el métode maximalista, fonamentat
sobretot en les «dignitats», €s tipic i caracteristic de Ramon Llull. Si Ware va
adoptar, en relacié a Maria, una actitud maximalista, en Llull és tot el seu siste-
ma que és maximalista, caracteristica que apareix en tractar de la Immaculada,
perd que apareix amb la més planera naturalitat en tractar qualsevol altra qiies-
tio: «Et quia illa assumptio carnis... fuit in maiori magnitudine bonitatis... quam
Deus facere potuit in creatura, oportuit quod ex parte subjecti... fuisset major
magnitudo...».* De manera que el tradicional argument immaculatista del «potuit,
decuit, ergo fecit», popularitzat fins en sermons i estampes, sembla d’arrel,
d’estructura i d’inspiracié molt més lul-lia que no pas escotista.”!

7. Dos camins de solucid

Adequadament plantejat el problema de la Immaculada, amb clara conscién-
cia de les serioses objeccions bibliques, no bastava tenir la voluntat de resoldre’l
per honorar més Maria, com seria el cas de la sistematica predisposicié favo-
rable i maximalista de Guillem de Ware —«si debeam deficere, magis volo
deficere per superabundantiam»*-, sin6 que calia aportar una solucid elaborada
amb rigor doctrinal i solidesa técnica. Una actitud genéricament favorable, sense
una argumentacié consistent, no faria avancgar el tema ni un sol pas. Calia la
imaginaci6, 1’enginy o I’encert de trobar el desllorigador.

I la teologia medieval va claborar dues solucions o possibles sortides al
dilema de la Immaculada, les dues acceptables i parcialment acceptades de fet:

A.- Crist redimeix anticipadament Maria (Duns Escot).

B.- Déu preserva Maria perqué sigui digna mare de Crist (Ramon Llull).

Tant concebre que Maria, unida al Crist, va ser predestinada per Déu abans
de la creaci6 i del pecat original, com idear que Crist va redimir-la de manera
anticipada, avancgant-li ’aplicacié d’uns mérits que serien posteriors en el temps,
és oferir sortides, no apodictiques perd prou convincents. En ambdues solucions

" «El primer que va canviar radicalment... va ser el francisca anglés Guillem de Ware...»,
Dominguez, 16, cf. 17.

" «El primer que la formula d'una manera explicita... i l'aplica a la Immaculada... va ser Duns
Escot...», Dominguez, 17.

2 Maduell, 51.

* Dominguez, 17.

2 Dominguez, 16.
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es tracta de fer abstraccid i prescindir del moment historic concret per situar-
se en la perspectiva de I’eternitat de Déu.

Amb la important diferéncia subjectiva que la solucié d’Escot es limita a
oferir la simple possibilitat teologica de Maria immacuiada, mentre que Llull,
fidel al propi sistema, argumenta per raons necessaries i dedueix que si el Fill
de Déu es va encarnar, la seva mare, per esdevenir-ho, havia de ser imma-
culada, i ho va ser de fet, historicament. En el primer cas, I’agent és el Crist
redemptor, mentre que en el segon ho és Déu prevident.

8. La simple possibilitat teologica d’Escot

Contra els qui argumentaven en contra, Duns Escot aconsegui demostrar la
no repugnancia teologica d’una hipotetica Maria immaculada. En justifica la
possibilitat, sense pronunciar-se sobre el fet. Potser no en dubta, perd tampoc
no s’arrisca. Qué va passar, historicament —diu—, no ho sé; Déu ho sap, «Deus
novit».? Sense escrostonar gens la universalitat de la redempci6, Maria podia ser
immaculada, perqué Crist redimeix tothom, encara que en ella avancés I’acci6
redemptora, aplicant-la un quant temps abans.

9. El fet historic en Llull

Apuntar una sortida raonable i consistent, quan ningl no trobava solucié al
dilema, va ser una aportacié valuosa, potser substancial, encara que de moment
es limités a argumentar la possibilitat teorica o simple no repugnancia de la
Immaculada.

Ple de convenciment i amb una actitud distinta, Ramon Llull no sols havia
aportat la seva solucié doctrinal al problema, siné que considerava la Imma-
culada un fet historic, pertanyent al passat. En la perspectiva lul-liana, la possi-
bilitat tedrica de la Immaculada és un plantejament teologic que esdevé historia,
que es converteix en necessitat de fet i inevitable, en un episodi de la biografia
de Maria per raons necessaries.

Quan en P’Arbre de ciéncia estableix la conveniéncia que Maria fos conce-
buda sense pecat, la pregunta que formula és més de caire temporal que
teologic, o gairebé de teologia de la historia: «En aquell temps que Nostra Dona
fou concebuda, fou concebuda en pecat original?» 2* No s’entreté a justificar la

# Dominguez, 17-18.
2 Maduell, 49.
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possibilitat de la Immaculada, perqué aquesta possibilitat la suposa d’antuvi. Va
més enlla. I aplicant les raons necessaries, en conclou la conveniéncia. I com
que convenia teoldgicament, va ser un fet historic, produit en el temps. I calia
la Immaculada perque altrament I’encarnacié del Fill no hauria estat possible.
Perdo com que I’Encarnacid del Fill era un fet, dedueix que va ser precedit pel
fet de la Immaculada. El verb posat en temps preterit del Disputatio eremitae
ratifica el seu intim convenciment.”

10. La primacia del Crist

Duns Escot, defensor de la primacia de Crist com a primer predestinat i
primer pensament abans i motor de l’accié creadora de Déu, curiosament no
recorre a aquesta predestinacié o primacia de Crist per justificar la Immaculada,
i es limita a la hipotesi de la redempci6é anticipada. Dominguez reconeix que
«Llull va ser el primer autor que ensenya I’associacié de Crist i Maria en un
decret divi de salvacié independent de la caiguda d’Adam i el pecat original
consegiient».” Crist és el primer predestinat en una perspectiva d’intencionalitats
divines. Duns Escot no ho té present en I’afer de la Immaculada. Ramon Llull,
sense cap referencia explicita a Jesucrist primer predestinat, si que enfoca tota
la seva argumentacié a partir de la intencionalitat de Déu, per ser la causa final
la primera de les causes. I Crist encarnat és la causa final que reclama una mare
mai no contaminada pel pecat. La intencionalitat de la causa final com a causa
primera, elementalitat filosofica de forta incidéncia en el pensament de Llull,
actualment sembla oblidada, quasi desconeguda o molt poc presa en consi-
deracio.

En I’argumentacié immaculatista de Llull no apareix explicitament «Jesucrist
com a primer predestinat en I’obra de la creacid, junt amb Maria, com a d’altres
textos és facil de trobar»,”” perd, sense aquest esment, si que «parla en canvi de
la doctrina de la predestinacié del Crist i Maria»,® «i és a la llum de la
predestinacié que la Immaculada ha superat tots els obstacles i ha aconseguit el
reconeixement infal-lible».?

Qui vol un fi, primer el concep, després el prepara i seguidament aplica els
mitjans apropiats per aconseguir-lo. Qui intenta la «re-creacié» de la humanitat,

«Concluditur ergo quod beata virgo non contraxit peccatum originale...», cf. Maduell, 51.
Dominguez, 23, nota 34.

27 Maduell, 79.

* Maduell, 79.

2 Maduell, 79.
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després de concebre aquest objectiu ordena tan bé com sap la manera d’assolir-
lo. I part d’aquesta preparacié era preveure i evitar que la dona en qui s’havia
d’encarnar el Fill tingués o hagués tingut cap contacte amb el pecat.

Cal reconegixer que aquesta intencionalitat divina en ordre a la «re-creacié»
de la humanitat, que pressuposa el pecat, no és la intencionalitat divina en la
predestinacié absoluta del Crist, abans de la creacié del mén, prescindint de la
hipotesi del pecat original. La mateixa coheréncia interna de la doctrina lul-liana
porta facilment a associar Immaculada i predestinacié absoluta del Crist, després
de redactats, pero, els escrits autentics de Llull.

Precisament en aquest context convé destacar que Llull parla de «re-crear»
(tornar a crear) i no pas de redempcié (comprar, recuperar), contra el costum
de la majoria de tedlegs i predicadors. Alla on habitualment es parla de redimir
—que seria redempci6 anticipada en el cas de la Immaculada de Duns Escot—
Llull fa referéncia a re-crear i re-creacio, que lliga amb «nova criatura», «nova
creacié», concepcié molt més profunda, d’una perspectiva més global, gairebé
cosmica.*

11. El moment de la santificacio

Segons alguns tedlegs no partidaris de la Immaculada, Maria podria haver
estat santificada en el ventre de la seva mare, abans de néixer, certament, pero
algun temps després d'haver estat concebuda. Sense citar el nom de Tomas
d’Aquino, perd molt probablement tenint-lo present,® Llull argumenta ad homi-
nem, per la via directa, contra aquesta seva hipotesi, reforgant indirectament la
seva posicié immaculatista. Si no hi ha dificultat a admetre la possibilitat que
Maria fos santificada abans de néixer, amb la mateixa facilitat pot acceptar-se
que ho va ser abans de la seva concepcid, perque el poder de Déu és el mateix
en un temps que en un altre.’! ™

3 Mereix ser destacada l'originalitat i la importancia que en els textos de Llull tenen mots
com recreacio, recreador, recreament, recreant, recrear a Miquel Colom, Glossari general lul-lia
(Mallorca, 1985) IV, 318-319, que, sense suprimir redem¢d, redempcio, redemptor, redemsio,
redimir, redimit, reembre, reem¢o, reemedor, reempcio, reemso, reemut, rembre, aporten una
densitat teologica i fins cosmogonica alternativa, si no superior. Cf. el Llibre de contemplacio,
caps. LX-LXII.

' «Sed B. Virgo contraxit quidem originale peccatum, sed ab eo fuit mundata, antequam ex
utero nasceretur», Tomas d’Aquino, Summa theologica, 111, q. 27, art Il (Madrid, 1878) 374.

3 bis. «.. sicut beata virgo in utero suae matris ... fuit sanctificata ... ut aliqui asserunt, sic
Spiritus Sanctus potuit sanctificare ... semen de quo ... fuit concepta, cum Spiritus Sanctus ita
magnam habeat potestatem in uno tempore sicut in alio», Ramon Llull, Quaestiones dubitabiles
super quattuor libris sententiarum (Venecia, 1507), f. 53, c. 96; cf. Maduell, 53.
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Aquesta argumentacié lul-liana encaixa perfectament i completa la perspec-
tiva, ja esmentada, d’una Immaculada considerada ja un fet historic, esdevingut
en un moment i un temps determinat, i no pas elaborada només com a pos-
sibilitat o simple hipotesi teologica.

12. Afiliacié escolastica

Com si I’acusés d’alguna mena de greu delicte teologic, Dominguez denun-
cia que Llull, en la defensa de la Immaculada, «prescindeix de tot el muntatge
escolastic»,’ «se situa al marge dels seus plantejaments metodologics»,” sense
preocupar-se’n «i prescindint de la polemica escolar parisenca...».*

Que se sapiga, mai no havia estat obligatori afiliar-se a una determinada
escola o aplicar uns meétodes especials com a condicié previa per fer un desco-
briment cientific. Sense ser un escolastic convencional, Llull no ignorava
I’existéncia i les doctrines de destacats mestres escolastics, i el significatiu gest
de comentar el llibre de les Senténcies indica prou bé que, tot i utilitzar una
metodologia singular, Llull no era un marginal i que, quan volia, adoptava
també procediments o tematiques tipics dels escolastics.

Esmentar una hipotetica polémica parisenca anterior a Llull sembla voler
avangar en la data conflictes que.es van produir posteriorment, i caure en
I’anacronisme d’endarrerir una controveérsia personalitzada sobretot en la lluita
doctrinal entre franciscans i dominicans.

13. Patrimonialisme francisca

Dos topics que son presents en tota mena d’escrits i parlaments relatius a
la Immaculada, i dels quals Dominguez es fa resso en diverses ocasions, és que
la doctrina de la Immaculada és una «tesi franciscana», i que els franciscans van
influir sobre Llull. Dos topics que podrien perfectament ser dos simples
prejudicis, i que en realitat fos Llull qui va influir en els pensadors franciscans,
i que la doctrina de la Immaculada fos originariament una «tesi lul-liana».

Algun exemple recent, recollit a I’atzar, d’identificar com a cosa sabuda la
doctrina de la Immaculada amb els «franciscans», i no amb Llull, dins un
context que espontaniament inclinaria a fer el contrari,® és la tonica repetida

32 Dominguez, 23.
3 Dominguez, 22.
Dominguez, 23.

% En la mateixa plana on es parla d’Eimeric i el lul-lisme, la Immaculada no es relaciona amb
Ramon Llull siné que se’'n fa tesi franciscana: «Malgrat el triomf de I'espiritualitat franciscana en

34
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centenars de vegades, enduta per la inércia d’un topic solidament implantat, d’un
prejudici resistent a desapareixer.

El punt de la Immaculada, que té efectivament una importancia secundaria
i no pas preferent dins el sistema lul-lia,* per motivacions partidistes i passionals
va inflar-se desproporcionadament fins a semblar un tema central del lul-lisme
i prioritari en la vida de I’Església. S’interfereixen i barregen les influencies de
Llull sobre els franciscans i dels franciscans sobre Llull. Apareixen apocrifs
immaculatistes atribuits a Llull, segurament redactats per franciscans, perque
franciscans foren en bona part els principals lul-listes. Es mesclen elements de
diversos segles i procedeéncies, fins al punt de passar per escotistes concepcions
tipicament lul-lianes, o atribuir-se a Escot merits que corresponen a Llull.

Dins d’aquesta mixtié d’elements, de fet impossibles de destriar netament,
el patrimonialisme francisca domina per I’elemental logica numeérica de ser un
orde nombrds i potent, mentre que Llull, sol i incompres, va deixar els seus lli-
bres com a esplendid monument i Gnica herencia, per0d sense cap institucié orga-
nitzada i encarregada de perpetuar els seus merits i les seves doctrines.

