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OSSERVAZIONI SULLA RIMA FINALE DEL
«PLANT DE NOSTRA DONA SANTA MARIA-

La vastita dell'indagine che mi si apriva davanti al titolo primitivo
della comunicazione che avevo annunciato, “Osservazioni sulla rima
nelle poesie di Raimondo Lullo”, mi ha indotto a restringere l'esame
al solo “Plant”, limitandolo allo studio dei mezzi dei quali si ¢ avvalso
il Lullo per ottenere la rima finale. Rimangono, quindi, fuori di essa
di proposito le rime al mezzo e le rime interne.

La scelta & caduta sul “Plant” per essere certamente la prima, nel
tempo, delle due comyposizioni poetiche scritte dal nostro nel metro
epico francese, lo stesso “Plant” e il “Desconhort”, in cui il Lullo si
trovava di fronte alla difficolta di scrivere in strofi monorime di dodici
versi, la cui rime, certamente, non erano tra le piu facili ad ottenersi
nella poesia medievale.

Seguo, nella ricerca e nelle citazioni, I'edizione delle poesic del
Lullo curata da Ramén d’Alos-Moner per la collana “Els nostres
Classics”, ma per le citazioni ho modificato la numerazione dei versi,
fatta progressivamente per tuto il componimento poetico dall’editore
e da me riferita, invece, al verso di ogni singola strofe, numerata questa
progressivamente, in modo che il controllo risulti piu facile. In tal
modo, tra la denominazione delle strofi dell’edizione d’Alos-Moner e
le mie citazioni vi € la seguente rispondenza :

= (non ha titolo);
Com fo venut;
De traicid;

De besament;
De mostrar;
De preso;

= Desemparada;

strofe

Il

1
2
3
” 4
5
6
7



” 10
7 11
” 12
" 13
” 14
” 15
” 16
” 17
” 18
” 19
” 20
” 21
” 22
” 23
” 24

” 25
7 26
? 27
” 28
” 29
” 30
7 31
7 32

Il

MARIO RUFFINI

Negat;

Clucat;

Escupit;

De gautades;

D’escarnir;

Despullat;

Lligat;

Batut;

Cem porta la crou;

Clavellat;

Coronat;

Penjat;

Comana sa Maire a sent Jouan;
Abourat;

De la pena que Crist sentia;

De la pena que sentia Nostra Dona;
Com Nostra Dona pregava a los Angels que aju-
dassen a son Fill;

Com Jesucrist comana la sua anima al Paire;
De la mort;

Llancejat;

Com fo ‘devallats de la crou;

Com la Reina se parti del moniment;
Com la consolaven les tres Maries;
Com sent Jouan consolava Nostra Dona;
De la fi del desconhort.

Nelle citazioni il primo numero si riferisce alla strofe, gli altri
seguenti ai singoli versi.

Jordi Rubié Balaguer, nel suo noto lavoro “Sobre la poesia rimada
de Ramén Lull”, pubblicato nel quinto volume degli “Estudios dedi-
cados a Menéndez Pidal”, osserva che nelle rime della prosa rimata
del Lullo prevalgono le forme verbali. Il che non si verifica nelle rime
del “Plant”, che presentano il seguente quadro:
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EL ¢«PLANT DE NOSTRA DONA SANTA MARIA» 131

Rima Nominale Verbale
-ada 3 9
-al 11 1
-an, -ant 9 3
-ar 2 22
-at 15 33
-ats 12 24
-el 12 —
-ent 56 4
-es 5 7
-1 9 15
-ia 8 28
-ir 1 11
-6 20
-or 11 1
-ors (-0s) 24 -
-ots 11 1
-ut 2 10
Totali 211 173

Poiché le rime del “Plant” sono in totale 384, le 211 nominali
rappresentano il 55,2 %, mentre le 173 verbali completano il 44,8 7,
restante.

Le rime esclusivamente nominali sono él e -ors, mentre nessuna ¢
esclusivamente verbale; tuttavia, le preminentemente nominali sono
soltanto sei, -al, -ant, -ent, -g, -or, -ots, a confronto con le otto preva-
lentemente verbali, -ada, -ar, -at, -ats, -i, -ia, -ir, -ut. Solamente la
rima =-és presenta eguale numero di esempi nominali e verbali, sei
ciascuno.

Nei confronti del ‘“Desconhort”, le rime peculiari del “Plant”
sono: -ada, -él, -i, -ors, -ots, mentre mancano le rime -anga, -é, -ér,
-éts, -it, peculiari del primo.

Sull'uso delle parole in rima le osservazioni da fare non sono molte.

Notiamo 1'uso di preziosismi stilistici come la repetizione della
stessa parola in rima, rime omofone con parole di significato diverso,
uso de sinonimi e di concetti contrari in rima.



132 MARIO RUFFINI

Gli esempi pilt numerosi si trovano nell'uso della stessa parola
in fine di verso mella medesima strofe :
esempi verbali: és, 6, 7 ¢ 9; havia, 1, 2 e 8; sabia, 1, 4 ¢ 6; havia
21, 2 e 11; podia, 10, 9 e 12; fo, 3,4 e 7.
esempi nominali: turment, 18, 1 ¢ 9; mi, 19, 8 ¢ 12; 26, 2 12; Jouan
20, 1 e 5; dolors, 23,1 e 12; 32, 5 e 10; amors, 32, 3 e 12; crots,
25,1 e 9; tots, 25, 3 e 8.

Caratteristica generale di questo uso € il non trovare mai la parola
ripetuta nel verso inmediatamente seguente.

La rima di parole omofone & naturalmente piu difficile ad ottenersi,
ragione per cui troviamo soltanto tre esempi del genere. Il primo e il
secondo esempio sono misti rispettivamente di una prima rima verbale
e di una seconda nominale: 20, 3, coman, verbo - 20, 6, coman, sostan-
tivo; 25, 4, sots, verbo - 25, 11, sots, avverbio; il terzo € di due rime
nominali: 24, 6, feel, fedele - 24, 8, feel, ficle.

Dell'uso di corradicali in rima vi ¢ un solo esempio, ma cospicuo,
perché due delle tre parole mettono in rima l'esito popolare e quello
dotto della stessa radice latina; abbiamo infatti: 24, 5, infeel - 24, 6,
feel - 24, 12 infidel.

I sinonimi usati in rima sono quattro, distribuiti in due esempi:
6,5, espes - 6,6, manées, avverbi ambedue che esprimono l'idea della
continuita di una azione; 7,2, desemparada - 7,3, lleixada, aggettivi
esprimenti il concetto dell’abbandono. Caratterizza questi duc esempli
il fatto che si trovino ambedue in versi inmediatamente seguentisi, il
che ci puo spiegare la necessita artistica dell'uso, per impedire che la
stessa parola fosse adoperata in rima in versi troppo vicini tra di loro.

La stessa cosa si osserva in tre dei quattro casi di uso di concetti
contrari in rima, di cui uno e il gia visto esempio della strofe 24, 5,
infeel - 24, 6, feel, e gli altri due si trovano nella strofe 5, in 5,9, corpo-
ral - 5,10, espirital, e 5,11, vidal - 5, 12, mortal; il quarto esempio, abe-
rrante, si ha in 14,9, humanitats - 14, 12, deitats.

Se consideriamo che questi preziosismi stilistici non si ottenevano
con troppa facilita, il Toro numero totale di 24 non € in realta esiguo.
Per di piu possiamo rilevare che, tolti gli esempi di rima dello stesso
vocabolo, che fra tutti quelli della categoria rappresentano il mezzo
piu semplice da ottenersi come attesta il loro numero di 14, dei dieci
esempi che rimangono ben tre appartengono alla strofe 24 e due alla 5,
sommando cosi meta di essi. Si pud notare ancora che tutti gli esempi
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EL «PLANT DE NOSTRA DONA SANTA MARIAY 133

si possono raggruppare in periodi strofici, che potrebbero corrispondere
a diversi momenti della composizione del “Plant”, di cui il primo com-
prende le strofi 5, 6, 7, l'altro le strofi 24 e 25, collegati fra di loro
dalle strofe singole 14 e 20.

Il fenomeni morfologici che il Lullo ha usato per ottenere la rima
sono di scarso rilievo; in generale si riferiscono all'uso del plurale per
il singolare e viceversa. Cosi vediamo usato il plurale, in 12, 1, deshon-
rats, 3, pecats, 12 treballats; 14, tutte e dodici le rime, in cui non si
capisce 1'uso del plurale essendo il concetto generale al singolare, sin-
golare che viene usato nella stessa rima nella strofe seguente, la 15;
23, 1, dolors, 3, paors, 5, llangors, 7, deshonors, 11, amargors; nella
strofe 28 solo la rima del verso 10, brats, ¢ mortologicamente esatta
nel suo plurale, mentre tutte le altre undici andrebbero scritte al sin-
golare; cosl pure nella strofe 32 sono al plurale le rime dei vv. 4,
amors, 5, dolors e 7 deshonors, che andrebbero al singolare.

I casi contrari, di uso del singolare per il plurale sono molto meno
numerosi: 3, 2, fello6 per fellons; 6, 11, descortes per descorteses, e
malapres per malapreses; 11, 8, sospir per sospirs.

In 3, 4 in rima abbiamo la forma del perfetto fo per feu, e mintent,
4, 7, per mentider.

Nel lessico per convenienza di rima viene adoperato in 26, 3 il la-
tinsmo relinqui.

Se i fenomini morfologici usati per ottenere la rima sono di scarso
numero e importanza e quelli lessicali ridotti addirittura ad uno solo,
quando passiamo alla sintassi constantiamo che i fenomeni diventano
di una imponenza numerica veramente considerevole.

Entrando nell’argomento, ¢ facile vedere come uno dei mezzi sin-
tattici pit comuni adoperati dal Lullo sia I'uso della proposizione re-
lativa, che si attua generalmente nel secondo emistichio del verso,
spesso formandolo interamente nel secondo emistichio del verso,
dolo a pentasillabo o a quadrisillabo, una persino a trisillabo, tal altra
allargandolo a eptasillabo, a ottosillabo, a enneasillabo, a decasillabo
e financo a dodecasillabo, cioé al verso intero.

