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IN MEMORIAM

El Excmo. y Rdmo. Dr. D. Jesis Enciso Viana, Obispo de Mallorca
y Gran Canciller de la ”Maioricensis Schola Lullistica”.

El dia 21 de septiembre tiltimo, moria, en esta ciudad de Palma
de Mallorca, el que era nuestro Obispo y el Gran Canciller “ad hono-
res” de nuestro Instituto.

Pero no fue, a decir verdad, un titulo meramente honorifico el que
ligé al Dr. Enciso Viana a esta ”Maioricensis Schola Lullistica” y a
nuestras tareas centradas en el campo del lulismo y del medioevo;
sino que su espiritu cientifico, la admiracién que tributaba al Bto, Ra-
mon Llull, el aprecio que profesaba a la vida de estudio sereno, cons-
tante y profundo, y su larga y estrecha vinculacién al ”Consejo
Superior de Investigaciones Cientificas”, eran las auténticas fibras que
tejian el lazo que, durante nueve afios, le mantuvo unido a nuestros
ideales y trabajos cientificos y a la empresa de nuestras dos publica-
ciones primarias: la edicién critica de Opera latina del gran Maestro
medieval y la revista cuatrimestral Estudios Lulianos.

Ya, en los mismos inicios de su pontificado mayoricense, le plugo
visitar la sede y biblioteca de nuestro Instituto, instaladas, a la sazdn,
en el domicilo de su fundador y primer Rector, Dr. Francisco Sureda
Blanes. Poco tiempo después, se dignaba ocupar la presidencia de la
sesién académica, celebrada con motivo de la investidura del nuevo
“Magister”, Dr. Friedrich Stegmiiller, Profesor Ordinario - Piblico de
la universidad de Freiburg in Br.; y, apenas transcurrido un mes, se
hall6 en el trance doloroso de tener que presidir el entierro del mis-
mo benemérito Dr. Sureda Blanes.

El epistolario lulistico que formaba pante del archivo personal del
Excmo. y Rdmo. Dr. D. Leopoldo Eijo Garay, Patriarca - Obispo de
Madrid - Alcald y ”Primus Magister” de esta Schola, y que fue legado
a nuestra biblioteca, testimonia la solicitud y presteza con que, al ocu-
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rrir la muerte del referido primer Rector, veld por la continuidad de
este Instituto y se prdpuso asegurar la tutela del ”Consejo Superior
de investigaciones Cientificas”, que venia amparando a aquél desde el
ano 1949, en que fue adscrito, directamente, al Patronato “Raimun-
do Lulio”.

Nuestro difunto Canciller se asociaba, gustosamente, a nuestros
mas relevantes acontecimientos académicos, y se complacia en exte-
riorizar la satisfaccién que le causaba el ambiente cientifico de los
mismos. En virtud de iniciativa propia, presidié la solemne sesién
académica que esta ”Maioricensis Schola Lullistica” celebré en el salén
de sesiones de la Excma. Diputacién Provincial, el 16 de mayo de
1956, a raiz de la toma de posesién, por el Dr. Garcias Palou, del
Rectorado de la misma; y el mismo Excmo. Gran Canciller pronuncié
el discurso de presentacién del nuevo Rector. El dia 7 de junio del
siguiente ano 1957 ingresé en el “Magisterio” de esta Schola el
Excmo. Dr. D. Juan Zaragiieta, Director del Instituto ”Luis Vives” de
Filosofia, del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas; y el
Dr. Enciso Viana, movido del deseo de honrar a tan ilustre persona-
lidad, asistié al brillante acto académico —cuya presidencia ocupé—
e invistié al nuevo y sabio “Magister”. Con motivo del I Congreso
[nternacional de Lulismo, ccnvocado en Formentor, en 1960, el Excmo.
Sr. Obispo Enciso Viana, celebrd, junto al sepulcro del Bto. Ramén
Llull, en la Basilica de San Francisco de Asis, la Misa que precedid
a las tareas cientificas, y pronuncié bella, devota y alentadora platica,
para definir las lineas mds caraoteristicas de la espiritualidad del Bto.
Ramén Llull, que presenté a tan sabios maestros de doce naciones
europeas y americanas como ejemplar para el hombre de ciencia de
hoy; y, horas mds tarde, ya en Formentor, participaba, personalmen-
te, como Gran Canciller del Instituto organizador, en la sesién inau-
gural de aquella asamblea cientifica, con la aportacién de un denso y
luminoso parlamento que siguié a la leccién introductoria del hoy
Eminentisimo Sr. Cardenal Albareda, Prefecto, a la sazén, de la Bi-
blioteca Apostdlica Vaticana; al discurso de presentacién del Congre-
so, del Dr. Garcias Palou y al de apertura del mismo, pronunciado
por el Presidente General, Rdmo. P. Fray Ephrem Longpré, O.F. M.
Se asocié, de nuevo, a las tareas cientificas de aquella memorable reu-
nién de maestros, asistiendo, el sdbado, dia 23 de abril, a la sesién de
clausura y pronunciando el ultimo discurso —de satisfaccién propia,
de felicitacién y de despedida—, que los ochenta lulistas y medievalis-
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tas, alli congregados, escucharon, después del que resumié la labor del
Congreso, del Dr. Garcias Palou, y del final del Rdmo. P. E. Longpré.

Al dia siguiente, domingo, d.a 24, celebrése un coloquio interna-
nacional de divulgacién luliana, que dirigié el “Magister de la "Maio-
ricensis Schola Lullistica” y catedratico de la universidad de Madrid,
Dr. Muiioz Alonso; y nuestro Gran Canciller acompafié a las
autoridades de la nacién, embajadores, autoridades provinciales y pro-
fesores nacionales y extranjeros, invitados por la Direccién General de
Relaciones Culturales, del Ministerio de Asuntos Exteriores.

A raiz de la conmemoracién del VII Centenario de la Conversion
del Bto. Ramon Llull, escribié hermosa y ferviente Carta Pastoral (ene-
ro, 1962), cuyo texto honré las paginas de Estudios Lulianos. “Que-
remos, escribia, que durante este anio, que deseamos inaugurar con un
solemne Pontifical el dia de la Conversion de S. Pablo, se levante la
voz de los maestros, que ya, hace algo mds de un ano, supieron con-
vocar un doctisimo congreso de estudios lulianos, y haga llegar a nue-
tro pueblo el conocimiento de esta gran figura del saber. Sabemos que
ha de ser empresa fdcil y gustosa para quienes Ssostienen con tanto
prestigio la ”Maioricensis Schola Lullistica” y publican una revista de
cardcter cientifico como "Estudios Lulianos”.

Pero queremos también que dejen oir su voz los pastores de almas.
En la bastilica de S. Francisco de esta ciudad estd el sepulcro del Beato,
al que quisiéramos ver llegar con mds frecuencia a nuestros fieles. La
celebracion de este centenario puede dar ocasion para organizar algu-
nas peregrinaciones parroquiales, que soplen un poco sobre las cenizas
que parecen cubrir la antigua devocion de nuestro pueblo. Para ello
seria conveniente preparar primero la piedad popular alimentdndola
con oraciones y consideraciones tomadas de los escritos del Beato. Las
hay numerosas y muy devotas. Solo hace falta que alguien las vaya
entresacando y publicando en folletos. El dedicado a la devocion a la
Virgen puede ser muy sabroso, y encontrard muy calurosa acogida en
nuestro pueblo.

En cuanto a nuestro Seminario, en que Nos mismo tuvimos el con-
suelo de bendecir la imagen del Beato, que preside el patio de los teo-
logos, queremos que este ano organice lecturas y actos publicos des-
tinados a procurar que nuestros seminaristas conozcan bien la vida y
los principales escritos de Ramon Llull, y que en el certamen, que
todos los afios se celebra con tanto fruto, no falte algin tema luliano.
Que la atencion preferente del Beato a la bondad de Dios, su espiritu
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misional, su devocion mariana, y su actitud ante el Concilio ecuménico
de Viena, que entonces se preparaba, tengan provechosa repercusion
en el espiritu de nuestros queridos seminaristas.

De esta manera la conmemoracion de aquella conversion, puede
ser para toda nuestra Didcesis fuente de abundantes gracias espirituales”.

El VI Centenario de la muerte del Bto. Ramén Llull, que se con-
memord en 1915, clausurése y celebrése cuando ya habia muerto el
Ilmo. y Rdmo. Sr. Obispo Campins y Barceld, cuya Carta Pastoral, es-
orita sobre la significacién de la histdrica efeméride, labraba el rico y
bello pértico de los actos conmemorativos, que él mismo planeara an-
tes de su mortal dolencia.

Desgraciadamente, acontecié algo similar con el VII centenario de
la conversién del Bto. Llull. No pudo clausurarse en mayo de 1963,
~por razén de la muerte del Papa Juan XXIII; ni en el otofio siguiente,
debido a la celebracién de la segunda sesion conciliar. Pero el Dr. En-
ciso Viana, a pesar de dichas largas dilaciones, exigidas por circuns-
tancias insuperables, no se resigndé a renunciar a las anteriormente
planeadas y anunciadas solemnidades finales de la conmemoracién lu-
liana, para las que habia sido invitado el Excmo. y Rdmo. Sr. Nuncio
de Su Santidad, en Espana, Monsenor Antonio Riberi.

En diciembre del mismo afio 1963, nuestro Gran Canciller se dig-
nd visitar, personalmente, en el Vaticano, al Eminentisimo Sr. Ci-
cognani, Secretario de Estado de Su Santidad, con el fin de invitarle a
presidir los actos finales de dicha conmemoracién centenaria, proyec-
dos para los dias 25,26 y 27 de enero del siguiente afo 1964.

La invitacién del Dr. Enciso Viana fue cordialmente aceptada; vy,
al recibirse, aqui, confirmacién oficial de la misma, se cursd la debida
comunicacién a las autoridades del Estado, de la Provincia y de la
ciudad. Pero, en la fecha sefalada para la Misa Pontifical, procesién
y fiesta floral de clausura, el Obispo - Canciller ya se hallaba en Madrid
sometido a tratamientos médicos.

Ni en medio de sus dolencias, se le eclipsé su pensamiento, pues-
to en unas fiestas de clausura, dignas de la significacién del VII Cen-
tenario de la Conversién del Bto. Ramén Llull; y escogid el dia 2 de
febrero para su celebracién, con la asistencia del Excmo. Sr. Nuncio
de Su Santidad. Mas su primera intervencién quirdrgica impidié la
realizacién de sus vivos deseos.

Al Rector, Dr. Garcfas Palou expresé su anhelo —que él guarda
como un encargo testamentario— de que se publicara un "Ejercicio
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para el mes de mayo”, compuesto con oraciones, advocaciones y una
breve lectura para cada dia, escogidas entre las sublimes y devotisimas
paginas de teologia mariana del gran Maestro, y adaptadas al mallor-
quin actual, con el fin de que los fieles de Mallorca nutran su devocién
a Marfa con la doctrina y espiritualidad marianas del Doctor de la In-
maculada.

La dedicacién integral al lulismo no se circunscribe por los meros
limites del trabajo cientifico, porque Ramén Llull no fue tnicamente
un sabio. Incluye, a la vez, divulgacién de su pensamiento y fomento
de la devocién que le es debida y la empresa de su exaltacién suprema
en la tierra. Por tal motivo, el nombre, cargado de prestigios, de nues-
tro Gran Canciller, Dr. Enciso Viana, Obispo de Mallorca queda enla-
zado, como él quiso —y expresé humildemente— al de sus predecesores
en esta Sede mallorquina, Simén Bauca, Juan de Santander, Arzobispo-
Obispo Alagén, Miguel Salva, Pedro J. Campins y Arzobispo-Obispo
Miralles.

La ”Maioricensis Schola Lullistica” y la doble causa del lulismo
cientifico y de la extensién de la devocién al Beato mallorquin han
perdido, con la muerte del Dr. Enciso Viana, un inteligente guia y fer-
viente protector. En nuestro Instituto serd recordado, por muchos afios,
el preclaro Gran Canciller ”ad honorem”, asi como el sapiente conseje-
ro y el bondadoso intercesor.

El estudioso asiduo, el paciente investigador, el Vicedirector del
Instituto ”Francisco Sudrez” de Teologia, el Jefe de la Seccién Biblica
del mismo, el Consejero del Patronato ”Raimundo Lulio”, el erudito
profesor de Sagrada Escritura, calaba la razén de ser, la significacién
y la trascendencia cientifica de una empresa que sostienen, en el seno
de esta ”Maioricensis Schola Lullistica” insignes lulistas y medievalis-
tas de los mds renombrados Institutos y universidades de Europa y
América. Y esto solo constitufa para nosotros un poderoso aliciente
y una confortadora tutela.

Descanse en la eterna paz de Dios, quien consagrd su no muy larga
vida a hacer el bien a los hombres.
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LUL'LISME A MONTSERRAT AL SEGLE XV:*

I’ERMITA BERNAT BOIL

No existeixen proves documentals de peregrinatges del beat Ra-
mon Llull a Montserrat. Es dificil, pero, no incloure aquest santuari
entre els «diversa alia loca sancta» per ell visitats vers I’any 1262,
de més a més de Rocamador i de Compostel.la.!

La devocié de Mallorca a Montserrat és antiga; fou molt inten-
sa. Ja en vida de Ramon eren tan nombrosos els mallorquins pere-
grins al santuari catala que hom cregué necessari de bastir un edi-
fici a Montserrat mateix reservat als visitants procedents de Mallor-
ca. Bernat d’Ulsina, I'any 1302, havia ja recaptat per aquesta finali-
tat cent seixanta lliures. Jaume Il mana al seu lloctinent, Dalmau
Garriga, d’esmercar aquest diner exclusivament per la construccié
de l'edifici esmentat. Es tractava d’un d’aquells hospitia nacionals
freqiients a Pentern dels grans santuaris.?

La preséncia de venerables ermitans a la muntanya santa, tan
coneguis i estimats dels peregrins, decidiria potser una anada de
Ramon a Montserrat. Si aquesta es verifica el 1262 podia encara

! «Abiit, cum intentione nunquam revertendi ad propria, ad Sanctam Mariam

de Rupis Amadore, ad Sanctum Iaccbum, et ad diversa alia loca sancta, causa Dominum
exorandi et sanctos suos pro directicne sua...» [Vida coetania] Ed. B. DE GAIFFIER,
In: Analecta Bollandiana, 48 (1930), n. 9, p. 150.

? Aquest fet, no incorporat encara a la historia de Montserrat, consta en un
document de Jaume II, datat a Perpinya el 15 de mar¢ de I'any 1302. Transcrivim
els passos essencials: «Cum intellexerimus per Bernardum de Ultzina, quondam, quod
tenebat centum sexaginta libras que habite erant pro elemosina ad opus sancte Marie
Montserrati, et quod dicte centum sexaginta libre fuerunt deputate et debuere dari
ad construendam quandam domum in prioratu domus sancte Marie Montserrati, in
qua homines et mulieres Maioricarum euntes, causa peregrinationis, ad dictum prio-
ratum possent recipi et ospitari..., mandamus vobis quatenus... dictos denarios...
ponantur in constructione dicte domus... et quod ad alios usus nullatenus tradan-
tur...» VICH-MUNTANER, Documenta Regni Majoricarum (Palma 1945), doc.
68, p. 88.
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haver conegut un anacoreta insigne, Bertran, que habitava la sugges-
tiva ermita de Sant Salvador des de ’any 1217.

La devocié de Mallorca a Montserrat s’intensifica encara durant
els segles X1Ve i XVe. El 1347, el Cerimonidés prohibi de captar a
la Illa a favor de santuaris no balears; Montserrat fou un dels pocs
exceptuats.* Els freqiients romiatges, les gracies obtingudes de Ma-
dona de Montserrat pels fidels de les Illes i les cédules de confrares
Montserratins, trobades en enterraments de Mallorca, en sén altres
testimonis.’

Al segle XVe, en els periodes florents de ’escola mallorquina
els contactes entre els visitants balears i Montserrat, podien ésser im-
portadors de lullisme al monestir. Aquests contactes, poc coneguts
en temps de mestre Pere Joan Llobet,’ sén ben documentats en temps
de mestre Pere De Gui, segons veurem més endavant.

A Montserrat el lulisme podia haver arribat més facilment i
amb més eficacia per les relacions mantingudes amb homes doctes,
lullistes o amics llurs. Cal, en aquest cas, no oblidar que el monestir
fou client de mossén Pere Posa. Malgrat el temps transcorregut i les
adverses vicissituds del monestir i de la seva biblioteca, sabem que
aquesta contenia llavors deu llibres impresos o editats per Posa, en-
tre ells els rarissims Suma de la art d’arismética de Francesc de
SANT CLIMENT, i la Vida i transit de sant Jeronim, de més a més

dels llibres lullians que esmentarem tot seguit.

* «Esta hermita [de Sant Salvador] se ignora quando fué fundada; pero se

sabe que lo era afo mil ducientos diez y siete, pues consta en el archivo de Mont-
serrate que Fr. Bertrando murié afio mil ducientos sesenta y dos, después de aver
morado en dicha hermita quarenta y cinco afios. SERRA Y POSTIUS, Epitone histo-
rico de... Montserrate (Barcelona 1747) p. 19.

* La nota cancelleresca que encapcala aquest document (Mallorca, Arx. hist.,
Leg® LC) diu: «Pro procuratore beate Marie de Montserrato et quibusdam aliis
quistoribus». VICH-MUNTANER, op. cit., doc. 232, p. 233.

No és possible donar aqui, ni un resum d’aquesta devocié. Es curids el cas
d’un mallorqui, salvat d’un naufragi per la intercessié de la Verge, el qual porta a
Montserrat com a ex-vot una taula pintada amb la imatge de la Madona i de 1'Infant.
Els monjos, en registrar el miracle, la qualificaren, cosa inconsueta, de «pintura me-
ravellosa.»

¢ Es prou coneguda l'estada durant vint dies a Mallorca del diplomatic ecle-
siastic Virgili Bornati, «pro arte generali magistri Raymundi Lulli habenda». Resta
a Palma dels ultims de juliol als principis d’agost del 14$8. En un viatge anterior,
Bornati passa tres dies a Montserrat. Es probable una segona anada al monestir, en
tornar de Mallorca, durant els molts dies que resta a Barcelona mentre esperava de
conversar amb Joan II. Les lletres reials comendaticies no foren datades fins el 3 de
desembre del 1458. Per la bibliografia dels viatges del brescia Bornati, consulteu:
FARINELLI, A., Viajes por Espafia y Portugal, I (Roma 1942) 133-134. Cal advertir
pero, que la Rivista di scienze storiche de Pavia, en la qual P. GUERRINI comenga
a publicar el diari de Bornati, termina el 1910 amb el volum VII. Liltima part del
viatge ha restat inedita,

2
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Mosseén Pere Posa, per a I’Escola de la ciutat comtal i, en general,
per al lullisme, representa molt més que un simple impressor, llibre-
ter i fins editor d’obres de Ramon o de De Gui. Les seves relacions
amb I’Escola foren d’ordre cultural. Per a algunes edicions cerca cor-
rectors tan qualificats com el cistercenc Gabriel Janer, aixi com Pe-
re Miquel demana la collaboracié de Joan Baré, regent de la Cate-
dra lulliana de Barcelona.

Amic i relacionat amb els lullistes balears i barcelonins fou
Pardiaca Jeroni Pau, cosi de I’arxiver Pere Miquel Carbonell, el qual
en la curta llista dels homes insignes, coneguts i amics seus, no obli-
da els lullistes Llobet i Desclapés,” i mantingué amistat amb Arnau
Descés i amb el regent Bofill. La greu enfermetat de Pau, que 'obli-
g& d’abandonar la ciutat eterna per la comtal, afecta els seus amics
lul.listes.® Jeroni Pau estigué en relacié amb Montserrat des d’abans
del 1460. Vers aquest any escrivi unes quantes planes sobre la mun-
tanya, l’església i les ermites, primeres impressions personals cone-
gudes sobre Montserrat, moltes de les quals es convertiren en topics,
repetits per autors posteriors.9

Altre home culte del grup barceloni relacionat amb Montserrat
i amb el lullisme fou aquell «reverent mestre Aleix, regint les Esco-
les de Barcelona», corrector del Regiment de princeps d’Egidi RO-
MA, estampat a Barcelona per Spindeler, el 1480, que era també en I’an-
tiga biblioteca del monestir. Mestre Aleix fou escollit per 1’abat Joan

? Del mestre Llobet, CARBONELL transcrivi 'epitafi sepuleral i digué d’ell:
«composuit logices librum unum et methaphisicae alterum, de iure et regimine libros
duos, Epistolasque plures ad diversos; sectatus est opinionem Lullii maioricensis.»
De Gabriel Desclapés dira: «humanitalis quoque studia coluit, qui et celebris viri
Lullii conterranei disciplinam sectatus est». Manuel de BOFARULL, Opusculos iné-
ditos de Pedro Miguel Carbonell, 11 (Barcelona 1865) 238, 242 In: Coleccién Docu-
mentos del Archivo de la Corona Aragén, t. XXVIII).

# El 6 de setembre del 1493, des de Valldemossa, Descds escrivia al regent
Bofill: «Percontanti mihi de valitudine Hieronymi Pauli retulit praestantia tua, adeo
male se habere, ut fere nulla spes de ipsius incolumitate haberetur. Ea propter per-
gratum mihi facies, si me certiorem reddideris quomodo nunc valeat ad quem, si
aliquantulum convaluerit, seribam. F. FITA, Escritos de fray Bernat Boyl, In: Boletin
de la Real Academia de la Historia, XIX (Madrid 1891) 342. En el curs d’aquest
treball citem aquest Boletin: BAH.

Transerivim alguns d’aquests topics: «Mons... insulam sedens et nulli con-
tiguus ut Soracte in Italia..., ornis et fraxinis et huiuscemodi arboribus insignitus,
medicalium... quoque herbarum feracior. Aspectus eius amplissimus ut Pyreneis et
occidente sole Balearibus terminetur... Ultra montis medium. ara virgini extructa et
angustissimum templum; via quoque ascendentibus non exigua laborioso accolarum
cultu regiisque sumptibus ccacta est... Cacumina montis religiosis habitantur viris,
quos heremitas appellant; lignisque gradibus et exemptilibus scalis ad pendentia saxa
admotis non sine vaste sublimitatis terrore ac casus et periculo adeunt, ete. ete. De
fluminibus et montibus Hispaniarum Ulibellus». Bibliot. Vaticana, Vat. lat. 2222, ff.
132 v, — 133 v. Cfr. Hispania ilustrata, II. (Francfurt 1603) 839-840.
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de Peralta com a professor de teologia i de predicacié a Montserrat.
Aleix accepta, per la devocié que professava al santuari; desitjava,
pero, obtenir una prebenda en recompensa del seu treball. L’abat ho
tramita amb el rei per mitja, de segur, de Bernat Boil, aquell temps
en contacte amb Ferran amb motiu d’una ambaixada a Franca. El
rei acudi al papa; el contingut de la seva demanda li fou procurat o
per I’abat Peralta o per Iermita Boil. Mestre Aleix era qualificat, en
la lletra al protonotari Medina, 6 d’abril 1487, de «lector i predica-
dor de vida excellent, persona de santa vida i bon predicador».”

El 1493, en passar Montserrat a la jurisdiccié de la Congregacié
benedictina de Valladolid, no cessaren els contactes lul.lians. L’abat
Cisneros i el seu cosi germa, el futur cardenal homonim —protector
decidit del lul.lisme— es trobaren a Montserrat.!! L’estada, durant
una setmana de 1’any 1493, dels dos reis, acompanyats segurament per
mestre De Gui, llur capella, sempre al seguici de la cort, crearia en-
cara més simpaties a favor de les doctrines lul.lianes, ja conegudes al
monestir. Les obres genuines i no genuines de Llull, adquirides en
temps de I’abat Cisneros, en serien una confirmacié.

El pseudolul.lisme alquimic i astrologic, tan difas el segle XVIe,
arriba també a Montserrat. Els seus monjos, aficionats a [’astrologia
des del segle XIVe, transcriptors del Liber completus in iudiciis
stellarum, I’ABEN-ALI-RAXEL i del Tractat d’astrologia de Barto-
meu TRESBENS, es procuraren al segle XVIé la «Clavicula Ray-
mundi maioricani in quo omnia quae in opere alchimiae requiruntur
aperte declarantur», i els pseudo TOMAS, «Tractatus in arte alchi-
miae, Tractatus de lapide philosophico» i, encara, «Tabla de los nii-
meros pares, Alphabetum mattematicum cabalistico (!), Taula caba-
listica, Roda de la fortuna... traida de Armenia», etc.”

1 «El dicho lector y predicador, que se llama maestro Alexo, persona de muy

buena vida y de gran seiencia e muy buen predicador». «Ad hunc igitur laborem et
ad hoc exercitium [fer de preceptor a Montserrat] partim precibus, partim devotione,
adductus est vir quidam, doctissimus in sacra theologia et in predicatione verbi Dei
approbatissimus, nomine magister Alexius». A. M. ALBAREDA, Intervencié de l'abat
Joan de Peralta i dels Reis Catolics en la reforma de Montserrat. In: Analecta Mont-
serratensia, VIII (Montserrat 1954-1955) 68. Citem: AM.

" «El instrumento que contiene esta capitulacién [amb els ermitans] fue
otorgado en el monasterio de Montserrat en julio del 1493. Uno de los cuatro testi-
gos... es fray Francisco Jiménez, guardidan de La Salceda, el futuro cardenal Cisnerosy.
G. M. COLOMBAS, Un reformador benedictino: Garcia Jiménez de Cisneros, In:
Scripta et Documenta, 5 (Montserrat 1955) 117.

2 Per al Liber in iudiciis stellarum, vegeu la lletra de I'Infant Joan al seu pare.
RUBIO y LLUCH, Documents..., I, 246. Per a B. TRESBENS, A. M. Albareda,
AM III, 140-141. Encara el veié a Montserrat VILLANUEVA, VII, 145. Per Ia
Clavicula Raymundi, C. BARAUT, loc. cit., 367.

4



LUL.LISME A MONTBERRAT AL S8EGLE XVt 9

Al segle XVIII¢, els monjos atribuien encara a Ramon Llull un
bell tractat d’educacié pueril, pulcrament transcrit en un cédex mont-
serrati del segle XIVe: Tractatus de decem preceptis legis... (escrit
a Valéncia el 1327).B

Dos fets documenten explicitament el lullisme a Montserrat al
segle XVeé: la preséncia, a l'antiga biblioteca, de les edicions fetes
estampar pels lul.listes de I’Escola de Barcelona, i I’estada a la munta-
nya de I'ermita Bernat Boil durant els anys dels seus fervors lullians.

Heus aci les edicions esmentades:

Ars brevis de Ramon LLULL, estampada a Barcelona per Pere
Posa i Pere Brun, el 1481. (Hain 10321; Haebler 378)."

lanua Artis excellentissimi magistri Raymundi Llull, obra del
prevere Pere DE GUI, Barcelona, Pere Posa, 1482. La segona edici6
és del 1488. (Haebler 191, 192).

Metaphysica o Opus divinum, de mestre Pere DE GUI, Pere Po-
sa, Barcelona, 1489. (Haebler 196; Reichlin, 1V, 1922).

Logica abbreviata magistri Raymundi Llull, edicié corregida
per l'entusiasta lul.lista, el cistercenc Gabriel Janer, eixida a Barcelo-
na, Pere Posa, 1489. (Haebler 382).

Tractatus formalitatum brevis, de mestre Pere DE GUI, també
corregit per Gabriel Janer, i estampat per Posa, Barcelona, 1489
(Haebler 194,).

Liber Proverbiorum de R. LLULL, estampat a Barcelona per
Pere Miquel, 1493, corregit pel regent de I’Escola de Barcelona,
Joan Baré, associat, Joan Font. (Haebler 383).

Liber principiorum theologiae de R. LLULL, impressor Pere
Miquel, Barcelona, 1493, corrector, Joan Baré.”

Disputatio de Conceptione Beatae Mariae Virginis, (V. Bandello
di Castelnovo), Sevilla, I. Villagusa, 1498. En I’edicié precedent de

3 Bibl. Montserrat, ms. I, Llibre vermell, 3 v.-118 v. C. BARAUT, loc. cit., 347.

¥ Dom Benet Ribas, arxiver de Montserrat, home docte i minuciés, trameté a
R. Diosdado CABALLERO, abans de I’'any 1793, i al P. Francisco MENDEZ, abans
del 1796, una descripcié precisa dels ipcunables estampats a Espanya existents a
I'antiga biblioteca de Montserrat. El primer els utilitza en: De prima Typograhiae
Hispanicae aetate (Roma 1793) i el segon en la seva Tipografia Espaniola (Madrid
1796). Emprem la segona edicié, 1861. Son les fonts que donen les edicions lul.lianes
a Montserrat.