14. Coincidéncia o0 no amb P’argumentacié oficial

Reduida a breu sintesi, I’explicacié de la Immaculada considerada oficial
dins I’Església catodlica no és altra que I’oferta per Pius IX en la butila /neffa-
bilis Deus, del 1854. La declaracié pontificia afirma, en substancia, que Maria,

la Corona d’Aragé i del triomf de la tesi franciscana (!!!) sobre el dogma de la Immaculada
Concepcié de Maria (Duns Escoto, sant Bonaventura), I'Església...», Pere Santonja, «Arnau de
Vilanova i la seua relacié amb els beguins», Estudios Franciscanos 92 (1991), 52; «El corrent de
defensa de la Immaculada Concepcid, reprendra forga solament després que Duns Scott [sic]
n’haura tranquil-litzat les consciéncies, mostrant que la redempcio preservativa és la que déna a
Déu la gloria més gran», Miquel Lopez, «La litirgia i els franciscans», Catalunya Franciscana
132 (1991), 165. Hi ha el precedent de Jordi Rubié, Ramon Llull i el lul-lisme (Montserrat,
1985), 76: «<Hom hi barrejava la fe popular en la Immaculada Concepcié que els franciscans (!!)
defensaven». Ultimament, amb un triomfalisme que ni la documentacié conservada ni la mateixa
recent beatificacié6 de Duns Escot justifiquen, en terra catalana s’acaba d’estampar que “Nadie dis-
cute hoy a Duns Escoto el honor de haber sido el primero que enseiié la Inmaculada Concepcion
en la Universidad de Paris...”, Josep Pijoan, Juan Duns Escoto (Barcelona, 1993) 36. També és
significatiu I’article d’Agusti Boada, “Joan Duns Escot, més beat que mai!”, Catalunya Fran-
ciscana 139 (gener 1993) 38, amb un paragraf titulat Scot i Catalunya i un altre on es comenta
la defensa de la Immaculada per Duns Escot a Paris i on s’esmenta, si, que Llull també ana a
Paris, pero només a explicar el seu art, silenciant la seva intervencié a favor de la Immaculada.
% «... en I'edifici doctrinal lul-lia té una importancia secundaria», Dominguez, 43.
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des del primer instant de la seva concepcid, per singular gracia i privilegi de
Déu, i en previsio dels merits de Jesucrist, va ser preservada immune de qualse-
vol taca o tara de culpa original.’’

Qui la preserva és Déu omnipotent, en atencid als merits de Crist. Segons
Ramon Llull és també «Déu, amb el seu poder» qui «preserva Maria, en pre-
visi6 de la Redempcié»,* que ell anomena “re-creacié”. En canvi, per Duns
Escot és el Crist qui «amb els seus merits, redimeix Maria avangant la
Redempcié».™

Evangelista Vilanova atribueix a Pius IX, com si li fos propia, 1’argumen-
tacid escotista de la Immaculada, ** i a continuaci6é ens adjudica I’afirmacié que
la precedent argumentacié escotista és de Ramon Llull, i que la definicid
pontificia de Pius IX dependria d’ella.*' El nostre veritable punt de vista és que
I’argumentacié de Pius IX coincideix substancialment amb la lul-liana, per fer
agent de la Immaculada Déu i no pas el Crist. En canvi, I’argumentacié que
presenta Vilanova és I’escotista, impropiament qualificada de lul-liana. I és per
haver adoptat I’argumentacié de Llull i no la d’Escot que pot parlar-se d’influén-
cia lul-liana en la definicié pontificia de la Immaculada. No tindria cap sentit
fer passar Llull per inspirador d’una estructura argumental escotista, com no en
té cap considerar lul-liana una argumentacié netament escotista. La presentacid
pontificia de la Immaculada entenem que €s basicament lul-liana, mentre que
I’argumentacié que Vilanova atribueix a Pius IX com si derivés de Ramoén Llull,
és en realitat de Duns Escot i com a tal no ha estat assumida en la definicid
pontificia.

7 Maduell, 81 ss.

* Maduell, 125.

¥ «This notion of the preservative redemption is the mark of the theological system of Duns
Scotus», Alejandro de Villalmonte, «Duns Escoto, la Inmaculada y el pecado original»,
Collectanea Franciscana 60 (1990), 153; cf. Maduell, 125.

* «Duns Escoto trastocara la argumentacién tradicional que obstaculizaba la doctrina de la
inmaculada: precisamente porque Maria depende perfectamente de Cristo mediador y redentor, el
Salvador habia de prevenirla, por una aplicacién anticipada de sus méritos, de toda culpa original;
la mediaciéon de Cristo respecto a su madre exige la concepcion de ésta en gracia, sin el débito
del pecado original. ...esta argumentacion... estd en la base de la definicion dogmatica proclamada
por Pio IX...», Evangelista Vilanova, Historia de la teologia cristiana (Barcelona, 1987) 838.

“ «Seglin A. Maduell, esta argumentacién —que estd en la base de la definicion dogmatica
proclamada por Pio IX en 1854, después de seis siglos de vivas controversias— no dependeria de
Duns Escoto, sino de Ramon Llull», Vilanova, 838.
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15. La qiiestié de les dates

El llibre en qué Llull afronta de ple el tema de la Immaculada, amb clara
consciéncia de les serioses dificultats que comportava, és del 1298. L’establiment
d’aquesta data pressuposa el previ convenciment que el Disputatio eremitae et
Raymundi super aliquibus dubiis quaestionibus Sententiarum magistri Petri
Lombardi és original i autentic de Ramon Llull. Un examen superficial fa ado-
nar facilment que la presentacié formal d’aquest llibre és distinta i no habitual
en altres obres més conegudes de Llull, i en aquest sentit no seria descartable
una hipotetica intervencié aliena en la concepcid, redaccié o distribuci6 dels seus
punts, perd la caracteristica versatilitat d’estils i géneres en Ramon Llull fa que
no sembli estrany haver adoptat en aquest llibre una mecanica nova, més
escolastica, per difondre el seu mateix contingut conceptual de sempre, i sense
renunciar a tics metodologics que li son habituals.

De fet, no s’han presentat fins ara dubtes contra [’autenticitat d’aquest
llibre,** essencial per fixar el pensament de Llull sobre la Immaculada, ni sobre
la seva data de composici6. D’abans del 1298 hi ha documentats altres textos
de Llull que contenen indicis o proclamacions sobre la Immaculada,* elements
que ambienten i preparen harmonicament el text d’estricta teologia immaculatista
del 1298, i fan que resulti completament logic i coherent.

Contrasta curiosament amb tot aixd que Dominguez, després de deixar clar
que «’any 1298, Llull havia expressat la seva posicié en la polémica concep-
cionista molt d’acord amb els seus principis»** i que «la seva resposta és for-
mulada clarament i deixa la seva posicié fora de dubte»,* i després d’establir
que a Paris —en oberta contradiccié— a principis del segle XIV, mai no s’havia
formulat per escrit la regla mariana que justificava la Immaculada, i que Duns
Escot hauria estat el primer a fer-ho,* concedeixi en dltima instancia que Ramon
Llull tindria prioritat indiscutible en I’afer si fossin auténtics els llibres apocrifs
que se li atribueixen.*’

2 Cf. Anthony Bonner, Obres selectes de Ramon Llull (Mallorca, 1989) II, 559-560.
Descripcié6 de dos manuscrits a Josep Perarnau, Els manuscrits lul-lians medievals de la
“Bayerische Staatsbibliothek” de Munic (Barcelona, 1982-6) II, 116 i 134. Sobre les sospites de
Borras i Rullan, cf. Maduell, 114.

4 Maduell, 45-49.

* Dominguez, 24.

Dominguez, 24.
Dominguez, 17.

45
46

“7 «No és estrany que els defensors de Llull en aquesta qiiestié tendeixin a considerar legitims

aquests escrits [apocrifs], que farien de Llull el pioner indiscutible del controvertit dogma maria»,
Dominguez, 43.
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Sorpren, efectivament, aquest garbuix de judicis aparentment contradictoris
perque, a part dels apocrifs, pero amb data anterior a qualsevol dels apocrifs,
hi ha indiscutit Disputatio, de I’indiscutit 1298. Si Duns Escot escriu sobre la
Immaculada a principis del XIV i Llull n’havia escrit I’any 1298, en un llibre
autentic i no en cap apocrif legitimat, Llull és «el pioner indiscutible del contro-
vertit dogma maria».*® La desafortunada apel-lacié als apocrifs i a una suposada
estrategia d’uns innominats lul-lians a voler-los fer passar per legitims a fi d’es-
tintolar la fama d’un Llull immaculatista resulta penosa, lamentable i totalment
desenfocada com a conclusié de tot un llarg estudi, davant d’un tractat del 1298
que ningd ha desmentit ni desautoritzat. Que se sapiga.

16. El privilegi del lloc

I no sols la data del llibre de Llull té prioritat sobre els escrits d’Escot.
També compleix I’arbitraria i capriciosa condicié d’haver de ser Paris on s’havia
de redactar la defensa de la Immaculada.” Paris exerceix una estranya fascinacié
sobre Dominguez i altres, i es veu que aquesta ciutat tenia predestinat i reser-
vat en exclusiva el dret a ser el lloc on calia defensar la Immaculada, perque,
com tothom sap prou bé, “no solament tots els descobriments cientifics s’han
fet a Paris, sind que tots han estat portats a terme per professors perfectament
titulats i precisament mentre es trobaven ensenyant des de la catedra”.®"

Dominguez remarca que el tema de la Immaculada no s’havia plantejat a
Paris fins a principis del segle XIV. Hi ha hagut una estranya insisténcia a pri-
vilegiar Paris en aquesta qiiestid, privilegi que no es reclama en la solucié de
cap altre problema teologic o cientific. Perdo és que, fins en el cas d’admetre
aquesta absurda exigencia geografica, resulta que va ser justament a Paris I’in-
dret on Llull redacta el seu principal text a favor de la Immaculada. El podria
haver escrit a qualsevol altra de les nombroses ciutats que visita. El lloc de
redacci6 o d’exposicié no és allo que importa, sind el fet mateix de la defensa
i la consistencia dels arguments adduits. Pero el fet és que Ramon Llull n’escriu,
i n’escriu a Paris, dos o tres anys abans d’acabar-se el segle XIII.

* Dominguez, 43. Vegeu la nota 45.
* Dominguez, 17.
50 Maduell, 89.
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17. El rastre dels apocrifs

De vegades sembla que tenir apocrifs atribuits sigui un descredit o hagi de
considerar-se una mena de delicte cultural del mateix autor suplantat, que
evidentment no hi ha tingut res a veure. En realitat sol tractar-se d’un excés de
fama. Adjudicats a Ramon Llull n’hi ha molts d’alquimia, i sén objectivament
valuosos els relatius a la doctrina immaculatista que li van ser atribuits.”' Per-
sonalment admetriem, sense massa dificultats, que determinats apocrifs lul-lians
sobre la Immaculada sén més intencionats, consistents i profunds, més acura-
dament elaborats, que els textos escrits directament per Ramon Llull o Duns
Escot. Amb la curiosa particularitat de ser alhora, en el contingut doctrinal, en
part lul-listes i en part escotistes, en fecunda i harmonica barreja. L’argument
de la predestinacid, per esmentar un exemple, hi apareix més ben aprofitat i més
convincent, o determinades aportacions que semblaven d’escola escotista eren i
han estat lul-lianes en realitat. Aquesta impressié de dualitat d’influéncies, pero,
seria tema que caldria analitzar i justificar en detall, i per cada un dels apocrifs.

L’apuntada barreja d’influéncies ha perdurat en el llarg i polémic procés
historic de la doctrina de la Immaculada, fins arribar a la mateixa definicid
pontificia. De passada hem esmentat un cas recent d’atribucié a Pius IX de
I’argumentacié escotista de la Immaculada adjudicant-ne la paternitat a Ramon
Llull.®* A través de textos auténtics o apocrifs, amb condemnes, polemiques i
apologies, la veritat és que els lul-listes, a I’ombra de la bandera de Llull, han
marcat un solc profund en la historia doctrinal de la Immaculada.

A la fi del seu article, Dominguez desconcerta en afirmar que Llull seria
«el pioner indiscutible del controvertit dogma maria»> si fossin auténtics els
apocrifs que li atribueixen. Estranya i gratuita conclusié d’un tan llarg article
perque la prioritat teologica de Ramon Llull es fonamenta en escrits autentics,
forca anteriors a la data dels textos apocrifs, anterioritat cronologica que havia

51 «... en alguns casos, els llibres falsament atribuits a Llull sembla que hagin llengat damunt

seu una taca negra que el desqualificava», Maduell, 114; Dominguez, 25. “... aparicién de una
literatura luliana apdcrifa, ..., redactada por discipulos y partidarios... en la que se adivina el
propésito de prolongar la actuacién de[l] R. Llull y apoyarse en su autoridad para la defensa de
ciertos temas teoldgicos, por ejemplo: el tema concepcionista...”, J. Carreras Artau, En torno al
primer siglo del lulismo, EL 8 (1964) 87-88. Enrique Llamas, I’any 1973, encara atribuia a Llull
el De Conceptione: «Raimundo Lulio es autor de una obra, Liber de Conceptione Beatae Mariae
Virginis, que vio la luz en Sevilla en 1491», art. Mariologia a Diccionario de Historia
Eclesidstica de Espaiia (Madrid, 1973), III, 1422. Cf. Alvar Maduell, «Polémica sobre
I"“optimisme leibnizia” de Llull a principis de segle», Estudios Franciscanos 92 (1991), 530, 532.

2 Vegeu notes 40 i 41.

53 Dominguez, 43.
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estat admesa pel mateix Dominguez, amb la més pacifica franquesa, en pagines
precedents.™

18. Dos defensors de la Immaculada

Tant Duns Escot com Ramon Llull van defensar la Immaculada amb
arguments de suficient consisténcia teologica. Si Escot en justifica la possibilitat
contra els qui opinaven que era una pretensié inadmissible, Llull aquesta
possibilitat la pressuposa d’entrada i parla de la immunitat de Maria donant-la
per feta, com qualsevol altre esdeveniment historic del passat, i a més
n’argumenta la practica obligatorietat per raons necessaries. No s’hi refereix amb
consideracions d’oportunitat o arguments de conveniéncia, siné que intenta de-
mostrar-ne I’estricta exigéncia. D’acord amb aixo cal reconeixer que, sobre la
Immaculada, Ramon Llull va ser indiscutiblement molt més assertiu que Duns
Escot, i no pas menys profund.

19. La prioritat cronologica

«La qiiestio central —escriu Dominguez— €s la de determinar si Llull es va
avancar a Escot en la formulacié expressa de la tesi immaculatista»,™ i sobre
aquest punt central no sols Llull es manifesta convencudissim del fet —i no sols
de la possibilitat especulativa— siné que els seus escrits son més antics.

Tot i aix0, el mateix Dominguez llenga I’afirmacid sorprenent que «no és
estrany que els defensors de Llull» —com a propugnador de la Immaculada—
«tendeixin a considerar legitims» els apocrifs que li sén atribuits,*® afirmacié
ofensiva envers els al-ludits defensors, i que sembla ignorar o haver oblidat de
sobte les diverses referencies a I’obra autentica de Llull, contingudes al llarg del
seu mateix article.

Que en epoques preterites determinats lul-listes s’hagin basat en obres apo-
crifes per propugnar ’immaculatisme de Ramon Llull no justifica que avui, com
a conclusié d’un article serids, es faci servir el temps present —«tendeixin»— per

* «Ja I'any 1298, per tant, Llull havia expressat la seva posicié en la polémica concepcio-
nista... La seva resposta és formulada clarament i deixa la seva posicié fora de dubte...»,
Dominguez, 24.