Vediamone gli esempi, distinguendo la rima finale verbale dalla
nominale, poiché nella prima, come vedremo quando ne tratteremo
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134 MARIO RUFFINI

espressamente, appare piu frequente 1'uso dell’iperbato, al quale bene si
presta il verbo in posizione finale di verso-proposizione.

Si deve notare anche la maggior frenquenza della proposizione
relativa nel discorso diretto, quando parla la Madonna: ci si attende-
rebbe che l'interruzione della principale o il suo complemento logico
con la relativa fossero state intenzionalmente concepite per una loro
funzione psicologica ed estetica, frangendo le piangenti parole de Maria
nell’angoscia del dolore, nel ritmo affannoso del respiro, nel tumulto
delle idee che affiorano alla mente nel tentativo di salvare il Figlio;
ma raramente si giunge a questo, sicché, anche nella passione che in-
dubbiamente il Lullo ha transfuso nelle parole della Madre di Gesu, la
funzione della relativa appare troppo spesso di completamento logico,
razionale, esplicativo, quello stesso che ha sempre nelle strofe di na-
rrazione.

I ESEMPI DI PROPOSIZIONI RELATIVE ESASILLABICHE
SECONDO EMISTICHIO DEL VERSO

a) Esempi con finale verbale:
en veser son Déu Fill que haiit havia, 1, v. 2;
havets trait mon Fill, qui de llinatge fo, 3, 7;
oir lo desconhort en lo qual ella és més, 6,10.
Josep Benamatia, qui era molt privats | de Jesucrist estat, 28, 6-7; altri
11; 13,3; 14,410; 20,11; ~cempi: 1,5, 7,9, 11; 7,5,7; 9, 7, 10; 10,7
21, 5,7, 8, 10; 254 26, 3, 6; 27, 5; 30,10. In totale, ventisette esempi.

b) Esempi con finale nominale :
d’aquest mal qui m’és fait, qui en trobara perds?, 3,12;
de mon Fill glorids, qui és son creador, 8, 3;
de totes ses ovelles de qui t’ha fait pastor, 8, 6; altri esempi: 8, 8;
9, 12; 16, 3; 18, 7; 19, 4, 8; 20, 6, 9, 10; 23, 6; 25, 1, 3, 5; 26, 2;
28, 10; 32, 1, 4, 5. In totale ventun esempi.

II>. ESEMPI DI PROPOSIZIONI RELATIVE MINORI
E MAGGIORI DI SEI SILLABE

a) Esempi con finale verbale :
trisillabici : per aportar a mort lo meu Fill qui tant val, 5,2;
quadrisillabici : Fals, com has pogut vendre cell qui és mais temut, 2,7,
altri esempi: 9, 2; 10, 8; 13, 11;
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eptasillabici: ni com lo meu cor ab qui vos he tant amat, 15,11;

decasillabici: ez eu qui anc no fui en vas ells errada, 7,11;

endecasillabici: Fill qui esta Senyor de tot quant és creats, 14,2;

dodecasillabici: lo qual molt mais val que ¢o que n'has hatit, 2,2;
altri esempi: 9,7, formato da due relative di cui la
seconda dipendente; 10, 4; 11, 6; 12,3, 15,8; 9, 8, 11.
In totale sedici esempi.

b) Esempi con finale nominale :
pentasillabi: del pecat original qui estava en tots, 25, 7;
eptasillabici: que ell portas la crou qui pesava malament, 16, 7; altri
esempi: 25 9; 30,4;
ottosillabici: E tu, Pere, qui eres un paubre piscador, 8,5;
enneasillabici : a mon Fill qui és Déu e home eixament, 4, 10;
endecasillabici: cell qui és tal Senyor de terra e de mar, 13, 2; altri
esempi: 4,3; 20, 7.
dodecasillabici: qui és home e Déu e és rei de salut, 2, 8; altri esempi :
3,3; 4,4,5,11; 5,3,12; 8,2,4,7; 24,5; 26,2; 32,3, 9.
In totale ventiquatré esempi.

Cosi abbiamo in totale 87 esempi, rappresentanti il 23 9, dei versi;
percentuale abbastanza alta, poiché ogni quattro versi una rima € otte-
nuta ricorrendo alla relativa. Il procedimento era abbastanza facile e il
Lullo vi ricorre con una certa frequenza.

*  x

*

Abiamo accenato gia all'uso dell’iperbato, di cui il Lullo si serve
largamente. Vediamone le modalita.

Distinguiamo i fenomeni dell’iperbato che si esauriscono nel verso,
che sono i pit numerosi, da quelli che per la loro ampiezza travalicano
il verso singolo e abbisognano di due o tre versi per estrinsecarsi.

I.°) CASI D'IPERBATO CHE SI ESAURISCONO NEL
VERSO SINGOLO

a) Posposizione del soggetto al verbo:
Vivia ab gran gauig la Verge Maria, 1, 1; e tant estava gran la inmun-
dicia, 10, 6; e ab ella ha ajustada en un home deitats, 14, 12; altri
esempi: 3, 2; 16, 1; 20, 1; 24, 5; 32, 3. L'esempio di 16, 3-4, on pres
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136 MARTO RUFFINI

recreament l'uma genre, pur trascendo un singolo verso si pud collo-
care con i precedenti per la sua semplicita; nello stesso caso & l'iper-
bato di 18, 8-9 e di 19, 6-7.

Abbiamo cosi in totale undici esempi.

b) Separazione del soggeto dal verbo:
lo sang qui en decorria tot era caucigat, 1-7, 7; e la sang e suor que
d’'aquell cors ixt, 19, 4; . . . que de mi fo ccman, 20, 6; alri esempi:
26, 6; 32, 5. Per la sua semplicita, come gia detto precedentemente, si
pud ccllocare qui anche l'esempio di 24, 11-12 . .. car anc Caim
d’Abel | no ac mais de crueltat. .
Sono in totale sei esempi.

c) Separazione del complemento oggetto dal verbo:
donat has per argent lo senyor de vertut, 2, 3; prenets per fill Jouan,
20, 5; altri esempi: 22, 1; 23, 1.
Quattro soli esempi in tutto.

d) 1l complemento oggetto precede il verbo:
e car son dou Fill Déu e home sabia, 1, 4; ... ma maire te coman, 20, 4;
...vinagre hom metia, 21, 6; altri esempi 6,8; 10, 11; 15,3; 19,2; 21, 2.
Otto esempi in totale.

e) Posposizione del verbo a un complemento indiretto.
ab vostre vezer a ma pena ajudats, 12, 11; car en null falliment no
Phavia trobat, 15, 9; com a la sang de mon Fill I'havia acostat, 17, 9;
altri esempi: 1, 5; 7, 2 e 3; 17, 6; 20, 12; 21, 1 e 5; 25, 9; 28, 9;
29, 12; 32, 10. Per la solita ragione collochiamo qui anche l’esempio
di 20, 9-10, en gran afan | en aquest mon viuria.
Con 1 suoi quindici esempi & uno dei casi di iperbato pil usati.

f) Posposizione del verbo all’avverbio:
. . . que en pauc no mori, 19, 3; en la sua boca que mal no deia, 21, 7;
altro esempio: 21, 10. Da aggiungersi 'esempio di 9, 9-10: com sdn
trista com tan pauc és amat | lo meu Fill Déu . . . Quattro esempi.

g) Participio passato seguito da verbo:
Cinque esempi: pus que creada I'havia, 21, 11; membra de son Fill
qui a gran tort mort fo, 30, 10; altri esempi: 1 2 e 8; 3, 9.

h) Separazione del I'ausiliare o del servile del participio passato :
1) Intrusione del soggetto:
és mon Fill soanats, 14, 5; e d’aigua e de sang fo el paviment rosat, 27, 7.

8



EL ¢PLANT DE NOSTRA DONA SANTA MARIAY 137

2) Intrusione dell'oggetto:
Judas Escariot, tu has mon Fill venut, 2, 1; lo feri ab la llanga, e ha el
cor trencat, 27, 4; altri esempi: 27, 5 e 6.
3) Intrusione di complemento indiretto :
tu eres per mon Fill e per mi molt volgut, 2, 4; ¢ ja era per los meus
amada, 7, 10; Estava lo neu Fill emfre els judeus clucat, 9, 1; alri
esempi: 2, 12; 7, 11; 15, 1, 8 e 12.
4) Intrusione di avverbio:

. cell qui és mais temut, 2, 7; Estava la Reina molt fortment irada,
7, 1; qui vos ha tant donat, 9, 10; qui per vosaltres és tan fort avilat,
9, 11; altri esempi: 7, 12; 15, 1 e 11. In totale ventuno esempi.

i) Verbo seguito dall’infinito :
Per la cara e el coll veig lo meu Fill ferir, 11, 1; . . . lo veig en aixi
nuu estar, 13, 4; a U'hostal venc Jouan e volc-la consolar, 31, 3; altri
esempi: 11, 11; 13, 5, 7 e 10; 31, 9. In totale gli esempi sono otto.
1) Infinito seguito dal verbo:
en trair Jesuchrist qui morir volia, 1, 9; ha negd emfre nés que ajudar
hi pogués, 6, 4; Ah, tan gran gauig hauria si torcar-vos podia, 10, 12;
altri esempi: 12, 12; 19, 1; 26, 11; 31, 12. Un bell’esempio della ne-
cessita della proposizione del I'infinito per rima si ha in 31, 7-8: per ¢o
que reposar | pogués un petit. In totale otto esempi.

m) Posizione della parte nominale :
1) prima del verso:
e falliment no fo, 3, 4; per qué pietat és, 6, 9; vos qui tan lleial sots,
25, 4.
2) dopo il verbo:
Estava lo meu Fill pacient e senat, 9, 4.

n) Sostantivo preceduto dal Genitivo:
sens d’home paria, 1, 3; de tot mal innocent, 16, 10.
Due soli casi.