¥ Aquesta edici6, citada per HAIN 10319: «Theologia. Barcinone per Petrum
Miquel», ha estat posada en dubte i fins negada per bibliografs tan experts com
HAEBLER i ROGENT-DURAN. CABALLERO, pero, «ex Benedicto Ribas» la de-
talla, abreujadament, com fa en totes les descripcions: «Theologia Raymundi Lulli,
Barcinone per Iohannem Baré, 1493, in 4.°». No ofereix cap dificultat el Pere Mi-
quel de HAIN i el Joan Bar6 de CABALLERO. L’un és I'impressor i I'altre el correc-
tor o editor. Es el cas del Liber Proverbiorum, (Barcelona, 1493).

S
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Sevilla, 1491, es deia que aquesta obra fou composta «ab egregio vi-
ro magistro Raymundo LULL doctore illuminato». (Hain 5603,
10326; Haebler 385).

Aquest important lot d’obres, practicament totes les publicades
per I’Escola lulliana de Barcelona, és un argument positiu sobre
I’existéncia d’una corrent lul.lista a Montserrat a la fi del segle XVe,
confirmada plenament per la correspondéncia mantinguda entre el
decidit lul.lista mallorqui Arnau Descés i l'ermita de Montserrat
Bernat Boil.

Bernat Boil, personatge polimorf, interessant i desconcertant,
fou secretari de l'arxiprest de Saragossa i de Ferran, comissari ge-
neral de les galeres de I’almirall Bernat de Vilamari, ambaixador,
sacerdot, ermita de Montserrat, vicari general de l'orde dels minims,
company de Colom en el seu segon viatge, primer missioner d’Ame-
rica i superior dels altres missioners, abat del monestir benedicti de
Sant Miquel de Cuixa."

Bernat pertanyia a la noble familia aragonesa dels Boils. Nas-
qué vers el 1450, sembla que a Tarazona.” La primera noticia docu-
mentada, ara coneguda, és del 29 de desembre del 1473. En ella es
firma com a secretari de Iarxiprest de Daroca, dignitat de la seu sa-
ragossana, Pere Zapata, home de confianca de Ferran.® P. Zapata
mantingué tota la vida una gran amistat amb Boil. Aquesta sircums-
tancia explica potser el seu nomenament com a secretari del rei, des
del moment en qué Ferran succei a Joan II.

Boil havia rebut la tonsura, de segur essent molt jove, com s’es-
tilava aquell temps per tal de poder obtenir prebendes eclesiastiques.
De fet, el 6 de maig de 1479, Ferran concedia al seu secretari la rec-
toria de l'església de Maho.” Tal vegada no fou la primera prebenda,
certament no fou la darrera.

' No existeix cap monografia completa d’aquest home singular. Per al referent

a les relacions amb el lullisme cal encara recoérrer principalment, si no tnicament
als treballs, amplament documentats, del P. Fidel FITA, publicats els anys 1891 1892
en els toms XIX i XX del Boletin de la Real Academia de la Historia. Citem sempre:
FITA, BAH, amb el n. en roma del tom, seguit del n. de les pagines en arabic.

7 Es cert que fou aragoneés. En la versié del Llibre de I'abat ISAAC, declara
«Pedisteme, senyor, en los dias pasados el nuestro Abbat Ysach, el qual... en el co-
mienco de mi conversién, de latino havia fecho Aragonés, o si mds querrés, Caste-
llano, no daquel mas apurado stilo de la corte, mas daquel llano...». FITA, BAH
XIX, 268. Nat I'any 1450, segons el P, CARESMAR. El mateix Caresmar el suposa
fill de Tarragona, Cfr. AM. II, 345, probablement cal llegir Tarassona.

¥ Arxiu Historic de Protocols de Barcelona. Notari Pere Pasqual, any 1473.
CARRERES VALLS, El libre a Catalunya, 1338-1590, (Barcelona 1936), 74-75.

Y En un document del rei Ferran, es llegeix... «fidelem secretarium nostrum
Bernardum Boyl... Rectoriam ecclesie ville nostre de Mahoncio, vobis dicto Bernardo

6
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La conversié6 de Bernat Boil —probablement repentina i impre-
vista— cal situar-la entre el 4 de setembre de ’any 1480 i el 16 de
juny del 1481.% ,

Per tal de poder sospesar la influéncia que Boil exerci entre els
ermitans i els monjos pertocant el lullisme, convé establir la seva si-
tuacié juridica i efectiva a Montserrat.

Primer de tot cal precisar, ;l’ermita Bernat Boil fou benedicti?
La qiiesti6 ha estat molt debatuda. Nosaltres en escriure la Historia
de Montserrat, guiats pel testimoni d’un dels nostres arxivers del se-
gle XVII¢, el qual afirmava haver vist a I'arxiu la cédula autografa
de la professi6 monastica de Boil, responguérem afirmativament.
Avui, en canvi, la nostra resposta és negativa.

Ara, gracies a un document, encara inedit, coneixem amb molta
aproximacié el text contingut en la cédula de professi6 que solien
fer els pretendents d’ermita encara que no fossin per Montserrat. El
dia 15 de juny del 1326 Berenguer de Palomar féu professié eremi-
tica a mans del bisbe Pon¢ de Barcelona amb les paraules segiients:
Jo, Berenguer de Palomar, prometo obediéncia monacal, segons la
Regla del benhaurat Benet, a Déu i a vés, senyor bisbe de Barcelo-
na, i, juntament, castedat i renancia a la propietat». La citacié expli-
cita de la regla benedictina i la facultat atorgada pel bisbe a Beren-
guer d’ésser ermita a Montserrat o en altre indret honest, asseguren
que la féormula emprada al monestir era molt similar a aquesta.”

No cal meravellar-se de la intervencié episcopal. La jurisdiccié
eclesiastica sobre els nostres ermitans fou exercida durant molt temps
pels bisbes. Aixi el 1312 un ermita obtenia del bisbat de Barcelona
l’autorilzacié de construir un oratori i de celebrar en altar portatil;

Boyl... conferimus et assignamus...», [6 maig, 1479]. Arxiu Corona Aragé, Reg.
3632, 77-78.

® L’infant Enric, el 16 d’agost del 1480: «Manam de nostres propries pecci-
nies donar a mosséen Bernat Boyl, secretari del dit senyor rey e conduhidor del dit
maritim exercit...» [cent florins d’or]. ACA, Reg. 3812, 90. El 4 de setembre del
1480, el mateix infant Enric fa pagar cinquanta lliures barceloneses a «Bernat Boyl,
secretari del dit senyor y Commissari general del dit exercit». ACA, Reg. 3812, 99.
En aquesta data, doncs, Boil no era encara ermita. El dia 16 de juny 1481, pero, en
la seva ordenaci6 de sotsdiaca a Barcelona, llegim: «Fr. Bernardus boill, clericus,
heremita Montisserrati...» Barcelona, Arxiu Diocesa, Reg. Ordinatorum, any 1481.

2 D’aquest novell document donem els passatges més importants: «...Nos Pon-
cius, Dei gratia episcopus barch., notum facere volumus... fratrem Berengarium de
Palomerio... in meis manibus, sub hiis verbis professionem fecisse: Quantum pos-
sum, Ego Berengarius de Palomerio promitto obedientiam monachalem, secundum
regulam beati Benedicti, Deo et vobis, domino episcopo barch., cum castitate et ab-
dicatione proprietatis... Nos demum eidem fratri Berengario de Palomerio, [conce-
dimus ut], in montaneis Montisserati, seu in alio loco honesto et idoneo nostre dio-
cesis remanere, et habitare valeat», Barcelona, Arx, diocesa, Comm, 1325-1330, f. 43r,

7
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el 1316 a dos ermitans sacerdots fou concedida, per la mateixa auto-
ritat, llicéncia de confessar-se matuament i de confessar altres quatre
ermitans llecs.”

El primers anys del segle XVé, I'erecci6 en abadia del priorat
montserrati, modifica notablement les relacions entre el monestir i
els ermitans.®

Per la fusié de monjos i ermitans en una sola familia benedicti-
na, caldra esperar les Constitucions cisnerianes de I'any 1500. No
era possible d’arribar a I'unié esmentada sense superar un greu obs-
tacle: la inestabilitat. Fins I’any 1500, l’ermita montserrati podia
trencar unilateralment els lligams que I'unien al monestir. La pro-
fessio, el vot d’obediéncia, les constitucions, deixaven d’obligar quan
Iermita era definitivament abandonada.”

Bernat Boil féu certament la seva professié anacorética. Un ar-
xiver, com hem dit, veié la cédula autografa a l'arxiu® En llegir:
«promitto obedientiam secundum regulam beati Benedicti» cregué,
de bona fe, que es tractava d’una professié benedictina.

La professié, pero, de Boil, unicament temporal, el deixava
lliure d’abandonar aquell estat de vida quan li plagués, i aixi ho féu.
Juridicament, doncs, ’ermita Bernat Boil no fou benedicti.

De totes maneres, I’haver exercit de superior i de pare espiritual
dels ermitans, I’haver intervingut amb zel i eficacia en tots els afers
de I’abadia, tant en el seu redre¢ temporal com en la seva renovacié
espiritual,” durant els dotze anys, en qué mantingué el vot d’obe-
diéncia a I’abat, fan de Bernat si no un benedicti, certament un baré,
més que oblat, tan intimament unit al monestir, que pot ésser consi-
derat, durant aquell periode, com un membre de la familia montse-
rratina.

2 «Ugo de Cardona..., barchin. vicarius, dilecto in Christo fratri Berengario

heremite Montisserati, in predicto ordine, salutem... Nos... quatenus in predictis ap-
pendiciis [dicti Montisserrati infra limites - diocesis barchin.] ubicumque tibi magis
[placuerit]... in loco tamen ad hoc congruo et honesto, oratorium facere valeas, et
ibidem in altari portatili missam celebrare... licentiam concedimus». La data és 28
abril 1312. Barcelona, Arx. diocesa, Comm., 1311-1314, f. 18 v. Publicarem en lloc
més oporti linteressant documentacié montserratina d’aquest fons.

? Dom G. Colombas, op. cit., pp. 114-126-221-228.

#  «Licebat enim illis [els ermitans montserratins anteriors a Cisneros] pristino
more ab incepta heremitarum impune pede reducere et denuo ad mundi laqueos et
illecebras, non sine animarum discrimine, cui iam pridem bono consilio renunciave-
rant rediren. ALBAREDA, AM 1V, 128.

% Arx. Monts., Anselm PETIT, Libro de los bienhechores de Montserrat.

%  ALBAREDA, L’orazione metodica a Monserrato, In Arch. Hist. S. J., XXV
(Roma 1956) 265-267. A la p. 265, n. 29, ja diguérem que B. Boil no fou benedicti.
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La influéncia de Boil fou gran. La seva conversi6, la seva re-
clusié a l’ermita de la santissima Trinitat, als 35 anys, aproximada-
ment, quan el seu llinatge, la seva cultura, la seva posicié a la cort,
la seva amistat amb el rei i asseguraven una carrera brillantissima,
impressiona fondament monjos i ermitans. El seu fervor religiés, el
zel per la santificaci6 de les animes, s’intensificA encara en rebre,
el 22 de desembre de 1481, 'ordenacié sacerdotal.” L’abat de Sant
Cugat, Gaufred Sort, Vicari general per delegacié de I’abat comen-
datari Julia della Rovere, el tingué en tanta estima, que ’anomena
superior dels ermitans i li concedi amplia llicéncia de confessar i
predicar.”®

Ignorem el moment precis en qué Bernat Boil <’interessa pel
lullisme, i quan conegué mestre Pere De Gui. No és impossible que
llur ‘coneixenca s’esdevingués a Barcelona el 1473, quan De Gui aca-
ba d’escriure el seu llibre Ianua Artis en aquesta ciutat, on a les da-
rreries del mateix any es trobava, de pas, el futur ermita montserrati.
Cap element positiu, pero, no justifica aquesta hipotesi. Tot fa pen-
sar en una conversié al lullisme fulminea, afectiva i efectiva, com
la major part de les decisions d’aquest home singular. Sembla que
aquesta s’inicia al principi del 1483.” dos anys després d’entrar a
Montserrat. Algun amic lullista el posaria en comunicacié amb mes-
tre De Gui, tal vegada amb motiu de la greu persecucié que aquest
sofri, precisament el 1483 per causa de la seva obra Ianua Artis. La
decidida intervencié de Boil tingué potser un pes determinant a la
Ciria romana, la qual sentencia finalment a favor de l'ortodoxia
d’aquest llibre.

7 Bernat Boil, ja ermita de Montserrat, rehé a Barcelona el subdiaconat el 16

de juny 1481, segons hem vist, el diaconat el 22 de setembre i el preshiterat el 22
de desembre del mateix any. Rehé el subdiaconat junt amb un monjo de Montserrat,
i el diaconat amb el mateix i amb Andreu Sagrera beneficiat del monestir. Tots tres:
«de licentia sui abbatis». Barcelona, Arxiu diocesa, Reg. ordinatorum, no foliat, sota
I'any 1481.

#  «Dilecto nobis in Chisto Fr. Bernardo Boil, presbitero heremitae, superiori
heremitarum... Montisserrati... licentiam tibi et facultatem audiendi confessiones...»
El document, comunicat per I'arxiver B. Ribas al P. Caresmar, fou publicat per FI-
TA, XIX, 223.

#? Per bé que el P. FITA estudid molt la cronologia de la correspondéncia
boiliana, resten bastantes dates a precisar. FITA data la primera lletra de Descds a
Boil: «(Enero?) 1484», en la qual li deia: «Scio enim, ut mihi retulit magister
Petrus Daguinus..., te ad se scripsisse quasdam litteras». FITA BAH, XIX, 298.
Nosaltres, perd, sabem que De Gui estava a Roma a les darreries del 1483 i fins
molt avancat el 1484. Naturalment, podia haver escrit a Descés des de Roma anun-
ciant-li la lletra de Boil, perd Descés res no diu a I'ermita de la persecucié contra
De Gui com fara més tard. Tot fa suposar que la lletra de Boil a De Gui, avui per-
duda, fou datada abans de l'octubre del 1483.
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Es prou coneguda I’actuacié de I'inquisidor mallorqui, Guillem
Caselles, a Roma, contra la lanua Artis i a favor de la tesi defensa-
da, en general pels dominics, que. sense el pecat original, la segona
Persona de la Trinitat no s’hauria encarnat, tesi contradita, entre al-
tres, per R. Llull i els seus deixebles. El P. Diago publica el docu-
ment pontifici d’aprovacié d’aquesta tesi.* Un altre document de
Sixte IV, encara inédit, adrecat al bishe de Mallorca, permet de se-
guir el procés contra el llibre de De Gui.

Sixte IV escrivia al bisbe de Mallorca, Avellaneda: Ens ha es-
tat mostrat un petit llibre —habent sua fata libelli— escrit per un
tal Pere De Gui, intitulat Janua Artis, i comenca: «En el nom de Je-
sis». En el qual, de manera nova, hom parla de la produccié de to-
tes les coses, fins 1 tot de les Persones Divines. N6s hem encomanat
a alguns cardenals —podem precisar que foren: Oliveri Carafa, Joan
Acimboldo, Jordi da Costa, Gabriel Rangone— d’examinar-lo acura-
dament. Aquesta obra conté moltes proposicions falses, erronies i
algunes de suspectes contra la fe. Proposicions que ja de molts anys
enca han infectat moltes animes a Mallorca. Per la qual cosa et ma-
nem que citis ’autor d’aquest llibre, Pere De Gui; dintre seixanta
dies de la cita, caldra que es presenti, sota pena d’excomunié, als
cardenals esmentats. De més a més en un temps raonable et faras lliu-
rar tots els exemplars d’aquest Ilibre actualment existents al regne de
Mallorca, i els retindras en poder teu, fins que et fem comunicar llur
destinaci6 definitiva. etc.™

*® F. DIAGO, Historia de la Provincia de Aragén de la orden de Predicadores
(Barcelona 1598), 60-61.

' «Venerabilis frater salutem ete. Fuit nobis exibitus quidam libellus per
quendam Petrum de Guy editus. lanua Artis intitulatus, qui incipit: In nomine
Jesu, in quo nititur, qurodam novo mode, tradere productionem rerum omnium
extenditque vires suas ad usque productionem personarum divinarum: quem per
aliquos ex venerabilibus fratribus nostris Santae Romanae Ecclesie cardinalibus dili-
genter examinari fecerimus. Et quia propositiones continet falsas et erroneas, ali-
integritati fidei suspectas, quibus iam a pluribus annis apud Maioricas animos infecit
plurimorum; cupientes itaque ex debito nostri pastoralis officio... fraternitati tue pre-
cipimus quatenus dictum Petrum de Guy huius tractatus auctorem nostra auctoritate
cites personaliter compariturus, infra terminum sexaginta dierum a die intimationis
per te ei faciende computandorum, coram illis venerabilibus fratibus nostris S.R.E.
cardinalibus, quibus fidei causas commisimus conoscendas; ac sub excommunicationis
sententia omnes copias prefati libelli per totum Maioricarum regnum communicatas,
infra certum terminum tibi presentari mandes, quas per te volumus asservari donec
quid de eis agendum sit per nos fuerit ordinatum. Et si forsan, quod absit, prefatus
Petrus comparere neglexerit, vel qui huiusmodi copias habent eas noluerint presen-
tare, contra illum tamquam de fide suspectum et contra inobedientes tamquam contra
fautores ut procedas volumus et mandamus. In contrarium facientes. etc. Datum Ro-
me die xii septembris 1483 anno xiii® Grisus». Arx. S. Vat., Arm. XXXIX, n. 16, 20-
21. Adrecat al bisbe de Mallorca Didac de Avellaneda.
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L’inquisidor Caselles havia triomfat plenament. Cura de fer
arribar el document pontifici a mans del destinatari al més aviat pos-
sible, i de difondre la nova en els ambients interessats: motiu de joia
per als anti-lullistes, i d’aclaparament per als deixebles i amics de
Pere De Gui. Llur tanic consol era l’esperanca d’una possible revenja.
De fet Sixte IV no havia condemnat lanua Artis; volia de primer que
els jutges escoltessin I’acusat.

Boil, des de Montserrat, escrivia a aquest propdsit que una vic-
toria personal de De Gui a Roma facilment eliminaria «omnia vene-
na que per Hispaniam disseminata sunt» contra els lullistes.

De Gui, amb alguns dels seus amics, emprengué el viatge a la
ciutat eterna a ’octubre o al novembre del 1483. Els ambients lul.lis-
tes de Barcelona i de Palma restaren en gran ferment, avid tothom
de saber noticies sobre el procés roma. Aquestes eren escasses i, de
vegades, contradictories. Mentre Descés escrivia a Boil que confiava
en un proxim retorn del mestre, ja arranjats els seus afers, Boil i
deia que caldria escriure molt llarg sobre el particular; ell ho havia
encomanat al portador de la lletra.”

Els lullistes estaven segurs que la rapida victoria a Roma de
P'inquisidor de Mallorca fou deguda a poderoses influéncies; si aques-
tes mancaven a De Gui, dificilment hom podria confiar en un seu
triomf. El personatge més influent al qual podien recérrer era Ferran
el Catolic. Per arribar fins al rei i decidir-lo a escriure al papa i als
quatre cardenals ja anomenats, hom no troba millor intermediari
aue Bernat Boil exsecretari de Ferran, entusiasta de la doctrina de
Ramon Llull i admirador fervent de mestre Pere De Gui.

L’ermita de Montserrat accepta de grat la missié i assabenta els
amics lullistes que faria tots els possibles per tal d’obtenir les reco-
manacions reijals.”

A Tabril de 1484, Boil tingué una excellent avinentesa per a
informar el rei de 'ambaixada a favor de De Gui. Ferran II, que es
trobava a Tarassona amb motiu de les Corts del regne d’Aragé, otor-
ga facilment el favor demanat pel seu antic secretari, present a les
Corts. Aquest potser reprengué el seu antic ofici per uns moments, i
redactd o dicta ell mateix les lletres de recomacié. De totes maneres

* Deseés a Boil [febrer 14847]: «De magistro Daguino certiorem te facio hac

prima futura aestate, negotio ad votum completo, ut veniet». Boil a Descds: «De re-
bus reverendi Magistri multa scripturus eram... Crede huic quaedam meo nomine
referenda». FITA, BAH XIX, 294, 296.

¥ Boil a Descés: «Ego enim pulcherrima initia communis Praeceptoris nostri,
regiis litteris ad Summum Pontificem et ad reverendos cardinales, quoad potero illus-

trare conabor». FITA, BAH, XIX, 298.
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16 CARD. J. ANSELM M. ALBAREDA

sabem de cert que partiren de Tarassona cap a Roma vers el 20
d’abril de 1484.%

Amics i deixebles de mestre De Gui restaren esperancats i molt
agraits a Boil en saber la seva intervencié. Arnau Descés li escrivia:
«Ago tibi ingentes atque immortales gratias». Ell refusa aquests elo-
gis amb elegant modéstia. Penso —deia— que aquestes missives no
serviran de res. El mestre triomfara amb la forca de les seves raons
i de la veritat, no per recomanacions dels poderosos. Més aviat temia
que el prestigi del mestre i Dl'interés per la seva doctrina no el
retinguessin a Roma.

Si arribés, perd, aquest cas, altres lletres del rei el desarrelarien
de la ciutat dels papes i el restituirien als deixebles i admiradors de les
Escoles lullistes de Barcelona i de Palma.®

La Ianua Artis rebé finalment I’aprovacié de Roma abans de la
fi de any 1484. La mort de Sixte IV, 12 d’agost, la retardaria; les
lletres obtingudes resultaren. pero, eficaces.

Boil mantingué sempre intacta la veneracié per mestre De Gui.
Res no tindria d’estrany que els seus grans elogis a la cort dels reis,
els decidissin a anomenar-lo llur capella, carrec efectiu que conserva
fins a la mort. ’any 1500.

El juny del 1488 s’havien trobat a Saragossa. Boil, finalment,
escolta Pautor de lanuo Artis en dues llicons, present, potser, Isabel.
No li passa per alt I’estima de la reina pel mestre ni el gran nombre
de barons assenyalats que cercaven la seva amistat. Judica que el seu
propi profit no seria mediocre amb tant bon preceptor. Temé, perd,
per la seva vida, ja afeixugada pels anys i pels molts treballs.*

De Gui, enllaminit, sembla, per la inesperada fortuna de viure
a la cort, i amargat per les greus persecucions sofertes a 1’Illa, no
volgué reprendre la catedra de Mallorca malgrat les insisténcies del
seus amics. Arnau Descés, pel febrer del 1488, escrivia: «moltes
lletres vos he adressat amb I'ntent de desarrapar-vos d’aquest vesc

enganxés que és la demora real». Tot fou inatil. De Gui preferi
* de restar amb els reis.

* Boil a Descés: «Quod autem communem praeceptorem attinet, litteras in eius

commendationem expediemus; iamque expeditae fuissent ac missae, nisi nos Maioris
Hebdomadae vacationes impedissent... Quare omnino litterae expedientur et mitten-
tur per primum tabellarium». FITA, BAH XIX, 301.

3% Els textos respectius es troben en el mateix tom XIX, pagines 298, 301, 302,
305, 310.

*  «...a Praeceptore quoque nostro [De Gui], quum Caesaraugustae ageremus,
libellum quem Ianuam Artis appellant, in illo Curiae strepitu, etsi bis, cursim tamen
audisse, ita ut tantum degustaverim...» ete. FITA, BAH, XIX, 322.

20



LUL.LISME A MONTSERRAT AL SEGLE XV¢ 17

Des d’aquest moment cessen les seves relacions amb Descés i
amb Boil. El 1489 I’ermita de Montserrat escrivia: «Des de la mort
del bisbe [Avellanedal res més no he sabut del mestre De Gui.
Desitjo que aquest ancia bar6, optim i eruditissim, frueixi ja de pau,
com ho demano al Senyor».”

La doctrina de Ramon Llull interessava Bernat Boil com un
mitja per atansar-se a Déu. Convertit de fresc, decidit a passar la
vida en contemplacié, la metafisica no li deia gran cosa. Descés
intui aquest estat d’esperit, i des de la primera lletra 1i fa saber que
«I’Art lulliana permet de penetrar en el coneixement de moltes coses.
De més a més, els seus cultors, com ell sap per experiéncia, s’allunyen
dels vicis, i, intimament units amb Déu, menyspreuen virilment ri-
queses, honors i tota mena de delectacions nefandes. En P’oblit de
les coses moridores es lliuren a la contemplacié del Creador i de les
seves obres. ;Existeix res tan dol¢ com entendre Déu, ni res tan joids
com contemplar les altes veritats?» etc. A Boil, se li descloien nous
horitzons. Creia en les afirmacions del seu corresponent, i «anhelava
ja —deia— d’assaborir quelcom d’aquesta Art suavissima, guaridora
de la ment malaltissa, donadora de salut perpétua, propicia a intuir
la claredat de la llum divinal».*®

Quan, pero, davallat d’aquestes altures- lluminoses, obria ’Ars
brevis o la Ianua Artis, no reeixia a descobrir-hi les meravelles tan
ponderades i d’ell tan desitjades.

Arnau Descés, esperit fi i intuitiu, endevind aquestes insatisfac-
cions. «No t’ofenguin —Ii escrivia —J’estil descurat, poc llimat,
desguarnit, de les obres de Llull. Pensa que aquesta Art, divinament
infusa, ha estat inventada de poc i, com a cosa novella, 1i calen
termes novells per expressar-se, termes que d’antuvi et semblaren
grossers. De totes maneres si la lectura de les obres de Llull no és
tan seductora con la de Ciceré, Quintilia o Virgili, deturem-nos en
la. fruicié6 de la majestat i sublimitat dels pensaments, més que en
elegancia de les paraules».®

7 Boil a Descés: «Post Reverendi Episcopi obitum, de Magistro Daguino nihil
certe quid ageret habui. Cupio illum optimum senem et virum eruditissimum iam
dudum quiete frui; quodque ut fiat Deum immortalem precor». FITA, BAH XIX,
326.

¥ Vegeu aquests dos textos en BAH XIX, 293.

# Deseés a Boil: «Quaeso non te offendant si qua minus compta, pollita atque

ornata in ipsa compositione Raymundi tibi videbuntur...; quum Ars ipsa sit quaedam
nova inventio, divinitus infusa, idcirco novis indiget vocabulis...» ete. FITA, BAH

XIX, 319.

13



18 " CARD. J. ANSELM M. ALBAREDA

No era precisament el llati barbar que mortificava ’humanista
Boil; la seva dificultat naixia de no comprendre clarament el text.
Cosa freqiient, com sabem ja en vida de Ramon i en els temps de
més intens fervor lullia del segle XVé. Recordem Iinici de la ins-
cripcié tombal de mestre Joan Llobet:

«Terrea Ioannis tenet hic lapis ossa Lubeti
Arte mira Lulli nodosa enigmata solvit».*

L’ermita Bernat Boil comprengué des del primer instant la
necessitat d’un mestre que li desnusés aquells enigmes. Ja en la
primera lletra feia saber a De Gui «el seu gran desig de lliurar-se
a lestudi de la doctrina de Llull; li calia, perd, un professor».” L’autor
de Ianua Artis resta molt impressionat per aquesta lletra. Sembla
que havia mig pensat de passar una temporada a Montserrat per a
ésser-li preceptor de lullisme.

«Molt vaig témer ——escriura Descés al nostre ermita— que
mestre De Gui, per causa teva, no abandonés els halears i els molts
forasters deixebles seus. Per la meva part estava decidit a seguir-lo
alla on fos. Mentrestant, si tan gran és el teu ardor —continuava Des-
c6s— pera estudiar i comprendre Ramon, vina aqui, a Mallorca,
entre nosaltres».”

Boil, sempre amb la preocupacid i el desig d’ésser instruit en
I’Art de Ramon, accepta la invitaci. A punt de passar la mar, una
ambaixada a Franca, que li confia el rei Ferran, féu fracassar la seva
anada a Mallorca.

Es remarcable la insisténcia a voler ésser un dels deixebles
lullistes. Els té en gran consideracié. Escriura a Desecés: «Encoma-
na’m als teus condeixebles»; i més tard: «Penso sovint en la teva
oferta; em seria cosa molt plaent de venir a Mallorca per veure’t i
veure juntament els professors d’aquesta doctrina santissima».®

“ M. de BOFARULL, Opusculos inéditos de P. Miguel Carbonell, 11 (Barcelo-
na. 1865) 239.