 Dominguez, 43.

“ Dominguez, 43. Vegeu nota 47.
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deixar entendre que també els actuals defensors® recorren a obres espiries, quan
la veritat és que se cenyeixen rigorosament i voluntariament als textos autentics.

Descartades les probables intervencions orals a favor de la Immaculada, poc
o gens documentades, cal recorrer als textos escrits. I de Llull hi ha el llibre
datat I’any 1298, que es pronuncia afirmativament i assertivament. Si ningld no
ho havia fet fins a principis del segle XIV, Llull ho fa a finals del XIIL
Clarament planteja la qiiestid, clarament la respon i la resol. Que més cal? Que
més volen?

Com afirmava Pere Arolas a principis de segle, «Ramon Llull no sélo de-
fendié la Concepcion Inmaculada de Maria, sino que fue el primero de los ted-
logos escoldsticos en defenderla».™ Costa d’entendre, per aix0, la sorprenent afir-
macié de Dominguez com a conclusié d’un treball, d’altra banda prou documen-
tat, i que sembla precipitada, del tot deslligada del precedent context de I’article.

20. El doctorat de la Immaculada

Durant alguns anys es va debatre a quin tedleg correspondria el titol
honorific de Doctor de la Immaculada. Examinades les diverses candidatures,
haviem avancat la proposta de no atorgar i deixar vacant aquesta denominacid
honorifica, tant per la dificultat de conciliar parers contraposats com per lI’¢poca
tardana en qué es va formular la proposta.”” Aquesta proposta abdicatoria de
noves lluites anacroniques, en benefici de la pau, no significava pas dubtar de
la prioritat cronologica de Ramon Llull sobre Duns Escot i altres tedlegs en la
bona defensa de la Immaculada. Volent ser-ne paladi o sense ni somiar-ho, com
apunta Dominguez,* Llull consta historicament com el primer defensor, el pri-

%7 Resulta satisfactori advertir que altres estudiosos aprofiten precedents aportacions teves; no
ho és tant que ho facin sense citar-les; i ja és francament molest que quan les citen les atribuei-
Xin a una persona que no n’és l’autor. Es el lamentable cas de Fernando Dominguez, que en el
seu escrit sobre els apocrifs de Llull, per iniciativa propia atribueix apocrifs a Josep M. Madurell
Marimon (Dominguez, 33, 43) i confon sistematicament aquest historiador amb I'autor de «Llull i
el doctorat de la Immaculada», que és qui signa, Alvar Maduell. Aquesta falta de rigor en els
detalls, rigor reclamat a d’altres (per exemple, Fernando Dominguez, «Sobre ediciones definitivas»
EL 83, 1990, pp. 201-209), no s’hauria d’incrementar insinuant que els defensors del Llull imma-
culatista tendeixen a considerar auténtics els seus apocrifs.

% Pedro Arolas, «<Ramon Llull y la Immaculada» [sic], Revista Luliana 5 (1905) 48.

¥ «.. i per evitar discordies i ressentiments deixaria buida la cadira del Doctorat de la
Immaculada com a castig d'haver estat oferta oficialment a ple any 1900», Maduell, 131.
Evangelista Vilanova, obra citada, 883, tradueix I'anterior text, pero substituint I'any 1900 per un
impossible 1300.

“ «Sense voler-ho...», Dominguez, 22.
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mer tedleg licid de la doctrina de la Immaculada, sense limitar-se a ser un pre-
dicador fervorés o un trobador romantic® de les glories de Maria.

Si la prioritat cronologica atorgués el dret a utilitzar el titol de Doctor de
la Immaculada, com que els seus textos no apocrifs fan de Ramon Llull «el pio-
ner indiscutible del controvertit dogma maria»,** a ell i no a Duns Escot, ni a
cap altre tedleg, correspondria aquest honor. Que per la nostra banda, a causa
dels malentesos i les greus confusions historiques, i no per manca de mérits
objectius, insistim a deixar vacant.

ALVAR MADUELL
Barcelona

The author presents a rebuttal of some of the arguments presented by
Fernando Dominguez in his article on “Els apocrifs lul lians sobre Ia
Immaculada” (Randa 27, 1990, pp. 11-43), not so much with respect to the
apocryphal works which form the central part of said article, as with the
question of Llull’s own writings on the subject. The author points out that Llull
treated the subject in his Arbre de ciéncia of 1294-5 and in his Disputatio
eremitae et Raymundi super aliquibus dubiis quaestionibus Sententiarum Magistri
Petri Lombardi of 1298, thereby antedating Duns Scotus’s writings on the same
topic at the beginning of the 14th century.

' «.. il devient troubadour de Jesis et de sa Mére immaculée», Ramon Sugranyes, Raymond
Lulle docteur des missions (Fribourg, 1954) 18.
2 Dominguez, 43.



BIBLIOGRAFIA LUL-LISTICA
I. EDICIONS, ANTOLOGIES I TRADUCCIONS D’OBRES LUL-LIANES

1) Raimondo Lullo. Il libro del Natale, El lamento della Filosofia, trad. Luca
Obertello, «Biblioteca Medievale» 9 (Floréncia: Nardini, 1991), 223 pp.
Conté traduccions italianes del Liber natalis pueri parvuli Christi Jesu i el
Liber lamentationis Philosophiae.
Ressenyat a continuacid.

2) Llull, Ramon, Llibre de les bésties, ed. Montserrat Valles, «Biblioteca
Didactica de Literatura Catalana» 25 (Barcelona, 1992), 157 pp.

3) Pereira, Michela, «Un lapidario alchemico: il “Liber de investigatione secreti

occulti” attributo a Raimondo Lullo. Studio introduttivo ed edizione», Documenti

et Studi sulla Tradizione Filosofica Medievale 1, 2 (Spoleto, 1990), pp. 549-603.
Conté una edicié del Liber de investigatione secreti occulti pseudo-lul-lia.
Ressenyat a continuacid.

4) Ramis Serra, Pedro, Lectura del “Liber de civitate mundi” de Ramon Llull,
«Biblioteca Universitaria de Filosofia» (Barcelona, 1992), pp. 441.
Conté traduccions castellana i catalana del Liber de civitate mundi.
Vegeu la CRONICA.



182 STUDIA LULLIANA

II. ESTUDIS LUL-LISTICS

5) Alemany, Rafael, «Imbricacions entre la intencionalitat i el discurs explicit
del “Blaquerna” lul-lia», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il
lullismo internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto
Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992),
pp- 223-240.

Ressenyat a continuacio.

6) Arqués i Corominas, Rossend, «Ramon Llull mirall orsia i noucentista.
Mecanisme de recepcié i d’identificacié en 1’obra d’Eugeni d’Ors», Atti del
Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli,
30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «lIstituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 413-432.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

7) Artus, Walter W., «Ramon Llull on the Pre-eminence of Man in a God-
centered Universe», Antonianum 66 (1991), pp. 140-154.
Ressenyat a continuacio.

8) Badia, Lola, Teoria i practica de la literatura en Ramon Llull, «Assaig» 10
(Barcelona: Quaderns Crema, 1992), 239 pp.
Ressenyat a continuacid.

9) Batllori, Miquel, «<Ramon Llull: de la inspiracié a la il-luminacié», Arc
Voltaic 19 (Barcelona, 1992), p. 7.

10) Batllori, Miquel, «Prolusione riconoscente», Atti del Convegno Internazionale
Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile
1989, «lIstituto Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1
(Napols, 1992), pp. 5-7.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

11) Bertran i Casanovas, Rosa, «Llull ed il Mediterraneo. Appunti per I’analisi
di un mito letterario», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo
internazionale, [’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Univer-
sitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 445-
8.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

12) Candellero, Massimo, «Un importante documento biografico lulliano: la
“Vita coaetanea™, Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo in-



BIBLIOGRAFIA LUL-LISTICA 183

ternazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universi-
tario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 15-
33.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

13) Cirillo, Teresa, «Ramon Llull “Duca e maestro” nel poema di Bartolomeo
Gentile Fallamonica», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo
internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Univer-
sitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 339-
364.

Ressenyat a continuaci6 sota el nim. 5.

14) Compagna Perrone Capano, Anna Maria, «Sulla diffusione del “Libre de
meravelles” in Italia: il ms. di Venezia», Atti del Convegno Internazionale
Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile
1989, «lIstituto Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1
(Napols, 1992), pp. 69-103.

Ressenyat a continuacid sota el nim. 5.

15) Copenhaver, Brian P., «Natural magic, hermetism, and occultism in early
modern science», Reappraisals of the Scientific Revolution, ed. David C.
Lindberg i Robert S. Westman (Cambridge: Cambridge Univ. Press, 1990), pp.
261-301.

Ressenyat a continuacio.

16) Coulombe, Charles A., «Doctor Illuminatus. The Achievements of Raymond
Lully», Gnosis Magazine (1991 winter), pp. 52-56.

17) Edbury, Peter W., The Kingdom of Cyprus and the Crusades, 1191-1374
(Cambridge: Cambridge Univ. Press, 1991).

18) Escobedo, Joana, «Les impressions lul-lianes incunables de la “Bibliografia
espanyola d’Italia” d’Eduard Toda», Atti del Convegno Internazionale Ramon
Llull; il lullismo internazionale, [’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989,
«Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols,
1992), pp. 131-144.

Ressenyat a continuacid sota el nim. 5.

19) Gavagnin, Gabriella, «Per una lettura del “Blanquerna”», Atti del Convegno
Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31



184 STUDIA LULLIANA

marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 209-222.
Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.

20) Heusch, Carles, «Le probleme de I’alterité dans le “Libre du gentil et des
trois sages” de Raymond Lulle: Paganisme et infidélité», Les représentations de
l’Autre dans [l’espace ibérique et ibéro-américain, ed. Augustin Redondo,
«Cahiers de I’'UFR d’Etudes Ibériques et Latino-Américaines» 8 (Paris: Presses
de la Sorbonne Nouvelle, 1991), pp. 33-4:}.

Ressenyat a continuacid.

21) Hillgarth, J.N., Readers and Books in Majorca, 1229-1550, 2 vols. (Paris:
Centre National de la Recherche Scientifique, 1991), xx + x + 1.019 pp.
Ressenyat a continuacio.

22) Johnston, Mark D., «Ramon Llull’s Language of Contemplation and
Action», Forum for Modern Language Studies 27 (1991), pp. 100-112.
Ressenyat a continuacio.

23) Johnston, Mark D., «Exemplary Reading in Ramon Llull’s “Libre de
meravelles”», Forum for Modern Language Studies 28 (1992), pp. 235-250.
Ressenyat a continuacid.

24) Lohr, Charles, «Der Naturbegriff Ramon Lulls», Kontinuitit und Trans-
formation der Antike im Mittelalter, ed. Willi Erzgriber (Sigmaringen: Jan
Thorbecke Verlag, 1989), pp. 159-168.

Ressenyat a continuacio.

25) Lohr, Charles, «La nova logica de Ramon Llull», Ramon Llull. Dues
lectures, «Institut d’Humanitats: Opuscles» 1 (Barcelona: Barcanova, 1990), pp.
13-35.

Ressenyat a continuacid.

26) Minervini, Vicenzo, «Appunti sui “Comengaments de medicina” lulliani»,
Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia.
Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali:
Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 106-115.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

27) Molas, Joaquim, «Ramon Llull i la literatura contemporania», Atti del
Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli,



BIBLIOGRAFIA LUL-LISTICA 185

30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 399-412.
Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.

28) Nasta, Mihai, «Appunti per la semiosi di sei voci del vocabolario latino di
Raimundus Lullus», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo
internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Univer-
sitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 277-
293.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

29) Pastine, Dino, «Llull e il pensiero della controriforma», Atti del Convegno
Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e 31
marzo, 1 aprile 1989, «lIstituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 387-397.

Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.

30) Perarnau i Espelt, Josep, Arxiu de Textos Catalans Antics. Taules dels
volums [-X (Barcelona, 1992), 59 pp.

31) Pereira, Michela, «Alchimia lulliana: aspetti e problemi del “corpus” di
opere alchemiche attribuite a Raimondo Lullo (XIV-XVII sec.)», Atti del
Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli,
30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 117-130.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

32) Poli, Diego, «Sul problema della comunicazione in Lullo», Atti del Conveg-
no Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e
31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 261-275.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

33) Puig i Oliver, Jaume de, «Sobre el lul-lisme de Ramon Sibiuda», ATCA 10
(1991), pp. 225-260.
Ressenyat a continuacid.

34) Puig i Oliver, Jaume de, «Cinc documents tolosans sobre Ramon Sibiuda»,
ATCA 10 (1991), pp. 298-302.
Ressenyat a continuacio.



186 STUDIA LULLIANA

35) Puig i Oliver, Jaume de, «Els manuscrits del “Liber creaturarum” de Ramon
Sibiuda: un inventari tothora obert», ATCA 10 (1991), pp. 303-319.
Ressenyat a continuacio.

36) Puig i Oliver, Jaume de, «Complements a la valoracid critica del pensament
de Sibiuda al llarg del temps», ATCA 10 (1991), pp. 358-390.
Ressenyat a continuacio.

37) Puig, Arnau, «L’estetica in Ramon Llull», Atti del Convegno Internazionale
Ramon Llull; il lullismo internazionale, [’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile
1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1
(Napols, 1992), pp. 191-8.

Ressenyat a continuacid sota el nim. 5.

38) Riedlinger, Helmut, «Lullus, Raymundus», Theologische Realenzyklopddie
(TRE) XXI (Berlin i Nova York: Walter de Gruyter, 1992), pp. 500-506.

39) Roca Mussons, Maria A., «La finestra di Natana», Atti del Convegno
Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e 31
marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 241-260.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

40) Rodgers, Eamonn, «The Realism of Ramén Llull’s “Blanquerna”», Hispanic
Studies in Honour of Geoffrey Ribbans, ed. Ann L. Mackenzie i Dorothy S.
Severin, «Bulletin of Hispanic Studies. Special Homage Volume» (Liverpool:
Liverpool University Press, 1992), pp. 37-41.

Ressenyat a continuacid.

41) Romano, David, «Llull e la cultura ebraica. Tentativo de sistematica», Azti
del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia.
Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali:
Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 171-189.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

42) Rosselld6 Bover, Pere, «El repte historic de ’edicié de les obres de Ramon
Llull», El Mirall 46 (Palma, 1991), pp. 46-48.

43) Rossi, Paolo, Clavis universalis. El arte de la memoria y la légica
combinatoria de Lulio a Leibniz (Méxic: Fondo de Cultura Econémica, 1989),
275 pp.



BIBLIOGRAFIA LUL-LISTICA 187

Traducci6 castellana de la segona edicid italiana de I’obra classica de Paolo
Rossi.

44) Rourera i Farré, Lluis, Escrits i polémiques del lul-lista Salvador Bové
(1869-1915), «Treballs de la Seccié de Filosofia i Ciencies Socials» X (Barce-
lona: Institut d’Estudis Catalans, 1986), 127 pp.