Terminano qui gli esempi delle forme dell'iperbato che si esauriscono
nel breve giro del verso o, al massimo nella seconda parte del primo e
nella prima del secondo. Ma si trovano alcuni pochi esempi piu com-
plessi.

11> CASI D'IPERBATO PIU COMPLESSI

Alcuni esempi di iperbato sono piut complessi, sia per il fatto in sé,
sia per il numero dei versi in cui si svolgono.
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Tra i meno complessi vediamo l'esempio fornito da 3, 12:
d’aquest mal, qui m’és fait, qui en trobara perdd?, in cui la proposizio-
ne secondaria precede la principale, mentre in 10, 1-2, e per vilania | en
la sua cara cascu escupia, la rima obbliga a premettere un complemento
indiretto e il verbo a fine i due versi.
Piu complesso ¢ 1'esempio di 18, 9-11:

.................. mas l'angoixds turment

que eu, lassal, havia, no és home vivent

qui lo pogués pensar .....................
in cui il complemento oggetto della pricipale & staccato da essa per
mezzo di una relativa.
In 1, 4-6:

e car son dou Fill Déu e home sabia,

lo gran gauig e el plaser que per ell sentia

no és qui el pogués dir .....................
si ripete il fatto dell'esempio precedente, complicato dalla proposizione
causale preposta.
L’esempio dato da 14, 5-7:

........................ és mon Fill soanats

per prende e lligar a la llur volentats

los seus braces tan forts, ab un filet delgats,
porta a un distacco dell’'oggetto dai due verbi che lo reggono, dipen-
denti dalla principale del verso 5.
Nei due esempi che seguono le secondarie precedono la principale per
evidenti ragioni di rima:

Per ¢co que al meu Fill fos donat gran turment

e que fos escarnit per trastota la gent,

ab corona d’espines, e cascuna punyent,

coronaren mon Fill .....................

18, 1-4:

Can mon Fill fo al lloc on fo crucificat

e en subines mon Fill ells hagren enversat

e ab tres claus en la crou molt fortment clavellat,

e de cascuna part cascu clau reblegat

per ¢o que la pena fos en majoritat,

car envers la terra estava regirat,

lo sang qui en decorria tot era caucigat.

17, 1-6.

10
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11 totale di questi casi ¢ di sette esempi.
Nel complesso I'iperbato presenta ben 104 esempi, il che significa che
un buon terzo dei versi ¢ stato costruito servendosi di questo mezzo.

*  x

Passiamo al controllo del posto che occupa I'aggettivo nei confronti
del sostantivo.

I L’AGGETTIVO SEGUE IL SOSTANTIVO
Ecco gli esempi:
boca tan pudent, 4, 2; persona lleyal, 5, 3; foc infernal, 5, 6; dret na-
tural, 5, 7; res corporal, 5, 9; causa espirital, 5, 10; hom vidal, 5, 11;
judeu malaprés, 6, 12; homens armats, 12, 2; home deitat, 17, 10;
home vivent, 18, 10; foc ardent, 18, 12; hom angoixant, 20, 2; in totale
tredici casi.

Il L’AGGETTIVO PRECEDE IL SOSTANTIVO

Gli esempi riscontrati sono:

bell parlament, 4, 4; vil tocament, 4, 12; vil mainada, 7, 6; tanta bo-
tada, 7, 8; son creador, 8, 3; lleial amador, 8, 4; paubre piscador, 8, 5;
honrat senyor, 8, 6; pauca amador, 8, 10; gran humilitat, 9, 5; an-
goixos sospir, 11, 8; greu bastiment, 16, 1; gran turment, 18, 1; angoi-
xos turment, 18, 9; gran afan, 20, 9; tal turment, 22, 1; gran sentiment,
22, 6; primer parent, 22, 8; nostre reparament, 22, 9; son pensament,
22,10; gran llanguiment, 22,11; malvat infeel, 24, 5; cest infidel,
24, 12; gran descosolament, 29, 2; greu partiment, 29, 6; tal suspira-
ment, 29, 10; gran desconsolacid, 30, 3; neguna rasé, 30, 7; greu passid,
30, 9.

Ventinove esempi in totale.

III.. DUE AGGETTIVI CON UN SOSTANTIVO

Abbiamo solo due esempi ed ambedue con un aggettivo premesso e
'altro posposto: il faus judeu felld, 3, 2; esta mort tan cruel, 24, 4.

* *®

®
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Il Lullo adopera in rima alcune locuzioni nominali, verbali e avver-
biali, che meritano di essere rilevate.

Le locuzioni nominali sono formate da un sostantivo o aggettivo
seguiti da un complemento retto dalla preposizione de. Ecco gli esempi
trovati: senyor de vertut, 2, 3; rey de salut, 2, 8; amic de compliment,
4, 3; piu complessi sono: rey de la mar e el tro, 30, 12; entresenya de
persona lleyal, 5, 3; con aggettivo seguito da complemento vi ¢ un solo
esempio, preceduto, ma mon in rima, da altra locuzione: (enemic de
vertut e en tot) plé de mal, 5, 4. D
Come si vede, gli esempi sono sei.

Le locuzioni verbali sono formate da un ausiliare o da un verbo
servile seguito da un participio o da un sostantivo, in sostituzione d'un
verbo. Se ne trovano di tre diverse forme.

1) verbo seguito da participio presente o passato:

ser sagnent, 18, 7; per sangnar, ser sintent, 22, 12; per sentir; (el cap)
tenir encli, 19, 11, per enclinar.

2) verbo seguito da sostantivo senza preposizione :

ser el decorriment, 18, 8 per decorrer; ser jaquia, 10, 5 per jaquir;
haver passament, 16, 11, per passar; fer mandament, 16, 6, per coma-
nar, comandar; fer socorriment, 16, 12 per socorrer; fer honrament,
18, 4, per honrar; donar via, 1, 10, per permetre, facilitar.

3) verbo seguito da preposizione e sostantivo:

ser en majoritat, 17, 5, per aumentar; ser en esclatament, 29, 11, per
esclatar.

In totale gli esempi trovati sono dodici.

Di locuzioni avverbiali usate per necessitd di rima ne troviamo
una sola: mais de sots, 25, 11.

MARIO RUFFINI
(Fenirad) TORINO
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LA ESPERANZA, EN EL BTO. RAMON LLULL

«A lo largo de nuestra vida no dejamos de
estar llenos de esperanzas.»

(Platén Fil, 39 e)

No voy a presentar una teoria de la esperanza como descubierta
en el Doctor Iluminado sino que entresacando de sus obras y reunien-
do las numerosas veces que €l alude a la esperanza, trataré de ver qué
pensaba y qué era en su vida esta virtud teologal, tan enraizada en
la esencia del hombre que Lain Entralgo ha llegado a decir: «el hom-
bre es una realidad esperante.»

A) PUNTO DE PARTIDA

Buscando el fundamento de la ética luliana y dada la extensién
de su obra, me ha parecido que la Ars generalis ultima, compendio
definitivo de su Ars Magna, podia darme el punto de partida deseado.

Esta obra comenzada en Lyén en 1305 y terminada en Pisa en
1308 significa segtin Carreras Artau «el tdltimo y supremo esfuerzo
realizado por Llull para dar forma definitiva a su Arte general».’ Vie-
ne a ser como una sintesis de su filosofia.

La obra esta dividida en trece partes principales, pero a noso-
tros so6lo nos interesa la novena, en la que expone la teoria de los
nuevos sujetos, las virtudes y los vicios.

El Arte comienza planteando y resolviendo cuestiones generales,
después trata de la materia sobre que han de versar estas cuestiones:
las diversas categorias de seres —nueve sujetos,— el obrar y la con-
ducta, —virtudes y vicios—. Pongo a centinuacién las columnas 4.2,
5.2 y 6.* del alfabeto que cita Carreras Artau.*

! Historita de la Filosofia Espanola. Filosofia cristiana de los siglos XIII ol
XV, pag. 393.
Ibid., pag. 397.
Ibid., pag. 427.
Ibid., pag. 430.
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sujetos: virtudes: vICiOS:

Dios Justicia Avaricia
Angel Prudencia Gula

Cielo Fortaleza Lujuria
Hombre Templanza Soberbia
Imaginacién Fe Acidia
Sensitiva Esperanza Envidia
Vegetativa Caridad Ira
FElementativa Paciencia Falsedad
Iustrumentiva Piedad Inconstancia

Pasando por alto el tratado sobre los nueve sujetos, «un verda-
dero tratado de ontologia, puesto que en ellos estd implicado todo
cuanto existe y nada hay fuera de ellos»’ fijémonos en la 5.2 y 6.
columna en donde sintetiza Llull toda su ética.

Segun el filésofo mallorquin, el hombre obra de dos maneras «na-
turalmente y moralmente». Cuando obra de esta segunda manera pone
en practica las virtudes y nombra primero las morales: justicia, pru-
dencia, fortaleza y templanza; vienen seguidamente las teologales: fe,
esperanza, caridad y afnade la paciencia y la piedad. Cada virtud y
cada vicio es objeto de dos capitulos en los que explica los princi-
pios y las reglas de donde se deducen.

Veamos qué dice de la esperanza... Su teoria es muy original:

«La esperanza es habito de la memoria, de modo que por ella
la memoria puede elevarse, esperando, hasta Dios. «ad primum
obiectum», como lo hace la inteligencia creyendo»...

La memoria alcanza a Dios. por encima de sus propias fuerzas,
esperando. como la voluntad llega a Dios amando... la memoria cuan-
do no puede recordarle, puede no obstante esperar en El».t

¢ Qué significa esta conexién de la memoria y la esperanza? Debo
concluir que para Llull es la memoria y no la voluntad el sujeto real
de la esperanza?

Santo Tomas pone en el apetito sensitivo el sujeto de la espe-
ranza como pasion: «cum spes importet extensionem quandam appe-
titus in bonum, manifeste pertinet ad appetitivam virtutem» (I —II
q. 40, a. 2), y en la voluntad el sujeto de la esperanza como virtud
teologal: «Et ideo spes est in appetitu superiori, qui dicitur voluntas.
sicut in subiecto» (IT—1II q. 18 a. 1).