“ Descés a Boil: «quum praesertim eum [De Gui] certiorem fecisti de tua ip-
sa voluntate erga doctrinam nostri Divi Raymundi. cui libenter, ut ais, operam de-
disses. si opportunitatem praeceptoris habuisses». FITA, BAH XIX, 292.

2 Descés a Boil: «Quam ob rem [el desig de part de Boil de tenir un precep-
tor] valde timui ut praedictus Deguinus, gerens tihi morem, nobis Balearibus et aliis
quampluribus advenis magnum deserendo detrimentum afferret, tametsi ego, praecog-
nita utilitate dictae Artis decreveram ipsum, quocumque ivisset, sequi..». «Sed si
tantus amor est tibi... ad artem divi Raymundi adispiscendam, veniat [tua Paternitas]
ad nostram Balearem». FITA, BAH, 292, 302.

“  De Boil a Descés: «Saepe promissa tua, mente volutavimus; non tam ut haec
facilius vitare possimus, quam ut te cacterosque istius sanctissimae doctrinae professo-
res aliquando viseremus, degustaturi aliquid istius suavissimae Artis...» ete. «Vale; et
nos simul [cum]? omnibus amicis condiscipulisque tuis commendatum facito». FITA,

BAH XIX, 300, 302.
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En la solitud de la seva ermita, Boil llegi i estudia les obres de
Llull i de De Gui, sense esperar la preséncia d’un preceptor per
iniciar els seus estudis lullians. Tenia a disposici6é les obres ja cita-
des, impresses a Barcelona. Conegué de més a més els titols i algun
fragment del Liber Proverbiorum i De Consolatione eremite.* No es
facil que tingués a mans el Libre de Contemplacié, I'obra de Ramon
més adient a ’estat del seu esperit, pera molts capitols del qual no
hauria freturat de tenir preceptors, com no li calgueren pera entendre
sant Agusti o les homilies de 1’abat Isaac de Nivine per ell traduides.
De totes maneres els seus contactes personals amb lullistes de Bar-
celona, amics de Montserrat, necessariament relacionats amb ell
durant els mesos de la greu persecucié contra De Gui, li serien de
gran utilitat.

Coneixem també una trentena de lletres que anaren de Mallorca
a Montserrat o de Montserrat a Mallorca. Un nombre considerable
de «tabellarii» feren a mans de Boil i de Descés aquesta correspon-
déncia. Sovint llurs noms sén omesos. De vegades, perd, s’entreveuen
amics comuns, homes de confianga: «m’ha portat les teves lletres el
mateix que et dura les meves»...; «creu el que ell et dira de part
meva». Coneixem alguns noms: «El nostre comi amic, Egidi, por-
tador 'de la present, t’explicara la resta». «El nostre Roig (Mateu?)
m’ha dut les teves lletres». Per bé que establiren contactes entre
I'Tlla i la muntanya, podem deixar de banda el corresponents: Miquel
Ferra, el regent Bofill, Jeroni, nebot de l’ermita, figures marginals
en el cas nostre.

El correu méu representatiu fou un francés, nomenat Joan; un
dels estrangers que vivia a Mallorca per tal de seguir les llissons de
mestre De Gui. Acabat el curs 1482-1483, alguns d’ells restaren a
I'Tlla, tot esperant el retorn del preceptor.

Joan era un dels deixebles més aprofitats de I’escola lul.liana de
Mallorca. Descés el trameté a Montserrat. En la lletra a Boil li deia:
«Posat que els teus afers t'impedeixen sempre de venir a Mallorca,
com tu desitjaries, et trametem el nostre condeixeble Joan, frances,
molt competent en la doctrina de Ramon. Ell podra ensenyar-te la

“ Descés a Boil: «Quod argumentum etiam probare videtur Divus Raymundus

in suis Proverbiis, dicens: voluntati quod non sufficit unus Deus», etc «Nam ut de
Consolatione eremite noster Raymundus ait, si cecideris, o eremita, in tentationem
contra articulos fidei, si sacram non praestas theologiam.... FITA, BAH XIX, 304, 319.

* Boil a Descés «Reddidit mihi tuas litteras, qui has ad te perlaturus est...
addidit his quaedam tuo nomine quae ei demandaveras mihi referenda». «Caetera ex
Aegidio, amico nostro, qui has a te perlaturus est, intelliges». De Descés a Boil: «Vir
optime, perlectis tuis litteris, quas novissime noster Rogius mihi reddidit...». FITA,
BAH XIX, 297, 302, 306.

]
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seva Art». L’ermita I'acolli afectuosament; en rebé una optima im-
pressié. Encara que no pogué exercir el seu mestratge, car calgué a
Boil deixar aviat Montserrat per Tarassona, el contacte i fins 'amistat
foren ja establerts. L’ermitd recordara sovint Joan, el nomenara
senyor amic, baré excel.lent.®

No és impossible que per mitja d’aquestes relacions I'antic se-
cretari del rei Ferran pervingués a conéixer i fins a posseir, en
exemplars manuscrits, altres obres de Ramon de caracter prevalent-
ment mistic; de totes maneres era I’4Art de Ramon que interessava
directament, per no dir exclusivament, les Escoles barcelonina i
mallorquina. Altres escrits podien ésser llibres de lectura, en gran
part entenedors; 1’Art era el llibre fonamental d’estudi, d’escola, per
a la comprensié del qual el preceptor era indispensable. Esser lul.lista,
en aquell temps, significava seguir la doctrina de Llull continguda en
la seva Art, en totes les seves manificacions.

Aixi, Arnau Descés en desitjar que Boil esdevingués un excel.lent
lullista, li encomana tnicament d’estudiar aquesta Art. Es facil es-
pigolar en llur correspondéncia frases com aquestes: «t’encomano i
et recomano d’aprendre ’Art del nostre divi Ramon i... fes-me saber
amb quin fervor, amb quin treball i diligéncia t’exercites en aquesta
art. El meu més intim desig és veuret excellir entre els lullistes,
sobre tota mesura. Lliura’t a aquest estudi amb totes les teves forces
i amb tots els teus sentits, per tal que les lloances que tu i els altres
deixebles tributem a mestre De Gui, ell mateix i tots nosaltres pu-
guem, amb justicia, referir-les a tu».”

En Permita montserratina 1’antic secretari del rei Ferran cercava
de posar en practica les insistents recomanacions del seu amic ma-
llorqui. Aquest s’informava amb molta joia de ’aplicacié de Iermita,
i se n’aprofitava per a estimular-lo encara més: «Continua ’estudi

% Descés a Boil: «Mittimus ad te Ioannem Gallum, condiscipulum nostrum,
praestantem doctrina Raymundi, virum qui te edocere ipsam Artem Raymundi pote-
rit». Boil a Descés: «Caetera ex domino Ioanne ,amico nostro, intelliges, qui, propter
nostrum insperatum discessum, onus ad te scribendi recepit.». Boil a Descés: «Dedi
ad te ex Barchinona litteras...; paucis tamen tuis, quas ille bonus vir Gallus mihi
reddidit, satisfeci». FITA, BAH XIX, 296, 298, 299.

7 Descés a Boil: «Nunc itaque, dumtaxat te moneo atque cohortor ut hanc Ar-
tem [Divi Raimundi] addiscas». «Quum in tua epistola demonstras tuum magnum
desiderium... addiscendi Artem Divi Raymundi, quapropter a te missimus Ioannem
Gallum ad praestantem doctrinam...; «...gratias ago Deo, qui tibi hanc mentem de-
dit ut Artem Divi Raymundi adiscas...» «Quaeso igitur certiorem me facias quo studio,
opera ac diligentia in hac ipsa nunc te exerceas. Tanto enim desiderio meus flagrat
animus, te scilicet videre inter lullistas exellentem atque praestantissimum, ut vix

possit enarrari...» etc. FITA, BAH XIX, 293, 223, 224.
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de ’Art de Ramon amb I’ardor d’esperit amb qué ho fas quotidiana-
ment, per tal de reeixir-ne doctissim».®

No sabem en concret quins foren els progressos aconseguits en
I'estudi de I’Art lullia per ’aspirant deixeble, sempre a la recerca
d’un mestre. Ignorem també la concretitzacié d’aquest lullisme i el
grau de la seva penetracié en 'ambient culte de Montserrat.

La preséncia, pero, de les obres de Ramon Llull estampades per
I’Escola de Barcelona, abans, durant i després de l’estada del nostre
ermita a la muntanya; les relacions mantingudes entre els monjos i
lullistes o amics llurs de Barcelona —coneixences i contactes esde-
vinguts més freqiients durant el procés de mestre De Gui a Roma—
les anades al Santuari de portadors de lletres de Mallorca, alguns
d’ells experts en I’4rt de Ramon, als quals calia pernoctar al mones-
tir, i especialment els fervors lullians de Bernat Boil, mantiguts
actius i efectius durant un decenni, permeten d’assenyalar I’existen-
cia del lul.lisme a Montserrat a les darreries del segle XVe.

Carp. J. AnseLm M. ALBAREDA
Stato-Citta del Vaticano

** Descos a Boil: «Tu igitur cura ut in hac ipsa Arte [Raymundi], quam fla-

granti animo quotidianis litteris efflagitasti, quam doctissimus evadas». FITA, BAH

XIX, 297,
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LAS <RAZONES NECESARIAS» DEL BEATO RAMON
LLULL, EN EL MARCO DE SU EPOCA (¥)

La demostracion de los misterios de nuestra fe por razones ne-
cesarias es una de las notas mas caracteristicas del Bto. Llull y, a la
vez, su punto flaco.

Desde que, convertido de sus malas andanzas, se entregé a Dios,
no dominé su vida otro supremo afan méas que el de llevar la fe de
Cristo a toda clase de descreidos, pero,en especial, a sarracenos, tar-
taros y judios. Y, como todos éstos no querian dejar una fe por otra,
aquel apostélico afan se tradujo en anhelo desmedido de convencer-
los por demostracion racional, singularmente del dogma de la Trini-
dad, fundamento de toda la fe cristiana; y, en sus soledades del mon-
te Randa, se forjé un sistema filoséfico en el que el pensamiento, con
principios puramente humanos, tejiese y urdiese sus raciocinios so-
bre una pauta invisible y ajustada a los datos de la fe, de tal suerte
que educada la mente en ese sistema no sélo no repugnasen al enten-
dimiento las proposiciones dogmaticas, sino por el contrario pare-
ciesen légicas deducciones del sistema.

Asi trazé su Arte; en su fondo doctrinal, aristotélico a la par
que patristico; pero originalisimo en cuanto sistema. Los correlativos
(agente, efecto, y accién, -ivo, -able, y -ar, causativo, causable,
causar) que, con mutua trabazén y palpable evidencia llenan el
mundo creado, habian de allanar el camino real que de las opera-
ciones ad extra llevase hasta el reconocimiento de las operaciones
ad intra en el seno de Dios. Y baste citar este punto solo, aunque ca-
pital, del sistema filoséfico luliano.

Pero no siempre el mejor deseo es buen consejero; ni es admi-
sible que las fundamentales verdades de la fe, que exceden la capa-
cidad humana precisamente porque son divinas, queden vinculadas
y dependientes de sistema alguno filoséfico humano, por bien inten-
cionado, y aun acertado, que sea.

(*) ESTUDIOS LULIANOS tiene a gran honor publicar el presente estudio iné-
dito, del Excmo. v Romo. Dr. Ewro Garay (q. s. G. h.), <Primus Magister> que fué de
esta «Maioricensis Schola Lullistica>; y anuncia que a la publicacién de este articulo
de indole lulistica, D. m., seguird la de otros importantes trabajos del mismo difunto
Sr. Patriarca, gracias al cuidado que sus mds allegados colaboradores pusieron en
recoger todos sus dispersos escritos lulianos, que ahora, en este Instituto, se ordenan y
engarzan a la luz de los temas y bajo los titulos que los motivaron,

1
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No voy a ocuparme ahora del error del Bto. Llull, ni a vindicar
a éste de la ligereza con que algunos, por desconocer su teoria, la
atacan, viendo en él un racionalista; ni siquiera voy a estudiar aqui
las demostraciones lulianas a la luz de la definicion vaticana, para de-
ducir si les alcanza o no el anatema. Mi marco, al trazar estas lineas,
es mucho mas reducido; me propongo tan sélo, estudiar a Llull co-
tejandolo con sus més eminentes contemporaneos escolasticos, y ver
hasta qué punto su doctrina era la misma de ellos, o si desentona y
discrepa de suerte que acuse formacion ajena y escuela exética, ara-
biga o no.

La norma exacta y el criterio justo sobre el empleo de argumen-
tos filoséficos para demostrar los dogmas, diblos Santo Tomas de
Aquino.

Respondiendo a un argumento sacado de un texto de Ricardo
de S. Victor favorable a la demostrabilidad de los Misterios por ra-
zones necesarias, dice que de dos modos se puede aducir razona-
miento: 1.° demostrando suficientemente una verdad fundamental;
2.° mostrando la congruencia de ciertas verdades secundarias con una
fundamental que se supone; este segundo modo no es demostrativo de
la fundamental, porque tal vez se pueden las secundarias concordar
igualmente con otra fundamental distinta de aquélla. Del primer modo
se puede dar razonamiento demostrativo de la unidad de Dios; y al
segundo pertenecen las razones que manifiestan la Trinidad; porque,
supuesta la verdad de la Trinidad divina ,concuerdan muy bien con
ella las razones aducidas; pero de por si solas éstas no bastan para
demostrar la Trinidad de personas.'

Este segundo modo de razonar es el de S. Agustin, S. Anselmo,
Ricardo de S. Victor y del Bto. Llull acerca del gran Misterio. Supo-
nen, como verdad fundamental, postulado de fe, la Trinidad; y con
ella relacionan, y enlazan y concuerdan de tal suerte otras verdades,
ciertas y demostradas, que dialécticalmente tejen luminosa demostra-
cién del Misterio; pero siempre advierten todos ellos que, si han lle-
gado a conocer, ha sido por haber empezado por creer.

No reprueba Santo Tomés ese razonamiento; antes dice que es
el que ha seguido en la misma Suma, (Q. 27); lo que reprueba es que
a eso se llame demostracion suficiente; y que, por presumir probar asi
las verdades de fe, quede ésta expuesta a la irrisién de los infieles.?

' 8. THOMAS AQUINATIS, Summa theologica, I*, q. 32, a.l , ad. 2.
* Ibidem, in corp., y q. 46, a. 2, c,
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Las razones necesarias que Llull da, no son de orden inventivo,
sino comprobatorio; son razones justificativas de una fe que ya se
tiene; suponen la creencia en la Trinidad, p. e., y la confirman, de
suerte que quien no posee esa fe, se vea obligado por argumentos filo-
soficos a reconocer que la verdad encarnada en aquella creencia es
cierta y comprobada con razonamiento filoséfico que no es posible re-
futar. Ahora bien, para formar esa demostracién ha sido necesaria la
fe; primero presentando una verdad que la razén sola no hubiera po-
dido alcanzar, y segundo auxiliando con su luz, el lumen fidei, a en-
contrar la demostracién. No justifico; expongo la mente de Llull. Que
ésta es asi consta por miltiples pasajes de sus obras; baste citar aqui
uno: «Sényer ermita —dix Félix— a una santa festa que hom apella
de santa Trinitat.. lo bon hom que preicava dix que hom no
deu provar a les gents que Déu sia en Trinitat; car mellor cosa és a
les gents que creen en la Trinitat de Déu, que si Uentenien per raons
necessaries. Molt fui... meravellat d’aquestes paraules, car, si el bon
hom dix veritat, segueix-se que hom haja major mérit en haver creenga
d’ella que en haver coneixenca, e volentat pot més amar per ignorancia
que per coneixenga».

«...provar Trinitat no és sens subposicié (lo cual confirma que las ra-
zones necesarias de Llull no lo son sino de congruencia), ne hom no
pot provar Trinitat a enteniment rebelle que sia en coratge d’hom
ergullos».

«..los filosofos gentils no sotsposaven per fe nulla cosa en Déu,
mas que seguien raons necessaries; per ¢o lur enteniment no poc pujar
tan alt en Déu com Uenteniment dels filosofs cristians catolics e tedlegs,
qui per fe sotsposen en lo comengament ésser Trinitat en Déu. E car
fe és lum de Penteniment, puja Uenteniment a entendre pus altment
¢o que los filosofs gentils no pogren entendre». (Libre de meravelles,
lib. 1, cap. IV: De la Trinitat de Déu, ed. Obres essencials, I, Barce-
lona, 1957, pags. 325, 326 y 328).

No es exacto Brentano al decir que Llull «se esforzé con audacia
en demostrar apodicticamente, por medio de la simple razén, la trini-
dad, el pecado original, la Encarnacién y la muerte redentora».’> No
funciona sola la razén en la demostracién luliana; es esencial la inter-
vencién de la fe, que ilumina, ademas de haber dado la tesis que se
ha de demostrar.

Llull no dice que, empezando por la filosofia y sin mas luz que

* FRANCISCO BRENTANO, EI porvenir de la Filosofia.— Traduccién del ale-
mén por X, ZUBIRI, Revista de Occidente, Madrid, 1936, pag., 14,

B



26 EXCMO. Y RDMO. D. LEOPOLDO EIJO GARAY

la de sus postulados, se pueda llegar a descubrir y demostrar los mis-
terios de la fe; sino todo lo contrario; admitidos por fe dichos miste-
rios, va la mente al campo de la filosofia y los comprueba con ella y
los ve tan en consonancia y conformidad con los dictados de las luces
naturales, que convierte éstas en razones irrefragables con que apo-
yarlos. «La teologia habla de Dios, es a saber de su ‘esencia, propie-
dades, Dignidades, y de sus operaciones, las que tiene en si mismo y
en las criaturas... y cuando se inclina a considerar las naturalezas
primitivas segun la filosofia, entonces llega a la ciencia, y convierte
en demostraciones y razones necesarias las primeras posiciones que
hizo en la teologia».*

Para mayor confirmacién copiaria aqui literalmente un capitulo
de una de las mas caracteristicas obras de Lulio y desde luego la
tipica en esta materia,’ si no temiera extenderme desproporcionada-
mente. Daré sélo un sumarisimo extracto. Dice: Asi como sensualmente
de la virtud del vidrio y del plomo se compone una virtud mas noble
que la de cada uno de ellos, cual es la virtud representativa del espejo,
asi de la virtud de la imaginativa y de la que el entendimiento tiene
por si y por la memoria y la voluntad, se forma el espejo intelectual
en el cual se representa el Supremo Bien, y sobre él inquirimos
por razones necesarias. Y asi como de la materia y la forma se com-
pone cosa mas noble que ellas, cual es el compuesto; asi también
resulta de la imaginativa y del entendimiento una virtud mas alta
que la que cada uno tiene por si. Y de igual modo que la naturaleza
se basta para formar los compuestos; asi de la imaginativa y del
entendimiento resulta virtud para tomar por objeto las cosas que
entran por los sentidos y lo que pertenece al alma y sus operaciones;
pero igual que no puede la naturaleza por si sola formar el compuesto
racional, porque no alcanza a producir el alma; asi el entendimiento
con su fuerza propia y la de la imaginativa no bastaria a formar
virtud ni operacion que llegase a tomar por objeto de sus demostra-
ctones necesarias el Sumo Bien, que estd por encima de la naturaleza
intelectual y de la naturaleza sensual; pero asi como una vez dada el
alma ya se bastan ella vy el cuerpo para componer el racional, asi
también el entendimiento y la imaginacién con el objeto eterno e
infinito en bondad, grandeza etc., que el entendimiento percibe, bastan
para componer mdas noble virtud que la que él de por si y con la ima-

*  Arbre de ciéncia, Del arbre humanal, V) De les fulles de I'arbre humanal, r)
De teologia. )

5 Liber mirandarum demonstrationum, lib. II cap. XXVII, De demonstratione,
quae est supra naturam. Ed. Salzinger, II, Moguntiae, 1722, 50-51.
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ginativa tiene; esa mds noble virtud es un espejo en el que el Supremo
Bien es demostrable.

Pronto veremos que al discurrir asi no hacia Llull mas que seguir
a San Agustin, S. Anselmo y Ricardo de S. Victor, y afirma lo que
afirmaron los escolasticos sus contemporaneos, aunque sin caer en las
desmedidas exageraciones de Llull. Pero detengamonos un momento
a examinar si puede verse en su doctrina influencia arabiga.

Cierto que el pensamiento predominante helénico-arabigo, con su
teoria de la iluminaciéon divina por el intelecto tnico, daba como
consecuencia la demostrabilidad de los Misterios. Maiménides pre-
sentaba como el mas alto grado de comunicacién del intelecto uno, el
del profetismo, al que seguia en orden descendente el de especulacion
o teoria; la diferencia entre ambos es que en éste la emanacién del
intelecto se extiende sélo a la facultad racional, sin que llegue nada
a la imaginativa; pero, si esta emanacién se extiende a la vez a las
dos facultades, es decir a la racional y a la imaginativa..., constituye
eso la clase de los profetas.

Alkendi, Alfarabi, Avicena, el aragonés Avenpace, y mas expre-
samente Abentofail habian precedido a Maiménides en ese monopsi-
quismo aristotelico-neoplaténico, como precedieron también a Averroes,
cuya doctrina del intelecto tnico dista mucho de ser original del
filésofo cordobés. La misma doctrina bebié en el pseudo-Empédocles
Abenarabi, la desarrollé y la legé a su escuela espafiola.

Al igual que Maiménides, Averroes explica, por el intelecto
unico, los dos grados mas altos de conocer, es decir el de visién
profética, que es el supremo, y el de demostracién, que le es el mas
proximo: «todo profeta es filosofo; pero no todo filésofo es profeta»;
porque quien posee las mas sublimes comunicaciones del intelecto
uno tiene también el grado inferior, el de la filosofia que procede
por argumentacién demostrativa, la cual puede aplicar a demostrar las
verdades que por revelacion profética ha conocido.

Cierto, repito, todo eso. Pero jacaso puede verse en esa doctrina
arabiga o judaica la fuente de la tendencia a demostrar los dogmas
cristianos, tal como aparece en San Agustin y S. Anselmo? Son dos
corrientes que nada tienen que ver la una con la otra. ;Y puede en
sana critica hacerse depender de la corriente arabiga la doctrina
luliana de la demostrabilidad de los dogmas ya sélo por el hecho de
ser posterior, ya ademas por el prejuicio de atribuir exagerada in-
fluencia a los escritores ardbigos en la escolastica, cuando todos los
elementos de juicio, especialmente la coincidencia de doctrina, de
exposicion y a veces de frases, demuestran que Llull se inspiré en

g
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S. Agustin y S. Anselmo, y, por el contrario, el resto de las ensenan-
zas lulianas discrepa de las arabigas en los puntos en que, dentro del
aristotelismo comin cabia discrepar?

La demostracién que Lulio pretende dar de los Misterios no
presupone, como en Maimoénides o en Averroes la iluminacion Profé-
tica, es decir la unién mas intima con el intelecto uno, causa de todo
conocer humano, sino tan sélo-la luz de la fe, grado absolutamente
inferior en aquellas doctrinas arabigas; la misma simple fe, que es la
luz que guia, como conocimiento previo necesario, a S. Agustin y
S. Anselmo y Ricardo de S. Victor cuando discurren sobre el mismo
tema. Maiménides ponia la diferencia entre el grado de intuicién
profética y el de filosofia demostrativa, en que la iluminacién del
intelecto tnico penetrase, o no, hasta la facultad imaginativa; si no
llegaba a ella, habia filosofia, y si llegaba, profetismo. Por el contrario,
en la doctrina de Lulio, no hay ni demostracién ni discurso alguno
racional sin funcién de la imaginativa. Segin los arabes, - aquella
suprema iluminacién, la profética, incluia la visién filoséfica, o de-
mostrativa; pero por el contrario, el filésofo-teblogo de Llull puede
aplicar su ingenio a discurrir y demostrar los postulados que le da la
luz de la fe, o bien puede dedicarlo a cuestiones puramente naturales
quedando, en cuanto al dogma, reducido al puro estado de fe, como
los creyentes vulgares. Y por tltimo ,el fundamento de toda aquella
doctrina arabiga, la del intelecto inico, a los ojos de Lulio, que
infatigablemente la refuta en su ardorosisima y tenaz campana anti-
averroista, es no sélo filoséficamente absurda, sino también es anti-
rreligiosa; conceptos que en nada corresponden a los de los fil6sofos
arabes, que la sostenian como cierta en filosofia y como nada opuesta,
antes muy conforme, a la verdad religiosa.

Por muy grande que se quiera suponer el influjo filoséfico arabigo
en la escolastica medioeval, en cuanto a la demostrabilidad de los
dogmas por razones necesarias, Lulio no es discipulo de los arabes
sino de San Agustin, San Anselmo, Ricardo de S. Victor y otros no
pocos tedlogos en quienes encarna la misma tendencia.

Ha dicho con mucha propiedad Grabmann: «El punto central
del sistema tomista es la idea de Dios. El conocimiento de un Dios
tarscendente, personal es el soberbio coronamiento de la metafisica.
El dirigir la mirada a los misterios de la vida intima de Dios, que
el dogma de la Trinidad abre al pensador guiado por la fe, sefiala la
cumbre de la especulativa teolégica».®

¢ M. GRABMANN, Santo Tomds de Aquino (Tradue. de S. MINGUIJON
ADRIAN), Barcelona-Buenos Aires, 1930, 85.
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En efecto la metafisica aristotélica culmina en la Teologia
natural, en el estudio de Dios arrancando de los datos que la meta-
fisica ha encontrado en las criaturas. La pura razén humana no
puede cosechar en aquel campo mas que lo que da de si la sementera
de los seres creados, con sus perfecciones y sus limitaciones. Agre-
gados los datos que aporta la revelacién, se perfecciona el conocimiento
de las criaturas y por ende la teologia natural. Llégase, sin embargo,
a un punto en que el modo de ser de las criaturas nada puede mani-
festarnos. con la necesidad imprescindible para la demostracién, acerca
del ser de Dios: ellas son producto de la obra de Dios ad extra, que
no agotan ni la potencia ni el ser divinos, y no pueden, por tanto,
conducirnos a conocer la infinita perfeccién de la operaciéon de Dios
ad intra; el teélogo natural enmudece: el tedlogo dogmatico demuestra
por autoridad, por las manifestaciones de la revelacion; el filosofo
rastrea en las criaturas propiedades que concuerdan con esas otras
divinas reveladas. y dan asi verosimilitud racional a éstas, y sirven
para desvanecer las objeciones contrarias, y hasta para forjar razones
de persuasién, pero no de demostracién. Y aqui entra la atrevida
pretensién luliana: forja una metafisica de lo creado que sea semen-
tera tal que las demostraciones de la teplogia natural alcancen a los
mas altos dogmas de la teologia catélica; con acerada y formidable
dialéctica presenta esos dogmas como conclusiones de demostracién
racional a los ojos de los aque no admiten la autoridad de la revela-
cién; insiste en el valor demostrativo de sus argumentos, pero en
tltimo término no le importa que se les llame razones puramente
persuasorias. con tal que en sus razonamientos metafisicos cierre toda
escanatoria a los enemigos de la fe. No discurre como te6logo ni como
simple filésofo, sino como filésofo aue se ha perfeccionado por la
teologia: ni se yergue engreida su razén frente a la fe, antes al con-
trario dice aque la razén es impotente para discurrir asi. si no guia
sus pasos la luz previa de la fe v no la asiste la gracia sobrenatural.

Y precisamente en la obra que exclusivamente dedica a estas
demostraciones o razones necesarias, Llull, que siempre es tan parco
en citar autores, alega para justificar su teoria. las fuentes de su ins-
piracién: dice: «Anselmo y Ricardo de S. Victor y muchos otros
santos significan en sus escritos que el entendimiento tiene posibilidad
de entender los articulos».”

Con estos testimonios enmarca Llull sus razones necesarias en
plena consonancia con lo que ellas en realidad son, y fija su intento

?  Liber mirandarum demonstrationum, Lib. I, cap. XXIV, ed. cit., pag. 7.
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y el alcance de ellas y su sentido y sus limites, de tal manera que lo
hace invulnerable a los tiros de cuantos lo atacan acusandolo de
cualquier género de racionalismo.