Ressenyat a continuacid.

45) Ruiz Simon, Josep M., «Presentacié», Ramon Llull. Dues lectures, «Institut
d’Humanitats: Opuscles» 1 (Barcelona: Barcanova, 1990), pp. 9-12.
Ressenyat a continuacié sota el nim. 25.

46) Sala-Molins, Lluis, «Llull», Ramon Llull. Dues lectures, «Institut d’Humani-
tats: Opuscles» 1 (Barcelona: Barcanova, 1990), pp. 37-58.
Ressenyat a continuacié sota el nim. 25.

47) Saludes i Amat, Anna Maria, «Suggestioni lulliane in Merce Rodoreda:
“Aloma” in Aloma», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo
internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «lstituto Univer-
sitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 433-
443,

Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.

48) Scarsella, Alessandro, «Funzioni dell’immaginario medioevale nel “Phan-
tasticus”», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo
internazionale, [’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Uni-
versitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp.
163-9.

Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.

49) Serverat, Vincent, «Autour de la date de composition du “Libre d’amic e
amat” de Ramon Llull», Atti del Convegno Internazionale Ramon Llull; il
lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989, «Istituto
Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992),
pp. 37-67.

Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.

50) Sirri, Raffaele, «L’“Ars reminiscendi” di G. B. della Porta», Atti del Con-
vegno Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30
e 31 marzo, 1 aprile 1989, «lIstituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 365-385.

Ressenyat a continuacié sota el ndm. 5.



188 STUDIA LULLIANA

51) Soler i Llopart, Albert, «“ORL”, “ROL”, “NEORL”», La Vanguardia 10
marzo (1992), pp. Cultura 2.

52) Spampinato Beretta, Margherita, «Lulio in Sicilia», Atti del Convegno Inter-
nazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, [I’ltalia. Napoli, 30 e 31
marzo, 1 aprile 1989, «lIstituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 145-162.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

53) Tangheroni, Marco, «Llull, Pisa e il progetto di crociata», Atti del Convegno
Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31
marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione
Romanza» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 35-6.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

54) Urvoy, Dominique, «Sur un aspect de la combinatoire arabe et ses
prolongements en occident», Arabica 39 (1992), pp. 25-41.
Ressenyat a continuacid.

55) Varvaro, Alberto, «Note su Ramon Llull narratore», Atti del Convegno
Internazionale Ramon Llull; il lullismo internazionale, I’Italia. Napoli, 30 e 31
marzo, 1 aprile 1989, «Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione Roman-
za» XXXIV, 1 (Napols, 1992), pp. 199-207.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.

56) Vazquez Janeiro, Isaac, «“Gracidn”, un “Felix” castigliano del secolo XV.
Una recerca sull’innominato autore», Atti del Convegno Internazionale Ramon
Llull; il lullismo internazionale, I’ltalia. Napoli, 30 e 31 marzo, 1 aprile 1989,
«Istituto Universitario Orientale. Annali: Sezione Romanza» XXXIV, 1 (Napols,
1992), pp. 295-337.

Ressenyat a continuacié sota el nim. 5.



RESSENYES

1) Raimondo Lullo. Il libro del Natale, El lamento della Filosofia, trad. Luca
Obertello

La primera consideracié que cal fer, davant un llibre com aquest, ha de
servir per subratllar ’actualitat creixent del pensament de Ramon Llull. Quan
I’estudi de la filosofia medieval ha romput esquemes tradicionals que fixaven
massa exclusivament quins eren els autors «importants» i quins els marginals
—els Zwischenwelten—, homes com Ramon Llull retornen al lloc que els pertoca
per merits propis. Aixi, una col-leccié que intenta apropar als universitaris d’ara
i de manera complexiva el més representatiu del pensament medieval, ha
d’incloure Llull.

Escollir quines obres de Llull poden complir amb aquesta pretensid, no
resulta una tasca facil. En aquest cas I’eleccié s’ha deixat guiar per un segon
criteri forga interessant: uns escrits en que el pensament lul-lia es projecta sobre
un dels temes de més agra discussié del seu temps: I’averroisme. D’aquesta
manera Llull no compareix, com tan sovint fou obligat, com un bolet estrany
i «fantastic».

La introduccié (p. 7-52) es dedica a presentar el context de les dues obres
traduides, és a dir, les circumstancies de I’averroisme parisenc del segle XIV.
Defugint les eternes controversies que quasi obligadament solen acompanyar
aquest assumpte, 1’autor esmenta els moments principals que descobreixen el
vertader sentit de la «crisi de la cultura especulativa» que designam amb el nom

d’averroisme. La recepcié d’Aristotil, la reestructuracié de I’ensenyament
universitari, I’aparicié de les «escoles» etc. son les circumstancies que fan for-
mular —entre d’altres, perd aquest ben important— I’interrogant sobre la

compatibilitat de les doctrines aristoteliques amb la fe cristiana.
Tanmateix, tot aixd no sembla suficient per a justificar la passié de la cam-
panya lul-liana. O almanco per fer-la del tot coherent amb la resta de les seves
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preocupacions. En aquest sentit, crec que l’autor d’aquesta introduccié molt
licidament apunta el nirvi de la irritacié de Llull: I’epistemologia averroista
condueix a una mistica «extatica» que anul-la no sols I’individu singular, sind
també el Déu «correlativament» trinitari.

La traduccié compta amb una profusié considerable de notes que aclareixen
tant el pensament i el mode d’expressar-se de Llull, com el context general de
la filosofia medieval on se situa el seu pensament.

J. Gaya

3) Pereira, «Un lapidario alchemico: il “Liber de investigatione secreti occulti”
attributo a Raimondo Lullo»

Crec que, per a la majoria d’estudiosos, la demostracié de la falsetat de
I’atribucié d’obres alquimiques al beat ha estat un alleujament; ha donat
Ioportunitat de decantar definitivament una cosa enutjosa, que Llull mateix havia
repudiat, que representava una desviacié de la seva «vertadera» doctrina, i que
no se sabia ben bé on s’havia de col-locar. Pero en els darrers anys ha vingut
la prof. Pereira per demostrar que, maldament que fossin espuries, aquestes obres
tenien un innegable paper dins el pensament europeu dels ss. XV-XVII. No tan
sols ens ha volgut explicar la seva significacié filosofica i cientifica en
nombrosos escrits, sind que va comengar a posar ordre en I’immens popurri
d’aquella tradicié amb el seu The Alchemical Corpus Attributed to Raymond Lull
(vegeu-ne la ressenya a EL 30, 1990, pp. 108-110). Ara ens ofereix un dels
textos més primerencs i importants d’aquella tradicio, precedit d’una introduccid
que és breu, densa i molt instructiva.

De lul-lia, I’obra té un colofé6 que I’atribueix al beat, i una segona part
bastida sobre un alfabet que recorda I’Gs que en fa Llull en les seves obres
mediques. Perd el que més xoca el lul-lista és la dependéncia remarcable de la
primera part sobre el Liber de ascensu et descensu intellectus, fins i tot en I’Us
de I'affatus tan notable en aquell llibre lul-lia. Les técniques epistemologiques
desenvolupades pel beat son utilitzades a fi d’investigar el «secretum occultum»
de I'alquimia. L’editora, a més a més, assenyala tres particularitats del Liber de
investigatione secreti occulti: 1’alquimia és definida no com un procés, sind com
la substancia transformadora mateixa; aquesta substancia és produida a partir de
orina humana (que, en el joc de corresponencies entre el cos huma i el mén,
correspon al mar i a I’aigua, i aixi és identificable amb la materia primera de
univers); i finalment (en la tercera part de ’obra) el procés alquimic és dirigit
no tant a la produccié d’or i argent, sind més aviat de pedres precioses, vistes
com a cossos perfectes. Aixi que I’alquimia, sota aquest aspecte, esdevé, com
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diu I’editora, una mena de «ricerca della perfezione dei corpi». Fins i tot
suggereix que hom podria llegir algunes de les principals obres alquimiques
pseudo-lul-lianes com un «tentativo di formulare una filosofia della natura al-
ternativa a quella scolastica» a fi de donar «espressione concettuale alla recerca
della redenzione totale (materia e spirito) del mondo e dell’'uomo». Al final de
la seva introduccié explica les dificultats que esperen [’editor de textos
alquimics, amb les sorprenents variants entre una font i altra, que ella qualifica
de «testi vivi, in movimento». En comptes de donar un text critic, que potser
hauria tardat massa en fer-se, la prof. Pereira ha preferit, per a la primera part,
compulsar els quatre mss. més antics i avinents entre si, i, per a les segona i
tercera parts, donar un text que €s una simple lectura de dos d’aquests mss. Aixi
ens ofereix un text que és un fidel reflex d’un estat —potser I’estat principal—
de la transmissié de l’obra.

En fi, un estudi i edicié dels més recomanables per als lul-listes que vul-
guin trobar una finestreta a través de la qual podran comencar a contemplar el
paisatge alquimic pseudo-lul-lia, i arribar a convencer-se del seu interes i
importancia.

A. Bonner

Atti del Convegno Internazionale «Ramon Llull, il lullismo internazionale,
I’Italia. Homenatge a Miquel Batllori. Napols 30 i 31 de marg, 1 d’abril de
1989.

5) Alemany, «Imbricacions entre la intencionalitat i el discurs explicit del
“Blaquerna” lul-lia»

6) Arqués i Corominas, «Ramon Llull mirall orsia i noucentista. Mecanisme
de recepcié i d’identificacié en I’obra d’Eugeni d’Ors»

11) Bertran i Casanovas, «Llull ed il Mediterraneo. Appunti per I’analisi di un
mito letterario»

12) Candellero, «Un importante documento biografico lulliano: la “Vita
coaetanea”»

13) Cirillo, «Ramon Llull “Duca e maestro” nel poema di Bartolomeo Gentile
Fallamonica»

14) Compagna, «Sulla diffusione del “Libre de meravelles” in Italia: il ms. di
Venezia»

18) Escobedo, «Les impressions lul-lianes incunables de la “Bibliografia
espanyola d’Italia” d’Eduard Toda»

19) Gavagnin, «Per una lettura del “Blanquerna”»

26) Minervini, «Appunti sui “Comencaments de medicina” lulliani»
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27) Molas, «Ramon Llull i la literatura contemporania»

28) Nasta, «Appunti per la semiosi di sei voci del vocabolario latino di
Raimundus Lullus»

29) Pastine, «Llull e il pensiero della controriforma»

31) Pereira, «Alchimia lulliana: aspetti e problemi del “corpus” di opere
alchemiche attribuite a Raimondo Lullo (XIV-XVII sec.)»

32) Poli, «Sul problema della comunicazione in Lullo»

37) Puig, «L’estetica in Ramon Llull»

39) Roca Mussons, «La finestra di Natana»

41) Romano, «Llull e la cultura ebraica. Tentativo de sistematica»

47) Saludes i Amat, «Suggestioni lulliane in Merce Rodoreda: “Aloma” in
“Aloma”»

48) Scarsella, «Funzioni dell’immaginario medioevale nel “Phantasticus”»

49) Serverat, «Autour de la date de composition du “Libre d’amic e amat” de
Ramon Llull»

50) Sirri, «L’“Ars reminiscendi” di G. B. della Porta»

52) Spampinato, «Lulio in Sicilia»

53) Tangheroni, «Llull, Pisa e il progetto di crociata»

55) Varvaro, «Note su Ramon Llull narratore»

57) Viézquez Janeiro, «“Gracian”, un “Felix” castigliano del secolo XV. Una
recerca sull’innominato autore»

El gruixut volum d’actes del Convegno Internazionale «Ramon Llull, il
lullismo internazionale, [’[talia», celebrat a Napols la primavera de 1989, i
aparegut el gener de 1992, s’obre amb un homenatge preliminar al P. Miquel
Batllori a carrec de Giuseppe Grilli i amb una «Prolusione riconoscente» de
I’il-lustre historiador.

El volum inclou vint-i-quatre treballs que, d’una o altra manera, fan referen-
cia a Llull, a més d’una seccié miscel-lania i una taula rodona sobre sociolin-
giiistica. Tres monografies fan referéncia a problemes historics que planteja la
biografia lul-liana. M. Spampinato examina de forma prou completa les relacions
que Llull va tenir amb Sicilia i amb Frederic III, i el lul-lisme a I’illa. David
Romano fa igualment un estat de la qiiestid, en aquest cas sobre els contactes
de Llull amb I’hebraisme amb els segiients punts: hebreus i hebraisme als temps
de Llull, contactes del beat amb els hebreus, hebreus i hebraisme en I’obra lul-
liana. El retard de tres anys en la publicaci6 del llibre (segurament no imputable
a la voluntat de I’Associazione Italiana di Studi Catalani) fa que un estudi com
el de M. Candellero sobre la Vita coaetanea, que el 1989 contenia algunes idees
interessants, ara resulti desfassat per les contribucions de F. Dominguez o M.D.
Johnston, entre d’altres.
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Tres estudis son dedicats a qiiestions diverses de la transmissié de ’opus
lul-lia. A.M. Compagna fa un estudi exhaustiu de la tradici6 manuscrita del
Llibre de meravelles a Italia (en catala i en italia); presta una atencid especial
a ’ordenaci6 irregular de capitols i llibres del manuscrit de la Biblioteca Marcia-
na de Venecia. L’autora vol explicar la difusié extraordinaria del Félix a la pen-
insula italiana com a obra adrecada a la formacié dels predicadors, pero oblida
aspectes importants de la relacid entre Llull, els ordes religiosos i 1’homilética.
V. Minervini recupera un manuscrit catala dels Comeng¢aments de medicina que
ha passat inadvertit (Fondo antico, francese z.25 [=259] de la Marciana de
Venécia); en compara el text amb el del manuscrit de I’Ambrosiana (I 117 sup)
i amb el de ’edici6 maguntina. Tot i que Minervini no té en compte algunes
aportacions fonamentals al tema d’A. Bonner o R. Pring-Mill, la dada és natural-
ment molt important. Finalment, Joana Escobedo fa una revisié i una ampliaci6
de les informacions bibliografiques sobre incunables lul-lians que havia ofert
E. Toda a la seva Bibliografia espanyola d’ltalia. Dels origens de la imprempta
fins a ’any 1900 (1927-31, 5 vols.).