Vemos pues que para el Doctor Angélico. la voluntad es la po-
tencia a la cual se deben atribuir los actos propios de la virtud llama-

Ibid., pag. 451.
¢ Ars brevis, pag. 459.
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da esperanza. ;Qué pensar del Doctor Iluminado leyendo las lineas
anteriormente citadas?

No hay en todo ello mas que la huella de la influencia agusti-
niana que recibié Llull en el Monasterio de la Real y que se mani-
festara a lo largo de todas sus obras.

El Beato siguié las corrientes del pensamiento catalan, las prime-
ras manifestaciones del cual fueron un reflejo de las escuelas africa-
nas y singularmente de San Agustin. Al igual que el obispo de Hipona
Ramén Llull practicé «el descenso intelectual» para la busqueda de
algunas verdades teoldgicas... Lo que para San Agustin, San Buen-
aventura, Ricardo de San Victor fue una inclinacién natural, una
orientacion mas o menos precisa, para Llull se convirtié6 en una cons-
truccién organica y sistematizada y por esto aplicé este método a la
teologia, filosofia, derecho, medicina y en general a cualquier cono-
cimiento racional.

El intelectualismo y misticismo que convergen en una preocupa-
cién central: el estudio de Dios, lo encontramos en San Agustin y en
Llull de una manera clara.

Para el santo la filosofia es una busqueda y conocimiento cien-
tifico de las cosas divinas v humanas que conducen a la salvacién:
«Sapientia mihi videtur esse, rerum humanarum divinarumque quae
ad beatam vitam pertineant non scentia solum, sed etiem diligens
inquisitio».

La Filosofia es inferior a la ciencia cristiana porque es insufi-
ciente para ensefiar y encaminar al hombre por el camino de la vida
eterna, pero es buena en si misma no sélo porque es una perfeccion
racional del hombre, sino porque también es util para indagar v de-
fender la fe cristiana: «Fides per scientiam gdignitur, nutritur, defen-
ditur, roboratur»... El simbolo caracteristico agustiniano es: «Intelli-
ge ut credas, crede ut intelligas.»

San Agustin busca la verdad. pero no una verdad abstracta, sino
la verdad concreta y personal y la busca no sélo con las frias espe-
culaciones personales sino con todos los anhelos de su corazén ena-
morado. De ahi su teoria de la Ciencia de Dios v del ejemplarismo
divino. LA

«Cada ser tiene su idea en Dios razén de su realidad e inteligi-
bilidad; en esto mismo se apoya toda la légica del descenso sistema-
tizada y propagada por el Beato en la cual demuestra una fuerza ge-
nial de la facultad de induccién, convertida en formidable dialéc-
tica.”

" La ideologia agustiniana, Alma Mater del sistema cientific lul-lia, pag. 360.

3
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San Agustin escribié: Omnia in prima veritate cognoscuntur et
per ipsa de omnibus iudicamus» (De vera religione, cap. XXXI).

Pero este conocimiento de Dios, esta idea de Dios no la obtiene
San Agustin por una intuicién mental, sino que el entendimiento por
medio de los sentidos conoce las cosas materiales y concretas y por un
proceso ascencional, natural y légico sube hasta el Creador, el cual
refleja en si todas sus criaturas.

Este mismo procedimiento usa el filésofo mallorquin en su bis-
queda de la verdad, de tal manera que la sintesis de su Ars Magna
no es mas que la armonia y concordancia de estos dos procedimien-
tos «ascenso y descenso».

Ensena Llull que cuando alguien se propone adquirir la Ciencia
necesita utilizar ante todo los sentidos externos, sigue la imaginacion
con las operaciones que le son propias para terminar con el acto in-
telectual.

Es decir, Llull emplea el procedimiento aristotélico-tomista en su
teoria del conocimiento, formando la primera parte de su ideologia,
pero en la segunda se muestra original y audaz: es el descenso inte-
lectual. Quiere compaginar el procedimiento aristotélico del ascenso
del entendimiento con el descenso platénico, tomandolo en el punto
en que lo dej6 el Santo Obispo de Hipona es decir tomando un pla-
tonismo ya cristianizado; quiso deducir verdades cientificas de las
ideas arquetipas o atributos de la Divinidad.

Vemos pues como San Agustin y Llull tienen por fundamento
solido para conocer todas las cosas, al mismo Dios, Suma Verdad de
la que todas proceden y porque ninguna tiene ser ni verdad sino en
cuanto le imita, en ella relucen todas.

Hablando de la influencia de San Agustin en el filésofo mallor-
quin me he desviado del tema que traia entre manos... la conexién
de la memoria y la esperanza, pero es que me parece capital conocer
desde el principio este caracter agustiniano del Opus luliano.

Sigamos pues con el sujeto de la esperanza. Llull lo pone, por
influjo del Obispo de Hipona, en la memoria. San Agustin habia ya
hablado de la esperanza naciendo de la memoria «ex memoria spes».
En las Confesiones leemos:

«Alli (en el aula inmensa de mi memoria) estan todas las cosas
que yo recuerdo haber experimentado o creido. De este mismo tesoro
salen las semejanzas tan diversas unas de otras, bien experimentadas,
bien creidas, en virtud de las experimentadas, las cuales cotejandolas
con las pasadas infiere de ellas acciones futuras, acontecimientos y
esperanzas, todo lo cual lo pienso como presente».

¢Pero como puede la memoria esperar en Dios? Contesta Llull:
con el poder de Dios:

4
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«La memoria con su poder puede recordar e igualmente con el
poder de Dios, mediante la esperanza, puede esperar en Dios».’

Y si preguntamos por qué la esperanza es habito de la memoria,
nos dice Ramén:

«Porque en tiempo de necesidad la memoria esperando, conforta
y consuela a la inteligencia y a la voluntad; al recordar sube al sumo
objeto por la esperanza, como la inteligencia por la fe y el querer por
el amar. Esperar no es del género de la certeza la cual es un género
de Ciencia, como tampoco es del género de la voluntad pues la vo-
luntad quiere muchas cosas en las cuales no espera, de donde se sigue
que puesto que la esperanza no es del género de la inteligencia ni de
la voluntad, es del género de la memoria».’

Ahora nos queda por saber qué cosa sea la esperanza. Llull en
esta obra nos dara una definicién que no nos satisface:

«Esperanza es la virtud a la cual propiamente compete el es-
perar».’

Sera preciso buscar en sus muchos escritos una definicién com-
pleta y que sirva de fundamento a todo su pensar sobre la esperanza.

B) EN BUSCA DE UNA DEFINICION DE LA ESPERANZA

Dos esperanzas.—FEl hombre es esencialmente un ser expectante.
abierto a un infinito, nada puede colmarle sino el Absoluto... pero a
menudo se queda o se cree hecho para pequefas esperanzas y no para
la verdadera esperanza. vive de lo inmediato. de lo temporal y ahoga
la grande y profunda esperanza. En su entrafia misma tiene el hom-
bre lo que llamamos «la esperanza natural». la cual es una pasién que
Sto. Tomas analiza en la S. Th. 1 — 11 y que es capaz de convertirze
en virtud.

¢/Encontraremos en los escritos de Llull esta distincién entre la
esperanza natural v la esperanza virtud? Muchas veces trata en sus
obras de la esperanza, pero casi siempre habla de ella como de la
virtud que inclina al hombre a esperar en Dios:

«Esperanca, es fill. que hom esper de Déu justicia. e misericor-
dia e pietat»...”°

«Esperanca es virtut per la qual los homens esperen de Vos dons.
ajudes e perdona can son en tribulacions e consiren lurs necessitats
e greus pecats»."

8

Confesiones, pag. 483.

Ars brevis, pag. 460 y siguientes.
Libre d’Intencio, pag. 17.

""" Oracions de Ramon, pag. 362.
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«Esperanca es missatge que hom tramet a Déu per ¢o que aport
do e perdé».?

Solo en el Llibre de Sancta Maria, capitulo 21, he encontrado
una definiciéon de la esperanza, en su sentido mas amplio. Preguntado
«Lausor» por el ermitafio: ;Qué era esperanza?, respondio:

«Esperanga es desirar haver les coses esdevenidores amables les
quals par que ’s puxen haver per algunas semblances»."”

En estas breves lineas compendia Llull la psicologia de la espe-
ranza. Estudiémoslas.

Vemos primero. que supone un deseo; el que no desea nada, nada
puede esperar; la esperanza implica el deseo, pero no debe confun-
dirse con él. Ambos impulsos se dan en el hombre insatisfecho, en
pobreza e indigencia de algo, si el alma se siente saciada, sin deseos
de nada no es posible esperar. El hombre que siente el vacio que hay
en si, esti maduro para la esperanza»."

—Y este ser que espera esta todo él orientado hacia unas cosas
«esdevenidores», venideras y que se le presentan como «amables»,
como «bienes». Es impropio hablar de esperanza de males, pues éstos
se temen pero no se esperan. Aqui podriamos ver qué tiene de comun
esta pasion con el amor —apetito general del bien—: pero de esto ya
trataremos mas adelante.

Veiamos que el hombre que espera esta lanzado hacia el porve-
nir, hacia un futuro que se le ofrece apetecible, no es todavia pose-
sién: pero ésto estd por venir. no es goce. porque lo mejor de si aun
no ha aparecido... es un vivir para el porvenir.

Estos bienes futuros se presentan al hombre en cierta manera
«asequibles» y por ciertas representaciones imaginativas anticipamos
su posesion; estas «semblances» animan nuetra confianza de llegar a
poseerlos y ahi esta la diferencia radical entre la esperanza y la des-
esperacién: ambas se refieren a bienes futuros, dificiles de conseguir.
pero mientras la primera los juzga posibles, la segunda los ve como
imposibles de alcanzar y de ahi nace la renuncia y la repulsa frente
al objeto deseado.

Para Sto. Tomas las caracteristicas del objeto esperado son: que
sea un bien, futuro, posible y arduo, esta ultima nota no la encontra-
mos en la definicién del Beato, pero si en su pensamiento.