Y en otra obra también dedicada a esta materia: «Esfuérzanse
cuanto pueden los Doctores de las Sagradas Letras en sacar razones
para probar la divina Trinidad, la Encarnacién etc., con la sana
intencién de exaltar la santa fe; y por eso yo, que soy catélico de
verdad, no intento probar los articulos contra la fe, sino por medio
de ella, pues sin ella no podria probarlos: porque los articulos estan
estan por encima y mi inteligencia por debajo, v la fe es el habito
en virtud del cual el entendimiento se remonta sobre sus propios
alcances. Mas no tiene causa sobre si; sino que mis argumentos son
de tal naturaleza que el entendimiento no puede razonablemente
rehusarlos. vy cuantas objeciones se hagan contira ellos pueden ser
deshechas facilmente, sin aue los infieles puedan hacer mella en tales
razones o afirmaciones; tales son estas pruebas, lldmense demostra-
nes, persuasiones o como se pueda decir; de eso no me preocupo;
porque nosotros afirmemos o neguemos no varia la cosa».®

Y para que mejor se viesen su intencién, su camino v los ejem-
plos que seguian, habia dicho antes: «Dicen algunos que no es bueno
aue se puedan probar las verdades de la fe. porque con ello perderia
ésta todo su mérito; y se fundan en que fides non habet meritum, cui
ratio praebet experimentum. A esto contestaremos: S. Agustin escribi
un libro para probar la divina Trinidad, supuesto el medio de la fe,
a la que no fue contrario, porque era Santo. Ademas, Tomés de
Aquino compuso un libro contra los gentiles, que exigen razones,
porque no auieren dejar creencia por creencia, sino por inteligencia;
al escribir dicho libro v razonar contra los gentiles no era su intento
destruir la fe, pues era varén sabio v catélico».

;Queda clara la mente de LLull y puesta al descubierto la ver-
dadera fuente de su doctrina?

Alardeen o no de ello otros grandes tedlogos del siglo XIII. lo
cierto es que aducen argumentos demostrativos igual que Lulio.
Ciertamente media gran diferencia entre él y ellos, pues Llull da a
sus razones necesarias tan capital importancia que puede decirse que
constituyen toda la finalidad de sus sistema: a eso va enderezada su
Arte con todas sus diversas ramas, a eso dirige todos sus escritos;
no tiene otro afin que demostrar los dogmas. Y vuelve tanto sobre

8 Liber de convenientia fidei et intellectus in objecto, p. I, n. 4 (Edit. Salzin-

ger, IV, Moguntiae, 1729, 4).

8



LAS ¢RAZONES NECESARIAS» DEL BEATO RAMON LLULL 31

sus razones necesarias, y siempre de tan distintas maneras las expone
y adereza, que parecen muchas y muy diversas razones, las que en
realidad y en substancia vienen a reducirse a muy pocas.

Pero quitado eso, jacaso no us6 Santo Tomas de las mismas
razones que Llull? Véanse las siguientes palabras: «Es pues patente
que en cualquier ser intelectual, a quien compete entender, es nece-
sario que haya verbo; porque es de la esencia del entender que el
entendimiento entendiendo forme algo; y tal formacién se llama verbo.
Naturaleza intelectual es la humana, y la angélica y la divina; y por
tanto, hay verbo humano... y angélico... y Verbo divino, del cual
dijo San Juan: «En el principio era el Verbo». (8 b)

Igualmente San Buenaventura dice que de Dios, Sumo Bien, «no
puede rectamente pensarse sin que se piense que es uno y trino.
Porque el bien dicese que es difusivo de si... y si en el Sumo Bien
no hubiese eternalmente produccién actual e intrinseca. sustancia e
hipostatica, natural y voluntaria, es a saber, Padre, Hijo y Espiritu
Santo, de ningiin modo seria Sumo Bien, porque no seria difusivo de
si». (8 ¢). Usa repetidas veces del mismo argumento de la formacién
del Verbo al entender, y con la misma necesidad que ha expresado
Santo Tomas: «Porque donde hay conocimiento es necesario que
haya emanacién, o generacién de verbo».” «El ser sumamente espi-
ritual, por ser puro acto (v cita a Aristételes, IIT del Alma), y no
sélo inteligente sino también entendido, no puede no entenderse...
Pues esta semejanza es el verbo, porque segin Agustin y Anselmo,
la semejanza de la mente que se vuelve sobre si es el verbo; y si esta
semejanza es igual, es Dios»® «Toda criatura proclama la genera-
cién eterna».™

Y todo eso no fue invencién del siglo XIII; venia ya de muy
antiguo. El argumento capital de Llull es que, si las Dignidades
divinas (Bondad, Grandeza, Eternidad) no estin ociosas ad extra y
crean el mundo, tampoco deben carecer de actividad interna y estar
eternamente ociosas ad intra: puesto ese principio, vy atendiendo a
los correlativos innatos (bonificiativo, bonificable, honificar) arguye
la existencia de las tres personas. En suma: se comunican ad exira las
Dignidades dentro del marco finito que es esencial a la criatura, y en

8,b) S. THOMAS, Opuse. XIII, De differentia divini Verbi et humani.

8,c) S. BONAVENTURA, Itinerarium mentis in. Deum. cap. IV (Opera, edic.
Vives, XII, pag. 18).

® ID., In Hexaemeron, sermo IX (edic. cit., IX, 44).

10 ID., ibidem, Sermo III (edic. cit. IX, 44).

' ID., ibidem, pag. 83.
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la medida que Dios sefiala a cada una; pero en la operacién ad intra
comunica el Padre toda su esencia, todo cuanto puede, al Hijo, y
ambos al Espiritu Santo. Pues bien, ;no esta en sustanciosa sintesis
todo eso en las siguientes palabras del Maestro de las Sentencias?
Helas aqui: «En aquella Trinidad esta el mas alto origen de todas las
cosas, y la perfectisima belleza y la felicisima delectacion. Por el mas
alto origen, como lo muestra Agustin en el libro V, De Vera Religione,
se entiende a Dios Padre, del cual procede todo, del cual el Hijo y el
Espiritu Santo». No hubieran sido hechas todas las cosas, si no fuese
Dios sumamente bueno. el cual «porque no envidié a ninguna natura-
leza el que fuese buena por El. unas cosas las dio a la medida de
su querer, otras a la de su poder».”

Lull recoge eso y desarrolla su argumento como razén apodictica,
previa la revelacion; el Maestro califica lo que acaba ‘de decir de
«imagen de algin modo indicada de la Trinidad; porque de la con-
templacion de las criaturas no puede ni ha podido tenerse noticia
sufictente de la Trinidad sin la revelaciéns.

Pero en estirar y extender el concepto han precedido a Llull
San Anselmo (para solo citar puramente ortodoxos) y Ricardo de
S. Victor y toda una legién de entusiastas defensores del dogma,
aunque no sin contradictores.

El monje de San Victor en su libro sobre la Trinidad dice:
«Sera, pues, nuestro intento en esta obra, en cuanto Dios lo conceda,
aducir en pro de nuestra creencia razones no sélo probables, sino
también necesarias».® La fundamental razén de Ricardo que campea
en todo el método luliano es atribuir a Dios todo lo mas perfecto; y
es lo que San Agustin ensefi6:™ «Quidquid tibi vera ratione melius
occurrerit, scias fecisse Deum»,® ete.

De la antigiiedad recogié Llull el argumento de la no ociosidad
ab aeterno de las Dignidades, y por tanto la necesaria fecundidad de
Dios ad intra; argumento que en tltimo término radica en las inspi-
radas palabras de Isaias: «Numquid ego qui parere alios facio, ipse
non pariam? Dicit Dominus: si ego qui generationem tribuo aliis,
ipse sterilis ero?».¢

2 PETRUS LOMBARDUS, I Sent., dist. III.

¥ RICH. A S. VICTORE, De trinitate, cap. III.

" ID., ibidem, cap. XX.

15 S, AUGUSTINUS, De libero arbitrio, lib. III, cap. V (M.L.,, XXXII, col.

Is., 66, 9.
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Y en verdad, salvado el amoroso antropomorfismo biblico, el
argumento extendido a la generacién eterna divina concluiria bien,
si la fecundidad fuese perfeccion pura, y no hija de la imperfeccion
de no poder perdurar sino en la especie.

Pero lo mismo que Llull usaron todos el argumento; por ejemplo,
San Alberto Magno: «Jamas la bondad de Dios fue ociosa ab aeterno,
antes se manifest6 engendrando al Hijo y espirando al Espiritu
Santo».”

Cuando sostiene Llull que los misterios de la fe son demostrables
por razones necesarias, no quiere decir que se llegue a la evidencia
de ellos, ni siquiera que las razones sean tan claras y faciles de
entender que no admitan contradiccién: antes al contrario, expresa-
mente advierte que son muy sutiles y dificiles, mas fuertes, si, que
las contrarias, pero no sin que éstas conserven su peso y fuerza; de
suerte que, a pesar de las razones necesarias, todavia queda opcién
entre ellas o sus contrarias."® Y afiade en otro lugar que estas demos-
traciones no son para rudos, sino para los que tienen muy sutil y
elevado entendimiento.”

En otra obra introduce al entendimiento diciendo a la fe: «Del
texto de Isaias «si no crevereis, no entenderéis» se infiere que th
eres la disposicién y preparacién por cuyo medio yo quedo habili-
tado para conocer grandes cosas en Dios; pues creyendo y pudiendo
de este modo elevarme, voy habitudndome a ti de tal suerte que ta
estds en mi y yo en ti; v cuando yo mediante el raciocinio me
remonto a la altura en que pareces morar, ti te elevas extrordinaria-
mente sobre mi; entonces comprendo que habitas en regiones muy
superiores a mis alcances, pues asi como el aceite flota sobre el agua,
también ti tienes tu morada sobre mi».®

No razona, pues Llull para detrimento de la fe, sino para ganarle
adeptos. Su intencién y su postura, aparte de lo que tiene de errénea
por exagerada, y de ineficaz y peligrosa por errénea, es tan tradicio-
nal en ia Iglesia como el uso del texto en que la apoya.

Ya viene de Origenes, por lo menos, el empleo de ese texto:
«Entra primero Pedro al monumento, y luego Juan; y asi ambos
corren, ambos entran. Mas Pedro es simbolo de la fe; Juan representa

7 S. ALBERTUS MAGNUS, Summa theologica, p. II, q. 11.
Lib. de demostracions, lib. IV, prélogo.
Liber de quatuordecim Articulis Sacrosanctae Romanae Catholicae Fidei, d.
II*, p. V, De justitia et Trinitate, ed. Salzinger, II, Moguntiae, 1722, 119-120.

®  Liber de disputatione fidei et intellectus, p. I: Utrum Articuli Fidei possint
probari, vel non?, ed. Salzinger, IV, Moguntiae, 1729, pag. 2, n. 2.
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al entendimiento. Y por eso, pues escrito esta si no creyereis no enten-
deréis, necesariamente va delante la fe al monumento de la Escritura
Santa, luego siguiéndola entra el entendimiento, al cual por la fe se
le prepara el acceso».

En San Agustin lo hallamos con frecuencia; p. e.: «Hay cosas
que si no las entendemos no las creemos, y otras que si no las creemos
no las entedemos. Sirve, pues, nuestro entendimiento para entender
lo que haya de creer, y la fe aprovecha para creer lo que haya de
entender».? «Intellige ut credas, crede ut intelligas® «Oye al Profe-
ta: si no creyereis no entenderéis. No entiendes para creer, antes crees
para entender; es necesaria la fe; el entenderlo es el galardén. Si no
creyereis no entenderéis». Y en ese mismo sermén, hablando poco
antes de la Trinidad y unidad de Dios, dice: «Ahora te diré algo por
donde creas lo que no puedes entender si no lo crees».

Igual que Santo Toméas de Aquino pensaba su insigne Maestro;
sin perjuicio de tener por muy ciertas las cosas de fe, aunque en algin
caso no hubiese demostracién racional, «qui fides non demonstratur,
sed sufficit ouod sustineatur»;® y de ensefiar que en apovo de las
verdades de fe no se ha de empezar por dar razones filoséficas, sino
por probar la revelacién de ellas, y asi demostrarlas por la inspira-
ciéon divina y la confirmacién por los milagros que la patentizan;
pero las emplea y utiliza a cada  paso, y aun mas, se vuelve airado
contra los que imougnan su uso; «como secundarias —dice— pueden
inducirse, y son de maxima utilidad contra los filésofos. quienes por
lo mismo que estin educados in verbis perscrutatis se les ha hecho
como una segunda naturaleza el no poder recibir sine sermone
perscrutato; y por eso los Santos usan contra ellos, para afirmar
la fe, las propias razones de ellos; y no es eso inconveniente, y con-
cedemos los argumentos aducidos para demostrarlo (fres argumentos
que presenta). Y vor esto queda claro qué hay de razén en lo que se
objeta en contra. Aunque algunos que no saben (qui nesciunt), quieren
por todos los medios impugnar el uso de la filosofia, y sobre todo en
los predicadores. donde nadie se le resiste, como animales brutos que
que blasfeman de lo que ignoran».®

2 ORIGENES, Homilia II* in Ioannem, cap. I (Edic. Froben, Opera, II, Basi-
lea .1557, 502.

2 S. Agustin, Enarratio in Ps. 118, serm. 18.

# TDEM.. Ibidem. serm. 43.

# 8. AGUSTIN, Serm. 48, Misceldnea agustiniana, 474.— Sermones, traduc. Pue-
yo, VIII. 191.

S, ALBERTO MAGNO, De Coel. Hier., cap. 11, dub. 1.

% IDEM, Comment, in Epist. VII S. Dionys. Areopag., 2.

12
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Ensefi6 San Alberto lo mismo en que después tanto habia de
insistir Llull: «Las cosas perfectisimas no se entienden perfectamente
con la luz del entendimiento humano; mas con luz de superior natu-
raleza en verdad pueden entenderse. y perfectamente, con la perfeccion
de la via, no con la de la patria».”

Tratando de la Trinidad v unidad de Dios: «De por si (secundum
se) ¢sté mas alld de nuestras fuerzas; pero cuando la razén es ayudada
de la fe, puede en aquello en que antes no pudo».®

Y lo mismo de los demis misterios: «Es creible aquello en que la
razén por si misma no puede: pero habida luz infusa por la fe, puede
en ello, como son los articulos de la fe».”

Pues vengamos a San Buenaventura: justificando el empleo de
la razén y de la filosofia en las verdades de fe, escribia: «Ricardo de
San Victor en su libro de Trinitate dice: «Creo sin duda que, para
explanacién de cuanto se quiera, necesariamente no han de faltar
argumentos no ya sélo probables, pero también apodicticos, aunque
ocurra aue estén ocultos a nuestra mente». Asi pues, como nuestra
fe cree lo ‘que por necesidad es, v esto tal tiene razones latentes. y
requiere perscrutacién para ser aclarado, aueda claro que el racio-
cinio conviene en sumo grado a esta ciencia».®

«Que lo creible estd sobre la razén es verdad en cuanto a la
razén que ha adquirido ciencia por razones evidentes: pero no esta
sobre la razén elevada por la fe v por los dones de ciencia e inteli-
eencia. Porque la fe eleva a asentir: mas la ciencia y la inteligencia
elevan a entender lo que se ha creido».”

Nétese bien que no se refiere al discurso humano, sino a los
dones de ciencia y de inteligencia.’?

Sostiene que se puede creer y conocer por ciencia una misma
verdad a un mismo tiempo; el motivo de fe es principal en el asenti-
miento, el de ciencia, dada la falta de claridad, con que in via vemos
los misteriosos, es motivo menos principal.®

¥ IDEM, Summa theologica. p. I*, q. i*, ad 6.

» IDEM, In prolog.Magist. Sent. (Opera, edit. Vives, t. XXV, 8).

» IDEM, In Primum Sent., dist. II*. a. 1.

% S. BONAVENTURA, In I Sent., Proem., q. 2.

3" IDEM, Ibidem, q. 2%, ad 5.

# En cuanto a los razonamientos demostrativos,, lldmalos de persuasién, y la
certeza que producen, ponela en cuarto grado, el inferior; pero dice de ella que se
afiade a la fe; y, si bien son ttiles para los fieles. son totalmente inttiles y faltos de
fuerza para los infieles; buenos para fomentar y nutrir la fe; pero carecen de vigor,
si no se fundan en la creencia (Comm. in Ioann., Proem., X, ad. 1).

¥ S. BONAVENTURA, III Sent., dist. 24, a. 2, q. 3.
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Llull, como Santo Tomas, no admitia fe y ciencia a un tiempo,
de una misma verdad.*

Por deduccién a lo imposible arguye con mucha frecuencia Lull
al presentar sus razones necesarias. He aqui lo mismo en otro gran
contemporaneo suyo, Ulrico de Estrasburgo: «También el primer
principio se prueba a veces, ya por cosas mds conocidas por nosotros
que son posteriores a él... o por demostracién que deduce a lo impo-
sible..., y asi, por semejanzas naturales, o por otras cosas posteriores

se prueba la Trinidad de personas o algiin otro de los articulos de la
fe»

Como se ve, el ambiente en que viven las razones necesarias de
Llull es el de su época; los principios, las expresiones, los argumentos
mismos son los de sus grandes contempordneos; y esto ademas viene
de muy atras, todo esta inspirado en la doctrina de los antiguos, es-
pecialmente de San Anselmo y San Agustin. Lo Gnico en que se
distingue Llull, es en sacar de quicio esos argumentos y alardear por
demas de una fuerza apodictica probatoria. de que en realidad care-
cen. Esa exageracién es lo tinico en que Llull desentona de los teélogos
de su época, y no era, ni mucho menos, del agrado de la Iglesia,
aunque bien se veia que sélo el afin apostélico movia a Llull.

Cuenta éste de si lo siguiente: «Acaeciéme una vez en Génova,
al querer disputar por razones necesarias con cierto judio, que él me
dijo que no me era licito, porque el Sumo Pontifice no queria eso;
entonces le dije que con tales razones necesarias queria disputar con
él, que yo resolveria todos sus argumentos, y él de ningiin modo
podria solventar los mios; pero no propter quid, ni por quia, sino
per aequiparantiam de lo que hemos compuesto un libro; y por fin
disputamos, como dije, y al cabo él huyé, de suerte que nunca mas
se atrevié a aparecer ante mi para disputar».®*

* Lib. de contemplacié en Déu, cap. 154, nn. 12 y 27; caps. 238 y 254.

¥ No pudo inspirarse el Bto. Ramén Llull en Ulrico de Estrasburgo. La Sum-
ma de bono de éste fue escrita entre 1262 y 1272: al menos en el Lib. IV, en el que
alabando a Alberto Magno, su maestro (lo llama episcopus quondam ratisbonensis),
indica que ya habia pasado el 1262, en que Alberto dejé de ocupar la Sede; y, como
no es de creer la escribiese durante su Provincialato (fue elegido en 1272), ni des-
pués, ya que enseguida murié; debié de escribir la Suma entre esas dos fechas. Llull,
por esos afios, estaba en Mallorca, orando y estudiando, sin haber ido aun a Paris,
y no es verosimil que hubiese podido hacerse con una copia de la obra de Ulrico.
Ademis, el estilo, el contenido, el rumbo todo de las obras de uno y otro son total-
mente diversos.

% Liber de fine, dist. I, p. V: Contra tartaros, edit. Palmae Balear, 1665, pdg.
50 ss.
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En realidad muchas de las razones que por apodicticas presenta,
son tan agudas y sutiles, que es muy dificil encontrarles el punto
flaco.

Ante los misterios de la fe adopta la humana inteligencia una de
estas tres posiciones: a) entregarse como a duefia y sefiora a la razén,
que erigida de por si en juez de las creencias las admite o rechaza
por propio discurso, o las interpreta segin canones de humana légica,
o reconoce la conveniencia y aun la necesidad de creer como propia
de un estado mental inferior, mientras para la razén cultivada la fe
debe ceder el puesto a la gnosis.

b) el entendimiento, movido por la voluntad, y a lo mas por
motivos superficiales de credibilidad, se adhiere a la creencia sin
preocuparse de los dictados de la razém, y hasta recelando de ella,
y discutiéndole el derecho a cultivar el campo de la fe;

c¢) el reconocimiento de un mundo de verdades superiores, ab-
soluta o relativamente a nuestro humano alcance, y de la revelacién
hecha por Dios de verdades de ese género; y por consiguiente, previo
razonable juicio de credibilidad de esa revelacion, la adhesién a
aquellas verdades, seguida, para satisfacer el mas noble afdan humano,
de la aplicacién de la razén a la ilustracion y estudio de las mismas, a
fin de desentrafar, esclarecer y asimilar la creencia, hasta que llegue
ser, cuando sea posible, una conclusién evidente del raciocinio lo que
empez6 por sblo un postulado de fe.

Esta tercera posicién nos explica el alcance de las frases de San
Agustin y San Anselmo: Credimus ut cognoscamus, credo ut intelli-
gam; y el texto biblico, segin traduccién de los 70, tan usado desde
los tiempos del Areopagita, y repetido constantemente en toda la edad
media: Nisi credideritis, non intelligetis.

Poco mas o menos, con diversisimos matices de mayor o menor
intensidad del predominio de la fe o de la razén, y prescindiendo de
los extremos heréticos de uno y otro lado, es decir, ya de una gnosis
incrédula, ya de un Tradicionalismo anulador del raciocionio, se
observan las mismas tres posiciones en los cultivadores ortodoxos de
la ciencia sagrada. Mientras unos ven en ésta la suprema elevacién
y el divino florecimiento de la sabiduria humana, otros se contraen
a recoger las sentencias de los Padres, que unidas a los dictados de
la revelacién y la autoridad, aplican toda la fuerza de la razén a
desentrafnar y defender la creencia, como verdad superior a la sabidu-
ria humana y acomodando ésta a aquélla, no aquélla a ésta. En la
época inmediatmente precedente a la de Llull, entre una teologia
racionalista como la de Abelardo, o la puramente positiva de las
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Summae sententiarum, la Escolastica opté por los caminos de Alberto
Magno y Santo Tomas, que son los trillados todavia hoy, después de
7 siglos. En los escritos de Santo Tomas pueden advertirse bien esas
tendencias, y si se comparan su teoria y su practica, se vera que en
ésta da mas parte activa a la razén y a la demostracion que lo que
preconiza en aquélla.

¢Actitud de Llull en este plano? Sélo a la luz de lo que acabo
de decir se entendera. No hay que enjuiciar a los hombres ni sus
dichos conforme a una mentalidad posterior, sino con arreglo a la de
su época.

Llull, como San Agustin y San Anselmo, pone sobre su cabeza
la revelacién, don de Dios a la humanidad, efusién paternal de luz
sobre la razén en su infancia, que infancia es la vida presente hasta
que llegamos a la bienaventurada futura, en la que evacuabitur quod
est parvuli;’” base de la vida religiosa y moral, que ni por lo que
tiene de religiosa o sea de trato con Dios, ni por lo que tiene de
moral, merecedora de divino galardén, puede quedar al arbitrio de
la amovible, inepta, desacorde y pasionalmente obcecable opinién
humana. Pero después de abrazada la revelacién con amorosa entrega
de fe, exclama con el valiente arrojo de una razén que entre afanes
de pubertad presiente y desea su mayoria de edad: «jNo intento,
Sefior, penetrar en tu altura, porque de ningin modo comparo con
ella mi entendimiento, pero deseo entender hasta cierto punto tu
verdad, que cree y ama mi corazén; ya que no procuro entender para
creer; sino que creo para entender! Pues también creo que, si no
creyere, no entenderé».®

Parecen eco de estas aspiraciones las palabras de Llull: «Tanto
amaba el Amigo a su Amado que creia cuanto él le decia; y tanto
amaba el amigo a su amado que creia cuanto él le decia; y tanto
deseaba €l entenderle, que cuanto oia decir de él deseaba entender
por razones necesarias. Y por esto el amor del Amigo se hallaba entre
inteligencia, fe y ciencia».*

Excmo. v Romo. Dr. Leororpo Euo Garay ()
Patriarca-Obispo de Madrid-Alcald

1 ad Cor., 13, 10.
*® SAN ANSELMO, Proslogium, cap. 1, al final, y Meditatio XXI, 11.

¥ Libre de amic e Amat, v. 119.
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LE REFUS DE L’IDENTIFICATION
DANS LA MYSTIQUE LULLIENNE

L’apparat logique de Lulle conduit souvent a de véritables tau-
tologies. Bien de définitions, particulierement au niveau des rails ou
principes, ne sont que de pauvres petitiones principii, dans lesquelles
le terme a définir se retrouve dans la définition elle-méme. Rien ne
doit étre assymétrique dans la spéculation lulliene. Il ne peut pas
y avoir de cases vides dans la combinatoire. Le lecteur d’aoujourd’hui
a l'impression que Lulle, ne sachant faire autrement, orne souvent
de «fausses fenétres» 1’édifice de sa spéculation, et remplit avec du
vide bien des cambres.

Mais une lecture attentive de son oeuvre montre que certaines
catégories échappent toujours a ces écueils. Je crois avoir remarqué
qu’il en est ainsi pour la catégorie de la difference. Pas d’embarras
apparent du philosophe, quand aux différents niveaux de sa recher-
che, et selon les exigences de ’équilibre de ses arbres, il doit s’occu-
per de cette catégorie. Cette aisance m’a semblé trés significative.

J’ai constaté, par la suite, que certaines richesses de la spécula-
tion lullienne s’avéraient plus compréhensibles si 'on tenait compte
d’une sorte de primauté d’honneur de la différence. Il fallait encore
savoir si cette primauté était gratuitement octroyée par le lecteur ou
si elle était exigée par le systéme, sugérée par Lulle lui-méme. Je vais
essayer de montrer que cette primauté est exigée par le systéme.

On pourrait se livrer a I’expérience suivante: éliminer de la lis-
te 'un ou l’autre des huit prédicats relatifs, ’arbre lullien ne s’écrou-
lerait pas, et nous verrons pour quoi. Eliminons au contraire la dif-
férence et nous verrons les racines de l’arbre perdre aussitot leur vi-
talité et mourir bientdt.! Lisons donc la définition de la différence,

' Quoique Lulle se situe dans la tradition plotinienne et augustinienne, son

attention ne semble pas avoir été attirée par les perspectives logiques et métaphysiques
de I'UN plotinien. E. W. PLATZECK a étudié le plotinisme de Lulle dans un vaste
article intitulé: La combinatoria luliana, dont la traduction castillane par J. CARRE-

1
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telle qu’elle figure dans I’Arbre de Filosofia d’amor: Diferéncia és
¢6 per que bonea, granea e les altres son clares raons e reals? Par
clares il faut entendre diversifiées, spécifiques. Les textes latins disent
généralement: clarae et inconfusae rationes. Quant a la notion de réel,
aucun probleme de symétrie, nulle particularité logique n’en exigeait
la présence dans cette définition. La différence donne la realité a la
bonté, a la grandeur, a toutes les dignités. Voila qui est important.
Voila qui situe la différence a la base méme de la qualification de
I’étre, celui-ci ne s’explicant, selon Lulle, que par la présence des
dignités. Supprimer la différence, c’est les supprimer et supprimer la
réalité. Inutile de répéter que, ce faisant, ’édifice de la logique s’écrou-
le. Car chez Lulle les autres huit prédicats relatifs supposent les neuf
dignités, qui, a leur tour, supposent la différence.

Eliminons, avant de continuer, une objection facile, mais appa-
remment valable:

Comment accorder une importance singuliére a la différence et,
surtout, comment prétendre lui accorder une primauté quelconque,
puisque dans la liste des principes figure aussi I’égalité? La forme des
raisonnements lulliens exige que I'une et P’autre retiennent I’attention
avec la méme intensité. De quel droit, dés lors, concéder une valeur
supérieure a la différence? C’est en ces termes que l’on pourrait tra-
duire I'alternative différence-égalité. Or cette alternative nuirait singu-
lirement & la théorie lullienne de I’amour.

Mais cette alternative n’existe pas. Il n’y a pas d’antinomie de la
différence et de 1’égalité. Tenons-nous-en a 1’Arbre de Filosofia d’a-
mor: une lecture de son appareil logique fait apparaitre clairement
de quel ordre est la distinction que Lulle établit entre les deux termes.
Rappelons la définition de la différence: ¢é per que bonea, granea e
les altres son clares raons e reals. Or, voici la définitions de 1’égalité:
lgualtat és subject en que ha repos la concordanca de bontat, granea
e les altres?® Les deux principes ou catégories concernent deux sphéres
distinctes de I’étre: la différence appartient au domaine de I’étre
en soi;* 1’égalité a celui des conséquences de I’étre. La différence

RAS I ARTAU fut publiée dans la Revista de Filosofia, 47-48, 1954, p. 575-609
et 125-165.