L’analisi literaria més remarcable del volum és la d’A. Varvaro, que situa
el Blaquerna en el context narratiu que li és coetani i detecta discrepancies i
coincidéncies amb les convencions del geénere. Entre les primeres: la intempo-
ralitat i la indeterminacié espacial, 1’abséncia d’accid, 1’exhaustivitat narrativa,
I’absencia d’antagonista, etc.; en aquest sentit, el Blaquerna és més a prop de
I’ambit didactic que no pas del literari. Entre les segones: la narracié de la bio-
grafia del protagonista (des de la infantesa), el desenvolupament de la trama com
a restituciéo d’un ordre trencat, la importancia del dialeg. Les conclusions de
Varvaro no sén una novetat, perd el seu assaig no deixa de tenir interés: el Bla-
querna té al darrere un projecte no literari que el condiciona, Llull és un nar-
rador atipic. Els treballs de G. Gavagnin i R. Alemany segueixen de prop el
desenvolupament argumental del mateix Blaquerna i ens recorden alguns
aspectes de la novel-la com a text intencional.

V. Serverat es planteja el problema de datacié del Llibre d’amic e Amat.
Sosté una redaccié llarga per a I’opuscle del Blaquerna, que hauria estat comen-
cat coetaniament amb el Llibre del gentil i el Llibre de contemplacié i que hau-
ria estat acabat amb la novel-la que I’inclou, abans de 1284. Al llarg del treball,
tanmateix, 1’autor demostra una tendencia perillosa a agafar el rave per les fu-
lles; basa els seus arguments en la deteccié d’uns indicis autobiografics en el
text que son bastant més que forcats (per exemple, I’expressid d’una experién-
cia d’exili i de llunyania que I’autor relaciona amb la primera estada de Llull
a Montpeller i amb una hipotética estada a Roma el 1283-84; o la referéncia a
un eclipsi al versicle 205 com a dada historica) i en interpretacions de contingut
molt discutibles (per exemple, detecta I’is de figures de I’Art en els versicles
per la preséncia d’alguns dels conceptes que empren aquelles, sense tenir en
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compte que precisament alldo que defineix I’Art és la limitaci6 del nombre de
conceptes i el procediment d’utilitzacio).

A. Scarsella fa una breu i esbiaixada aproximacié als conceptes de «fanta-
sia» i «imaginacié» en el Phantasticus: al costat del significat tradicional i
negatiu del terme «fantastic», apareix en Llull un sentit positiu i practic de
tradicié escolastica.

D’entre els treballs que es dediquen a aspectes diversos del lul-lisme, cal
destacar I’excel-lent introduccié que presenta Michela Pereira de la tradicié alqui-
mica apocrifa. En caracteritzar-la, I’autora remarca la centralitat del Testamentum
en la seva formaci6 i la importancia dels textos com el Liber intentione alchi-
mistarum, el Liber lapidarii, el Codicillus i el Liber de secretis naturae. El tre-
ball havia estat publicat en anglés a Catalan Review 1V, 1-2 (1990). Isaac Viz-
quez planteja el problema d’autoria de la novel-la lul-liana Gracidn, produida a
Castella al segle XV: apunta com a solucié a un poeta castella i francisca (fra
Diego de Moxena o fra Diego de Valencia). Teresa Cirillo dedica el seu treball
al poema al-legoric de B. Gentile Fallamonica, de ressons dantescos, en quée
Llull i la seva doctrina esdevenen objectes literaris; 1’autora estudia el text com
a mostra d’un geénere compilatiu humanistic i com a producte del lul-lisme italia
de final de segle XV. Raffaelle Sirri fa un estudi de I’Ars remiscendi de G.B.
della Porta en les seves tres edicions (1566, 1583, 1602), quant al seu contingut
i quant a les relacions amb G. Bruno; posa de manifest com al darrere dels inte-
ressos mnemotecnics d’ambdds autors hi ha ’ars combinatoria del beat. Dino
Pastine analitza la recepcié de Llull entre els pensadors de la Contrareforma a
mitjans segle XVII. El beat és pres en consideracié per aquells que no se situen
en la tradicié escolastica aristotelica; s6n autors que critiquen o fins condemnen
I’Art, perd que se senten atrets pels seus mecanismes o per les seves finalitats;
I’autor estudia Juan de la Mariana, Juan de Caramuel, Athanasius Kirchner,
Sebastian Izquierdo.

Finalment, quatre treballs es dediquen a la recepcio de Llull en la literatura
catalana contemporania. Joaquim Molas fa precisament un inventari general del
ressO que el beat ha tingut en els textos literaris. Rossend Arqués se centra en
Llull com a autoritat en el sistema orsia; Rosa M. Saludes ressegueix les traces
lul-lianes en I'obra de M. Rodoreda, especialment a la novel-la Aloma; Rosa Ber-
tran parla d’un concepte tan confis com el de «mediterrania», en relacié amb
Llull, en I’obra de Lluis Racionero (!).

Encara caldria fer esment de quatre treballs que prenen Llull com a pretext
per a consideracions que, de fet, tenen poc a veure amb els estudis lul-lians. A.
Puig fa un intent de caracteritzacié de I’estetica en I’obra del beat des d’una
optica moderna i es mou en un corpus petit i molt vague de citacions lul-lianes.
M.A. Roca Mussons assaja una analisi simbolica dels episodis en qué apareix
Natana en relacid6 amb [’accié narrativa i l’espai arquitectonic en que es
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desenvolupen. D. Poli pretén d’estudiar la semiosi lul-liana apuntant objectius
molt diversos sense arribar a definir cap esquema coherent a partir del seu pro-
posit. M. Nasta, en fi, analitza els mots intellectus, imaginatio, sensus, modum,
ens, forma, i posa en relleu les relacions entre estructura trinitaria de I’univers
i llenguatge lul-lia amb la voluntat de trobar paral-lelismes entre Llull i la semio-
logia moderna.

A. Soler

7) Artus, «Ramon Llull on the Pre-eminence of Man in a God-centered
Universe»

Un estudi d’antropologia lul-liana, que analitza els cinc nivells de
’estructura de 1’home: I’elementativa, vegetativa, sensitiva, imaginativa i d’anima
racional, que fa d’ell I’nic ser que participa alhora en tot el mén material i es-
piritual. El paper de I’home no és tan sols servir Déu «membrant, entenent,
amant Déu», siné també ser «mijan e strument per lo qual les creatures
corporals pusquen atenyer lur fin en Déus» com dira al Llibre d’anima racional
(ORL XXI, 166). Aixi que la unitat substantiva de cor i anima en I’home és el
nexe central de la creacié divina.

A. Bonner

8) Badia, Teoria i practica de la literatura en Ramon Llull

Recull dels segiients articles, elaborats i publicats entre els anys 1984-1990,
introduits per una justificacié general.

I. «Poesia i Art al “Llibre del Gentil” de Ramon Llull» (ressenyat a EL 26,
1986, p. 126).

II. «Estudi del “Phantasticus” de Ramon Llull» (traduccié al catala de la
«Introducciéon» a Ramon Llull, Libro de Amigo y Amado, traduccién de Martin
de Riquer, Barcelona, Clasicos Universales Planeta, 96, 1985).

IlI. «Els problemes del “Llibre d’Amic i Amat”».

IV. «Ramon Llull i la tradicié literaria».

V. «La novel-la espiritual de Barlaam i Josefat en el rerafons de la lite-
ratura lul-liana» (ressenyat a EL 31, 1991, pp. 93-94).

VI. «“Raimundi Lulli Opera Latina”, XV: Ramon Llull i la predicacio»
(extensa ressenya de ROL XV).

VII. «L’aportacié de Ramon Llull a la literatura en Llengua d’Oc: per un
replantejament de les relacions Occitania-Catalunya a la Baixa Edat Mitjana».
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VIII. «A proposit de Ramon Llull i la Gramatica» (ressenyat a EL 30,
1990, pp. 95-96).

Aquesta obra, que complementa la sintesi que va publicar conjuntament
amb A. Bonner: Ramon Llull. Vida, pensament, obra literaria (Barcelona: Empi-
ries, 1988), i que de fet es fonamentava en les analisis que ara s’apleguen,
I’autora ressegueix el riquissim repertori de recursos literaris que hi ha a I’obra
del beat i el relaciona amb els diferents géneres que es desenvolupen a la cultu-
ra occidental. Aquest sembla que és la via indispensable per intentar entendre,
tant a nivell teoric com practic, quina és la manipulacié de la literatura que fa
R. Llull: els elements de la tradicid literaria que, després d’ésser assimilats pel
beat, evolucionen d’una manera que no els és habitual; en Llull apareixen sem-
pre «transfigurats».

L. Badia empren la recerca amb una actitud i uns pressupoOsits que estan en
la linia dels de J. Rubi6 i Balaguer, F. Yates, R. Pring-Mill, J. N. Hillgarth i
A. Bonner. Es tracta d’acarar-se al text sense prejudicis metodologics i sense de-
fugir cap eina de treball o punt de vista, per llunya o inconegut que sigui, si
la interpretacié de I’obra en el seu context aixi ho requereix.

Es tenint present que el sistema de Llull és sempre coherent i que les trans-
formacions a qué esta sotmeés responen a la necessitat d’adequar-lo a diferents
publics, adoptant uns mitjans expressius que li permetin arribar al major nombre
d’ambits possibles, que entendrem I’Gs del literari com a vehicle de I’Art i les
obsessions lul-lianes.

. Lola Badia ens presenta el Gentil com una Art menor, un «hibrid de
literatura i Art» Gtil per a discussions religioses i com una apologia de I’is de
la rad per a la conversié. Els tecnicismes artistics hi son substituits per
I’al-legoria. Un locus amoenus que no actua com a pur marc narratiu, siné que,
interpretat segons les pautes que ens forneix el pensament del beat, esdevé
indestriable de la concepcié del mén que hi exposa.

II. El Phantasticus €és pres com a exemple de I’objectivacié amb que apa-
reix la figura de Ramon en les obres del periode parisenc. L’estructura de dis-
cussié dialogada seguida d’una Art adequada a les circumstancies del moment,
on s’analitzen els fonaments étics del comportament del mateix Llull i la «de-
mostracié» que la seva opcid vital és I’lnica viable, ens permet observar des de
la ficcié narrativa un moment historico-cultural concret: I’ensulsiada de I’época
de la unitat del saber, I’emergencia de I’individualisme i de la critica que respo-
nen a ’esperit propi de la tardor medieval.

III. L’autora considera que I’opuscle és el fruit d’una elaboracié profunda
en qué concorren molts elements, suggeriments literaris, filosofics propis de
univers del beat i sobretot d’Art lul-liana, cosa que li confereix unitat a nivell
doctrinal.
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IV i VI. Aquests treballs mostren I’entrellacament d’elements de diverses
branques de la tradici6 literaria que hi ha en els textos teorics de Llull sobre
la retorica i I’homilética i com I’ds del literari es distorsiona. Després d’observar
I’aplicacié del preceptes a la practica, ens n’adonem que som davant la «traduc-
ci6 artistica» de conceptes i generes tradicionals (descriptio puellae, locus amoe-
nus, pseudo-rota virgiliana, sermd) que després de passar per les mans del beat
tenen poc a veure amb els seus origens. En I’article VI, a més, comprovem que
la reduccié que Llull fa de ’homiletica a la tecnica artistica allunya el producte
resultant d’allo que era convencional i el fa dificilment assimilable a les artes
praedicandi.

V. L’autora estableix els paral-lelismes existents entre la novel-listica lul-lia-
na i els relats modelics de difusid universal coneguts a I’época del beat: la histo-
ria del descobriment de la veritat del que fou anomenat Buda, desdoblat als
temps mitjos en dos sants de culte canonic. Relacié que fa evident I’actualitzacid
que fa Llull del canemas didactic que li proporcionen aquests relats afegint-hi
tot allo que és dtil als seus proposits apologétics.

VII. Nova visié de les relacions occitano-catalanes a la baixa Edat Mitjana
que constata I’existéncia de contactes prou significatius com per permetre parlar
d’un lul-lisme occita al llarg dels segles XIII-XV, reflectit en I’existencia de ma-
nuscrits lul-lians en aquesta llengua.

Montserrat Lluch

15) Copenhaver, «Natural magic, hermetism, and occultism in early modern
science»

Aquest estudi és un intent de posar I’estudids al dia dels debats suscitats
per Frances Yates al seu Giordano Bruno and the Hermetic Tradition (i subsi-
diariament pel seu The Rosicrucian Enlightenment). Es una guia utilissima sobre
les investigacions dels darrers vint anys sobre magia, hermetisme, alquimia,
astrologia i ocultisme als ss. XVI i XVII, una guia que intenta destriar quin era
el paper de cada una d’aquestes tradicions en el pensament tant filosofic com
cientific de I’época. Un parell d’exemples potser donaran una idea dels temes
tractats. Suggereix (pp. 264-5) que I’alquimia fou més important per a la teoria
de la matéria de Newton que I’hermetisme. Per a Ficino i Leféevre d’Etaples (p.
268), els textos hermétics eren més aviat expressions d’una prisca sapientia que
tractava sobre pietat i teologia, que una font de coneixements magics. La seva
suposada gran antiguitat feia d’aquests textos peces claus en una «genealogia
d’autoritat» (p. 271). Argumenta que la magia natural de I’¢poca actuava com
una mena d’«ocultisme empiric» confirmat per un «ocultisme teoric» (p. 280).
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Discuteix (p- 285) una tendéncia d’aquests segles de fer d’«hermétic» un sino-
nim d’«alquimic». Aixd només son petites mostres dels temes tractats, tots molt
suggestius per a I’estudids que s’interessi en la historia del pseudo-Llull alqui-
mista i mag. També demostra I’enorme valor dels escrits de Frances Yates en
suscitar, potser més que cap altre, un debat sobre el paper de les ciéncies ocultes
al Renaixement i el primer Barroc, debat paral-lel al que va suscitar sobre el
paper de les ciéncies en el pensament del beat.

A. Bonner

20) Heusch, «Le probleme de I’alterité dans le “Libre du gentil et des trois
sages” de Raymond Lulle: Paganisme et infidélité»

L’autor, en un treball que no aporta gaire novetats, insisteix en ’esfor¢c de
representacié de I’«altre» que s’observa en el Gentil; un «altre» que es concreta
en el paganisme, que és un element essencialment metodologic, en el judaisme
i en I’Islam. Adverteix, per0d, que aquesta voluntat de representar I’alteritat i de
comprendre-la en profunditat no té altre objectiu que destruir I’altre, de minar-
lo en els seus fonaments. Heusch caracteritza ’apologética lul-liana com una me-
na de maieutica. Cal advertir al lector que, contra el que diu I’autor, no tenim
ni el més minim indici historic que Llull vagi ser present a la Disputa de Bar-
celona.

A. Soler

21) Hillgarth, Readers and Books in Majorca, 1229-1550.