Lo incierto del objeto puede suplir la dificultad, ;no se dice, por
ejemplo, que se espera obtener el gordo de la loteria siendo asi que
no hay que vencer, para poseerlo, ningtin obstaculo? Por el contra-

12

Libre dels mil proverbis, pig. 1257.
* Libre de Sancta Maria, péag. 155.
Introduccion a la cuestién 17 de la Suma Teolégica, Tomo VIII, pag. 485,
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rio, si se sabe que algo va a suceder con seguridad, no se dice que se
tiene esperanza de que acontezca sino que se espera, diferencia que
sefiala muy bien Lain Entralgo en su libro «La espera y la esperanza».

Por esto creo que en el Doctor Iluminado la arduidad la encon-
tramos en la forma de «incertidumbre», jcudntas veces en sus poesias
y relatos intimos nos dice que cree estar reconciliado con Dios, que
sus muchos pecados han sido perdonados y que estd en gracia, pero
como ésto no puede saberlo con certeza mientras esta en la tierra, vive
de la esperanza en la misericordia de Dios!

Esta definicién de Llull se refiere a la esperanza humana, pasion,
que no es virtud y que poseen todos los seres humanos pudiendo po-
nerse en otros hombres o en bienes materiales:

«les homens pobres se desesperen dels homens rics e avars,
e han esperanca en los homens largs e liberals».”

Algunas veces esta esperanza que el hombre pone en otro hom-
bre, da 6ptimos resultados:

«si te confias en un hombre, hijo, le haces sentirse obligado,
porque tienes esperanza de que te ayude».'
«Sens esperanca no has amic»."”

De una manera sugestiva e ingenua nos hace ver en una de sus
anécdotas los buenos frutos que se siguen de esta esperanza humana:
«Un prelado tenia en su poder el castillo de un noble caballero al que
habia vencido en la guerra, viendo éste que no conseguia nada con la
fuerza de «armas corporales» fue a pedirselo humildemente por «armes
esperituals e en | offici per que vos sots prelat n é esperanga»... Tomo
consejo el obispo si debia devolver el castillo a su duefio o si de hacerlo
se le seguiria grandes males, pero vencido por la confianza que en él
habia puesto el noble quiso usar de la misma arma «espiritual», con-
fiando en Dios y en el caballero»."”

Pero sabe muy bien Ramén que esto no es lo corriente, todo lo
de aqui abajo es perecedero. fugaz y de poco valor. cuanto mas se
confia en ello mayor es el desengafio y la aflicciéon que sufre el hombre:

«Esperanca aver en riquees, amichs saviesa e poder no pot,
Senyor, molt valer, car totes aquestes coses son petites e poch duren,
e en aquell temps que hom les han major necessitat, elles fugen, tres-
passen e defaylen».”

Las esperanzas humanas nunca se veran colmadas. ;Por qué? Si-

Libre del gentil e los tres savis, pag. 1112.
Doctrina pueril, pag. 92.

Libre dels mil proverbis, pag. 1257.

®  Libre de Sancta Maria, pags. 158 y 159.
Oraciéns de Ramon, pag. 363,
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mone Weil lo expres6 también con su estilo acostumbrado: «Cuando
un placer que se esperaba llega, nos decepciona, la causa de la decep-
cién es que se esperaba del futuro y una vez esta aqui es ya presente.
Seria necesario que el futuro estuviera aqui sin dejar de ser futuro.
Absurdidad de la que sélo cura la eternidad».*® Y es que es condicién
de la naturaleza humana el esperar siempre; un hombre satisfecho, sin
esperanzas, es un ser deshumanizado, —en frase de Lain Entralgo—
es un absurdo metafisico.

El hombre espera por naturaleza algo que trasciende a su natu-
raleza, lo natural en el hombre es abrirse a lo transnatural. El apetito
de felicidad que anima todo acto de la voluntad orienta a Dios esa es-
peranza natural, pero no es todavia, ni puede cenfundirse con la espe-
ranza virtud, ésta es puro regalo y don de Dios con la cual el cristiano
ve elevada de una manera transcendental su aspiracion hacia los bie-
nes divinos.

La esperanza teologal, de la que casi siempre habla Llull, no viene
simplemente a asumir las fuerzas esperanzadoras de la naturaleza, sino
que infunde energias nuevas y divinas en la voluntad humana para es-
perar por motivos superiores a la vida eterna. Ahora bien, siempre esta
en armonia con el funcionamiento psiquico del esperar humano. Las
dos esperanzas tienen en comun que el deseo de felicidad es su fuente
inagotable, pero la esperanza teologal hace tender al hombre no hacia
un futuro sino hacia el futuro. Tiene a Dios como objeto y también lo
tiene como origen. La esperanza cristiana no es la culminacion de la
esperanza natural, no es el prolongamiento insensible de las esperas hu-
manas, requiere un verdadero nacimiento en el alma, un don de Dios.
Es verdad que «arraiga en una voluntad humana animada por el deseo
universal de felicidad, pero sin una llamada de Dios, la esperanza teo-
logal no podria existir».?!

¢Qué nos dice de ella nuestro Beato?:

«Esperanca és virtut qui fa esperar a | home la fi que desira
a la qual creu venir més por lo poder e la bonea de Déu o d altre, que
per lo seu ni per la sua bontat».?

«Esperanca fa hom més confiar en la Vostra bontat que en
la sua».?

Bien claro esta el fundamento de esta esperanza que no se cansa
el Doctor Tluminado de repetir: es Dios mismo, su poder, su bondad y
misericordia e incluso explica el por qué:

20

La pesanteur et la grace. pag. 23 (citado por CARRE en Esperanza y deses-
peracion, pag. 12).

2 Esperanza y desesperacion, pag. 15.

2 Arbre de Ciencia, pag. 639.

»  Oracions de Ramon, péag. 362.
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«En I amistat de la misericordia de Déu hages esperanga car
Déu ama més perdonar que punir».*

«Car Ell ha major poder de perdonar que ells de pecar; e
major és la sua bontat en fer bé, que la malea des homens en fer mal,
e la voluntat de Déu és pus gran en amar coses bones e piadoses, que
la volentat dels homens. E a¢é mateix de la saviesa e de la duracio de
Déu, e per a¢é qui enaixi espera perdé de Déu, aconsegueix la fi que
desira».®

La razon principal es que Diso nos amé el primero; y si como dice
el Apostol cuando éramos pecadores nos amé y dio a su Hijo, jcomo
no nos dara con El todas las cosas? (Romanos, 8, 32).

«Acuérdate, hijo, de la Encarnacién y de la gran Pasion de Nues-
tro Senor Jesucristo y entiende que estas en gran deuda de tener espe-
ranza porque si Dios por ti, sin que se lo pidieras ni merecieras, se
encarné y soporté la muerte jcuan gran esperanza debes tener en su
justicia, misericordia, poder, sabiduria, caridad y en todos los atribu-
tos de Dios!».*

Y analizando bien su esperanza, ve Llull que en la naturaleza mis-
ma de su ser limitado y fragil, pero con ansias de infinito, esta la ex-
plicacion de su tender hasia Dios:

«Raé e natura requer que les coses qui son petites en bontat
granea, perseveranca, poder, santetat, virtut e amor, hagen esperanca en
lurs necessitats en les coses qui son grans e nobles en bontat, granea,
perseveranca, poder, santetat, virtut e amor e les altres».”

La esencia pues de la esperanza en esa limitacion humana de la
que habla Llull con frecuencia y la bondad y perfeccion divinas volca-
das sobre el hombre. En pocas palabras resume el autor lo esencial de
esta virtud: La radical dependencia humana del ser infinito y los atri-
butos divinos, dos polos y una relacién que los une entre si: la bondad
divina:

«Hijo, has de saber que el hombre es creado y producido de
la nada y por esto es por si mismo tan poco y tan despreciable que en
nada que por si mismo tenga debe confiar, sino es en Dios, que es infi-
nito en bondad, grandeza, eternidad, poder, sabiduria, voluntad y en
todo cumplido y perfecto, y asi confia y debe confiar en El porque es
grande, bueno y poderoso».”*

Por eso sélo Dios poseido y gozado puede ser el objeto de su
esperanza, «consolagié de mon esper»”; la posesion de Dios en el triun-

24

Libre dels mil proverbis, pag. 1257.

®  Arbre de Ciencia, pag. 639 y 640.

*  Doctrina puertl, pag. 92.

* Libre de Sancta Maria, pag. 160.

®  Félix de las maravillas, pag. 805.

»® Libre de Contemplacié, en Déu, pag. 364.
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fo de Cristo, la felicidad de Dios convertida en felicidad propia, ver a
Dios como Dios se ve, amar a Dios como Dios se ama, ese es el ohjeto
de la esperanza.

Y. ;queda ahi agotado o podemos hablar, como algunos autores
contemporaneos, de una ampliaciéon de dicho objeto? El «yo espero»
seria sustituido por un «nosotros» y «el objeto de la virtud teologal de
la esperanza seria no sélo la posesion beatifica de Dios por el hombre
(ue espera sino también por todos los que de ella sean capaces».”

¢Encontraremos en Llull esta esperanza colectiva? Por dos moti-
vos me inclino a creer que nunca se le ocurrié al Beato este problema
(ue en su tiempo ya solucioné Sto. Tomas con una distincién sutil. Ll
Doctor Angélico afirma en la (S. Th. 2.* 2. q. 17 a. 3) que es posible
esperar para otro la vida bienaventurada siempre que con él nos una
un vinculo de amor. jPor qué Llull no se hizo problema de esta cues-
tién?; primero, por su agustinismo manifiesto, al que ya nos hemos re-
ferido. Es precisamente San Agustin quien defiende la tesis de la indi-
vidualidad del objeto de la esperanza. En su Enchiridion, cap. VIII,
dice: «Spes non est nisi rerum... ad eum pertinentium, qui earum spem
gerere perhibetur».”