*  Arbre de Filosofia d’amor (AFA), Obres essencials (OE), II, 26, b. Désor-
mais je citerai avec 1'abreviation AFA I’Arbre de Filosofia d’amor, et avec les initiales
OE les Obres essencials (Barcelona, 1957, 1960). Le n.° romain renverra a I'un ou a
l'autre des deux volumes de cette anthologie. Le n.° arabe indiquera la page, dont les
colonnes seront indiquées par les minuscules a et b.

* AFA, OE, II, 26, b.

* Cf. plus haut, la définition de différence,
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concerne l’essence des objets différenciés —réalisés—;> 'égalité est
circonstantielle, accidentelle: le repos n’est pas nécessairement 1’héri-
tage des neuf premiéres raisons ou dignités et des étres qu’elles infor-
ment. Si raisons ou dignités ont droit au repos, elles ne I'obtiennent
pas toujours. L’egalité est leur terminus ad quem. Ceci aide a com-
prendre pour quoi I’égalité intervient lorsqu’il est question de pro-
blémes d’ordre quantitatif, tandis que la différence concerne toujours,
dans la théorie de ’amour, les problémes d’ordre qualitatif. Il n’y a
donc pas d’alternative, pas d’antinomie, puisque les deux principes
relévent distinctement de la qualité et de la quantité.

Cette distinction explique encore que la différence demeure
toujours, vivant de la vie de ’essence, tandis que 1’égalité apparait
et disparait, augmente et diminue, bref, est sujette aux fluctuations
de ce qui est accidentel.

Je n’ai pas jusqu’ici détourné mon attention du sujet qui me
tient a coeur. Mais je devais commencer par souligner ces distinctions,
qui président, me semble-t-il, a la philosophie lullienne de I’amour.

Les problémes de I'unicité, de la différence et de 1’égalité ont
depuis toujours préoccupé, et pour cause, ceux qui, par la voie ration-
nelle, ont tenté d’approcher la nature et les attributs de la Trinité. La
tradition chrétienne a utilisé bien des méthodes pour concilier diffé-
rence et égalité, unité et pluralité et expliquer par la le dogme de la
Trinité. Lulle consacre a ce mystére des ouvrages entiers.’ Il se meut
dans le domaine du trascendant et du théologique avec une singuliére
aisance, grice au pouvoir qu’il accorde a la raison. Et si nul objet
ne peut lui échapper de jure, cela ne signifie pas qu’elle soit destinée
a Dinsatisfaction, condamnée a un vagabondage harassant dans I’uni-

5 Ai-je souligné a tort cette notion de réalité que Lulle introduit dans la défi-

nition de différence en 1’Arbre de Filosofia d’amor? Je ne le crois pas. Il y aurait
toujours lieu d’insister sur I'essentialisme de la différence, quand bien méme Lulle
n’eit pas écrit ce «reals». Et cela parce que tous les autres principes dénoncent une
métaphysique de la différence; et que celle-ci, et pas une autre, est capable de fonder
ce personnalisme qu’est la philosophie et la mystique de Lulle. Méthodologiquement,
philosophiquement, ce principe est plus riche que les autres. Le premier rang a la
différence c’est, dans un contexte philosophique, le refus implicite, mais indiscutable,
des notions de masse, de foule, de la dignification d’'un ensemble que seule la juxta-
position réussirait. Ce —n’importe quoi, d’ailleurs,— qui tentera d’étrc sujet a bonitas,
magnitudo etc ne sera que parce que con¢u dans son individualité singuliére: parce
qu’il s’agira de quelque chose de seul, d'inconfus, de distinct. Ce n’est donc pas
forcer la note que de souligner que la place de la différence est a la hase et des pré-
dicats relatifs et des 9 raisons ou dignités.

¢ Le P. E. W. PLATZECK énumere, dans son catalogue des oeuvres de Lulle,
35 titres d’ouvrages traitant de l'unité et de la trinité divines. E. W. PLATZECK,
Raimund Lull. Sein Leben-Seine Werke, 11, p, 103,
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vers du connaissable. La raison peut étre comblée, et elle l'est, si elle
découvre I’objet infiniment grand, commencement et fin de la connais-
sance. Dieu. Et ce Dieu est trinité. Dans le Dieu de Lulle —dans
le Dieu de toute la tradition catholique— rien n’est accidentel. L’éga-
lité ne s’appliquera donc pas aux accidents, mais a la nature et aux
attributs de Dieu. Lulle résoudra le probléme de l'unicité et de la
trinité en situant pour une fois I’égalité au niveau qualitatif de la
différence. Il faudra bien introduire dans la théologie trinitaire des
notions, qui ne lui convinnent point —celle d’accident, par exem-
ple—, mais elles auront une portée purement formelle et une valeur
ad hominem, car, explique Lulle, «oportet nos sic loqui per modum
intelligendi»’. La trinité de Lulle a ceci de particulier, qu’elle peut
étre rationnellement démontrée, sans avoir recours ni a I’Ecriture ni
a lautorité des Péres. Pour rester dans notre domaine, nous nous
défendons de nous attarder ici sur cette question et nous ne rappe-
llerons qu’un texte excellent, celui dans lequel trinite et amour se
trouvent enlacés et forment une définition d’indéniable beauté: dans
le Liber de Investigatione Actuum Divinarum rationum, qui, par son
contenu, pourrait s’intituler Traité du dynamisme de la Trinité, Lulle
écrit: «et amans est unus, et amatus alius et amare est ex ipsis. Et
isti tres sunt unus amor, una essentia, una natura amoris».t Ici encore,
et surtout, différence est distinction, et égalité attribut.

Le réle capital de la différence dans la théologie de Lulle justi-
fierait a lui seul bien des recherches. Mais la théologie de Lulle
soutient et couronne tout son systéme, elle I’éclaire et I'explique.
Voyons maintenant comment, contre toute apparence, mais, nous
semble-t-il, avec une vigueur et une clairvoyance exemplaires, c’est
par la catégorie de la différence que ’amour et les joies de I’amour
entre les infiniment distants, Dieu et ’homme, s’avérera possible,
réalisable, réalisé.

Pour Lulle ce n’est pas malgré cette distance infinie que I’amour
est possible, mais parce que cet abime existe que I’amour est appelé
a étre, puisque «amor fa esser amable lo diferenciant, diferenciable,
diferenciar d’amic e d’amat, qui sén diferents la un de I’altra, e per
amor és cascl amat per 'autre, en tant que s’ajusten en amar».’ En
d’autres termes: c’est parce qu’il y a diversité essentielle, que I'a-

7 Cf., par exemple, le Liber de investigatione actuum divinarum rationum (en
cours d’édition), ms. Miinchen, CLm. 10510, 89va.

' Ihid.
* AFA, OE, II, 28, b. e o &
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mour pourra s’établir entre l’ami et 1’aimé. Point d’amour sans
distinction des deux.

Nous dira-t-on qu’il n’y a pas d’amour sans unité ou, tout au
moins, sans la recherche d’une unité comme terminus ad quem? En
admettant le bien fondé de cette objection, qui n’en est pas une et
dont les présuppositions nous semblent d’ailleurs trés discutables,”
Lulle donne explicitement la solution de ce probléme psychologique:
«Mija e amor, dit-il, se mesclen en quant, de 'amor de I’amic et de
P’amat, és fet un amor, qui ajusta ’amic a son amat»" C’est-a-dire:
s’il vous faut une unité, voyez-la dans I’amour, mais ne la cherchez
pas, ce serait en vain, dans un composé de deux personnes, dans on
ne sait quelle fusion, chez on ne sait quel monstre bicéphale, fruit
de quelque macabre caprice de la nature ou de la fantaisie de quel-
que plaisant Aristophane. Un amour, deux personnes, ’amour de
I’ami et de I'aimé, cet amour qui ne leur préexistait pas” et qui est
leur oeuvre.

La bonté est inhérente a toute essence, chez Lulle. L’étre est
d’autant plus bon, d’autant plus grand, qu’il est davantage. Or «en
neguna amor pot esser gran bontat sens diferéncia d’amic e d’amat».”
C’est que I'ami, c’est-a-dire ’homme, ne cherche pas l’identification
avec I’aimé, c’est a-dire Dieu. Il ne veut pas se perdre dans un abime
d’amour, quel que puisse étre le charme étrange de ce fantastique
plongeon. Ce n’est pas l’annihilation de son étre dans 'immensité de
P’aimé et de son amour, qu’il désire. Il tient a la conservation de son
étre et il sait trop que la nature de son aimé n’est pas I'océan d’amour
dont on parle, ni la lumiére qui ravit, il est vrai, mais pour plonger
aussitot celui qui la découvre dans une contemplation extatique et a
jamais passive. L’ami veut autre chose.

Il veut que son amour puisse égaler celui de ’aimé. Plus exac-
tement, il veut que ’amour unique, qui les lie tous les deux, soit
quantitativement autant son oeuvre que celle de son aimé. Et cette
égalité la veut-il pour pouvoir imposer ces conditions? Non point: il
la veut parce que, comme toute autre créature, I’ami a droit au bon-
heur —gloria ou quies dans le vocabulaire lullien—. Nous voyons
donc intervenir de nouveau 1’égalité, parce qu’il est question du ter-
minus ad quem de 'activité amoureuse de ’ami, qui, en effet, «espe-

1 IIs sont lourds, en effet des métaphores mises en vogue par les différentes
mystiques unitives.

" AFA, OE, II, 29, a.

2 Cfr, par exemple, plusieurs versets d’AFA, OE, II, 71, b.
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rava... haver en gloria, en preséncia" de son amat egualtat d’amor
e d’amar, sens la qual tota amor esta menor».’

Je voudrais attirer l’attention sur ce terme de présence: «en
presencia de son amat». Lulle ne nous invite pas a découvrir un
renversement essentiel de la relation amoureuse entre ’ami et 1’aimé,
au moment de lentrée de ’ami dans la vie perdurable ou dans la
vision béatifique. La différence, au niveau de ’essence, est constante
dans cette vie et dans l'autre. L’ami, qui a pu aimer, parce qu’il
était différent de I’aimé (c’est a cette condition seulement, comme
nous l’avons vu, qu’il peut y avoir un courant amoureux entre les
deux), ne sera pas depouillé de cette qualité —sa réalité— sans la-
quelle nul amour est possible. Il conservera la différence. Parce que,
d’ailleurs, ’aimé se tromperait lui-méme, s’il la lui ravissait, et il
tomberait, lui I’aimé, dans le propre piége qu’il aurait préparé a
I’ami pour le posséder. Car s’il noyait son ami dans l'infinitude de
son étre, son amour n’aurait plus d’objet, il n’y aurait donc plus
d’amour possible entre le créateur et la créature. On goute un fruit
pendant qu’il est dans la bouche; sa saveur ne réjouit plus quand
il cesse d’exciter les cellules gustatives et olfactives, le plaisir est
perdu pendant les longues heures de la décomposition et de I’assi-
milation. L’aimé, essentiellement intelligent, ne se contenterait pas
d’une si piétre satisfaction. Et ’'ami donc! Il serait de son cdté vic-
time d’une pénible escroquerie: son étre devrait disparaitre pour
contenter I’aimé trompeur et trompé.

L’amour est aveugle! Pas 'amour tel que l’entend Raymond
Lulle. Si ’amour est aveugle, il peut conduire a ces rites de Moloch.
S’il est intelligent, s’il est la clairvoyance méme, et c’est bien le cas
chez Lulle,' il inspirera des projets bien plus charmants a ses deux
chevaliers servants. Et en effet, les projets de 'ami et de I’aimé sont

B AFA, OE, II, 33, a.

C’est moi qui souligne.

" AFA, OE, II, 45, b.

Les textes sur les liens qui unissent intelligence et amour sont trés nombreux.
En voici quelques uns: Volificada corda d’amor és aquella qui liga a la volentat lo bo,
gran, durable e poderés habit d’amor, per saviea il.luminat (AFA, OE, LL, 27a, §);
car mon enteniment me fa amar Vés (Libre de Contemplacio, 162, §27); probavimus
Deum esse (...) et quia de ipso scientiam fecimus, maximam amantiam disponimus
(Liber de affirmatione et negatione, ROL, II 240, p. 23, §10); saviea e amor se mes-
clen per scibilitat e per amabilitat, car en quant amor és sabuda per saviea, e saviea és
amada per amor, se mesclen entendre e amar d’amic e d’amat, per lo mesclament d’en-
tendre e amar se mesclen saviea e amor; e per agé quan Pamic sap que ama Uamor de
son amat e sap que es amat per aquella, ama més ¢o que sap d’amor, que tot go que sap

de son cors ni de totes les proprietats, natures e benauriances d’aquell (AFA, OE,
11, 28a, §5).

6
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bien différents. Ecoutons la confidence que I’amour fait a I’ami, qui
s’inquiétait «de qué és fruit d’amor? —Amic, —dix amor— fruit
d’amor és de plaer d’amic e d’amat, posseit sens treball, ab gran
gauig e alegranca».”” Fruit d’amour? Une jouissance pleine, que I’ami
et ’aimé gotitent désormais sans étre navrés de désirs, de pleurs, de
languissements, de deuils. Et cette jouissance de I'un pour Pautre,
qui est le fruit de ’amour dans I’au-dela, ne sera pas celle d’'un mo-
ment, celui qui précéderait la léthargie éternelle de ’ami, tout au
contraire: «lo fruit d’amor se cull en gloria en tots temps, sens
cessament e empatxament; car enaixi com lo sol no cessa du luir,
enaixi, e molt mills, lo fruit d’amor en gloria no cessa de collir»."
Jouissance éternelle, éternel face & face, c’est seulement ainsi qu’il
peut y avoir éternité d’amour. car «si en amor no havia diferéncia
d’amic e d’amat, no poria estar amor entre I’amic e I'amat».”

Retenons donc le caractére inaltérable de la différence entre
PPami et I’aimé dans cette vie et dans l’autre. Théologiquement, les
rapports entre les trois personnes divines® expliquent cette constance
dans la différence essentielle entre P’ami et I’aimé. Si, paradoxale-
ment, Lulle parlera a propos de ’ami et de I’aimé d’une seule essence,
ce sera parce que, emporté dans le vol de la démonstration, il n’é-
chappera pas, a force d’ajouter raisonnement sur raisonnement, ima-
ge sur image, a l’entreprise d’une atmosphére culturelle de mystique
conjugale (totalement étrangére a 1’esprit de Lulle) a la terminolo-
gie trés riche, quoique fluctuante. Mais Lulle ne donne aucun relief
a ces textes, qui n’apparaissent que sporadiquement dans le cours de
sa reflexion, et que leur contexte contredit irremissiblement au profit
de la mystique de la différence, seule conforme a la lettre et a P’esprit

de Lulle.®

7 AFA, OE, II, 78 a.
' jhid.

¥ ibid. 35, b.

cfr. supra et note 6.

Les textes que l'on pourrait citer a l'appui de cette affirmation sont tres
nombreux in AFA et dans le Libre d’amic e amat. Nous pourrions aussi citer quelques
rares textes sur l'union de l'ami et de I'aimé au niveau de leurs essences. Ils ne
doivent étre considérés que dans leur contexte et interpretés en fonction de ce qui pré-
cede et de ce qui suit. Par exemple, in AFA, au chapitre «De Déu e d’amor» a la
question 2, nous lisons: «Granea d’amor, dix I’amic, en mon amat ha moltes essén-
cies?—. Amic —dix granea d’amor—, en les definicions compostes, al meu capitol, és
significat que I’amic és tant ligat ab son amat per una esséncia d’abdés, que no.s poden
departir». Mais voici ce que dit Lulle a la fin de ce méme chapitre a propos de la
jouissance des amis: «Amat, ab qué los benauriats han en tu repds?—. —Amic, ab
ma memorabilitat e ab lur membrar, e ab ma entel.ligibilitat e ab lur entendre, e ab
ma amabilitat e ab lur amar, e ab mon bonificar qui bonifica lur membrar, entendre

7
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La jouissance de 'ami et de I’aimé se cueille continuellement,
éternellement. Elle commence toujours et est toujours nouvelle, com-
me la lumiére du soleil, dit Lulle. Il a dans son esprit, en disant _ce]é,
I'idée de I’amour du Pére et du Fils, et c’est cette relation amourei-
se, qui explique celle qui s’établira entre 1’aimé et I’ami. Des deux,
avons-nous vu, nait et vit 'amour. Car I’amour ne leur préexiste
pas.? Et pourtant Lulle le personnalise, il lui préte la parole, il ’hy-
postasie, mais cette personnalisation et cette hynostase n’intervien-
nent qu’au moment ou s’établit la relation entre I’ami et I’aimé. La
jouissance de ’objet aimé, conséquence inmédiate, de jure tout au
moins, de Pintervention de I’amour, commence constamment, parce
aue constamment l’engendrent ’ami et I’aimé, comme le Pére et le
Fils spirent constammen le Saint Esprit.?

J’ose encore formuler une autre hypothése: c’est parce qu’il
nart de cette vision trinitaire que les personnages de la mystique lul-
lienne s’appellent I’ami et 1’aimé et qu’il abandonne a d’autres le
théme des fiancailles et des épousailles. De cette UNION —cors
unum, anima wna—, visée par la mystique a théme conjugal, Lulle
n’a que faire. Je n’en trouve pas de traces dans les écrits mvstiques
de Lulle. La recherche serait d’ailleurs vaine, vouée a I’échec, de
par la nature des personnages. I.’ami et I’aimé ont une toute autre
opinion des voies oui conduisent au bonheur.? Ils visent un rap-
prochement continuel. qui les conduise au face a face et aux délices
du fruit d’amour. Mais nulle entreprise conjugale, aui implique. mé-
me si on la spiritualise au point de lui faire mériter I’éblouissante
alcove du septiéme ciel, une sorte d’abdication de soi et une réelle
fusion, ne couronnera la jouissance des deux amis, qui n’ont pas a
craindre Pannihilation de soi ni la tristesse indéfinissable de Papreés.

Pour éviter des malentendus possibles, ouvrons maintenant une
courte paranthése. La notion de gloire implique généralement chez

e amar, e aixo mateix de mon magnificar... (AFA, OE, LL. 74a). Notons ce lur (leur
entendement, leur mémoire, leur volonte magnifiées, glorifiées etc. par ’entendement,
Ja mémoire, la volonté de I’aimé), qui dément toute perspective d’identification. Ou
est-ce, des lors, I'union essentielle, dont Lulle a parlé plus haut?

2 Cfr. note 12.

Z  Par exemple: «Adhuc dico, quod bonificare et magnificare et aeternare etc.
in Deo et in sua essentia, substantia et natura intrinsice per unum modum considera-
mus quoad generationem Dei Filii, per alium modum quoad spirationem Spiritus
Sancti, quia omnes actus tendunt ad generationem Filii per modum intelligendi et
ad processum Spiritus Sancti per modum diligenti» (Lib. de investigatione actuum
divinarum rationum, ms. Miinchen, Clm. 10510 89rb).

#  Voir plus haut.
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Lulle celle de «quies».® Est-ce & dire que Lulle soit tombé dans une
lamentable contradiction en opposant dans un méme contexte une
activité amoureuse qui n’a plus de limites et le bonheur tout passif
de la «quies», méritée largement par I’ami, dont la vie sur terre a
été ’activité méme et qui a connu, pour I’aimé, Paiguillon du désir,
le bourdonnement des injures, les affres de 1’échec? Lulle évite cet
écueil, tout simplement parce ou’il n’existe pas. Les délices de 1’a-
mour dans P’au-dela, telles qu’il les comprend. ne contredisent pas
sa notion de quies; chez Lulle. quies est synonyme de paix et d’équi-
libre. Par exemple. les arbres de Lulle fructifient «cum quiete», s’ils
sont bien plantés et si leur floraison est belle. Ou encore: il n’y aurait
pas de quies au sein de la Trinité, si les trois personnes n’étaient
écales en dignité et perfection. Il y a quies, s’il y a paix et harmo-
nie. Le bon accomplissement d’un acte quelconque se fait «cum
auiete».” Rien donc de moins embarrassant pour le bon ordonne-
ment du ciel lullien, que la présence de cette quies dans la définition
de «gloria». '

Reprenant le fil de mon exposé, il est temps de nous demander
que deviendra dans un tel contexte ou sur de telles bases le ravis-
csement mystique. habitués que nous sommes aux inévitables extases
des «amis» et des «épouses». Car I’aimé. qui connait les péripéties
de I’ami. ne voudra pas Je priver de ces «consolations». La question
se nose donc tout naturellement a 1’esprit. Mais traduit-elle un vrai
probléme? Je ne le pense pas; et rappelons, tout d’abord. qu’il n’y
a pas de dogmatique mvstique et que. partant, une expérience mysti-
que en vaut une autre.?

% Voici la définition de «gloria» dans les textes latins de Lulle: «Gloria est ipsa
delectatin. in qua bonitas. magnitudo ete. quiescunty.

% Ta perfection de la pature divine et les caractéres intrinseaques des dignités
exigent cette égalité. «La teoria de las dignidades divinas es el producto de todo un
proceso cue se puede seguir a través del opus Juliano. desde el Libre de Contemplacié
en Déu (...) hasta el Ars generalis ultima» (CARRERAS ARTAU, Historia, I, 497,
note 75). qui en contient les derniers développements.

7 Voici pour le dynamisme essentiel de la quies lullienne: «Gloria est ipsa de-
lectatio in qua bonitas, magnitudo ete. quiescunt. Et quia bonitas quiescit, habet
actum, sine quo guiescere non posset» (Liber de investigatione actuum divinarum ra-
tionum, ms. Miinchen, Clm. 10510, 95va).

® Quomodo contemplatio transit in raptum: ce serait 1a le titre d’un livre de
Lulle. On le cite dans les catalogues. Si ce livre est de Lulle. les raisons aue nous
allons exposer sur la nocivité de ’extase perdront beaucoun de leur valeur, Mais les
freres CARRERAS (ouvrage cité, 1. 582) mettent a juste titre en doute l’authenticité
de ce livre, se fondant sur des critéres trés préeis de critique interne. Les réserves for-
mulées par ces deux eminents lullistes sont trés pertinentes; je retiens surtout la
suivante, qui. & mon avis, est capitale: «En dichos capitulos (los referentes al éxtasis)
se rompe la trilogia de las potencias del alma (se establece sélo la igualdad entre el

9
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Nous avons vu que la mystique de Lulle est celle de I’amour
entre ’ami et I’aimé. Que les deux amis connaissent ces ravissements,
dont certains mystiques étaient gourmands, n’implique pas qu’ils ne
puissent pas s’en passer. I’ami, chez Lulle, n’a pas connu l’expérien-
ce pénible de la «noche oscura» de Jean et Thérése.” Les épisodes
de découragement de 1’ami ne sont pas une conditio sine qua non,
une étape qu’il faille nécessairement franchir pour rejoindre 1’aimé.
Si P’ami pleure, il se réjouit de ses larmes, il est content de son sort
et de son choix, convaincu qu’il est que son aimé ne s’amuse pas a
le faire peiner. I’ami dispose de trois facultés: I’entendement, la
mémoire, la volonté: elles sont foujours suffisemment puissantes pour
empécher a elles trois ou séparément que I’aimé puisse s’absenter.®
Mystique de la sérénité, celle de Lulle, ou de la folie d’amour (ce qui,
dans le contexte chrétien, revient au méme), si elle doit expliquer des
états de ravissement, qui ne manqueront pas de se produire, elle ne
les cherche pas et ne les désire pas (et quand ils se produiront ces
états 13. elle ne manquera pas d’en donner des explications plausibles).
Et ceci par une raison trés simple: parce aue le ravissement ne peut
étre —de par la nature de I’ami— qu’accidentel, circonscrit dans le
temps. sinon dans l’espace. La «demi-heure» de Richard de Saint
Victor —inspirateur de Lulle dans d’autres domaine—®' ne saurait
satisfaire ’ami. qui, d’ailleurs regrette le déséquilibre qui se produit
dans ses facultés, voire ’assoupissement dans lequel elles tombent,
pendant que dure cet état. Non, I’extase n’arrange rien. Lulle, qui

entendimiento y la voluntad) aue es doctrina hasica no s6lo de la mistica, sino de
toda la filosofia luliana». En effet, on a du mal a imaginer Lulle, partisan acharné de
I’équilibre des trois facultés et de la «semel-conscience» s’amusant a donner des régles
pour «transire in raptumy.

Les égarements de la jeunesse, l'ignorance des délices de I’amour de Dieu ne
sont pas les ténébres de cette nuit. Elles la précédent. «Noche oscura» veut dire séche-
resse, absence de l'objet aimé, qui n’est plus comme d’habitude au bout de la priere.

HATZFELD a trouvé dans une page du Libre de Santa Mearia le symbole de la
noche oscura; il découvre chez Lulle «toda la materia prima del simbolo, concepto,
ritmo y terminologia...» (c¢f. HELMUT HATZFELD. Estudios literarios sobre Mistica
Espariola. Madrid, 1955). Dans les pages d’Estudios lulianos (VIII, 1-2, p. 33-41),
V. de Cama Cameiro a manifesté ses réserves sur ces arfirmations de Hatzfald. Quoi
qu’il en soit de I’aspect historique de la question, je crois que rien n’est moins sem-
blable a la mystique de Jean de la Croix que celle de Lulle. Et il me semble trés osé
d’établir des comparaisons entre «la noche oscura» (d’importance capitale dans Ja
mystique de Jean de la Croix) et I'épisode du Libre de Santa Maria.

¥ Et quand il s’absenterait, ce serait pour combler 1’ami de la découverte de la
merveilleuse dialectique du souvenir et de l'oubli: «Oblida un dia I’amic son amat, e
membra en altre dia que I’havia oblidat. E en aquell dia en lo qual 1’amic membrava
que son amat oblidat havia, fo I’amic en tristicia e en dolor, e en gloria e en benenanca,
per oblidament e per membranca» (Libre d’amic e amat, §193).

# CARRERAS ARTAU, ouvrage cité, I, 461-462.
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chante avec tant de passion l'ordre parfait de la nature humaine et
qui s’enthousiasme a la découverte des exquises perfections de la
«franca volentat»,” ne pourrait pas ensuite vanter sans se renier les
bienfaits d’une dépersonnalisation de I’ami, fit-elle ’'oeuvre de 1’aimé,
d’un aimé gourmand et dupe, avons-nous vu plus haut, de sa propre
gourmandise. C’est pour quoi I’aimé peut se plaire a voir son ami «en
possessié del vi d’amor»,” mais a condition que ce soit «sens preju-
dici del membrar e entendre de I’amic».3* I’ami utilise I’entendement,
la mémoire, la volonté pour contempler et, par la, jouir de son aimé.
Il ne supporte que dans un état de demi-conscience le déséquilibre
des trois facultés. Le Libre d’amic e amat abonde en textes de cette
teneur.” Ceci est si vrai, que Lulle doit introduire dans la langue ca-
talane un nouveau mot: «sobreamor»®* (qu’il faudrait traduire «plus
gu’amour», plutét que «suramour») por expliquer les excés de I’ami
ou de I’aimé, et les conséquences souvent facheuses qui s’en suivent.
Ce «sobreamor» provoque 'ivresse. Il est doux, mais il fait des rava-
ges dans D’esprit de I’ami, met en danger sa mémoire, dont il aura
grand besoin a son retour sur terre, secoue sa volonté et abrutit son
intelligence méme, qui se trouve ainsi empéchée dans ses nobles
fonctions, sans lesquelles nul amour n’est possible.”

Si P’ivresse est accidentelle, s’il n’est pas question de fusion de
P’ami dans le sein de ’aimé, si I'imagerie de I’amour conjugal ne
convient pas a la mystique lullienne, si ’ami tient a ce point a I'inté-
grité de sa personne, qu’il veut toute dévouée —I’intelligence aidant—
a son aimé, si celui-ci veut éterniser la relation amoureuse qui s’établit
entre les deux et veut que 1’amitié soit éternellement recommencée et
étrnellement satisfaisante, les rapports entre I’ami et 1’aimé ne peu-
venter, pas étre n’importe lesquels: les deux amis se veulent égaux. Le
rapport qui leur convient est celui du dialogue. Le dialogue convient
a la différence qualitative, essentielle, qu’il s’agit de conserver, et @

# Tout un chapitre du Libre de Contemplacié est consacré a I%étude de Ia

«franca volentat». Voir aussi le Liber de voluntate (janvier 1303).

¥ AFA, OE, II, 48 b.

* ibid.