Normalment prenim contacte amb el nostre passat cultural a través de les
seves manifestacions més importants i representatives. Es clar, pero, que allo de
«més important i representatiu» es construeix amb la nostra escala de valors, o
més aviat amb la dels nostres predecessors que han embalat el paquet de cultura
que volem estudiar. Es igualment clar que aquesta escala valors —i per tant la
nostra visié d’aquell passat cultural— no sera la mateixa per als nostres fills que
fou per als nostres pares. L’tnica manera de deslligar I’estudi del passat cultural
d’aquest embalatge modern i variable, i arribar a comprendre com funcionava
dintre el seu propi marc, €s estudiar-lo no des del punt de vista dels seus emis-
sors, sind del dels seus receptors. Que llegia la gent? Quins llibres tenien a casa
seva, al convent, a I’església parroquial? La tasca immensa d’escorcollar més de
mil inventaris i catalegs (la gran majoria publicats aqui per primera vegada) per
donar-nos la resposta referent a Mallorca durant els més de tres segles que van
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des de la conquesta de Jaume I fins a mitjans s. XVI, ens I’ha donada el prof.
Hillgarth amb aquesta nova publicaci6.

Els inventaris i catalegs propiament dits, ocupen el segon tom, on son divi-
dits en tres apartats: els convents i monestirs (caps. [-XI), les esglésies 1 capelles
(XII-XXXYV), i particulars (1-917). Inclouen no tan sols llibres, siné també ma-
pes i portolans, per la seva importancia entre la societat i el comer¢ mallorqui
de I’¢poca. El tom es completa amb quatre indexs: de persones, llocs i temes;
d’autors i obres no semitiques; d’autors i obres en hebreu i arab (compilat per
dos col-legues especialistes); i d’incipits.

El primer tom situa tot el material recopilat en el seu context historic, so-
cial i cultural. El lector potser veura millor el seu contingut a través dels titols
dels seus capitols:

[. Majorca 1229-1550: The Economic and Social Background

[I. The Libraries of the Religious Communities

[TII. Books owned by the Cathedral and the Parish Churches

IV. Private Owners of Books: General Considerations

V. Professional Collections: Law, Medicine, Philosophy, Theology

VI. «Studia humanitatis»

VII. The Traditional Background: Religion, Literature, Technical Works

VIII. Lullism in Majorca

IX. Majorca as an Intellectual Centre: Tendencies and Limitations.

El primer capitol és dens i extraordinariament suggestiu sobre el rerafons
economic i social de I'illa. Els dos segiients donen una visi6é de la cultura ecle-
siastica de I’¢época, amb contrasts curiosos, com la superioritat cultural —sobretot
al s. XIII- dels frares sobre els seglars, i com [’oberservacid al final d’aquests
capitols: «No eren les cases religioses més importants de Mallorca els responsa-
bles de reunir, i amb tota probabilitat de conservar, les obres dels més grans
pensadors mallorquins, sindé grups de monjos i ermitans. Sense ells probablement
no tindriem avui alguns dels principals tresors de la literatura catalana medie-
val.»

Perd és amb el cap. IV que entram en el cor del llibre, i que descobrim
una riquesa d’informacié corprenent. Estadistiques extretes dels 917 catalegs i
inventaris del segon tom sén organitzades en quadres i taules que ens demos-
tren quins autors eren els més llegits, quines categories de llibres foren llegits
per quines classes socials, i tot aix0 dividit en sis periodes historics: 1258-1400,
1401-1450, 1451-1475, 1476-1500, 1501-1525, 1525-1550. Aquestes estadistiques
son analitzades, no tan sols sincronicament dins el context més ample d’estudis
similars a Sicilia, Franga i Anglaterra, sind també diacronicament dins una evolu-
cié continuada de la societat illenca. Aixi que el prof. Hillgarth ha sabut evitar
un dels esculls de la historia «de longue durée», que sovint ens presenta un
quadre general com una cosa fixada per sempre en el temps. Aquestes estadisti-
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ques per a Mallorca ens proporcionen dades sorprenents, com el fet que abans
de 1400 (i sobretot dels progroms de 1391) la quantitat de llibres en hebreu i
arab arribava a la meitat de tots els llibres inventariats (634 entre 1266), i els
conversos formaven la quarta part dels posseidors de llibres (grup superat només
pels clergues). Pel fet que un bon nombre de posseidors eren notaris, juristes i
metges, |’aportacié d’aquests capitols als camps de la historia del dret i de la
medicina sera notable.

Particularment importants per als lectors de SL seran els capitols VI-VIIL
El capitol sobre I’humanisme, després de comengar definint aquest concepte, so-
vint emprat tan vagament (el titol del capitol és significatiu), i després de des-
criure el panorama dels paisos catalans, situa I’humanisme mallorqui sota els
apartats de gramatica, els autors classics llatins, els italians, els grecs, i Erasmus-
Vives. Es un capitol ric en observacions i suggeriments interessants.

El cap. VII, que versa sobre pietat popular i sobre literatura, tracta temes
complexos, on de vegades es fa dificil trobar fites clares entre categories com
literatura religiosa, historia i literatura «tout court». Esta fet amb gran sentit
comu i sensibilitat, i el capitol constitueix una exposicié excel-lent de I’ambient
en el qual es movia Ramon Llull, que és el protagonista del capitol segiient.
Aquest capitol, central per als lectors de SL, no només tracta la situacié general
a I’illa, sin6 que tracta el paper que hi van tenir figures individuals com Eime-
ric, Llobet, Mario Passa, Pere Degui, Ferran Valenti, Joan Valero i Arnau Des-
c6s. Un apartat tracta de 1’arribada de manuscrits a Mallorca, i un altre analitza
I’evidencia dels inventaris. Aqui tenim, senzillament, la millor i més completa
historia del lul-lisme mallorqui de I’Edat Mitjana i del Renaixement que s’ha fet.
Sera, d’aqui endavant, un punt de referéncia obligat per als estudiosos.

Per acabar ressaltaria tres aspectes d’aquesta obra. Primer, la seva extraordi-
naria riquesa d’informacid; és una mina en la qual els investigadors estaran
excavant durant generacions. Segon, la igualment extraordinaria varietat de temes
que I’autor ha hagut de tocar per dur a terme la seva analisi de la situacié cul-
tural a I’illa. Ens guia a través d’obres litirgiques, teologiques, juridiques, me-
diques, humanistiques, lul-listiques, obres en arab i hebreu, etc. amb una mestria
envejable. Tercer, ha combinat una muntanya astoradora d’estadistiques amb
visions generals, no tan sols de la cultura mallorquina mateixa, siné de la seva
situacié dintre marcs més amples. Aixi que el lector té aqui una analisi des de
tots els enfocaments, des del microscopic fins al gran angular.

Finalment, caldria ressaltar que aquest és el primer estudi sobre lectors i
lectura que s’ha duit a terme per a Espanya a I’Edat Mitjana i el Renaixement.
Aixi que amb aquesta obra, Mallorca es posa al capdavant d’un aspecte impor-
tant .dels estudis historico-culturals iberics.

A. Bonner
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22) Johnston, «Ramon Llull’s Language of Contemplation and Action»
23) Johnston, «Exemplary Reading in Ramon Llull’s “Libre de meravelles”»

El primer d’aquest treballs comenca amb reflexions sobre un passatge del
Llibre de contemplacié (315.2) en el qual Llull distingeix tres «figures» d’oracio:
la sensual, quan hom anomena i parla de Déu i les seves virtuts; la intel-lectual,
quan hom recorda, entén i ama Déu i les seves virtuts; la tercera quan hom fa
bones obres, «usant» les virtuts de Déu. Llull insisteix que la unié entre les tres
«figures» no tan sols és desitjable, sind que aixi cada una en surt enfortida en
el seu Us de les dignitats. Llavors ve una reflexié sobre les tres premisses basi-
ques de la teoria de la comunicacié a la Retorica nova: les paraules sén belles
quan es refereixen a coses belles; la comunicacié efectiva depen de les con-
dicions morals sobre les quals es basa; la meta final de tota comunicacié és pro-
moure la unié amorosa entre comunicants. Acaba amb una breu analisi del
Llibre d’amic e amat com a «manual per a la practica d’aquest llenguatge
d’amor a través de I’enteniment contemplativa». L’article €s interessant i sugges-
tiu. Només discrepo amb 1’asseveracié (impresa I’any 1991) que «no general
survey of Llull’s literary and linguistic ideas is available; my studies cited in the
previous notes are contributions to a book nearing completion...», quan ja feia
tres que estava al carrer un manual en el qual Lola Badia havia fet exactament
aixo, coronant tota una serie d’estudis previs.

L’altre article és un estudi de I’ds que fa Llull d’exemples i semblances al
Llibre de meravelles. Té observacions interessants, perd pateix d’una extraor-
dinaria desconeixenca de la bibliografia recent sobre I’obra, i sobretot estudis
que versen sobre temes especifics que tracta.

A. Bonner

24) Lohr, «Der Naturbegriff Ramon Lulls»

Un treball sobre el concepte de natura, que en Ramon Llull és allo a través
del qual cada cosa individual procura arribar a la seva perfecci6. Ho fa com a
cosa concreta que procura arribar a 1’abstracta (homo a la humanitas). Es una
linia ascendent que va des de I’individual cap a I’especie i al génere, i en dar-
rer terme a la Unitat cosmica. Explica que 1’home lullia és un microcosmos no
en el sentit corrent a I’Edat Mitjana de la unié de components antagonics, sind
com a centre i finalitat principal de la Creaci6. Com Déu, perd en un sentit més
limitat, la seva activitat —que deriva del dinamisme de tot ésser— li permet crear,
no tan sols altres homes, sind també les coses que fabrica, les seves idees, etc.
Analitza en detall el paper dels correlatius en I’estructura dinamica de 1’home,
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i com aix0, a través del coneixement del seu propi ésser, li permet aproximar-
se a un coneixement de Déu. Finalment destaca el paper de Crist com a inter-
mediari entre Déu i I’home, i clau de volta de la Creacié. El treball, per tant,
tracta del «Naturbegriff» tal com s’aplica a I’home, i ens brinda no tan sols
aclariments sobre el concepte de natura en Llull, sind també la seva visi6é de
I’home.

A. Bonner

25) Lohr, «La nova logica de Ramon Llull»
45) Ruiz Simon, «Presentacié»
46) Sala-Molins, «Llull»

El volumet recull dues lectures impartides el mateix any 1988 en circums-
tancies diferents. El terme de «lectures» en aquest cas no sols indica el caracter
dels escrits, siné que conserva tot el seu significat de proposta hermeneutica. Els
dos autors sén prou coneguts pels seus estudis sobre el pensament lul-lia. La
bibliografia respectiva defineix bastant clarament quines han estat les claus inter-
pretatives que han seguit i en conseqiiéncia quins els temes preferits. Tot aix0
queda ben clar en els dos textos ara impresos. El prof. Lohr reitera la seva opi-
nié sobre les arrels arabigues del metode lul-lia i que ha vengut resumint amb
el lema de «arabicus christianus». D’aquest metode —al servei del proposit mis-
sioner— se’n deriven les linies de forca del sistema: una metafisica de I’accio,
una logica «nova», una natura «activa», una rad teologica de caire anselmia...

El prof. Sala-Molins —un altre estil, no un altre Llull- arranca la seva lec-
tura de I’afirmacié rotunda de I’«agentia», del fer. El metode de I’Art és la
proposta que pot garantir I’analisi del «funcionament» de I’objecte, I’instrument
que pot inventariar de I’implicit a ’explicit totes les relacions que enxarxen els
éssers, resistint-se a la capavallada que amenaca engolir «la irreductible alteritat».

Qui vulgui discutir les opinions dels autors, millor si acudeix a altres escrits
seus. Qui vulgui remoure la seva inclinacié per Llull, fara bé en repassar

aquestes planes.
J. Gaya

33) Puig i Oliver, «Sobre el lul-lisme de Ramon Sibiuda»

34) Puig i Oliver, «Cinc documents tolosans sobre Ramon Sibiuda»

35) Puig i Oliver, «Els manuscrits del “Liber creaturarum” de Ramon Sibiuda:
un inventari tothora obert»

36) Puig i Oliver, «Complements a la valoracié critica del pensament de
Sibiuda al llarg del temps»
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El primer d’aquests quatre articles, tots apareguts a ATCA 10, després de
repassar altres aspectes del lul-lisme dels ss. XIV i XV (Eimeric, la giiestio de
la Purissima, Gerson), se centra en la figura de Sibiuda, i demostra com va
manllevar, no tan sols arguments, siné sovint passatges especifics, del Liber
apostrophe del beat. Llavors tracta de possibles relacions entre Sibiuda i altres
manifestacions del lul-lisme d’aquests segles (Thomas Le Myésier, Janer, etc.),
i assevera —sembla que amb ra6— que «Sibiuda és el més gran normalitzador
de Llull a principis del segle XV». En el segon treball publica cinc documents
que acrediten la connexié de Sibiuda amb I’Estudi General de Tolosa entre 1429
i 1435. El tercer treball és un inventari de 45 mss. del Liber creaturarum. El
quart treball continua el ressenyat a SL 31 (1991), 185, 208-9.

A. Bonner

40) Rodgers, «The Realism of Ramén Llull’s “Blanquerna’»

Es tracta d’una reflexi6 sobre el tema ja tan vist i revist de I’«utopisme»

i el «realisme» en el Blaquerna. Les conclusions son les previsibles. L’autor no
t€ en compte la bibliografia més elemental.

A. Soler

44) Rourera i Farré, Escrits i polémiques del lul-lista Salvador Bové (1869-
1915)

L’accessit concedit a aquest treball del professor Lluis Rourera pel «IV Pre-
mi Joaquim Carreras i Artau» €s prou garantia de la seva valua. Constitueix un
capitol important de la historia del lul-lisme de final del segle XIX i primers
anys del XX. El treball de Rourera resta dividit en quatre capitols i una con-
clusid, cada un dels quals defineix una etapa cronoldgica de la tasca cientifica
de Bové i un cercle ideologic de la seva investigacid lul-liana. «Els inicis» (pp.
11-35) giren entorn de la controversia de Bové sobre el lul-lisme de Sibiuda. El
capitol II sobre «lul-lisme» (pp. 37-57), ric i fecund en polémiques, se centra
en la «Revista Luliana». El IIl, que Rourera titula «Nova “presentaci¢” del lul-
lisme» (pp.59-76), malgrat que fa referéncia a distintes activitats de Bové, és una
aproximacié analitica a I’obra El sistema cientifico luliano. Ars Magna. Exposi-
cién y critica. L’dltim capitol, el més extens (pp.77-111), planteja la tesi bove-
riana de I’actualitzacié de Llull. Encara queda lloc per a un apéndix que cata-
loga els «Manuscrits procedents de Bové que son guardats a la Biblioteca de la
Facultat de Teologia de Sant Pacia» (pp. 115-119).
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Aquesta divisié formal no impedeix a Rourera I’examen de I’evolucié ideo-
logica de Salvador Bové, que mai no és un canvi progressiu d’idees, sind una
maduracié reflexiva d’un lul-lisme que havia intuit des de la seva joventut. La
concepcid lul-lista de Bové és el resultat d’una dialectica d’amistats i afinitats
i de controversies. Rourera deixa prou clar que I’actitud de Bové respon sempre
a la fidelitat mai no discutida, malgrat algunes critiques respectuoses, del magis-
teri de Menéndez Pelayo, del P. Pasqual i del bisbe Joan Maura.