Segundo, porque si afirmamos este caracter universal y colectivo
de la esperanza, deberiamos admitir, como demuestra Lain Entralgo.
que Jesucristo y los bienaventurados tienen esperanza cosa que niega
categéricamente nuestro Beato en su libro «Demostracions». En las
otras obras habla siempre de la esperanza en el perdon de los pecados,
en la misericordia y bondad de Dios, pero siempre de una manera in-
dividual.

El que no abordara este problema no significa que el ardiente celo
de Ramén no esperara para otros la vida eterna, ;qué otra cosa le im-
puls6 en sus viajes, escritos y peticiones sino el deseo de la salvacién
de las almas ademas del aumento de amor para su Dios?; pero esto
lo veremos mas por extenso en la tercera parte de este trabajo.

Hablando del objeto de la esperanza podemos decir que Dios en
el Bautismo nos ha hecho un doble don, se nos da El mismo como ob-
jeto de esta virtud y nos la infunde en el alma. Yo espero a Dios por-
que El ya se me ha dado: «quien cree en el Hijo tiene la vida eterna»
(Juan 3, 36). Es gracias a esta esperanza teologal que se deshace el
absurdo del que hablaba Simone Weil: ;si el Reino de Dios esta dentro
de nosotros, como dijo Jesucristo, la vida cristiana estd empalmada
con la vida eterna, el «futuro estd ahi, presente, sin dejar de ser fu-

* La espera y la Esperanza, pag. 356.

' Enchiridién, cap. VIII (citado por LAIN ENTRALGO en La Espera y la
Esperanza, pag. 357).

10



LA ESPERANZA, EN EL BTO. RAMON LLULL 151

turo»? ¥ La esperanza cristiana es una espera pero engendrada por un
don: no es mas que este don mismo que tiende hacia su propia ple-
nitud.

Y es tal el valor de esta virtud que segun el filésofo mallorquin:

«los pobres amen més esser pobres e haver esperanca car ne-
guna riquesa de diners, castells. viles e ciutats no val com fa espe-
ranca».”

«qui perd esperanca perd totes coses».”

Sus efectos son maravillosos:

«Esperanca és cosa qui dona als homens gran plaer e re-
pos e aitant com és major, aitant és causa de major plaer a repos».”

«Esperanca fa hom diligent e cortés».*

La Esperanza hace al que la tiene una misma cosa con lo que es-
pera y asi disfrutada de sus prerrogativas.

«Si td as ordenada esperanca en lo subira be. la subirana
justicia e misericordia, te fara egual ab lo subiran be en durar sens
fi en la celestial gloria».”

«Ta per aver esperanca as tanta vertut que t fas convinent
a durar en gloria senes fi...»*

Produce gran alegria. Cuenta Llull que un hombre en pecado mor-
tal fue tentado de tristeza y desesperacién pensando que no seria per-
donado, pero al darse cuenta de que desconfiaba de la misericordia de
Dios porque amaba el pecado:

«Dej6 el amor del pecado e inmediatamente adquirié la vir-
tud de la esperanza y confié en la misericordia de Dios y entonces sin-
ti6 en su corazén una gran alegria».”

La esperanza obtiene de Dios todo lo que espera:

«Aver esperanca en vostre eternal e infinit poder, e en la
vostra volentat, saviesa e virtut... a ateny de Vos tot ¢o que n desira e
n espera».®

Se aumenta y vigoriza con la oracién. Aqui vuelve Ramén a pre-
sentarnos su pensamiento por medio de una anécdota: Un rey tenia
muchos enemigos fuera y dentro de su reino. no sabiendo qué hacer
y temiendo perder el trono y su vida pidié a Ntra. Sra. le salvase vy
dijese como podria defenderse de sus enemigos.

«Dementre que lo rey pregava Nostra Dona en volontat li

Esperanza y desesperacion, pag. 19.

»  Libre de Sancta Marta, pag. 157.

* Libre dels mils proverbis, pag. 1257.

Arbre de Sciencia, pag. 640.

%  Libre dels mil proverbis, pag. 1257,

' Libre de demostracién, pag. 475.

*  Ibid., pag. 473.

¥ Félix de las maravillas, pag. 806.

“ Oracions de Ramon, pag. 363.
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venc que de tot en tot amas esperanca e que fos fill d’esperanca e
adoncs lo rey s esforga tant com poc haver esperanga en Déu e en
Nostra Dona...». Y los efectos no se hicieron esperar, la esperanza lo
guardaba, lo salvaba y le aconsejaba:

«on com lo rey havia guerres, treballs e adversitats e no sa-
bia qual consell hi prengués, e ell recorria a esperanca, e ab esperanca
que havia en Déu e en Nostra Dona e en virtuts ell se ayudaba de ses
enemics e a la fi n avia honor e utilitat, car la esperanga que havia lo
guardava, el salvava, el conzellava, e | endrecava en tot ¢o que faya».”

También se acrecienta y fortalece con los sufrimientos, por eso
Dios permitié que algunos:
«Fills d’esperanca e cultivadors d’aquella sien pobres o en
greus treballs, per qué en la vontat e | poder de Déu hagen confianca».*
Una vez Dios puso a un principe en grandes trabajos para tener
motivo de hacerle gran bien... él los soportaba con gran constancia y
esperaba en la divina providencia, pero durando mucho y teniendo ten-
taciones contra la esperanza pidi6é a Dios le quitase la vida o le aliviase
los trabajos que padecia por parecerle no los podia soportar mas, aca-
bada su oracion se durmié y le parecié oir una voz que le decia:

«Dios quiere que el hombre padezca trabajos, peligros, po-
brezas y otras desventuras en el mundo para que pueda usar y ejecutar
la virtud de la esperanza contra la desesperacién; con cuya esperanza
quiere Dios ser servido, teniendo a gran honor el que el hombre, en
sus peligros, trabajos y tribulaciones, reclame a Dios y tenga en El con-
fianza, pues es quien le puede dar la gloria y ayudar en sus trabajos».”

La esperanza crece en la contradicciéon y nos trae a la memoria
el recuerdo de Dios y su bondad:

«Car enaixi con gran fredor, fa membrar als homens la calor
del foc, o gran set fa remembrar la fredor de 1'aigua e 1 loc on és la
font, enaixi los treballs que Is amics de Déu sofiren en est ménd, per
la sua amor fa a ells membrar lo gran poder a la gran bontat de Déu».*

Pero no pensemos que esta virtud de la que habla Llull se oponga
a la esperanza natural, ya lo dijimos mas arriba, la esperanza se ejer-
cita en las «esperanzas»; «toda esperanza religiosa debe expresarse a
través de las esperanzas humanas; por otra parte, sin la esperanza en
Dios, las esperanzas humanas pierden su forma y se transforman en
idolos».®

( Continuard) M. M." Asunci6 Secuf Servors, RSCJ

Barcelona
Libre de Sancta Maria, pag. 163.
Arbre de Ciencia, pag. 640.
Féliz de las maravillas, pag. 807.
Arbre de Sciencia, pag. 640.
*  La Espera y la Esperanza, pag. 362.
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En la sesién anual correspondiente a 1958 de la Sociedad Jean
Bodin, de Bruselas, dedicada al tema general de la Paz (), parecio
oportuno que un participante espanol se ocupara de la singular y es-
pléndida figura de Raimundo Lulio. En la convocatoria de dicha se-
sién se solicitaba, junto al estudio de las formas histéricas de orga-
nizacién de la paz que se habian manifestado desde los tiempos mas
antiguos a nuestros dias, el de las ideas sobre la misma, propias de
pensadores, juristas politicos. Entre los hombres que a través de los
siglos han trabajado con su pensamiento y su actividad por la paz
publica, no debia faltar el nombre de Raimundo Lulio. En la comuni-
cacién presentada asocié este nombre al de Juan Luis Vives, otro cs-
panol que en circunstancias y sobre bases distintas, se esforzé igual-
mente por el mismo fin. Cada uno de estos dos autores pertenece ra-
dicalmente a su época; Raimundo Lulio encarna los ideales del Goti-
co; Vives, los del Renacimiento. Espanoles del Mediterraneo, les une
el haber vivido y actuado fuera de su patria, pero en un mundo de
mayores dimensiones y de mas audaces movimientos el misionero
mallorquin. Caracterizados ambos como cumbres de la tradiciéon cul-
tural espafiola, una cierta continuidad entre ambas figuras ha sido
justamente afirmada (**). Nota comin a ambos es el nicleo de pen-

(*) Resena de este congreso, en Boletin de la Universidad de Granada 7 (1958)
99-100. Las actas del mismo se encuentran en prensa, como volumenes de Recueils
de la Societé Jean Bodin, Librairie Encyclopedique. Bruxelles. Al desglosar de aque-
lila comunicacion las piginas dedicadas a Lulio, me complazco en ofrecerlas a la
revista que noblemente mantiene la tradicion espafiola del Lulismo.

(**) Vid. infra pdg. 11. Sobre el paralelismo de las dos personalidades vid.
también F. DE URMENETA Ramdn Lull y Luis Vives, homologias bibliogrdficas, en
Estudios Franciscanos 51 (1950) 71-86.

Ipse est Pax nostra (Eph. 2.14) fue lema del XXV Congreso Eucaristico Inter-
nacional, celebrado en Barcelona. Sus Actas se han publicado con el titulo de La
Eucaristia y la Paz, Barcelona 1952. Interesan a nuestro objeto: AGOSTINO BEA,
L’idea della pace nel Vecchio Testamento (vol. I, ps. 49-59); card. PIERRE GER-
LIER, L’Eucharistie et la paix international (ps. 78-86). El vol. II contiene estudios
historicos: SAKAC, Un pacto entre la Santa Sede y Croacia, siglo XVI (ps. 528-
533), en virtud del cual Croacia prometia no iniciar guerra de agresién, y a cam-
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samiento teolégico sobre la paz, que en Lulio es ademas el eje de su
pensamiento y de su accién, cuyas dimensiones conocen los lulistas:
alcanza la contemplacién mistica, la disciplina ascética, la apologia, la
predicacion, la cruzada y el martirio. Lulio se lanza al mundo desde
su cristianismo. Vives parece volverse mds bien hacia el cristianismo,
desenganado del mundo. Lulio tiende a una paz universal, que com-
prende al hombre desde lo profundo de su ser y abarca la tierra. Vi-
ves trabajara en mas reducidos limites, por una paz internacional
que arranca del plano moral en el cuadro de la convivencia europea.
Es significativo el que la visién de la Paz de Lulio incluya a los Tar-
taros; la de Vives, llega a concretarse en una tregua de caracter defen-
sio frente a los Turcos. Pero por encima de diferencias de épocas y
acaso también de sus posiciones respectivas —pues el pensamiento lu-
liano tiene una continuidad que sobrepasa a la época de Lulio, y es
licita su oposicién dialéctica al pensamiento de Vives— es cierto
que ambos han coincidido en sostener que no hay otra paz posible
entre los hombres sino la Paz de Cristo.