% La plupart des ouvrages philosophiques de Lulle reviennent sur le théme de
I'égalité des facultés en dignité, en pouvoir, en grandeur etc. C'est 1a encore une
consequence logique de la théorie des dignités.

% J. RUBIO I BALAGUER a étudié le sens de ce mot dans le prologue a
I’édition que nous utilisons de I’Arbre de Filosofia d’amor (AFA, OE, II).

 Le théme de l'impossibilité d’aimer sans comprendre est trés fréquent chez
Lulle. Cfr, par exemple, AFA, OE, II, 29b: «car molts homes sén qui desiren amar
e no poden amar per ¢6 car d’amor no saben cogitar, ni la cogitacié d’amor mun-
tiplicar».
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Pégalité quantitative, circonstantielle, qu’il s’agit de conquérir. L’an-
thropomorphisme de la mystique lullienne (quelle mystique, dans le
christianisme, n’est pas anthropormorphique, au risque, dans le cas
contraire, de ne plus étre une mystique du tout) tiendra compte des
crescendo de D'affection, qui conduisent a des situations bien para-
doxales,® mais raménera toujours I’ami et I'aimé a ’incandescance
chaude et tranquille du dialogue. '

Le dialogue suppose la présence de deux personnages, chacun
d’eux étant conscient de sa propre ipséité et de celle de son inter-
locuteur. On ne dialogue pas avec le néant ou avec quelque chose
ou quelqu’un qui nous soit irrémédiablement étrange. L’on se tait,
quand le stade de I’étanchéité des deux ipséités est dépassé par I’ar-
tifice d’on ne sait quelles confidences, d’on ne sait quelles concessions
ou quelquun qui nos soit irrémédiablement étrange. L’on se tait,
la magie d’une réverie qui invente de toutes pieéces la perméabilité
de Pautre. On se tait ou 'on réve. Silence et réve n’ont rien a faire
dans le dialogue en tant que tel. Ils le détruisent. S’ils interviennent,
c’est le néant —tout relatif, bien sir— qui intervient avec eux et
qui 'emporte sur I’étre, I’étre étant dans ce cas la présence parlante
des deux ipséités.

Non, je ne veux pas affirmer, ni prétendre, que le dialogue
puisse se passer d’images; nous savons que le silence, cette mort du
dialogue, n’est pas inutile pour relancer le dialogue (mort vivifiante),
pour le «reviscolar», en employant I’admirable terminologie lullienne.
Le dialogue se sauve de son auto-destruction par des excursions a des
niveaux plus intimes ou moins conscients. (Que la bouche se taise,
et que I’ame reprenne le fil de la conversation).

Parler, parler: est-ce 1a le domaine de la plus agacante platitude?
Opposerons-nous un hymne de la parole au «sois belle et tais-toi»?
René Nelli, dans sa remarquable étude sur ’amour et les mythes du

3 11 est opportun de rappeler ici les titres des chapitres de la partie de ’AFA

intitulée «D’aaccidents d’amor»: «De la malautia que 'amic ha per amor; de la presé
de I'amic qui fugia a son amat e amor: com l'amic fo jutjat a mort per amor; com
I’amic moria per amor: del testament de I’amic qui mor per amor; de l'oracié que
féu I'amic, a la mort; com l'amic no poc morir: com l'amic expird e mori; de la se-
pultura de I’amic qui mori per amor; de la consolacié de la dona d’amor» (AFA, OE,
II, 55-65). A noter que ce n’est pas le désir qui provoquera la mort de I'ami, mais
1’émotion, bien trop forte, qu’il ressent a Jérusalem au souvenir de la passion de Jésus.
La «doctrina de prudéncia» avait, jusque la sauvé I'ami des desastres de «sobreamor».
Mais la, évoqués les souvenirs de la passion et des péchés des hommes, «muntiplica
tant son amar, e en son cor sospirs, e sos ulls ploraren tant, que no ho poc sostenir,
ni la doctrina de prudéncia no li poc ajudar. (...) E prés comiat de mort d’amor, e
obri la boca per amor e expira e mori», ibid. 63 a.
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coeur,” a déja mis en lumiére les profondeurs d’égoisme de celui des
deux partenaires qui s’en tient, dans une forme batarde du dialogue,
a cette proposition et a ce souhait. Me voici et te voila; mais, de gra-
ce, ne détruis pas l'illusion, qui est la mienne, de te connaitre parfai-
tement, de te posseder, de te goiiter, de te manger tout en t’adorant. Je
veux faire mieux que la mante religieuse: je te dévorerai PENDANT
ma priére et je prierai pour que tu renaisses, et nous (nous? scan-
dale!) recommencerons. Il y a dans le culte du silence pour lui-méme
une envie de se sauvegarder soi-méme en se nourrissant de I'idée que
’on se fait de ’autre. L’autre est alors ogre ou pature. Selon la nature
réelle de Pautre.

Il y a dans le dialogue une envie beaucoup plus noble de deviner
ou plutét de découvrir, de redécouvrir continuellement 1’autre, tout
en se présentant constamment nu soi-méme. Me voici tel que je suis.
Ah, que j’aimerais savoir encore une fois qui tu es! Il y a 1a une
jouissance constante de la relation de deux ipséités, de deux moi
qui se parlent, parce qu’ils ont deviné que la nudité du soi embellit
le soi par la grace de la sincérité, alors que les parures empruntées en
accentuent les bosses ou ’embonpoint. Parce que, on le sait, le dia-
logue ne tolére pas longtemps le mensonge: on se trahit en parlant.
A la longue, dissimule mieux qui se tait que qui parle. C’est d’ailleurs
pour cela que I’on boude en se taisant et que 1’on se dispute en criant
(autre maniére de ne rien dire). Les enfants le sentent bien, qui se
condamnent pour des riens énormes a cinq minutes de silence: je ne
te parle plus. Et les adultes n’oublient pas l’efficacité de ce poison:
nous ne nous faisons plus, dit-on dans la langue de Lulle. Je ferme la
porte de mon moi, je tire les rideaux sur mes pensées et sur mon
étre. Etrange nature que celle du silence, qui traduit aussi bien le
refus de soi dans l'indifférence, que la phagie du moi dans les pra-
tiques de la mante religieuse. En I’absence du dialogue, on est en
présence de la solitude, de la solitude vertigineuse du Sahara, et non
pas de celle des poétes, bourrée de présences. Car si I’homme se tait
et pense, soyez certains qu’il ne tardera pas a se forger un partenai-
re qu’il va douer peut-étre d’une réalité bien intense, parce qu’il
s’effraye de parler dans le vide; et la pensée est un langage. On se
taille un partenaire a sa propre mesure, qui soit capable de rendre
possible le dialogue, d’écouter et d’acquiescer du geste, sinon de
répondre.

Veuillez connaitre, adorer, aimer I'ipséité d’un autre: votre étre

® NELLI, R.: L'amour et les myhtes du coeur, Paris 1952. c. VIIL.
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inventera un stratagéme pour mettre cette autre ipséité a la portée
de vos paroles. Lulle a une conscience trés claire de ce fait. Il tient
beaucoup a étre Raymond Lulle, et pas Pierre, Jacques ou Guillau-
me indifféremment, et moins encore une trés lointaine manifestation,
si éclatante fat-elle de quelque principe trascendant qui peut le réab-
sorber comme il I’a projeté, selon son bon plaisir. Ce qu’il est, il
Pest particulierement, d’abord et surtout parce qu’il est sujet, indivi-
du, ipse, quelle que soit la noblesse de ses attaches, comme le serf
de la gléve tient plus, et de loint a ce serf-la qu’a I’éclat de la vaisselle
de son seigneur et maitre. Seulement ainsi le serf peut se faire enten-
dre et Raymond peut dire quelque chose.

Lulle parle, parle. L’ami parle, parle. Parce qu’il tient a lui-mé--
me d’abord, quoique, nous le verrons plus loin, ce tenir a soi n’ait rien
d’egoiste.”’ 1] saura écouter aussi, parce qu’il tient a savoir que, Dieu
merci, I’aimé lui est extérieur, et par la sujet et objet de jouissance;
et c’est la une sensation tellement douce, qui délecte a un tel point
le coeur et la raison, qu’il veut I’éprouver continuellement, sans se
lasser. On dirait —et désormais nous comprenons pour quoi— on di-
rait qu’il craient le silence. Regardons Blanquerna se lever la nuit pour
parler avec Dieu,” un Dieu & sa mesure. Voyez comme sont bavards
les ermites de Lulle.” Et les oiseaux des jardins de I’amour, et la fon-
taine des jolies clairiéres que Lulle découvre toujours au coeur des fo-
réts.® Voyez I’ami, qui, condamné a mort a la requéte de I’aimé par le
tribunal ol siége I’amour, ne se tait qu’a contre-coeur.*. Que Paimé
soit le juge, ou Uaccusateur, ou le compagnon, ou qu’il partage la cou-
che de Uami, ce flot de paroles, ce dépuillement, cet «ecce ego», qui
devient aussitét par U'oeuvre de Uamour cet «ecce nos», ne cesse ja-
mais. Il recommence tout le temps, toujours nouveau, comme le soleil
recommence toujours & briller. Ils parlent sans se lasser ’'ami et ’ai-
mé (se lasset-on, tant que l’on s’aime, de ce qu'on aime?), ils parlent
de ce qui leur tient a coeur, ils parlent de leur bonheur, ils parlent de
«bonté infinie et éternelle».® L’ami et I’aimé s’interpellent, s’interro-

%  Vouloir étre intégralement pour pouvoir se donner intégralement.

' Libre d’Evast e d’Aloma e de Blanquerna, in OE, I, 121-307, notamment les
livres II et V.

2 Libre de Meravelles, OE, I, 309-512.

# Nous devons 2 RUBIO I BALAGUER une intéressante étude sur le locus
amoenus dans I'oeuvre de Lulle (RUBIO I BALAGUER, J.: L’expressi¢ literaria en
Uobra lul.liana, Barcelona 1957). A ce sujet, on peut lire aussi le prologue au Libre
del gentil e los tres savis, OE, I, 1057-1060.

“ Cfr. a ce propos I'admirable priere de 1'ami a I'aimé in AFA, OE, II, 59-60.

* ibid. 48b; 50a; 51b,
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gent, se disputent, se désirent, se donnent, s’éloignent, s’envoient des
messages, inventent des ambassades toujours plus charmantes, tou-
jours plus ingénieuses pour se savoir toujours existants et toujours ai-
mants, toujours présents et toujours divers.* Que si, encore une fois,
I’ami découvre dans son sein méme la présence de son aimé, il I'exte-
riorise pour pouvoir le voir, pour que ses paroles ne soient pas vaines
et pour qu’elles arrachent, a leur tour, une parole.

Ne cherchons pas des textes concrets a I'appui de cette nécessité
du dialogue. Constatons plutot —et ce sera le meilleur argument—
que la philosophie de I'amour est, chez Lulle, faite de dialogue .

Lvruis Sana Morins

Paris

(A\ suipre)

% (Clest ce mouvement que traduit la variété de tons du Libre d’amic e amat.






EL BEATO RAMON LLULL EN SUS RELACIONES CON
LA ESCUELA FRANCISCANA DE LOS SIGLOS XHII-XIV

La relacion de Ramoén Llull con el franciscanismo no se reduce
a una porcién de escritos o, incluso, de actos, cuyo paralelismo o de-
pendencia de otros escritos o posturas del movimiento franciscano
pueda demostrarse.

La espiritualidad franciscana alcanzé en Llull las zonas mas
profundas. De forma que su influencia en €l es vital, afecta a su ser
mismo, y estd tanto mas presente, a menudo, cuanto menos se la
siente o se la descubre.

Pero no todo lo que tiene de comin con el franciscanismo lo
extrajo Llull de él. La afirmaciéon presenta un gravisimo problema:
cuando se establezca una correlatividad entre Llull y el ser o la doc-
trina franciscana, ello no significara siempre y sin mas una depen-
dencia de aquél respecto de éstas. Puede ser simple paralelismo.
Dependencia de una fuente comiin, anterior a ambos.

Esa fuente comin es el movimiento popular religioso del siglo
anterior. El movimiento popular religioso del siglo XII fue tan po-
deroso y ofrecia —entre sus errores— exigencias tan sanas, que lle-
g6 a interesar y poner en accién los espiritus mas honrados y las
fuerzas mas vivas de la Iglesia, de forma que, al final de €l y en el
siglo XIII, los mejores logros son —directa o indirectamente— hi-
jos suyos.

Y sucede ya lo que con todos los movimientos realmente vitales
de la historia: al cabo de un siglo nadie los siente ya ni nadie habla
de ellos, no porque hayan fenecido, sino, muy al contrario, porque
son la atmésfera y el pan que todos respiran y de que todos se ali-
mentan. Cribados de sus exageraciones de primera hora han llegado
a ser carne de los hijos de aquellos mismos que los combatieron.

Razén de mas para ser cautos y estar atentos a todo rastro que
pueda ser significativo para conducirnos a través de hechos y perso-
nas que, tras la niebla de siete siglos, se tornan marana, y cuya in-
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terpretacion, superficial o equivoca, puede ser una auténtica calum-
nia historica.

Habremos de empezar, pues, estudiando la fuente comin: los
movimientos religiosos populares del siglo XII; exponer luego la
esencia y los avatares de la nueva espiritualidad franciscana y, esta-
blecido esto, determinar en qué puntos y en qué proporciéon Llull les
es deudor, los ignora o representa frente a ellos una reaccién.

No quedaba otro camino transitable que ofreciera garantias de
llegar a una conclusién histéricamente justa que estableciera la ver-
dadera relacién entre Liull y la Escuela Franciscana de los siglos

XIII-XIV.
I

Advirtamos, ante todo, que la Edad Media, a pesar de estar ba-
jo el signo unitario y unificante de la cosmovicién platénico-agusti-
niana, constituye una sociedad edificada sobre bloques binarios. In-
cluso las instituciones y las personas viven y piensan en un vivo, es-
tridente, dualismo. Citemos, s6lo como ejemplos, las parejas de con-
ceptos o realidades que con mas vivacidad asoman por la historia de
los siglos que estudiamos:

espiritualidad —  corporeidad

espiritu (bueno) — carne (mala), que en moral dara
una estridente convivencia:

fe viva — sensualidad viva

comunidad — individuo

autoridad — independencia

Dios — diablo

vida-de-alli — vida-de-aqui

sacerdotium — regnum

papa — rey

clerecia —  seglares

ciencia (razén) — experiencia (fenémenos)

zona religiosa — zona pagana, en la vida de la

persona y de la sociedad).

Aunque es cierto que en algunas de esas parejas, en la tltima,
por ejemplo, era imposible postular una sintesis para la que aquel
mundo no estaba maduro, la verdad es que el dualismo persa, no
superado en muchos puntos por Platén, esta presente —en forma or-
todoxa, claro esta: no es eso de lo que se trata ahora— en muchas
especulaciones de S. Agustin; por ejemplo en su obra De Civitate Dei,

2
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cuya visién del acaecer humano polarizado en torno a dos ciudades,
hijas de dos amores, sera la del mundo medieval.
Y es que si el dualismo cosmogénico o la doctrina moral mani-
quea constituyen una facil y superficial soluciéon del problema de la
estridencia bien-mal, inocencia-dolor, vida-muerte, y son, por esto,
inaceptables y heterodoxos, una cierta bipolaridad constituye, en otros
aspectos, la explicacién verdadera al menos para ciertas realidades
terrestres.
Por eso —dejémoslo asentado una vez para siempre, pues tendre-
mos que recurrir a menudo a esa afirmacion— atn en el admirable
esfuerzo de sintesis del s. XIII se conservan siempre, en el fondo, a
flor de piel, o muy visibles, los componentes binarios irreducibles:
sintesis politica del pontificado y obra de Inocencio III (sacerdotium-
regnum, duo luminaria, duo gladii);'

sintesis ascético-mistica de las obras del mismo (dignitas-miseria,
creatio-recreatio, spiritus-caro);?

sintesis teologica de Sto. Tomas de Aquino (materia-forma, potencia-
acto, sustancia-accidente);

sintesis juridica de S. Ramén de Penyafort (ecclesia-regnum, clerici-
saeculares).

Esta es la razén de un hecho que hoy todavia nos sorprende y
que nos explicamos con dificultad: la Iglesia de aquellos siglos da la
impresién de muy eclesidstica y, al mismo tiempo muy temporal o
mundana; el clero, muy dado a ritos y sacramentales y, por otra parte,
carnal y codicioso; las Ordenes mendicantes, muy pobres en sus casas
y personas, con unas iglesias llenas de rica vajilla y paramentos que
son su orgullo;® los reyes, los nobles y el pueblo, muy creyentes y
piadosos, pero muy sensuales y frivolos;* santos de virtudes increi-
blemente extraordinarias y, a la vez, entrafiablemente populares;’
hombres que tiemblan de terror ante las realidades futuras y se echan
a gozar y explotar las terrenas; que se flagelan el cuerpo hasta la
sangre a fin de dejar libre el espiritu y que subrayan que, cuando el
alma vuela gloriosa al cielo, el cuerpo debe caer vergonzoso a la fosa.®

1. Cf. F. KeMmpF, Papsttuem und Kaisertum bei Innocenz III. (=Miscell.
Histor. Pont. 19), 1954; A. OLIVER, Tdctica de propaganda y motivos literarios
en las cartas antiheréticas dz Inocencio III, Roma 1957, 123 -70.

2. R. BuLrort, Mépris du monde, misére et dignité de l'homme dans la
pensée d’Innocent III, en Cahiers de civilisation médiévale 4 (oct. - déc. 1961)
441 - 56.

3 J. HuiziNGaA, El otorio de la edad media (cito la 5.* ed. espafiola), Ma-
drid 1961, 247.

4 J. HuizINGA, El otorio de la edad media, Madrid 1961, 245.

5 J. HUIZINGA, El otorio de la edad media, Madrid 1961, 249.

6 J. HuiziNGA, El otofio de la edad media, Madrid 1961, 248.
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Mundo de gracia y mundo de pecado que crean una poderosa
tension, en torno a la cual giran los problemas de aquellos siglos,
llenos de densidad, de la cima del medioevo. Se trata de un dualisme
que invade la vida de las instituciones y de las personas. Y asi
conviven espiritu y carne en paz, o se impone el uno al otro violen-
tamente, y entonces aparece el santo extraordinario o el pecador
desbocado, o el pecador volcanico que da —es el caso de Llull— en
el hombre de una religiosidad desbordante.’

Pero esa tension, al polarizarse hacia un lado o hacia el otro,
resultaba peligrosa en extremo: Si aquellas instituciones o personas
que debian ser testimonio y encarnacion de los valores del espiritu
—Ilos eclesiasticos— dejaban que las preocupaciones terrenales o
mundanas se les sobrepusieran demasiado, los otros —los seglares—
podian dar en el extremo opuesto, exigiendo de ellos un espiritualis-
mo que ahogara cualquier asomo de mundanidad.

Esa es la ocasién y el sentido del poderoso movimiento refor-
mistico del s. XII, que recorrera toda Europa y que tendra tan for-
midables consecuencias.

Ya en la segunda mitad del s. XI, la reforma gregoriana, en
su esfuerzo por liberar a la Iglesia de todo compromiso e ingerencia
del Reino, habia difundido una idea de Ecclesia mas clerical y jerar-
quica, de la que quedaban al margen los seglares,’ acentuando asi
el dualismo Ecclesia-saeculum. Y con ello la ventaja de una mayor
autonomia de la Iglesia no vino sino acompanada de la desventaja
de que los seglares —que ya no se sentian parte viva de la Iglesia—
tenian a su favor, contra los eclesidsticos mundanos, el ejemplo de
Gregorio VII, o el haber pertenecido ellos mismos al movimiento
que llevé a las campafas gregorianas.’

Con el s. XII sobrevino el centelleante nacer de las ciudades vy,
con ellas, una nueva riqueza, una nueva industria del tejido, un vivir
facil y desahogado. El clero —el alto, sobre todo— que era el primer
orden social y representaba la clase rectora, intelectual y letrada de
aquel mundo, acept6 sin esfuerzo el nuevo orden de cosas y se bene-
ficié largamente de la nueva vida. Los seglares y los nuevos burgueses,

7 J. HUI1ZINGA, El otorio de la edad media, Madrid 1961, 246.

8 G. B. LADNER, The concepts of “Ecclesia” and »Christianitas” and
their relation to the idea af papal ”Plenitudo potestatis” from Gregory VII to
Boniface VIII (= Sacerdozio e Regno da Gregorio VII a Bonifacio VIII: Mis-
cell. Histor. Pont. 18: Roma 1954) 49 -77; A. OLIVER, “Ecclesia” y ”Christia-
nitas” en Inocencio III, en Estudios Lulianos 1 (1957) 217 - 44).

9 Espero publicar pronto un estudio sobre la evolucién del sentido de
“Ecclesia” entre clérigos y seglares a lo largo de la edad media.
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envidiosos o sinceramente escandalizados, empezaron a oponerse a la
creciente opulencia —terrenalidad— de la Iglesia. Habia empezado
el poderoso movimiento popular religioso que clamara incansablemen-
te, contra una Iglesia rica y contra un clero mundano, en pro de una
reforma que signifique un retorno a la vida apostélica y a la pobreza
evanggélica.

Al entrar en conflicto con la jerarquia y exagerar el lenguaje y
las exigencias, determinados brotes de ese movimiento eran exclui-
dos oficialmente de la comunién con la Iglesia y llamados heréticos.
Haeretici los llaman la mayoria de las fuentes contemporaneas.

Pero hay que ser cautos en aplicar y admitir para aquellos
hombres el calificativo que, por otra parte, entonces era mas genérico
y menos juridico que hoy."” Ellos eran los primeros sorprendidos al
sentirse llamar haeretici.'! No deseaban ni creian serlo.

Una vez familiarizado con las fuentes, llega uno a la conviccién
de que aquellos herejes no lo eran, desde luego, formaliter, pues
obraban de buena fe. Buena fe que seguia en pie ain cuando ellos
mantenian su postura contra las advertencias y amonestaciones de la
autoridad, cuyas sanciones mismas consideraban ineficaces por prove-
nir de una jerarquia infiel a su mision. Por lo mismo huyo de hablar,
siempre que puedo, de herejes o herejias, y hablo adrede de movi-
mientos. La palabra, neutra y aséptica, tiene la ventaja, amén de no
crear prejuicios (decir hereje es ya emitir un juicio), de facilitar la
comprension histérica del hecho, tan real, que esos movimientos son
interiores a la Iglesia, y que, si de ellos nacen, por la izquierda, las
sectas heréticas, de los mismos nacen, por la derecha, las grandes
Ordenes del XII y del XIII y los poderosos focos de reformadores y
misticos." '

Esos movimientos todos, eran empujados hacia la independencia
por el mismo espiritu, eminentemente dualista, que les daba origen.
Y el problema se agravaba hasta hacer de la independencia rebeldia
—segura de la propia postura— cuando quien les reconvenia era
aquella autoridad —a menudo satisfecha y mundana— en la que ellos

10 Dependiente a su vez del sentido que ellos tenian de la Iglesia. Cf.
nota anterior.

11 HuiziNGA, El otorio... p. 246 trae ejemplos curiosos.

12 Esa buena fe no puede ser general. Los enemigos del papa encontra-
ban en esos argumentos materia eficaz para denigrarle. Tales enemigos echaban
siempre mano de la ‘“temporalidad” de la Iglesia para atacarla. Ello constituye
una superficialidad, pues demuestra que no se comprende el misterio de la
encarnacién de la Iglesia. La buena fe se refiere, pues, no tanto a los enemigos
del papa o del papado, cuanto a los numerosos niticleos de reforma movidos
por un sincero deseo de mejorar.
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veian los atributos de la carne, del mundo, del cuerpo, «obra del
diablo»; en una palabra, las fuerzas del mal desatadas contra las del
bien.

Y asi llegamos a una de las aparentes antinomias de esos movi-
mientos: ser dualista puede significar, y significa casi siempre, todo
lo contrario que sostener que deben mantenerse los dos principios. Al
afirmar que el espiritu procede de un principio bueno y la carne de
un principio malo, exigiran en moral (a si mismos y a la Iglesia) un
espiritualismo total, es decir, daran en un monismo implacable: nin-
gun compromiso con el principio del mal. De ahi que no hay encar-
nacton ni en Cristo ni en la Iglesia ni en el individuo. Esas consecuen-
cias, ya de evidente color maniqueo, alentaban, sin embargo, los
mejores propositos de los reformistas de aquellos siglos. Por eso
mismo el dualismo moral llevaba, por su mismo impulso, al dona-
tismo: no era posible un sacerdote (espiritual) pecador (carnal); la
sintesis (reductio ad unum) de los dos principios es imposible.

He aqui, pues, cémo, partiendo de una base dualista, se llegaba
a una postura rigidamente monista, no tolerando —ni tampoco en
los eclesiasticos— ninguna mezcla de carnalidad o mundanidad,
exigiendo de ellos un estricto testimonio de espiritu, una vida total-
mente desencarnada. Y ello de tal forma que, quien era infiel a ese
deber, perdia toda autoridad y todo ministerio, haciéndose invalido
cualquier sacramento administrado por sus manos.

Olvidaban que, aunque ministros de Dios, seguian siendo hom-
bres pecadores, y no les perdonaban ni toleraban ese desdoblamiento
que explica que oficialmente se sea portador y representante de valo-
res espirituales, y personalmenie se siga siendo esclavo de la carne

y del pecado.

Esta era justamente la base de la argumentacién de los eclesias-
ticos acosados por los ataques de los herejes: atn los mas preocupados
por la platénica reductio omnium ad unum, esgrimian argumentos de
base dualistica: la Iglesia, el sacerdote, los mismos sacramentos,”
tienen dos elementos, divino y humano, que son irreducibles; hay
que distinguir entre persona y ministro; se puede ser un gran pecador
y administrar validamente los tesoros de la gracia; se pueden hacer
opera carnis et opera Spiritus.

13 La doctrina sacramentaria, que se elabora ahora, se estructura sobre
un dualismo bdsico: materia-forma, res-verbum, ministro-sujeto,

14 1Inocencio III en el De sacro altaris mysterio dird ya opus operantis y
opus operatum.

6



EL BEATO RAMON LLULL Y LA ESCUELA FRANCISCANA 61

He aqui, pues, como el dualismo llevaba a los eclesiasticos a la
conclusion antipoda de la de sus adversarios. Sélo en Dios se da el
unum perfecto. La sintesis, en ese terreno, es un desideratum no lo-
grable en esta vida. Esta simultanea convivencia de elementos contra-
rios debe aceptarse y tolerarse como un dato que estara presente a
lo largo de todo el camino del homo viator: es la conditio humanae
naturae. ‘

Que los herejes fuesen, pues, los disolventes de la unidad medie-
val debe afirmarse con suma cautela y con todas las limitaciones que
estas acotaciones sugieren. Ello puede ser verdad sélo en cuanto al
nivel real en que se habia logrado o se concebia aquella unidad: ésta
se habia logrado o se iba a lograr en ciertas formas e instituciones,
pero no puede referirse a las personas ni a la vida ni a las ideas ni,
en el fondo, a la esencia del medioevo.

Disolvian, eso si, la unidad compacta, definida y viva (es decir,
el modo pacifico de ser), de las instituciones de la Iglesia y del
Reino. discutiendo y negando la jerarquia y la autoridad, la validez
de sus actuaciones, el valor y la unidad del matrimonio, la verdad de
ciertas doctrinas, etc.

Ni hay que caer en la ingenuidad de creer que esos reformadores,
tan puritanos, fuesen ellos, todos, unitarios en su moral. Ellos, que
enaltecian ‘tanto los valores del espiritu, pagaban, a veces —como
decia S. Bernardo. el hombre que mas se asusté de ellos v que mas
tenazmente les combatié—., con generosidad v notoriedad, su tributo
a la carne.

Para los efectos de nuestro estudio es indispensable recordar aue
son caracteristicas de esos movimientos —va visibles incluso en las
aisladas erupciones del s. XI— las siguientes:’

Se trata de movimientos de signo indiferente. Es el mismo fer-
mento de las cruzadas. de la Reconauista, de los viajes penitenciales
a Jerusalén. Compostela o Roma. del deseo de expiacién o purifica-
cién espiritual que desemhoca en la reforma monastica y gregoriana,
o en el ricor de los monjes promonstratenses de Norbert de Xanten,'
o en el fervor penitencial de Robert d’Arbrissel,” de ermitafios y

15 Me refiero a los nicleos siguientes: Leutard de Chilons y los de
Aquitania que Adhémar de Chabannes. en 1018, llama “manichaei”: los clé-
rigos de Orléans (1022), los de Arras (1025) y Monforte (hacia 1028), los ni-
cleos de Chéilons sur Marne (1025 y 1048). Goslar (1052) y la Pataria de Mildn
(ca. 1050).