Rourera també perfila la historia tematica del lul-lisme boveria i explica
com aquesta tematica, que és tipica de I’época, s’estructura doctrinalment en una
pluralitat de matisos i variants, entre els quals cal destacar els segiients:

La preocupacié basica de Bové €és la d’un Llull conciliador de la ciéncia
d’Aristotil i de Platé i, per tant, de I’harmonia lul-liano-tomista actualitzada. Rou-
rera insisteix repetidament sobre aquest tema i ens mostra com la investigacid
de Salvador Bové, des de I’estudi de Sibiuda (1896) fins a I’esfor¢ per a presen-
tar a Lovaina un Llull d’acord amb la ciéncia moderna, passant per El sistema
cientifico luliano (1908) i per El espiritu de santo Tomds de Aquino en sus rela-
ciones con el problema filoséfico actual (1911), mai no defalleix. Rourera ens
fa comprendre, a més a més, que la investigacid boveriana canvia a mesura que
avanca i permet distintes perspectives, que ell anomena «preliminars», «nova
“presentaci6”» i «nova “visi6”» del lul-lisme de Bové. Insisteix en ressaltar I’es-
for¢ de Bové per apropar el pensament de Llull als corrents de la filosofia mo-
derna i afirma que «en I’assimilacié dels filosofs més recents (...), Bové esta
més preocupat d’assimilar la filosofia recent que no la de la fidelitat a la lletra
i a la historia del lul-lisme» (p. 84). Potser Rourera oblida que la fidelitat literal
a la historia del lul-lisme -no sé si per bé o per mal- ha estat sempre la de
modernitzar Llull, acostant-lo als corrents dominants en cada moment historic.
Tampoc no ens diu Rourera si ’actitud conciliadora de Bové €s una imitacié de
la mateixa actitud del P. Pasqual, €s un seguiment de les idees del bisbe Maura
o una aplicacié de la férmula neoescolastica, propia de I’¢poca, del vetera novis
augere. El que si ens deixa entendre Rourera és que el tomisme de Bové, en
desembocar al neoescolasticisme distintament del tomisme oficial, recrea una filo-
sofia més lul-lista que lul-liana.

Entorn d’aquest tema capital, Rourera subratlla la influéncia positiva que
Bové exerci sobre els editors mallorquins de les Obres de Ramon Llull, tot i que
més tard consideras aquestes obres perilloses per a la finalitat cientifica que ell
perseguia. Per aix0, pressionava el bisbe Campins de Mallorca perqué aconseguis
I’edici6 de les obres llatines de Llull, base del seu sistema filosofico-teologic.

Rourera analitza també la tesi boveriana de la filosofia lul-liana com a filo-
sofia nacional de Catalunya i els suports i les critiques que va provocar. Llull
és el representant filosofic de I’anima catalana i la filosofia lul-liana, la filosofia
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nacional de Catalunya, tesi contestada per Clascar i Miquel d’Esplugues, prevista
per mossén Algarra i acceptada si més no per Carreras Artau.

L’antiarabisme lul-lista de Bové és igualment suggerit per Rourera com a
contrapunt de la tesi Ribera-Asin. Aquesta tesi suposava una dificultat per als
qui, com Bové, situaven les fonts de Llull en els autors escolastics —hauriem
d’afegir «cristians», perque Llull t¢ molt a veure també amb un escolasticisme
arabic— i per als qui assimilaven la santedat de Llull a I’ortodoxia cristiana del
seu pensament, contra els quals I’arabisme podria esser —creien equivocadament—
un obstacle.

El professor Rourera ens permet coneixer el projecte de Bové, no realitzat,
d’una historia del lul-lisme, escrita després pel seu deixeble Avinyd, i, sobretot,
ens il-lustra detalladament sobre les controversies boverianes amb lul-listes i
antilul-listes del seu temps.

L’estudi de Rourera sembla historicament complet. Tot i aix0, hi trobam a
faltar algunes observacions hermeneutiques. Certament aquestes pertanyen a un
plantejament diferent del que ha fet ’autor. Perd, ens hauria satisfet saber fins
a quin punt el lul'lisme de Pasqual és implicit en les tesis de Bové, fins on arri-
ba I’autoritat ideologica del bisbe Maura o si, malgrat les petites suggerencies
de les pagines 67 i 84, I’apriorisme kantia de Jaume Borras influi en Bové, per
exemple.

S. Trias Mercant

54) Urvoy, «Sur un aspect de la combinatoire arabe et ses prolongements en
occident»

Aquest article parteix d’una hipotesi historiografica ben precisa: la de I’exis-
tencia en la historia del pensament d’una seqiiencia que aniria d’Aristotil a
Leibniz (i a la informatica moderna) a través de la mediacid de determinats pen-
sadors esoterics arabs (Gabir, Ibn al-Sid i al-Buni) i de la introduccié en el pen-
sament llati per part de Llull d’alguns procediments especulatius utilitzats per
aquests pensadors. El punt de mira del seu autor enfoca només un dels frag-
ments, el més conjectural, d’aquesta hipotetica seqiiencia: la possible relacié en-
tre les tecniques combinatories usades pels pensadors arabs esmentats —sobretot
les lligades a la construccié de figures circulars— i I’art lul-liana. Es podria dir,
per tant, que I’objectiu basic de I’article és, en definitiva, el mateix que el d’an-
teriors treballs de Dominique Urvoy en el camp del lul-lisme: estudiar els lli-
gams existents entre el pensament de Ramon Llull i el seu interlocutor
privilegiat, I’Islam.
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Urvoy dedica la major part del seu estudi a analitzar I’origen i les transfor-
macions d’aquestes técniques combinatories arabs. Unes técniques a les quals
s’hauria arribat a partir de la sintesi de la visid cientifica aristotelica que con-
sidera el mon natural com a format a través de la composicié d’elements sim-
ples (els quatre elements de la fisica) i les especulacions mistiques (tipiques del
judaisme i I’islamisme) segons les quals les lletres de I’alfabet materialitzen la
paraula divina i sén la base de la creacid.

L’autor comenga exposant alguns dels procediments especulatius utilitzats
pel personatge emblematic del pensament magic arab, Gabir (segle X), tecniques
com la combinacié logica de lletres simboliques, I’agregacié de nombres a deter-
minades figures geomeétriques (quadrats magics) amb la finalitat de fer apareixer
les propietats ocultes de les coses i I’establiment de correspondéncies entre les
diverses esferes de la realitat, i, en concret, entre els moviments celests
(circulars) i les barreges elementals.

Posteriorment, Urvoy analitza [’aprofundiment que I’obra d’Ibn al-Sid
(1052-1127) significa respecte a la de Gabir pel que fa a I’establiment de les
condicions de possibilitat del sorgiment d’un simbolisme circular com a suport
de raonaments combinatoris. L’autor se centra en dues idees-clau: (1) I’ds per
Ibn al-Sid del simbolisme circular per representar el moviment de la realitat (i
del coneixement) a través de I’esquema d’emanacié-retorn i (2) la seva repre-
sentaci6 circular del creixement dels nombres a partir de la unitat. Segons Urvoy
ambdues idees es troben relacionades entre elles i, al mateix temps, ho estan
amb la del sorgiment dels éssers naturals a partir de les revolucions dels plane-
tes. A més, Ibn al-Sid hauria trobat un nou ds de la figura circular: la seva uti-
litzaci6 com a signe grafic que significa un territori conceptual tancat que pot
representar intel-ligencies, animes o éssers naturals (les tres etapes d’emanacio
a partir de 1’U a les filosofies neoplatoniques).

Segons Urvoy, les obres de Gabir i Ibn al-Sid mostren la manera en que
el pensament arab transcendeix I’ambit técnic que el concepte de combinacié té
a Aristotil, anant a parar a un nou ambit, el d’un llenguatge simbolic valid i
eficac per ell mateix. En aquest nou ambit, els pensadors arabs experimenten
amb diverses possibilitats expressives (nombres, figures rectilinies, figures
circulars). I progressivament la combinaci6 entre aquestes possibilitats expressives
€s aprofundida com a mitja privilegiat per revelar les propietats ocultes de les
coses. En aquest gradual aprofundiment, s’estableix una certa especialitzacio en
I’as de les figures: els quadrats magics manifesten les propietats estatiques de
la realitat, les figures circulars, el seu dinamisme. A pesar d’aixo, ni Gabir ni
Ibn al-Sid utilitzen les figures circulars com a suport d’una técnica combinatoria
realment eficag. Aquest ds eficag, en canvi, si que es trobaria subjacent en
determinats exercicis magics d’un autor posterior, al-Buni (mort el 1225), que
Urvoy, reprenent la tesi d’un article anterior («Sur les origenes des figures de
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I’“Art” lullien», Cahiers de Fanjeaux 22, 1987), insinua com a possible conne-
xi6 directa o indirecta entre les técniques combinatories arabs i les de Llull. (La
referéncia a al-Buni com a possible origen d’algun dels procediments lul-lians
ja havia estat apuntada per Juan Vernet, a «El mundo cultural de la corona de
Aragén con Jaime I», recollit a Estudios sobre historia de la ciencia, Bellaterra,
1979.)

En concret Urvoy presenta dues figures d’al-Buni. La primera, formada per
quatre cercles concentrics, representa les correspondéncies entre determinades
agrupacions de lletres de I’alfabet arab, els signes del zodiac, els organs del cos
i els quatre elements. La segona, també formada per quatre cercles concentrics,
representa la multiplicacié dels nombres a partir de la unitat. Al-Buni, segons
Urvoy, pressuposa que, a través d’aquestes figures i de la seva interrelacio, es
poden establir relacions facilment racionalitzables, com «preferéncia», «anterio-
ritat» 0 «conveniéncia», entre els seus diversos components i que, per tant, ser-
virien com a suport a raonaments «combinatoris» que portarien a terme una
funcié semblant a les figures de I’Art lul-lia.

A la segona part de I’article, Urvoy presenta les figures de la primera de
les arts lul-lianes, I’Ars compendiosa inveniendi veritatem, a partir de la hipotesi
que Llull perllonga i reinterpreta els procediments combinatoris de la magia arab
i, molt concretament, els d’Al-Buni. Pero les diferéncies son tan notories que
Urvoy es veu obligat a afirmar que el perllongament lul-lia és acompanyat d’una
radical reinterpretacié. Al meu entendre, aquestes diferéncies son tan grans que
mostren que la mateixa hipdtesi sobre la qual es basa el treball no és un fona-
ment solid. Deixant de banda la inexistencia de finalitats magiques en la utilit-
zacié de les figures per part de Llull i el sentit radicalment diferent de I'Gs de
I’alfabet en el Beat en relacié amb aquests autors, a I’Ars compendiosa cap de
les figures circulars lul-lianes no remet a un esquema d’emanacié-retorn, ni re-
presenta les diverses esferes de la realitat en les seves correspondéncies, ni ex-
plica I’acreixement de la realitat a partir de la unitat. D’altra banda, les insinua-
cions d’al-Buni sobre la possibilitat de portar a terme una «construccié» espe-
culativa a partir de les seves figures em semblen insuficients per mantenir, com
fa Urvoy, que les figures agents de Llull amplifiquen i orquestren els elements
de comparacié d’aquesta possible construccid, una construccié que, de fet,
segons sembla, al-Buni mai no va arribar a portar a terme.

Crec, en definitiva, que els elements que dona Urvoy per confirmar la hipo-
tesi d’una relacié causa-efecte entre Llull i els pensadors esotérics arabs son in-
suficients. Tot i aixi I’article té la virtut de fer palés que la voluntat de Llull
d’establir uns procediments de raonament basats en uns principis compartits amb
I’islamisme podia passar, com efectivament va passar en les seves primeres
obres, per I’establiment d’argumentacions recolzades en I’exemplarisme elemental
i, en concret, en les relacions que s’estableixen en les combinacions d’elements.
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I també té la virtut de mostrar que existeixen precedents en el mén arab de I’ds
de figures geometriques com a suports dels elements del discurs. Crec que els
materials que es donen a I’article no permeten anar més enlla. I crec també que,
en qualsevol cas, tot intent d’estudiar I’origen dels procediments artistics lul-lians
hauria de tenir present un principi metodologic que Urvoy no té en compte: que
I’Art lul-liana té un prehistoria en la mateixa obra de Llull (el Llibre de con-
templacid), una prehistoria que explica les condicions de possibilitat del
sorgiment de molts elements posteriors del seu pensament i que ajuda a situar
I’is de les figures i de la combinatoria en el lloc que li correspon.

J. M* Ruiz Simon
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El juny de 1992 la Maioricensis Schola Lullistica presenta el llibre Lectura
del «Liber de civitate mundi» de Ramon Llull del professor Pere Ramis, magister
de la Schola. En féu la presentacié el Dr. Eudald Forment, catedratic de meta-
fisica de la Universitat de Barcelona. Entorn del llibre del professor Ramis, el
Dr. Forment va teixir una breu exposicié de la metafisica lul-liana, en la qual
destaca tres aspectes fonamentals: 1) el tema del «racionalisme» lul-lia, 2) la
qiiestio del «reformisme» de Llull, 3) les bases d’una «filosofia» del reformisme
del nostre Beat. Per I’interés que comporten aquests tres aspectes reproduirem
alguns petits paragrafs de I’esmentada conferéncia.

Respecte del «racionalisme» afirma Forment: «Para la adecuada comprension
de la metafisica luliana, se hace necesario prestar atencién a la intencionalidad
evangelizadora de su busqueda de razones necesarias y a la concreta orientacion
de su didlogo, dirigido a los judios y a los musulmanes (...). En la metafisica
luliana no hay ninguna reduccion de la fe al contenido racional filoséfico, tal
como hace el racionalismo. Por el contrario, como indica el professor Canals,
Llull esta tan lejos aqui de mostrarse un racionalista, que mds bien nos pareceria
un fideista. En realidad, interpretado en su contexto histérico, nuestro Ramon no
es ni una cosa ni otra, sino un retrasado cultural, que en su época en la que
Tomds de Aquino habia replanteado sobre nuevas bases el viejo problema de las
relaciones entre la fe y la razén, se mueve todavia en el horizonte teoldgico del
agustinismo (...). Esta actitud de Llull, que le lleva al intento de demostrar por
razones necesarias los articulos de la fe catdlica, se justifica por la siguiente
finalidad dltima, descubierta por el profesor Canals, al indicar que el empeno
en hallar un arte al servicio de la fe cristiana, capaz de convencer demostrativa-
mente a todo hombre, es una de las expresiones mas singulares y sorprendentes
de la conviccion del destino unitario y unificante de la verdad catdlica para el
linaje de los hombres.»
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Respecte del «reformismo» assenyala Forment que «éste serfa una segunda
actitud central en el pensamiento y en la vida de Ramon Llull, la otra clave pa-
ra su comprension profunda (...), mérito que debemos atribuir al libro de Ramis
al precisar muy bien el sentido del intento‘reformador luliano (...). Después de
su lectura, no parece ya posible admitir la tesis de Rubi6 i Balaguer de que
Llull fue un “revolucionari en el mén de I’esperit i un inadaptat en I’ordre
social”.» Forment assenyala que la lectura del llibre del professor Ramis ens
permet treure tres conclusions fonamentals:

«Llull asume los conceptos de reforma de su época en la exposicion del la-
mentable y pésimo estado en que se encuentra la Ciudad del mundo...