1. El motivo de su internacionalismo.

Raimundo Lulio es una extraordinaria personalidad en la histo-
ria de la cultura, tanto por la intensidad y agitacién de su vida' como
por la amplitud y variedad de su obra literaria? En ambos aspectos

bio de esto la sede de San Pedro le defenderia de las agresiones. JOSE TARRE
SANS, El tratado de Barcelona entre el Papa Clemente VII y el Emperador Carlos V
(ps. 537-539); ANDRES DE PALMA DE MALLORCA, OFM. El Cardenal de la paz
y la verdadera sociedad de las naciones, segun el b. Ramén Lull (ps. 544-554) y la
rcferencia, pero no el texto de dos comunicaciones intimamente relacionadas con
nuestro tema: M. CALDENTEY, La paz de Cristo entre los infieles, segun Ramdn
Lull (p. 559) y B. G. MONSEGU, La Eucaristia y la paz civil entre cristianos segin
Luis Vives (ps. 558-559).

' Ha sido estudiado principalmente en el aspecto biografico, pues desde el prin-
cipio se comprendié que tanla importancia tenia su vida como sus obras. La serie
se inicia en la Vita coetana, Cfr. SUREDA BLANES, Ensayo de biblioxbiografia, en
Revista de Bibliografia Nacional 5 (1944) 407-456. Obra fundamental E. A. PEERS,
Ramén Lull. A Biography, Londres 1929; un resumen de esta obra por el mismo
autor Fool of Love. The life of Ramon Lull (1235-1316), Londres, 1946. LORENZO
RIBER, Raimundo Lulio, Barcelona, 1935. Hagiografias elementales: W. BABUCCI,
Raimundo Lullo, Florencia, 1941 (Opera delle Biblioteche francescane); J. SOULA-
RIOL, Raymond Lulle, Paris, 1951 (eds. Franciscaines) S. GALMES, Dinamisme de
R. Llull, Mallorca, 1935 (trad. cast, en Obras Literarias citada: M, IRIARTE, S, I.
Genio y figura del Iluminado maestro R. Lull, en rev. Arbor 36 (1945).

? El cstudio mds completo en Espana sobre Lull y el lulismo, con catdlogo de
las obras: TOMAS Y JOAQUIN CARRERAS Y ARTAU, Historia de la Filosofia
espanola. Filosofia cristiana de los siglos XIII al XV. Madrid, 1943. Todo su valor
conserva: M, MENENDEZ Y PELAYO, Historia de los heterodoxos esparioles, t. III
(ed. 1917), ps, 257-289. Renovador fue el artc. Lulle de E. LONGPRE, en Diction-
naire de Theologie Catholigue 1X-1.*. Paris, 1926, cols. 1072-1141.La copiosa produc-'
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merece ser tenido en cuenta, al estudiar la organizacion de la paz;
puesto que la paz internacional fue uno de sus grandes objetivos, como
un bien en si y como base para la predicacién del Evangelio.®

Hijo de uno de los caballeros que habia participado en la Recon-
quista de Mallorca a los musulmanes (ano 1229), su educacién no
fue literaria, sino caballeresca; en su juventud se ejercité en el arte
de trovar. Vivié en la corte como paje y después senescal del rey. A
sus treinta afos experimenté una profunda conversion religiosa. Se
propuso escribir libros para destruir todos los errores contrarios a la
fe cristiana.

Durante diez anos, Lulio frecuento la escuela monastica de Santa
Maria Real (Mallorca), cuyo nivel de estudios correspondia al siglo
XII, un ambiente anterior al redescubrimiento de Aristételes.* Simul-
taneamente aprendié el drabe y teologia musulmana; en adelante fo-

ciéon sobre Lull y el lulismo en los distintos aspectos puede verse en: M. BIHL;
Le b. Raymond Lulle: etudes bibliographiques, en Etudes franciscaines 15 (1906)
(328-345); ALOS MONER, Lullistiche Literatur der Gegenwart, en Wissenschaft
und Weisheit 2 (1935) 288-310: M. BATLLORI, Introducciin bibliogrifica a los
estudios lulianos, Mallorca, 1945; R. Lull (1936-1940). Bibliografia, en Estudios
Franciscanos 49 (1948) 1068-171. La produccién lulista aparece ahora recogida y
reseiada en «FEstudios Lulianos», revista cuatrimestral de Investigacién luliana vy
niedievalistica, publ. por la Maioricensis Schola Lulistica, vol. I. 1957, P. ANDREU
DE PALMA DE MALLORCA. Els sistemes juridiques i les idees juridiques de
Ramon Lull, Mallorca, 1936, 125-139. A F. BRICE, Raimundo Lulio: su pensa-
miento juridico, Caracas, 1955.

Muy numerosas son las ediciones antiguas de obras sueltas de Lulio. Significa el
universalismo de Lulio la edicion de Maguncia, Opera Omnia 1-X, ano 1721-1740.
Cfr. ANTON PH. BR. LInstitut Lulliste de Mayence au XVIII siecle, Stud. Monogr.
Lulliana 14 (1955) 1-32. Edicion moderna basica: Obres de R. L. Edicié original Pal-
ma de Mallorca, vol. I, 1905 a XXI 1948 dirigida sucesivamente por Obrador, Gal-
més y otros. En marzo de 1958 ha comenzado a tirarse el primer tomo de Opera
Omnia Latina de R. L., preparado por J. Stohr; coresponde a las obras escritas en
Mesina y Tunez 1313-1315. La edicion en su conjunto esta dirigida por F. Stegmiiller,
y participan en esta empresa el Instituto luliano de la universidad de Friburgo Br. y
la Maioricencis Schola Lullistica.

? Una copiosa literatura ha exaltado la significacion de Lulio en cuanto a la or-

ganizacion de la paz; se le sefiala generalmente, como precursor de la extinguida So-
ciedad de las Naciones: M. PUIGDOLLERS, Doctrinas pacifistas de Raimundo Lulio
en su relacion con la comunidad internacional, Anales de la universidad de Valencia,
1925-1926, ps. 208-222. VALLS TABERNER. La Societat de Nacions i les idees de
comunitat internacional en els antics autors catalans. en Estudis d’Historia Juridica
Catalana, Barcelona, 1929, (ahora en Obras 1. Estudios histéricos juridicos (1954)
ps. 217-234). RAMON DE ALOS-MONER, Idees Lullianes de Comunitat Universal,
en Miscelanea Patxot, Estudios de Derecho Piblico, Barcelona, 1931. MIGUEL CAL-
DENTEY, La paz y el arbitraje internacional en Ramén Llull, Verdad y Vida (1943)
450-485. R. BAUZA, Doctrinas juridicas internacionales de Ramén Llull, Estudios
Lulianos, 2 (1958) 157-174. FERMIN DE URMENETA, El pacifismo luliano, ibidem
2 (1958) 197-208).

* PROBSY, Caractere et origine des idees du B. Raymond Lulle, Toulousse,
1912; PLATZECK, en Verdad y Vida 9 (1951).
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mentaria de muchos modos el estudio de las lenguas orientales para
la formacién de los misioneros. Ermitafio en el monte Randa, recibio
la inspiracién de su ciencia que le valié el titulo de doctor Iluminado,
y fundé el monasterio de Miramar (1276). En Montpellier hizo la
primera lectura publica de su Arte. Entre 1277 (6 1280) y 1283 se
supone un gran viaje por todo el mundo conocido: KEuropa, Asia y
Africa; no todos los puntos estan igualmente documentados. En Ale-
mania se habria entrevistado con Rodolfo de Habsburgo. Con el via-
je a tierras de infieles se relaciona su mision universal: «Ave Maria!
saluts t’aport dels sarrains, jueus, grecs, mogols, tartres, burgars, hon-
gres d’Hongria la menor, comans, nestorins, rossos, guinovins; tots
aquests e molt d’altres infeels te saluden per mi, que som lur procu-
rador».’

Veinte anos tardé en volver a su patria. En 1287 lo encontramos
en Roma, donde la curia no le dio crédito por su falta de titulos. Es-
to le impulsé a legitimar su doctrina exponiéndola en Paris, como
maestro de Artes. En Roma habia estado ya en medio de su gran via-
je (1278) cuando Nicolas III despachaba su embajada de cinco frai-
les menores al Gran Kan. Y volvi6 en 1287 para entrevistarse con
Honorio IV y Nicolas IV (1292). Sin éxito su primera lectura
publica en Paris, expuso una versién abreviada en Montpellier
(1289) y en Napoles (1293). De nuevo en Paris (1297) empren-
di6 la lucha contra el averroismo, infiltraciéon musulmana en Occiden-
te, cuya prohibicién pidié al rey y a la universidad.® Entonces fue bien
recibido en la Corte de Felipe el Hermoso, a quien dedicé un libro.
Alli actda en 1302 y 1307, y en un largo periodo, 1309-1311; en esta
fecha participé en el Concilio de Vienne, donde alcanzé un decreto
favorable a la ensefianza de hebreo, griego, arabe y caldeo en los cua-
tro Estudios generales. Su propédsito de practicar el Arte demostrativa
en la discusién directa con los doctores musulmanes le llevé a Marrue-
cos y Tunez en tres ocasiones.” Conforme a las normas del duelo ca-
balleresco, el vencido en la disputa aceptaria la religion del vencedor;
tenia absoluta confianza en su Arte. Expulsado y maltratado varias
veces, lapidado en Bujia (1315) fue recogido por mercaderes de su
patria y llevado acaso todavia con vida a Mallorca. Montpellier, Gé-

5

Blanguerna, cap. 61; Obres essencials I, ps. 199-200.
¢ OTTO KEICHER, Raimundus Lullus und seine Stellung zur arabischen Phi-

losophie mit einem Anhang «Declaratio Raimundi per modum dialogi edita». Beitrige
zur Geschichte de Philosophie des Mittelalters 7 (1909).