16 Cf. G. ScHNURER, L’Eglise et la civilisation au moyen dge (uso la
trad. francesa de G. Castella) II (Paris 1935) p. 481 - 82.

17 G. ScHNURER, L’Eglise et la civilisation ... p. 482 - 83.
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predicadores ambulantes.”® Se trata de un ambiente, de un clima,
momento histérico o humus espiritual, donde los gérmenes de una
reforma religiosa podian pulular y prosperar, y donde esos gérmenes
podian organizarse lo mismo en orden religiosa que en secta disidente.
El origen es tan comiin a ascetas, reformadores y rebeldes, que el
mismo Valdés, antes de emprender la predicacién errante, hizo ingre-
sar a sus dos hijas en el monasterio femenino de Fontevrault.

Su aparecer es simultineo e independiente en casi toda Europa,
especialmente en Francia, Italia y Alemania, de forma que es impo-
sible sefialar un itinerario sucesivo o progresivo de su difusién.”

Son populares. espontaneos y acéfalos, de manera que no pueden
fijarse ni sus origenes inmediatos ni describirles una filiacién. El pue-
blo. en efecto. se habia quedado al margen de la instruccién, que era
monastica o clerical. Era un pueblo al nivel y a merced de sus impul-
cos primarios, elementales, mientras se iba domando, muy lentamente,
la sangre joven de los antiguos invasores. Por eso mismo esos movi-
mientos no son doctrinarios, sino manifestaciones del sentimiento
religioso, que ése si era vivo y operante, y del que seran hijas, mas
tarde. las 6rdenes mendicantes, que se esforzaran por llevar a ese
pueblo. del aue proceden, la instruccién religiosa que le falta.

Preponderantemente seglares. La gran mayoria de los participan-
tes en esos movimientos populares eran seglares y pertenecientes a
las clases mas humildes, campesinos e illitterati. Leutard era homo
plebeius e ignorante. Los haeretici de Arras firman con una cruz. No
entendian el latin, de forma aue sus jueces debian hacer traducir al
latin sus interrogatorios. En Monforte (cerca de Turin) son wvulgo
numeroso. Los patarinos eran pobretones: paterinos, id est, pannosos;
v llegard a ser tan comin la fiebre reformista entre el gremio de los
pafieros que en Francia tixerand (tisserand) serd sinénimo. de haere-
ticus® Los secuaces de Robert d’Arbrissel y de Pedro el Ermitafio

18 Cf. R. MORGHEN, Movimenti religiosi popolari nel periodo della ri-
forma della Chiesa (= X Congresso Internazionale di Scienze storiche, Roma
4-11 settembre 1955, vol. III, p. 337).

19 ILARINO DA MILANO, Le eresie popolari del secolo XI, en Studi Grego-
riani (1947), p. 88.

20 HUIZINGA, El otofio de la edad media... p. 13-43.

21 Cf. L. ZaNoNI, Gli Umiliati nei loro rapporti con Ueresia, Milano 1911;
A. Borst, Die Katkarer, Stuttgart 1953, p. 228; A. FRUGONI, Due schede:
”pannosus” e “patarinus”, en Bullettino dell’ Ist. stor. ital. per il Medioevo 65
(1953) 129. Esta apariencia de gente desheredada, obreros bajos, no justifica
de ninguna forma la hipétesis, tejida toda de anacronismos y apriorismos, de
E. WERNER, Die gesellschaftlichen Gundlagen der Klosterrreform im 11. Jahr-
hundert, Berlin 1955. Esos movimientos son fundamentalmente religiosos, no
econdémicos.
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eran siervos de la gleba, colonos, villanos, meretrices y arrepentidas
(mulierculae, mujerzuelas).?

Hay, con todo, el caso de 12 6 13 clérigos quemados en Orléans,
y algunos nobles en la faccién de Monforte.

De ahi que sean corrientes entre ellos las diatribas, criticas e
inexactitudes contra el dogma y la jerarquia. De ahi que, con super-
ficialidad, exigieran de ésta, en nombre de la ley evangélica, una
pureza total y la simplicidad de la Iglesia primitiva. Y de ahi que su
frecuente postura de rebeldia sea compatible y companiera de las me-
jores intenciones, y que su ideal de purificacién y renovacién interior
vaya envuelto en el rigorismo moral més intransigente.

La reticencia y doblez que tanto recriminan a esos hombres las
fuentes contemporaneas se debe a su calidad de seglares: la mayoria
tenian dificultad en expresarse y en exponer su pensar; su postura
espiritual era escasa de contenido teolégico y doctrinal; la manifesta-
cién de su religiosidad era turbia y confusa —no técnica— y su forma
mas visible era negativa: una decidida oposicién al clero.

Enemigos del clero. No anticlericales, como ha advertido Grund-
mann,? pues no son enemigos del clero ut sic, sino del clero indigno,
del cual, ya en el siglo XI, al principio de la reforma monastica,
notaba Odén de Cluny como sus costumbres hacian pensar a los igno-
rantes —insulsi— que el sacerdote concubinario no podia gerere
officia altaris, pu s era un profanus.®

Postura, pues, que, inspirada en una interpretacién literal de la
Escritura, condenaba o atacala la vida y las costumbres del clero
concubinario, simoniaco o prevaricador y olvidadizo de su deber, no
al clero mismo.

Faltos de un cuerpo de doctrina. Efecto de su popularisimo. Asi
como no tienen un origen comin, esos movimientos carecen también
de una doctrina estructurada.” Seglares en su mayoria, sus miembros

22 Cf. MORGHEN, Movimenti religiosi popolari.. p. 338.
23 Eresie e nuovi Ordini religiosi nel secolo XII (= Congresso Intern.
di scienze storiche, Roma 4 - 11 settembre 1955, vol. III, p. 392 - 94).
24 Profanus, porque el sacerdote unido al cuerpo de una meretriz no
puede estarlo ya al de la Iglesia: )
Maiestas causae populo vilescit et inde:
Pluribus exemplum praebetur agendo piaclum,
qui licet insulsi facile discernere possint,
officia altaris non esse gerenda profanis.
Quam meretrici haeret, se aufert a corpore Christi;
hi videant: corpus si scorti est, ergo profanus.
(Odén de Cluny, Occupatio: ed. Svoboda,
Teubener, lib. VI, 210 - 15).
25 Hay que evitar un espejismo fdcil: el cuerpo de doctrina “herética”
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no podian elaborar una teologia. Sus tesis donatistas o, a veces, pela-
gianas, provenian de preocupaciones morales, no de conclusiones
teolégicas. Les unia, a menudo, sélo una comin oposicién a la Iglesia
jerarquica.”® _

No es posible establecer una dependencia respecto de tradiciones
heterodoxas anteriores. Muratori y otros creyeron que debian verse en
esos movimientos los efectos de una transmisién de doctrinas mani-
queas en Occidente por obra de algunos propagandistas provenientes
del Oriente y a través de Italia: @ quodam rustico, a quadam muliere,
que dicen las fuentes coevas.

Pero no basta la semejanza para concluir por una relacién factica
histérica,” e incluso una posible derivacién bogomila debe aceptarse
con cautela.”® Por mi parte, ya he advertido, al principio, el latente
dualismo a lo largo de la Edad media. Morghen, por la suya, ha sub-
rayado las grandes diferencias que llevan a negar una continuidad
directa en ambos movimientos: No hay continuidad filolégica de
textos; la de los maniqueos era una doctrina cientifica, los herejes
de los s. XI-XII eran indoctos; la de aquéllos es una filosofia, la de

que tantas veces les atribuyen las fuentes, son las fuentes mismas quienes lo
fabrican; fuentes a menudo muy posteriores y redactadas en vistas a un pro-
ceso. La misma jerarquia catalogaba a los rebeldes y a su predicacién segin
las casillas antiguas (y sus modernas manifestaciones): maniqueos, donatistas,
cdtaros, apoyiandose sobre todo en san Agustin: cf. A. DONDAINE, Un traité
néo-manichéen du XIII sicle. Le “Liber de duobus principiis”. Roma 1939,
p. 6-52; ILARINO DA MILANO, Le eresie popolari... p. 86 n. 66.

Las afinidades con el maniqueismo son, indiscutiblemente, grandes, pero
hay aque ser cautos en esos emparentamientos que tienen el peligro de seguir
una filiacién que no existe en realidad. Ya he dicho que tales filiaciones son
atribuidas a las doctrinas de los “herejes” por la parte atacada, el clero: cf.
algunos textos significativos en MORGHEN, Movimenti religiosi popolari.. .
p. 341 n. 2.

De parte herética falta casi por completo el material directo, quizd que-
mado a menudo en autos de fe, en consecuencia de la predicacién de algin

ortodoxo: MORGHEN, Movimenti religiosi popolari... p. 342.
La tentacién de estructurar es tan fuerte que Morghen ha creido poder
censurar —Movimenti religiosi popolari ... p. 340 n. 1- a Ilarino da Milano—

—Le eresie popolari—y a Dondaine —L’origine de I’hérésie médiévale, en Rivis-
ta di Storia della Chiesa in Italia 1 (1952) 52— el dejarse caer en ella con
excesiva facilidad.

26 MORGHEN, Movimenti religiosi popolari... p. 350.

27 DONDAINE, Nouvelles sources de Uhistoire doctrinale du Manichéisme
au Moyen - age, en Revue des sciences philos, et théologiques 18 (1939) 467;
MORGHEN, Vovimenti religiosi popolari... p. 350 -51.

Nada autoriza a pensar que las tradiciones heréticas de principios del si-
glo XI hayan perdurado ocultas en Occidente y que hayan revivido tras una
pausa de dos generaciones, asegura Grundmann, Eresie e nuovi Ordini religio-
si... . 366

28 Véase R. FOREVILLE, Les grands courants hérétiques, en Histoire de
I’Eglise Fliche - Martin IX (Paris 1953) 330 - 41.
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éstos es postura moral, sentimiento religioso; el dualismo de los ma-
niqueos es metafisico-cosmogonico, el de los herejos es moral, antro-
polégico, reducible al dilema evangélico Dios-mammona.”

Por otra parte, un movimiento popular religioso tan complejo y
extenso, tan persistente y de tan diversas manifestaciones, tan incierto
e impreciso en sus formulaciones doctrinales, no puede tener un
origen literario o doctrinal tnico ni una inspiracién racional- teolé-
gica. Mas bien supone un origen factico-moral, un clima espiritual,
méas o menos comiin, comunes exigencias y esperanzas capaces de
hacer madurar y desarrollar gérmenes viejos (de ahi la aparente
filiacién respecto a doctrinas antiguas, nacidas quiza al calor de ana-
logas circunstancias histéricas) y nuevos, en fermentacién en el alma
de los pueblos europeos que, ya alrededor del afio mil, sentian por
dentro el empuje del vigor de una savia llena de vitalidad. Tales son
el clima y las exigencias que en el s. XI-XII empujaban el movimiento
reformistico, en el que participa la sociedad en masa del siglo, y en
el que pueden, sin esfuerzo, inscribirse todas las erupciones religiosas
de ese tiempo, ya estén de parte de la Iglesia, ya se yergan contra
una jerarquia feudal y corrompida, en nombre de una adhesién plena
y sin compromisos al Evangelio y al ideal de la Iglesia apostélica.*®

Esas caracteristicas que signan el prodigioso nacer de aquellas
inquietudes, acentian, todas, sus rasgos a medida que ellas alcanzan
su madurez mientras va avanzando el s. XIL.

Con justicia advierte Grundmann que nada autoriza a afirmar
que ninguna tradicién herética del s. XI haya perdurado oculta en
Occidente y que, después de un silencio de dos generaciones, haya
revivido en el s. XII.* Es el mismo clima y fermentacién que pro-
duce nuevas eclosiones, pero cada vez con mayor volumen y mads
tumultuosas. Pero la forma de presentacién es diferente. El nacer de
las ciudades medievales, la formaciéon de los centros urbanos que
revolucionaran la economia y la vida de aquel mundo, la creacién
de un nicleo compacto, amurallado y cerrado, presidido y dirigido,
imprimié visiblemente su sello en aquellos movimientos, que desde
ahora seran organizados, unidos, dirigidos. atn cuando, en el princi-
pio en las doctrinas todavia no, si ya en los individuos.? Y asi, cuando

29 MORGHEN, Movimenti religiosi popolari... p. 350 -51.

30 MORGHEN, Movimenti religiosi popolari... p. 352.

31 Cf. nota 27.

32 No se ha puesto todavia en relacién, que yo sepa, el nacer y crecer
de las nuevas tendencias occidentales con el “essor” urbano del siglo XII. La
relacién existe, con todo, y sospecho que muy estrecha. Recientemente ha es-
crito unas lineas sobre ello Jacques Le Goff —Les intellectuels au Moyen dge,
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aparezcan los nuevos brotes de inquietud religiosa, en Francia primero,
en Italia después, ya no seran anénimos y de origen desconocido,
sino que casi siempre tienen en su cima a un hombre conocido por
su nombre, a menudo antiguo o actual clérigo o monje.” Y por esto
mismo los movimientos iran adquiriendo personalidad (es un producto
también de la ciudad y de la vida comercial nueva) y contenido
doctrinal y técnico.

Ya el flamenco Tanchelm, a quien Abelardo llama laicus, se hacia
monje —monachum mentitus—, y le acompanaban el sacerdote
Fverwacher y el herrero Manasés.* El poco conocido Ponnus de Péri-
gord se nos presenta rodeado no sélo de nobles, sino también de
clerici, presbyteri. monachi et monchae.*® Pedrc de Bruys era sacer-
dote, Enrique de Lausanne, un antiguo monje,” Amaury de Béne,
sacerdote® y Arnaldo de Brascia, canénigo.”

Paris 1957, p. 113—, presentando a los movimientos pauperisticos como reaccién
al urbanismo pujante, con su riqueza, su industria, su alegria de vivir, su
mundania. En wuna recensién publicada en fasc. 1 de Estudios Lu-
lianos 1963 explico detenidamente que ese enfoque me parece desorbitado. No
hay duda que, como opina Le Goff, aquellos movimientos son una revuelta
contra el clero mundanal que habia aceptado de buena gana el nuevo orden
de cosas, la vida despreocupada y las fdciles riquezas: frente a él se erigen
aquéllos en defensores de la vita apostolica y del Evangelio, del desprendimien-
to, de la pobreza evangélica, constituyendose asi en propugnadores de una
Iglesia apolitica, como representante del estado de cosas preurbano, de la po-
breza del anterior periodo rural. Pero hay que advertir que ello era de rechazo
y sin pretenderlo. La reacciéon no es contra el urbanismo, sino contra el modo
con que la Iglesia lo ha aceptado; la divergencia no estd por tanto en la acep-
tacién u oposicién a la nueva vida, sino en el modo como habia que aceptarla
y adaptarse a ella. La visién de Le Goff procede del eterno supuesto de creer
que aquellas herejias nacen ya contra la Iglesia. Lo que, segin hemos visto, es
falso. Esos movimientos nacen indiferentes. El del urbanismo es un tema sobre
el que se llega a una discrepancia por otros motivos, no que la discrepancia
empiece a raiz de él. Buena parte de los movimientos mds sanos de la Iglesia
son hermanos de los que llegan a la rebeldia, Citeaux, por ejemplo (cf.
SCHNURER, L’Eglise et la civilisation... II p. 478).

33 GRUNDMANN, Eresie e nuovi Ordini religiosi... p. 366.

34 Para Tanchelm véase H. PIRENNE, Tanchelin et le projet de démem-
brement du diocése d’Utrecht vers 1100, en Académie royale de Belgique, Bu-
lletin de la classe des Lettres et des Scinces morales et politiques 13 (1927)
112-19: A. FLIcHE, La répression de I'hérésis, en Histoire de I'Eglise Fliche-
Martin IX I (Paris 1944) 92 -93; H. GRUNDMANN, Eresie e nuovi Ordini reli-
giosi ... pp. 366 y 370.

35 Sobre Pons de Périgueux no tenemos mds noticias que las que da el
monje Heriberto (mitad siglo XII): ML 181 1721 - 22; véase el art. de F. Vernet
en DTC VI 2182 al fin.

36 Véase Vernet en DTC II 1151 - 56. Fliche —Le répression de héresie...
p. 96 - 97 hace a Pedro de Bruys y a Enrique de Lausanne maniqueos. Es un
error: El Exordium —ML 185 427— dice que san Bernardo fue a Tolosa para
confutar la herejia maniquea. Es una postdatacién; el Exordium fue escrito en
1210 en pleno hervor maniqueo.

37 El caso tipico de predicador errante: voz bien timbrada, ojos vivos

12



EL BEATO RAMON LLULL Y LA ESCUELA FRANCISCANA 67

Ello no significa, empero, que el caudal reformistico esté mono-
polizado por manos clericales. Son precisamente dos seglares, el rico
comerciante de Lyon Pedro Valdés® y el jurista y cénsul de Piacenza
Hugo Speroni,” los fundadores de los dos grupos mas poderosos y los
primeros que parecen haber organizado a sus seguidres, de forma
que, tras su muerte, siguieron trabajando los valdenses y los speronis-
tas o Humiliati."

Las caracteristicas de todos estos nucleos, nacidos todos en el
seno de la Iglesia, son una comin y abierta oposicién a la Iglesia
mundanizada (cuyos miembros se atacan con gestos y dicterios de
encarnizada virulencia), una rigida practica de la pobreza evangélica,
una incansable predicacién itinerante y el ejercicio ejemplar de una
vita apostolica que, al mismo tiempo que una viva y elocuente critica
de la codicia y opulencia del clero, resulta ser el arma mas eficaz de
propaganda en pro del propio movimiento.

Entretanto, hacia la mitad del s. XII, hace su aparicion en Occi-
dente una clase de herejia completamente diferente, anénima al prin-
cipio, y que los contemporaneos, entre sorprendidos y preocupados,
llaman nova haeresis. Bernardo de Clairvaux, a quien resultaban

y. méviles, ejerciendo una irresistible seduccién, sobre todo en las mujeres,
iliterato.

Hablan de él todas las fuentes bernardinas. Cf. Vernet en DTC VI 2178-83.

38 Este es mds bien un filésofo panteista imbuido en las nuevas ideas
de la escuela de Chartres: cf. A. CHOLLET en DTC I 936 - 40; MENENDEZ Y PE-
LAYO, Historia de los heterodoxos esparioles 11 192 -. 202.

39 En él la pobreza se hace politica. Cf. FLICHE, La répression de I'héré-

ste... p. 99-102;ILARIO DE MILANO, Manifestatio haeresis catharorum, en Aevum
12 (1938); A. Suraci, Arnaldo da Brescia, y A. FRUGONI, Arnaldo da Brescia,
Roma 1954; GRUNDMANN, Eresie e nuovi Ordini religiosi... p. 370.
. - 40 Véase ScHNURER, L’Eglise et la civilisation... II 487 - 90;R. FOREVILLE,
Les grands courants hérétiques... p.342-43; A. DONDAINE, Aux oginines du Val-
déisme, en Archivum Fratrum Praedicatorum 16 (1946) 191 - 235; GRUNDMANN,
Eresie e nuovi Ordini religioso... p. 371 -72. Anterior a toda esta literatura
véase: PH. POUZET, Les origines lyonnaises de la secte des Vaudois, en Revue
d’hist. de I'Eglise de France 22 (1936) 12; DONDAINE, Nouvelles sources de
Phistoire doctrinale du néomanichéisme au Moyen-Age, en Revue de Sciences
philos. et Théol. 28 (1939) 483 ss.; M. Esposito, Sur quelques manuscrits de
U'ancienne littérature religieuse des Vaudois du Piémont, en RHE 46 (1951)
127 - 159; G. GoONNET, Waldensia, en Revue d’hist. et de philos. relig. 33 (1953)
252 - 54; J. LECLERCQ, Analecta monastica 2 (Studia Anselmiana 31, Roma 1953
194 ss. Toda la bibliografia pertinente al valdismo en A. A. HUGON - G. G.ONNET,
Bibliografia valdese, en Bolletino della Societa di Studi Valdesi 73 (1953), mds
S. Savini, Il catarismo italiano e i suoi vescovi nei secoli XIII e XIV, Firenze
1958.

41 ILARINO DA MiILANO, L’eresia di Ugo Speroni nella confutazione del
Maestro Vacario (Studi e testi 115), Vaticano 1945; R. FOREVILLE, Les grands
courants hérétiques... p. 341 -42. Segin su compafiero Vacario, Speroni tejié
una doctrina en que tenian lugar todos los errores antiguos y nuevos.
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sumamente inquietantes esos novi haeretici, se quejaba de que no
habia forma de individualizarlos —como a los de las demas sectas—
por el nombre de un magister, del cual tomaron origen y doctrina.”
Cathari los llamaron desde 1163, con un nombre griego que no esta
atestiguado en Oriente.

Para Borst® y Grundmann* resulta incuestionable que, a pesar
de las internas diferencias y divisiones, los cataros recibieron su
doctrina dualista de los bogomilos de Bizancio, Bosnia y Bulgaria.
Lo cierto es que se trata de un movimiento de importacién, que no
puede explicarse, en modo alguno, por la interna evolucion de la
piedad occidental, como es el caso de los movimientos religiosos
apuntados, cristianos e intraeclesidsticos y occidentales. El catarismo
es extranjero al Occidente. Pero por otra parte, es también cierto
que los mismos cataros hubiesen dificilmente echado aqui raices y
adquirido tan fuerte auge, de no haberles sido preparado de antema-
no el terreno por los movimientos religiosos precursores. Incluso en
un principio parecen haberse presentado en Occidente, no como
heraldos de una doctrina dualista extranjera, sino al modo de los
predicadores itinerantes de moda: como pauperes Christi, que pre-
tendian vivir v obrar como los apéstoles y ser auténticos cristianos.”

Y es asi como los predicadores de una doctrina que ni siquiera
es cristiana y que en sus formulaciones extremas hubiese obtenido la
rotunda desaprobacién del mundo occidental —tan profundamente
cristiano y eclesiastico— lograron éxito y sometimiento.®

Tanto que, al final del siglo, habia absorbido y englobado los
demas movimientos reformisticos autéctonos. Ello se hizo con cesién
de terrenos por ambas partes y con enriquecimientos mutuos. Los
nicleos reformisticos vendieron, en buena parte, su ortodoxia e inclu-
so, a veces, su buena voluntad, y lograron para su programa la fun-
damentacion filoséfica que precisaban y que los otros les ofrecian. Los

42 S. BERNARDO, Sermo 66: ML 183 1094; GRUNDMANN, Eresie e nuovi
Ordini religiosi... p. 367.

43 Die KATHARER, Stuttgart 1953; cf. Savini, Il catarismo italiano...
p. 18 -26.

44 Eresie e nuovi Ordini religiosi... p. 367 - 69.

45 GRUNDMANN, Eresie e nuovi Ordini religiosi... p. 368. Ya he advertido
que no todos son del parecer de Grudmann en la cuestién de la dependencia
bogomila de los neomaniqueos occidentales. En las pdgs. 373 -76 del trabajo
que vengo citando demuestra Grundmann que la propaganda bogomila era
entonces muy firme en Occidente, y cita a su favor los recientes estudios de
Dondaine, 1. da Milano, Kaeppeli, Sommariva, Roché, Borst, etc.

46 Cf. nota anterior. Y afiddase MORGHEN, Movimenti religiosi popolari...
p. 353-56; R. FOREVILLE, Les grands courants hérétiques... 330 -41; SAVINI,
Il catarismo italiano... (todo, por lo que hace especialmente a Italia).
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cataros, por su parte, atenuaron sus tradiciones gnoésticas y su radical
dualismo y aceptaron de los otros las preocupaciones evangélico-pau-
peristicas de reforma eclesiastica. Y eso es tan verdad que para la
masa de los credentes del catarismo fue siempre la austeridad religiosa
y el rigorismo moral de los predicadores, los perfecti, de mucho
mayor peso e influencia que la especulacion dualistica de los mismos.
Ese dualismo era aceptado sélo como fundamentacion y explicacion
—superficial, claro es— de las preocupaciones reformistas de aquellos
hombres, a quienes, como hemos visto, era un latente dualismo quien
les llevaba a la oposicién.

Y llegamos asi a una conclusién sumamente importante: En todo
el movimiento religioso de esos siglos en Occidente la cuestién de un
vivir realmente cristiano y evangélico como medio de salvacion de
las almas se revela mas importante y vital que cualesquiera cuestio-
nes doctrinales teolégico-cosmolégicas.”

A fines del s. XII esos grupos, que no pueden englobarse en un
comun apelativo de herejes (contra lo que ya protestaba Inocencio
III¥) y que no pueden fundirse en una masa homogénea, son llama-
dos frecuentemente, y por la razén ya dicha, con el genérico e impro-
pio nombre de cathari. Pueden dividirse, geograficamente, en tres
grupos principales:

1.° Oriente: Bulgaria, Bosnia, Constantinopla, Dalmacia, Istria.
Se les suele llamar Bogomilos.

2.° Lombardia: Toscana, Marche, Romagna, Patrimonio de San
Pedro. Son Humiliati, Patarini, Cathari.

3.° Sur de Francia: Pauperes de Lugduno (Valdenses) vy
Cathari. Ambos llamados casi siempre, por su centro de Albi, Albi-
genses.”

En Espaiia, y ya en el s. XIII, hay casos de herejes en Tarragona
y en Leon con una tipica mezcla de doctrinas maniqueas, valdenses,
amalricianas.®

En los albores del s. XIII y pese a las duras leyes y represiones
de ambas espadas,” la fermentacién habia adquirido proporciones
alarmantes. En sus filas estaban el pueblo, descontento y escandali-
zado de su clero; los nobles, que deseaban para su ciudad la inde-

47 GRUNDMANN, Eresie e nuovi Ordini religiosi... p. 368.

48 Epist. 2 228.

49 FLICHE, La répression de I'hérésie, en Histoire de 1'Eglise Fliche-Martin
X (Paris 1950), 113 -14.

50 Véase MENENDEZ Y PELAYO, Historia de los heterodoRros esparioles
II (ed. Madrid 1947) 203 - 46.

51 FOREVILLE, Les grands courants hérétiques... p. 343 -51.
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pendencia frente al monarca o al papa; clérigos —cada dia mas
numerosos— ingenuos, interesados o descontentos.

La jerarquia, calcada sobre la catélica, la simplicidad de los
ritos, la enérgica oposicion a la Iglesia temporal, carnal, codiciosa,
simoniaca, nicolaita, el donatismo sostenido frente a la actuacién y
al ministerio de ministros indignos, el rigor de una abstinencia per-
fecta y de una pobreza absoluta, el hechizo de una vida evangélica
y apostélica, la oposicién al derramamiento de sarigre y al servicio
militar, la continencia (exterior) total, el trabajo manual, la propa-
ganda organizada, incluso junto al telar y a la elaboracién de la lana,
la Biblia leida en vulgar, habia hecho galopar de tal forma la fermen-
tacién por los campos de Europa, que en aquellos anos la situacién
de la Iglesia podria parecer desesperada.”

Desesperada la pinta, en efecto, Inocencio III, apenas encum-
brado en la silla de Pedro.”® Y él fue quien intenté6 con mano firme
contener la desbandada que de las filas de la Iglesia se hacia hacia
las doctrinas nuevas. Y no fue su tactica precisamente reprimirlos
por la fuerza o declararlos fuera de la Iglesia, sino justamente lo
contrario: demostrarles que aquellas aspiraciones no eran heterodo-
xas; eran las mismas de la Iglesia; era la Iglesia quien en realidad
se las inspiraba; se equivocaban al creer que no podian mantener sus
aspiraciones morales sino fuera de ella. Su conflicto con la Iglesia
provenia de una visién superficial que les llevaba a una rebeldia que
no tenia razén de ser. La clara vision del papa redujo a la Iglesia
algunos notables grupos, los Humiliati (1199-1201) y los Pauperes
catholici (1206) con Durand de Huesca a la cabeza.® Y allané asi
el camino al poderoso empuje de Francisco y Domingo, llamados a
hacer triunfar en el seno de la Iglesia las mejores pretensiones del
largo movimiento popular religioso, del que, también ellos, son hijos.

P. Antonio Oriver, C. R.
( Continuard)

52 FLICHE, La répression de lhérésie... p. 113 -15.

53 Mi trabajo; Tdctica de propaganda y motivos literarios en las cartas
artiheréticas de Inocencio III, Roma 1957, p. 3-9.