»La reforma luliana no asimilé de los movimientos reformistas ninguna de
las tesis propias de la faccion espiritual del franciscanismo, del beguinismo, de
fraticelos o movimientos heréticos que les hicieron pasar a la heterodoxia; ni la
exaltacion de la pobreza como virtud por antonomasia; ni el enfrentamiento a
la desobediencia al Papa; ni la incitacion o el apoyo a la rebelién contra la igle-
sia; ni tan siquiera el tono de critica a las jerarquias, particularmente a los
prelados, muestran vestigios de tal sospecha...

»Llull se aparta de los reformistas fundamentalmente en la idea de que la
auténtica reforma debe provenir de la misma vituperada Iglesia, la cual debe
propiciar, impulsar y guiar a la Christianitas hacia su auténtico camino.»

El reformisme lul-lia implica una metafisica de base. «La lectura del libro
de P. Ramis favorece la hipdtesis de un reformismo asentado en un ejemplaris-
mo metafisico, mds acorde con todo el pensamiento artistico luliano, segtn el
cual cognoscere Deum implica necesariamente un mortificare vitia y un vivi-
ficare virtutes (...). Parece, por consiguiente, como hace notar Trias Mercant, que
una ciudad en la que se ha invertido intencionadamente el orden establecido por
Dios debe ser, aplicando la justicia divina, severamente castigada. Sin embargo,
en el De civitate mundi, Ramon Llull establece que el juicio condenatorio por
parte de la justicia divina es compensado siempre por la accion misericordiosa
del perdéon. También de este acto condenatorio hay una razén necesaria y, por
tanto, una demostracién en el sentido luliano, porque, como insiste el profesor
Trias, si Dios ha producido el mundo a semejanza de las dignidades divinas,
también lo restaura en aplicacion de esas mismas dignidades. Esta es la tesis del
reformismo metafisico defendida por Llull en el De civitate mundi. A causa de
la reciproca convertibilidad de las dignidades divinas la accién arquetipica se
coimplica con la accién salvifica. Si el mundo es ontoldgicamente bueno por su
dependencia ejemplar de la bondad divina, también a causa de esa misma bon-
dad la misericordia divina puede actuar sobre los distintos niveles de perversion,
introducidos en la ciudad de los hombres por la nesciencia humana y restaurar-
los».

S. Trias Mercant
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Llorenc Pérez Martinez (1928-1992)

El dia 30 de novembre de 1992, a la ciutat de Barcelona, ens deixa per
sempre un bon investigador i excel-lent amic, Lloreng Pérez Martinez. Els dies
que seguiren, la premsa de Palma es féu resso de la seva figura com a home
de lletres i als funerals de la Seu, per boca de canonge, poguerem confirmar els
seus grans delers: 1’església i els papers antics.

Lioreng Pérez, fill de Lloreng i Anna Maria, va néixer a Muro (Mallorca)
el 7 d’agost de 1928. De molt jove, als tretze anys, inicia els estudis
d’Humanitats i posteriorment Filosofia i Teologia al Seminari Diocesa de Palma
de Mallorca (1940-1952). Desplacat a Roma per ampliar estudis (1952-1954), es
diploma en Arxivistica (1953) a la “Scuola Pontificia di Paleografia e
Diplomatica” de I’Arxiu Vatica i, un any més tard, el juny de 1954, obtingué
el grau de llicenciat en Historia eclesiastica per la Universitat Gregoriana de
Roma. Al retornar a Palma, exerci el carrec d’Arxiver a I’Arxiu Diocesa de
Mallorca (1954-1965), tasca que li permeté realitzar els cursos de doctorat
(1956-1957) a la Facultat d’Historia Eclesiastica de la Gregoriana de Roma. A
aquesta mateixa Universitat, el 9 de gener de 1965, defensa la seva tesi doctoral,
en part inedita, titulada “Intervencion de la Santa Sede en la Causa Luliana™ que
fou qualificada amb “cum laude”. El mateix any 1965, obtingué un altre grau,
el de llicenciat en Filosofia i Lletres (seccié d’Historia) per la Universitat de
Madrid, on també realitza el curs de doctorat en historia (1966-1967) encara que
mai no arriba a presentar una segona tesi doctoral.

Una valoracié racional de la seva obra sempre em sera dificil, donada
I’amistat que ens unia i, sobretot, I’ample ventall d’interessos i projectes nous
als quals mai no va voler renunciar. Grosso modo, pens que cal dividir la seva
tasca en quatre grans apartats: la de Lloren¢ Pérez professor, bibliotecari-arxiver,
editor i finalment investigador.
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Com a professor, és recordat amb vertadera simpatia per molts preveres
mallorquins que entre 1957 i 1965 assistiren a les seves classes d’Historia de
I’Església, Patrologia i Historia de I’Art al Seminari de Palma. Com a professor
contractat, també imparti classes de Paleografia a la Facultat de Filosofia i
Lletres de Palma (1974).

El 1969 fou un any clau en la seva vida, pel fet d’esser nomenat director
de la Biblioteca de la Fundacié Bartomeu March de Palma. No endebades feia
tres anys que havia estat pensionat per la mateixa Fundacié (1966), amb la
finalitat d’investigar els fons manuscrits lul-lians existents a les biblioteques de
Paris, Miunich i Milano. El 1969, la Fundacié el torna becar per estudiar el
codex de les “Lleis Palatines” de Jaume III de Mallorca, existents a la Biblioteca
Reial de Brussel-les. La seva tasca al front de la Biblioteca March, no només
consisti en una acurada catalogacié del fons, transformant-la en una biblioteca
moderna, és a dir, Gtil i viva, siné que en qualsevol moment es desvisqué per
augmentar els fons relatius a Balears. La seva professionalitat el va dur a es-
tudiar i visitar els millors arxius i biblioteques d’Europa.

Com a editor, s’engresca en la creacié d’una revista de fonts historiques
relatives a les Balears: “Fontes Rerum Balearium” que ha conegut dues eépoques,
la primera (1977-1980) i una segona deu anys després (1990) que tot i mantenir
semblants objectius, varia l’administracié i redaccid, estrenant Consell de
redaccié. Sota el segell d’“Impresos LO.PE”, edita els “Subsidia”, entorn a mitja
dotzena d’obres de caracter heuristic que per la seva extensié no era convenient
publicar en forma d’article a la revista. El 1989, amb un grup amics, encara
s’engresca en una nova empresa editorial: “El Drac, editorial” de curta vida.

Finalment, només em resta parlar de I’investigador. Al marge de la seva
tesi doctoral, treballa en dos grans inventaris depenents de I’antiga Direccién
General de Bellas Artes (Comisaria General del Patrimonio Artistico Nacional):
“Inventario de Conjuntos Urbanos histdrico-artisticos de Espana” i “Inventario
de Arquitectura militar de Espana” (1966-1969). Un altre gran projecte en el
qual participa, fou en la catalogacié de la seccié Rars, de la Biblioteca Nacional
de Madrid (1967-1968). Al llarg de la vida publicaA més d’una quarantena
d’obres, entre llibres i articles a revistes especialitzades com Estudios Lulianos,
Analecta Sacra Tarraconensia i BSAL, que en ’actualitat esta catalogant el nou
director de la Biblioteca March. Entre les obres més importants destaquen: E/
Cristo de Santa Cruz (1956), Mision Apostélica de San Vicente Ferrer en
Mallorca (1413-14) (1957), Los fondos lulianos de las Bibliotecas de Mallorca
(1958-1970), José Miralles Sbert: las reliquias y relicarios de la Catedral de
Mallorca (1961), Las visitas pastorales de Don Diego de Arnedo a la Didcesis
de Mallorca (1562-1572) (1962-1969), Anales Judaicos de Mallorca (1974), El
Tribunal de la Inquisicion en Mallorca. Relacion de causas de fe (1578-1806)
(1986) i el seu darrer treball Nicolau Mayol i Cardell i el seu frustrat testa-
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ment a favor de la Causa Pia Lulliana (1773) (1992), redactat integrament en
catala.

Lloreng Pérez col-labora també en diverses obres col-lectives, especialment
diccionaris i enciclopédies, com la Gran Enciclopédia Catalana i Gran
Enciclopédia de Mallorca, i redacta nombroses conferéncies i debats sobre els
seus temes d’investigaci6. A més fou membre destacat de la “Schola Lullistica
Maioricensis”, de la “Comissié diocesana d’art i del patrimoni de I’església
mallorquina” i President del “Centre d’Estudis Judaics i Inquisitorials de les Illes
Balears” (CEIJIB).

Dr. Lleonard Muntaner Mariano

José Sabater Mut (1913-1992)

El P. José Sabater Mut fallecié en Palma de Mallorca el 28 de diciembre
de 1992, a los 79 anos de edad y 64 de vida religiosa en la Compania de Jess.

Habia nacido en Palma el 30 de enero de 1913. Ingresé en la Compaiia
de Jesis, en Gandia (Valencia), el 1 de noviembre de 1928. Cursé Humanidades
en Veruela (Zaragoza). Tuvo que exiliarse y proseguir sus estudios en Bollengo
(Italia) (1930-1934) con motivo de la expulsion de la Compaiiia durante la
Repiblica. Se licencia en Filosofia en Avigliana (1934-37).

Su primer destino fue el Colegio de San Ignacio de Santiago de Chile
(1934-40). Su estancia en América Latina le marcé profundamente; de ahi su
preocupacion social por los marginados. Con sus colaboradores, los congregantes,
llevaria a cabo un proyecto muy sincero de aproximacién a los gitanos con la
construccion de viviendas.

Estudié cuatro anos de Teologia en Sarrid (1940-44). Fue ordenado sacer-
dote en Barcelona el 30 de julio de 1943. La tercera Probacion la hizo en
Gandia (1944-45) y la profesion en Palma de Mallorca el 2 de febrero de 1946.

Su primer y dltimo destino fue Monte-Sion: como profesor de Filosofia, de
Literatura y Religion (1945-78); colaborador del Colegio Mayor de La Sapiencia,
por cuyos seminaristas sintié siempre un gran afecto; consejero espiritual de los
alumnos (1955-85) y director de las Congregaciones Marianas de Palma (1955-
85).

Su nombre figura entre los Maestros y Profesores de la “Maioricensis
Schola Lullistica”, al ingresar en ella el 19 de septiembre de 1948. Fue uno de
los seis Delegados permanentes del Consejo de la misma. (V. “Recensio
Asseclarum” de la “Maioricensis Schola Lullistica”, 1952-1953, p. 3).
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Entre sus publicaciones en revistas especializadas, destacan San Ignacio y
el Beato Ramon Llull. Analogias biogrdficas (Studia Monografica et Recensiones,
de la Maioricensis Schola Lullistica. Fasc. XII-XIII, abril, 1955, p. 239-264),
atractivo estudio comparativo, biografico y psicoldgico, sobre Ramén Llull e
Ignacio de Loyola; el autor manifiesta —ademds del conocimiento de las obras
de uno y otro— su admiracién por estas dos figuras historicas. Su lectura puede
aproximarnos al talante y cardcter del propio José Sabater.

Este articulo, arriba mencionado, es la seccion 1%, de la Il Parte de una
obra inédita alin, mds extensa, terminada en diciembre de 1948, que se titula Los
Jesuitas y el Lulismo, memoria monografica que leyé con motivo de su ingreso
en la Maioricensis Schola Lullistica. Incluye, en su primera parte, el catdlogo
historico de los jesuitas lulistas; en la segunda, las analogias entre Ramé6n Llull
e Ignacio de Loyola.

Studia Monogridfica et Recensiones (1950, Vol. 1V, pp. 28-32) recogen la
Contestacion del P. Sabater al discurso del Dr. D. Fermin de Urmeneta y
Cervera: El pensamiento social del B. Ramén Llull, con ocasién del ingreso de
éste en la Schola, el 27 de diciembre de 1949.

En la revista Manresa (1956, Vol. 28, pp. 371-384) public6 otro articulo
Analogias doctrinales entre San Ignacio y Ramén Llull, cuyas notas bibliogra-
ficas dan fe del espiritu investigador y critico del autor. Es una aproximacién
valiosa a la espiritualidad de Ramén Llull.

Con los mismos titulares San Ignacio y el Beato Ramdn Llull, pero con
distinto subtitulo y contenido: La doctrina ignaciana sobre las dos banderas, los
binarios y las maneras de humildad, preludiada por el Beato Ramon Llull en
el siglo XIII, aparece otro ensayo en la revista Manresa (1958, Vol. 28, pp. 21-
30), en el que el P. José Sabater muestra la coherencia singular entre el autor
de Blanquerna y el de los Ejercicios Espirituales.

Estas aportaciones teoldgicas-criticas lo sitdan entre los autores que han
debatido estos mismos temas, historiadores como de Guibert, José M. March y
Miguel Batllori.

No menos sugerentes y actuales son otras paginas, publicadas con el mismo
esmero: Ramon Llull, maestro de oracion. Cotejo con San Ignacio (Manresa,
1958, Vol. 30, pp. 211-220).

Todavia, el 3 de febrero de 1990, se sumaba al homenaje que la Schola
Lullistica dedicé a los dos beneméritos lulistas, D. Francesc de B. Moll y al R.
P. Miquel Colom.

La obra El rostro de Dios (Ed. Paulinas, 1955), cuyo éxito le llev a una
3% edicion con otro titulo Dios es asi (1961), es un exponente de su piedad y
celo sacerdotal. Va destinado a quienes deseen conocer mejor la Paternidad di-
vina.
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El mismo P. José Sabater recogié en varios opusculos sus articulos periodis-
ticos: Politica y Religion (1978-1985), Papas de nuestro tiempo (1987), Dios y
el mds alld, ;Cristo o la Iglesia? (1987), Trasfondo ideolégico de la “Transi-
cion” (1978-1985), Guerra escolar en Espana (1978-1985), El hombre y la
familia (1987).

Dedicé sus dltimos afios a otra obra, en trance de ser publicada: Al cono-
cimiento del hombre a través de la poesia. A Dios por la Poesia, aportacion
religioso-literaria a la psicologia humana, donde hace gala de sus archivos de
poesia por la que siempre sintié predileccion desde sus afos de Humanidades
en [talia y luego como profesor de Literatura.

Joan Marques, S.J.
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