54 FOREVILLE, Les grands courants hérétiques... p. 343; FLICHE, La ré
pression de [I'hérésie... p. 113,
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EFICACIA DEL METODO ESPECULATIVO, SEGUIDO

POR EL BTO. RAMON LLULL EN SUS TRATADOS QUE

VERSAN SOBRE EL CAPITAL ERROR TRINITARIO DE
LA DESMEMBRACION ORIENTAL

Con este breve articulo se persigue una finalidad distinta de la
que inspiré otro, publicado dltimamente, sobre «£l método teoldgico
usado por el Bto. Ramon Llull en sus escritos relativos al cisma grie-
go, y el de sus coetdneos teélogos latinéfronos>.! Ademas —por dicho
motivo— son de cardcter diverso. La indole del que acaba de citarse,
es abiertamente comparativa, segin se deduce de su mismo titulo;
mientras que la naturaleza del presente es estrictamente analitica,
aunque, en €l, por razén del asunto, tenga que hacerse referencia al
caracter de los tratados y optisculos acerca de la Procesién del Espi-
ritu Santo, que nos legaron los teélogos unionistas del Oriente, coe-
taneos del Bto. Llull. L

Son tareas claramente desiguales la de mostrar la naturaleza o
estructura de un sistema apologético y de ellas deducir cudl pueda
ser su eficacia en determinados ambitos, y la de limitarse a compa-
rarlas con las de otro. Sin embargo, es manifiesto que uno de los cri-
terios a la luz de los cuales puede juzgarse acerca del grado de efica-
cia de un procedimiento apologético, se halla definido por su identi-
dad o semejanza, o por su disparidad con relacién a otro o a otros
métodos, seguidos por quienes mantienen un contacto mas inmediato

'y directo con aquéllos cuya equivocada posicién religiosa motiva, en
altimo término, los escritos apologéticos o misionoldgicos cuya efica-
cia se pretende averiguar.

1) S. Garcias Parou, Estudios Lulianos, VIII, 1964, 215-227.
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El Bto. Ramén Llull, al escribir sus tratados y optsculos relativos
al error trinitario, profesado por Focio y sus seguidores, ciertamente,
lo hacia, movido por un propésito bien determinado; e interesa co-
nocerlo, porque su identificacién podria contribuir, en gran manera,
al descubrimiento de alguno o varios aspectos de su obra apologético-
unionista, hoy ignorados.

Hay que partir del hecho de su desconocimiento del griego. Para
sus escritos, utiliz6 las lenguas catalana, latina y arabiga. Pero no
pudo servirse del griego. Por lo cual, resulta casi pueril e ilusorio el
proposito de demostrar que, mediante dichos tratados y opusculos
trinitario-orientalistas, aspirara a dialogar con aquéllos que, en el
Oriente cristiano, profesaban el e:ror fociano acerca de la Procesién
del Espiritu Santo, para rebatir sus razones y rechazar sus teorias.
Una hipétesis, que carece de todo fundamento.

Se conocen tres Petitiones, dirigidas por el Bto. Llull a otros
tantos Papas; y, en ellas, al referirse a la desmembracién cristiano-
oriental, aconseja que los misioneros que vayan al Oriente, utilicen,
en sus exposiciones y controversias, el método especulativo de las
llamadas razones necesarias, cuya eficacia pondera.

Al Papa Nicolas IV, que, durante dos anos, habia laborado, en el
Oriente cristiano mismo, a favor de la unién con Roma,® en 1291,
presentéle una instancia, en la que, de manera lo suficientemente
precisa, trata del cisma en general, es decir de aquella desmembra-
cién cristiana integramente considerada.® «/Isti autem viri sancti, es-
cribia al Pontifice, conentur quantum possint ad uniendum schismati-
cos et catholicos et ad destruendum schismata eorum, quae leviter
destrui possunt...»;* y aconseja que, para lograr la realizacién de tales
propésitos y para que su labor sea eficaz, < Habeant... libros deputatos

2) CH. J. HErFeLE-Dom H. LECLERCQ, Historie des Conciles, VI, premiére
partie, Paris, 1914, 161 ss.— E. SMEETS, Saint Bonaventure, D.T.C., I partie,
Paris, 1923, 965.— A. TEETAERT, Nicolds IV, D.T.C., Fascicules, XCI-XCII,
Paris, 1930, 536.— R. GARCIA VILLOSLADA, Historia de la Iglesia Catdlica, II,
Edad Media, Madrid, 1965, 650.— S. GaArcias PALou, Circunstancias histéricas
que inspiraron la composicion del ”Tractatus de modo convertendi infideles”,
del Bto. Ramon Llull, Estudios Lulianos, VII, 1963, 189-202.

3) Quomodo Terra Sancta recuperari potest, Ed. Beati Magistri Raimundi
Lulli Opera latina, a Magistris et Professoribus edita Maioricensis Scholae Lul-
listicae, Fasc 1II, Mollorca, 1954, 96-98.

4) Ibidem, 96.
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ad hoc,® in quibus sint rationes necessariae ad destruendum omnes ob-
Jectiones infidelium, per quas etiam fieri possint positiones, quas infi-
deles destruere non possint, quae quidem positiones fieri possunts.’

En el optsculo De modo convertendi infideles,* trata de la forma-
cién o preparacién ascética, linguistica, filoséfica y teoldgica de los
misioneros; y, después de insistir en que tienen que haberse adiestra-
do en el manejo de las razones necesarias, para la refutacién de los
principios religiosos de los infieles (Llull abarca, bajo la denomina-
ci6n de infieles, a todos los no catélicos)® y para deshacer sus objecio-
nes contra la fe catélica; lo mismo que para el mantenimiento de las
posiciones de la Iglesia, proclama la necesidad de que se escriban
libros acerca de los errores de los mismos infieles, donde éstos se refuten
mediante razones necesarias, y que se traduzcan a las diversas lenguas
que hablan los cismdticos, con el fin de que conozcan sus yerros.®

5 “praedicare verbum Dei per universum mundum”, Ibidem.

6) Ibidem.

7) Ed. Beati Magistri Raimundi Lulli Opera latina, a Magistris et Pro-
fessoribus edita Maioricensis Scholae Lullisticae, Fasc. III, Mallorca, 1954,
99-112.

8) No hace falta alguna multiplicar textos. Con suma frecuencia, en los
escritos del Bto. Ramén Llull, se designan, bajo la denominacién de infieles,
a todos los que no son fieles catdlicos. En el Libre de Blanquerna p.e. una ora-
cién misional da testimonio de ello. “Ave Maria!, escribe. Saluts t’aport dels
sarrains, jueus, grecs, mogols, tartres, biilgars, hongres d’Hongaria la menor,
comans, nestorins, rossos, guinovins: tots aquets e molts d’altres infeels te
saluden per mi, qui som lur procurador”. (Lib. I, cap. LXI, Ed. Obres de Ra-
mon Lull, IX, Mallorca, 1914, pdg. 211, n. 4).

En este texto incluye bajo la denominacién de infieles a los judios, grie-
gos, nestorianos, etc.

En el Liber de acquisitiones Terrae Sanctae —en la dist. II*— trata "de
praedicatione sive de disputatione cum infidelibus” (Ed. E. KAMAR, Studia
Orientalia Christiana, Collectanea Num. 6, Cairo, 7961, pdg. 116); y, sin em-
bargo, dedica sendos capitulos a los judios, a los herejes y a los cismadticos
(Ibidem, 121-124).

9) “... sint viri sancti et religiosi, desiderantes mori propter Christum,
instructi bene in theologia, philosophia, et in moribus bene ordinati; et
successive mittantur ad praedicandum et disputandum cum infidelibus, haben-
tes ita rationes necessarias, quibus positiones, quas infideles, facere possent
destruantur, et objectioneseorum et positiones, quas fidelis faciant et objec-
tiones, permaneant...; fiant libri et transferantur in linguis variis, ut infide-
les in ipsis studere possint et suos errores cognoscere” (Tractatus de modo
convertendi infideles. De tertia parte, ed. cit.,, 102).
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Concretamente, pide que se escriban tratados sobre los errores de los
cristianos separados, en los que se exponga la doctrina que profesa
la Iglesia Catélica.?

El pensamiento misionolégico del Bto. Llull es del todo traspa-
rente. Por lo cual, no resulta nada dificil averiguar, a la luz del mis-
mo, cudl es el propésito que perseguia al escribir p. e. el Liber de
Sancto Spiritu,* el citado Tractatus de modo convertendi infideles,'®
el Liber de quinque sapientibus,'® el Liber de fine'* y el Liber de ac-
quisitione Terrae Sanctae.'

La misma disposicién o contextura de estos tratados y opuisculos
revela, claramente, que fueron escritos para uso de los futuros misio-
neros —para la consecucion de una adecuada preparacién apologéti-
ca— o para que fueran traducidos, entera o parcialmente, a las lenguas
de los infieles y cristianos separados.

Esto es lo que sugiere en el repetido T'ractatus de modo converten-
di infideles. Pero, ademas, en el prélogo del Liber de fine, propone al
Papa y a los principes y dirigentes de la Cristiandad que su libro
—un verdadero opusculo de Misionologia medieval— sea puesto en
manos de los misioneros, para que hagan del mundo un solo pueblo
catélico.!®

Libros tejidos con el desarrollo de razones necesarias, para uso de
misioneros y apologistas. He aqui lo que constituia uno de los mds
vivos e inmediatos ideales de sus tarcas; y al mismo responden su

10) “Etim fiant libri de erroribus schismaticorum et solvantur rationibus
necessariis, quae leviter inveniri possent; et illi libri tradantur schismaticis,
ut per ipsos notitiam habeant de veritate, in qua Ecclesia sacrosancta consistit”
(Ibidem,).

11) Ed. Salzinger, II, Moguntiae, 1722.

12) Ed, cit.

13) Ed. Salzinger, II.

14) Ed. COLLEGIALIUM B. MARIAE SAPIENTIAE, Palmae Balearium, 1665.

15) Ed. critica P. E. Kamar, O.F.M., Studia Orientalia Chrlstxana, Co-
llectanea, Num. 6, Cairo, 1961, 102 -131.

16) “quia feci multos libros contra homines infideles...., libellus iste
finis omnium erit dictus....; sed propono finaliter Domino Papae, et aliis
quibusdan principibus, seu Rectoribus fidei chistianae mittere librum istum,
in quo continetur materia, per quam possent, si vellent, mediante gratia Iesu
Christi ad bonum statum reducere universum, et ad unum ovile catholicum
adunire” (Prologus, ed. cit., 4-5).

4
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Liber de Sancto Spiritu,’” escrito, integramente, (12837) para la con-
troversia con los focianos; el Liber de quinque sapientibus —el tratado
misionoldgico-apologético mas completo del Bto. Llull- concebido y
redactado para las disputas con los nestorianos, focianos, jacobitas y
mahometanos;'® y los optsculos Liber de fine'? y Liber de acquisitione
Terrae Sanctae,* auténticos manuales para ser utilizados por quienes
tuvieran que misionar a los tdrtaros y a los musulmanes, y sostener
disputas teoldogicas con los tres expresados grupos de cristianos sepa-
rados de Roma.

17. Ed Salzinger, II, Moguntiae, 1722.

El tratado se reduce a un largo didlogo, mantenido por dos tedlogos, uno
latino y el otro griego, acerca del tema de la Procesién del Espiritu Santo,
cuya tesis latina propugna el Bto. Llull, basindose en que ‘“majoritas, videlicet
major nobilitas, debeat affirmari et Deo attribui secundum virtutes et propie-
tates divinas...”, De prologo, ed. cit. pdg. 1, col. 22,

18) Se halla dividido en cuatro partes, segiin el siguiente temario: Prima
pars. Disputatio latini et graeci: Quod Sanctus Spiritus procedat a Patre et
Filio (Edic. cit.,, pdgs. 4-18).— Secunda pars. Disputatio latini et nestorini:
Quod in Iesu Christo non sit nisi una Persona tantum (pdgs. 18 - 24).— Tertia
pars. Disputatio latini et iacobini: Quod in Christo sint duae Naturae (pags.
24 - 31).— Quarta pars. Disputatio latini et saraceni: Quod in Deo sit Trinitas
et Incarnatio (pdgs. 31 -50).

19) “Graeci negant quod Spiritus Sanctus a Filio procedat, et ideo volu-
mus dare modum, per quem in graeco studentes confundere valeant ipsos
graecos, videlicet, quod accipiantur a latinis et graecis propositiones necessa-
rias et communes; postea opiniones latinorum et graecorum ad illas proposi-
tiones necessarias applicentur; et illae opiniones, quae cum propositionibus
necessariis, magis convenient, magis necessariae videantur; et super hoc exem-
pla dabimus tali modo” (Dist. I, p. III, cap. I, ed. cit., 28 - 29).

El librito De fine se halla dividido en tres distinciones, la primera de las
cuales De disputatione infidelium, se subdivide en cinco partes, cuyas segunda,
tercera, cuarta y quinta se titulan, respectivamente, Contra saracenos, Contra
iudaeos, Contra schismaticos y Contra tartaros. Finalmente, la parte tercera
(Contra schismaticos) abarca tres capitulos, titulados, respectivamente, Contra
graecos, Contra iacobinos y Contra nestorinos (Ed. cit., pags. 14 - 58).

20) Lo mismo que el opusculo precedente se halla dividido en distincio-
nes y éstas, en partes.

La segunda distincién se titula De modo praedicandi. “Distinctio ista
—leemos— est de praedicatione sive de disputatione cum infidelibus, et est
divisa in sex partes: Prima pars est de ordinatione. Secunda de saracenis.
Tertia de iudaeis. Quarta de haereticis. Quinta de schismaticis. Sexta de tartaris
stve de gentilibus” (Ed. cit.,, 116).
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Excepcionalmente, en el referido Liber de acquisitione Terrae
Sanctae escribe para las controversias con herejes,® cuya fisonomia
dibuja.**

En la pagina que dedica a este doble objeto, retrata, de manera
exacta, a los cdtaros y albigenses, defensores del dualismo de princi-
pios y de la oposicion entre el del bien y el del mal, y, a la vez,
enemigos de los sacramentos y, singularmente, del matrimonio.*® Al
propio tiempo, esboza la metodologia que él juzga adecuada para la
disputa religiosa con los mismos.*

La indole especulativa de las razones desarrolladas en dos de
dichos tratados —en el Liber de Sancto Spiritu y en el Liber de
quinque sapientibus— e indicadas en los dos escritos presentados a
Nicoldas IV, en 1291;%® en la Petitio elevada a San Celestino V, en
1294, y en la dirigida a Bonifacio VIII, en 1295,%¢ y en los optsculos
Liber de fine y Liber de acquisitione Terrae sanctae, que el Bto. Llull
di6 a conocer a Clemente V, en 1305 y 1309, respectivamente,
dimana de la naturaleza de los principios en que todos estos escritos
se basan.

21) Séblo en el Liber de acquisitione Terrae Sanctae trata de los haeretici
y del modo de sostener disputas teoldgicas con los mismos.

22) Dist. II*, p. IV? Edic. cit.,, 122.

23) “Aliqui haeretici dicunt quod est unus Deus bonus et alius malus,
et quod bonus causat bona et malus mala... Haeretici maxime repugnant
contra septem sacramenta, quae sunt signa divinae ordinationis et divinae bo-
nitatis, magnitudinis etc., et sic recurrendum est ad actus divinarum rationum
ipsarum, ut patet in Eucharistia...; et sicut diximus de Eucharistia, potest
dici de matrimonio etc. (Ed. cit., 122).

A los cdtaros y albigenses se habia referido ya en los comienzos de su
empresa cientifico - misionolégica (1279?), en su Libre de contemplacio en
Déu, para denunciar su doctrina dualistica: “...los eretjes qui dien e afermen
que i deus son, son contraris als vostres honraments devinals: car enaxi com
los sarrains neguen vostra sancta passio per entencio d’honrar vostra humani-
tat, en axi los eretges dien que es i deu mal qui ha creades les coses corporals,
e asso dien per tal que a vos no sien atribuydes les creatures corrompables”
(Lib. V, d.XL, cap. 316, ed. Obres de Ramon Lull, VIII, Mallorca, 1914, pdg.
22; n. 25):

24) Tractatus de modo convertendi infideles, p. I1I*, edic. cit. 102.

25) La referida Petitio sobre ‘“Quomodo Terra Sancta recuperari potest”
y el opusculo De modo convertendi infideles.

26) S. Garcfas PaLou, La fecha del “Desconhort”, en relacion con las
visitas del Bto. Ramon Llull a la corte papal, Estudios Lulianos, VII, 1963, 86.
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En el prélogo del Liber de Sancto Spiritu, escribié lo siguiente:
¢...quae est conditio investigandi viam, secundum quam duarum...
credentiarum (de la catélica y de la griega acerca de la Procesién del
Espiritu Santo) in Deo possit inveniri maior nobilitas, et illa maior
nobilitas est affirmanda et eligenda>;*" y, también en el prélogo del
Liber de quinque sapientibus, anuncia la «disputatio secundum ordi-
nem philosophiae et naturalium rationum> .

En el Liber de fine, a la formulacién de la tesis griega sobre el
referido tema trinitario, sigue el de su propédsito de «dare modum,
per quem in graeco studentes confundere valeant ipsos graecos, videli-
cet, quod accipiantur a latinis et graecis propositiones necessariae, et
communes; postea opiniones latinorum et graecorum ad illas proposi-
tiones necessarias applicentur; et illae opiniones, quae cum propositio-
nibus necessariis magis convenient, magis necessariae videantur; et
super hoc exempla dabimus tali modo>;*® y, en el Liber de acquisitio-
ne Terrae Sanctae, expresa que «in disputatione cum ipsis (con los
griegos) recurrendum est ad divinas rationes et ad actus earum, in
quibus essent sua correlativa difformata, posito quod ipsi graect dicunt
sit verum...» 0

He aqui, sumariamente descrita, en las precedentes lineas, la
destinaciéon de los tratados y optsculos que el Bto. Llull escribié a
raiz de la desmembraciéon cristiana en el Oriente, y, al mismo
tiempo, la naturaleza o indole de los argumentos aducidos por él, en
aquéllos, para demostrar que la tesis griega sobre la Procesién del
Espiritu Santo es falsa, y que la tesis latina cs la verdadera. Pero, con
esto solo, no se ha logrado el propésito que ha motivado el presente
articulo, centrado en el método teolégico, escogido por el Bto. Ramén
Llull para el desarrollo de los temas promovidos por el cisma oriental.

Lo mas interesante —para la historia de los métodos adoptados a
raiz de las controversias teolégicas, mantenidas en el Oriente cristia-
no— es la comprobacién de la eficacia o ineptitud del método luliano;
y a su averiguacién tienden las presentes lineas.

Dos criterios, a la luz de los cuales podria resolverse el problema
planteado, ofrecen la indole de los escritos de los mas autorizados

27) Edic. cit.,, pdg. 1, col. 12

28) Edic. cit., pag. 2, col. 12

28) Dist. 1%, p. 2% cap. 1 (Edic. cit., pdgs. 28 -29).
30) D. II*, p. V2 (Edic. cit., pdg. 123).
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tedlogos latinéfronos orientales —coetaneos del Bto. Llull- y los de
Focio, sobre la Procesién del Espiritu Santo. El primero, porque
hombres de la talla de Juan Veccos, Nicéforo Blémmydes, Constanti-
no Melitiniota etc. no podian ignorar cual era la mentalidad de los
teélogos, obispos y clérigos antiunionistas y seguidores de Focio; vy,
por lo mismo, procedian, acertadamente, al escoger un determinado
género de argumentos, para tejer sus escritos. El segundo, porque una
refutacién directa —y en el mismo plano, sea el positivo o el especu-
lativo— de las razones expuestas por el autor del tratado De Spiritus
Sancti Mystagogia, nunca podia resultar anacrénica, ni desquiciada,
ni fuera de tono.

Anteriormente, como sc¢ ha expresado en los comienzos del pre-
sente articulo, ofrecimos un estudio de indole comparativa sobre Ll
metodo teolégico, usado por el Bto. Ramén Llull en sus escritos rela-
tivos al cisma griego, y el de sus coetdneos tedlogos latinifronos;® vy,
como conclusién del mismo, sostuvimos que la diversidad de proce-
dimientos o métodos queda explicada y justificada por la diferente
destinacién de los tratados y opisculos lulianos y la de los escritos
teoldgicos de aquellos orientales.

Sin embargo, por muy justificada que se halle tal disparidad de
métodos, ella no resuelve, de por si, el problema planteado, ahora,
sobre la eficacia de los argumentos lulianos en la mentalidad oriental
del siglo XIII. Podria, reslmente, suceder, que la expresada diversi-
dad de destinacién de unas y otras disertaciones teolégicas reclamara
—como sucede en el presente caso— pruebas de diferente indole, y,
sin embargo, la de las Iulianas carecer de eficacia, en virtud de su ca-
racter peculiar o naturaleza intrinseca dentro de la genérica de orden
especulativo, o por razén de su inadaptacién a aquel preciso momento
histérico. No hay que confundir la carencia de virtud probativa de
una razén con su inadaptacién a una mentalidad o ambiente cultural
determinados. Concretamente, el que los argumentos especulativos,
de por si, se hallaran desvalorizados, a raiz del ambiente positivo en
que, tal vez, se desenvolvieran las controversias teolégicas de la
época y del lugar, con la indole peculiar del método genuinamente
luliano.

a) A lasola luz del primero de los dos referidos criterios —el de
la indole de las disertaciones teoldgicas de los latinéfronos orientales—

31) Estudios Lulianos, VIII, 1964, 215 -227.
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no es posible llegar a una conclusion definitiva respecto del grado de
eficacia del caracteristico método luliano, en el ambiente teolégico
del Oriente separado.

Hay que reconocer que el método adoptado por aquéllos no es
idéntico al escogido por el Bto. Llull; y, por otra parte, que la
diferencia se debe a un motivo de peso, a una razén que la justifica
plenamente.

El propésito que dirigié la pluma de Veccos, Blémmydes y Meli-
tiniota era el de demostrar la oposicion existente entre la tesis de la
Procesion del Espiritu Santo, mantenida por Focio y por los teélogos
antiunionistas, de una parte, y la doctrina de los Santos Padres y
Doctores, de la otra. Por lo cual, no era posible lograrlo sino apelan-
do al argumento de tradicion, o sea al método positivo; a pesar de
que, de hecho, por motivos que se mencionarin mas adelante, des-
arrollaron razones de caracter especulativo.

El Bto. Llull, por el contrario, tiende, como a finalidad inmedia-
ta, a demostrar la falsedad de la tesis fociana y la verdad de la latina;
y, para lograrlo —siempre dentro de los horizontes propios de las
razones especulativas caracteristicas del Maestro mallorquin—, sigue,
exclusivamente, su método racional.

Como se ve, pues, este primer criterio aplicado —el que forjan la
indole y estructura del método utilizado, en sus escritos, por los mas
destacados tedlogos latinéfronos— no puede dar de si ni el reconoci-
miento de la eficacia del procedimiento luliano, ni tampoco el repro-
che del mismo; sencillamente, porque la finalidad perseguida por
aquéllos y por el Bto. Ramén Llull, en sus respectivos opusculos y
tratados acerca de la Procesidn del Espiritu es distinta; y la diferente
finalidad explica cabalmente la diferencia de método. Por otra parte,
el propdsito que movia a los mismos, no podia lograrse sino mostran-
do, a la luz de sus propios testimonios, cudl era la mente de los San-
tos Padres y Doctores, y confrontar con ella la doctrina de Focio y la
de los téologos, obispos y clérigos —aquel pleito no se habia entabla-
do entre solos tedlogos— que se resistian a someterse a Roma.**

Por tal motivo —por razén de la diferencia de propdsitos, perse-
guidos por los tedlogos latinéfronos orientales y por el Bto. Llull—,
la eleccién, por aquéllos, del método positivo no revela, por si sola,
sin mds, que el método especulativo resultara indtil; sin que basten

32) CH. J. HEFELE - Dom H. LECLERCQ, ob. cit., tom. cit., edic. cit. 212 ss.
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para modificar el sentido y alcances de esta conclusion las favorables
circunstancias que rodeaban a aquel grupo de tedlogos unionistas,
para elegir, con todo acierto, el procedimiento apologético mas apro-
piado a la mentalidad de sus adversarios. La finalidad especifica de
sus escritos reclamaba, a toda fuerza, el método positivo; y no servia
otro.

Si, situados en otra hipétesis —en la de la demostracién directa
del error de la tesis fociana sobre la Procesion del Espiritu Santo-,
se hubieran servido, exclusivamente, del método positivo, su modo de
proceder seria suficiente para infundir serios temores respecto de la
eficacia de la apologética luliana; y la unanimidad, entre los te6logos
latinéfronos, en la eleccién del referido método positivo, constituiria
sf una sentencia casi —o absolutamente— definitiva contra la eficacia
del procedimiento luliano. Por lo menos, engendraria serios temores
o sospechas muy desfavorables. Pero, segiin se ha indicado antes,
también adujeron razones especulativas.

b) Estudiada bajo el segundo criterio la cuestién que ha sido
planteada, la eleccién, por el Bto. Ramén Llull, del método especu-
lativo se halla del todo justificada en virtud de la importancia del
papel que Focio —aun a la distancia de cuatro siglos de su muerte,
ocurrida el ano 896— desempenaba, mediante sus escritos, en aquella
contienda doctrinal. Y esta justificacién refleja, sino la eficacia
—tomada esta palabra en su sentido maés estricto—, si la oportunidad
del método netamente racional, adoptado por el Bto. Llull.

La expresada diversidad de propdsitos que movieron a éste, de
una parte, y a Blémmydes, Veccos, Melitiniota etc., de la otra, justi-
fica, directa y plenamente, la diferencia de métodos. Pero, si paramos
mientes en el mdvil preciso del Maestro mallorquin —la refutacién
directa de Focio—,*® nos sentiremos compelidos a reconocer dicha
oportunidad, acompanada, por lo menos, de alguna eficacia. A un
falso argumento de indole racional —no un simple testimonio— se le
desvirtia, mds certeramente, su valor aparente, oponiéndole otra
razén de la misma naturaleza o mostrando, también racionalmente,
dénde estd y en qué consiste el error que se esconde bajo la rectitud
légica de su forma externa, que invocando la autoridad de uno que
otro autor que mantenga la tesis opuesta.

33) S. Garcfas PaLou, El método teoldgico..., 227.

10



EFICACIA DEL METODO ESPECULATIVO 81

No puede negarse la recia personalidad de Focio, doctisimo teélo-
go y exegeta, dialéctico y atildado gramatico, que gozaba de gran
prestigio. Tampoco es posible dudar de la importancia de su Liber de
Spiritus Sancti Mystagogia —la obra que guarda su pensamiento
definitivo—, y, en virtud de ello, la que, entre sus escritos, ocupa el
primer lugar.®* Pues bien, este tratado de Focio contiene, por lo me-
nos, treinta y tres argumentos de indole especulativa; mientras que
los positivos pueden reducirse a cuatro.®

Bajo este respecto —con relacién al nizmero de razones expuestas
por Focio en su Liber de Spiritus Sancti Mystagogia— éste es emi-
nentemente especulativo; a pesar de que la mayoria de sus paginas
se consagran a demostrar que no pueden aducirse a favor de la
tesis latina de la Procesion del Espiritu Santo ni 7) los textos «de meo
accipiet> (loan., 16, 14) y «Spiritus Filii> (Gal., 4, 6); ni 2) los testi-
monios de San Ambrosio, San Agustin y San Jerénimo, invocados por
los tedlogos latinos;*® ni los de San Clemente y San Leén Magno,?’
ni otros;*® y 3) a intentar poner de manifiesto que el «Paraclitus, qui
a Patre procedit>, de Cristo (loan., 15, 26) prueba la tesis griega.®?

Por todo lo cual, jamas podra juzgarse inadecuado el método
racional seguido por el Bto. Ramén Llull, cuanto mas, si se cae en la
cuenta de que once de las razones especulativas de Focio fueron
recogidas y refutadas por aquél, en su Liber de quinque sapientibus.*

Finalmente, cabe preguntar si el procedimiento adoptado por el
Bto. Llull era realmente eficaz, en el sentido de que, en virtud de su

34) Buena prueba de ello la hallamos en el hecho de que los tedlogos
disidentes siempre han sacado de sus pdginas los argumentos con que han
rebatido la doctrina catdlica sobre la Procesién del Espiritu Santo (TH. DE
REGNON, S. J