7 Cfr. FRANCISCA VENDRELL, La tradicién de la apologética luliana en el
reino de Fez, Estudios Lulianos 1 (1957) 371-376. J. HENNINGER Les franciscains
et la connaissance de U'Islam (Raymundus Lullus) Neue Zeitschrift 9 (1953) 161.184.
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nova —puerto de sus viajes a Africa— Pisa, Sicilia —donde dispu-
t6 con judios y sarracenos— le han visto descansar de una intensa
vida de accion. al final de la cual pudo afirmar que habia «consagrado
cuarenta anos de su vida a promover el bien puablico de la cristian-
dad».®

El universalismo de Lulio no es una consecuencia del ambiente
mundial en que se ha desenvuelto; el universalismo estaba al comien-
zo de su vocacion. El sentido de la paz no es un efecto de su interna-
cionalismo, sino que se encuentra al principio: en su conversién:
«Guerra fo entre Deu e T’huma linatje con Adam hac pecat et tuit
eren desviats de pau e de la benediccié de Deu, a per ¢o car la guerra
era molt gran convenc que Déus en sa propria persona vengués me-
tre pau e concordia enfre Deu e creatura...»’

2. Guerra sensual y guerra intelectual.

La doctrina de Lulio sobre la guerra y la paz se encuentra en el
capitulo 204 de su Libro de la Contemplacién.” Este libro tiene por
objeto a Dios en todos sus atributos y dignidades, y a la Creacién con
todas sus manifestaciones y aspectos, y entre ellos, en lugar prefe-
rente, el hombre. su naturaleza, potencias, virtudes y actos. Como las
restantes obras de Lulio mas que a un plan légico y sistematico. el
Libro de la Contemplacién responde a un plan alegérico y figurativo:
los temas arrancan de una intuicién inmediata de la realidad, pero
no son desarrollados en total aislamiento, sino entrelazados y envuel-
tos en la idea fundamental de Dios y de su Amor. El tema de la paz
se enuncia asi: Cémo el hombre tiene apercibimiento y conocimiento
del arte y de la manera por la cual el hombre que estd en guerra pue-
de tener paz y concordia con sus enemigos.

® En la Diputatio clerici et Raymundi phantastici (1311). cfr. GOLUBOVICH,
Biblioteca I, p. 388.

° Blanquerna, cap. 81. Obres essencials 1. p. 233.

' El caracter fundamental de esta obra de Lulio. «germen y sinopsis» de toda
su restante actividad, ha sido reconocido de antiguo. Cfr. OBRADOR, en prélogo al
tomo I del Libre de Contemplacié de Dew (Palma de Mallorca, 1906) con referencia
a TORRES BAGES. La Tradicié Catalana. Barcelona 1892: CARRERAS, Historia,
p. 627: «el pacifismo luliano. méas que una idea politica, es una aspiracion moral,
fruto y a la vez aplicacién de la doctrina del amor. y por eso hay que buscar sus
raices en la mistican. A. DE PALMA DE MALLORCA. Ramdn Lull y la Sociedad de las
Naciones, en Estudios franciscanos 49 (1948) 229:260. antepone al tema de la paci-
ficacién entre enemigos el desarrollado mads adelante. en ¢l cap. 308 del Libro: como
el hombre puede tener paz con sus enemigos en medio de la guerra. Segin J. PROBST
(p. 29 La mystique de Ramon Lull et I’Art de Contemplacié en Beitrige zur Gé»
schichte des Philosophie des Mittelalters 13 (1916). p. 9) el Libro no es, propiamen-
te una obra mistica,
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Tres son los caminos y maneras de la paz entre los hombres: 1.°
el sensual 2.° el sensual e intelectual, 3.° el simplemente intelectual.
El amor tiene significacion de paz; el desamor de guerra. El hombre
que desea la paz debe primeramente ordenar sus potencias: dominar
a su sensualidad con su intelectualidad.

a) Cuando el hombre esta en guerra por alguna cosa sensual,
por ésta se pone en guerra intelectual. desamando las cosas que le
impiden la posesiéon de aquella cosa sensual. Este hombre debe ana-
lizar si el motivo de la guerra es sensual o intelectual; y si es lo pri-
mero, someterlo a la potencia intelectual. La peor especie de gue-
rra es la que tiene por objeto una cosa sensual, entre dos hombres
dominados por la potencia sensual y desobedientes a la potencia in-
telectual, la cual no tiene poder sobre ellos. En este caso. el que quiera
la paz debera mortificar su sensualidad con su racionalidad («per
tal que sia amador de son enemig»). y por la corcordia conseguida
er. la naturaleza sensual llegard a la paz intelectual. Si por este ca-
mino no puede hallar la paz, debera combatir a su enemigo. no sen-
sualmente sino intelectualmente, «per rahons e per cors de dret»; si
tampoco por este camino consigue la paz. debera combatir a su ene-
migo sensualmente, para que mortificando su sensualidad venza la
mala voluntad que hay en su racionalidad. Si por ninguno de estos
caminos puede tener paz con el enemigo. <e le debe abandonar la cosa
sensual.

b) La guerra sensual e intelectual puede ocurrir por una de las
dos naturalezas o por ambas. Si ocurre que la naturaleza sensual es
enemiga de la intelectual —lo que es tan natural como que el cuerpo
se oponga al alma— el que quiera tener paz debera someter la sen-
sual a la intelectual; es decir. el caso queda reducido al de la guerra
sensual. Pero si ocurre que la naturaleza sensual es amable y someti-
da a la intelectual, y ésta, al contrario. es la enemiga, esto quiere
decir que la naturaleza intelectual es obediente al demonio. El que
quiera tener paz en esta guerra debe suprimir esa obediencia inte-
lectual al demonio.

¢) Queda la guerra intelectual: guerra en la naturaleza intelec-
tual o bien guerra entre intelectualidades. El que quiere tener paz de-
be buscar cual es la ocasién de esta guerra, y si es ocasién sensual o
intelectual. Si la ocasién es sensual, ocurre que las intelectualidades
estan desordenadas por las sensualidades: entonces éstas deben ser
ordenadas. Si la ocasién es intelectual. la guerra sera por razén de la
voluntad, el entendimiento. el discurso o la imaginacién; los cuales
se oponen entre el hombre sabio y el poco honorable, el virtuoso y el
vicioso. El que quiera temer la paz, debe determinar cudl es el «su-
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jeto» que contiene la ocasion de la guerra. y en este sujeto debera
determinar estas cinco cosas: el género. la especie. la diferencia. la
propiedad vy el accidente.

Guerra intelectual es. propiamente. guerra entre las almas: esta
guerra se desarrolla en las tres potencias: memoria, entendimiento y
voluntad: después se extiende por los cinco sentidos intelectuales. Fl
que quiere tener paz en la guerra intelectual, debe concordar las vir-
tudes de su alma con las de su adversario: una vez conseguida esta
paz se llega a la de los sentidos espirituales.

Cuando surge la guerra intelectual. crece y se extiende a las sen-
sualidades. De acuerdo con esto. el que desea la paz sensual debe
procurar la paz intelectual. Y lo mismo ocurre a la inversa: el hom-
bre no puede tener paz intelectual. si no tiene paz sensual. Cuando
se ha producido Ja guerra de amhos érdenes, primero debe ponerse
la paz en el intelectual, y hacer a la potencia intelectual duefia de la
sensitiva: v. si no se puede hacer la paz en las cosas intelectuales.
entonces el homhre debe buscar la paz en las sensuales mediante la
mortificacién. pues por este vencimiento el hombre es pacificado en
Ja naturaleza intelectual.

En lo anteriormente dicho no se distingue propiamente la paz y
cuerra dentro de cada hombre. entre su sensibilidad y su intelectua-
lidad. o entre los distintos hombres. por razén de sensualidad o inte-
lectualidad. Hay una continuidad en el pensamiento de Lulio, que va
de la paz v guerra interiores de cada hombre a las exteriores, entre
hombres diversos. Fl que quiere tener la paz con los demés debe
primero ordenar en si sus potencias. sometiendo la sensual a la inte-
lectual. .

Este pensamiento tiene una proyeccion real y concreta. cuando
en el mismo capitulo Lulio traslada la «contemplacién» de la paz y
la guerra, al ejemplo mas inmediato y evidente, al paradigma hist6-
rico de la guerra: entre cristianos y sarracenos.

Cristianos v sarracenos guerrean intelectualmente, porque no se
acuerdan en fé ni en creencias: v por esto guerrean también sensual-
mente. De la guerra sensual derivan muerte y heridas, cautiverios vy
destruccién de riquezas: la guerra no sélo produce estos males, sino
aue hace cesar muchos bienes. La paz debe comenzar en el orden sen-
sual v sobre esta paz podrd «concordarse la guerra intelectual»: ter-
minada esta guerra intelectual. se llegard a una fé y a una creencia.
Mientras dura la guerra sensual contra los sarracenos. no es posible
tener disputas con ellos: si hubiera paz sensual podria enderezarse e
iluminarse a los sarracenos «a via de veritat per gracia de Sant Es-
prit», B B
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Para reforzar esta posicién, argumenta que Jesucristo, los Apdsto-
les y sus discipulos estuvieron en paz sensual con judios, fariseos y de-
mas gentes, con el fin de conseguir que aquellos que estaban en el
error tuvieran paz intelectual; incluso aunque los cristianos debian so-
portar la guerra sensual. Seria preferible que los cristianos tuviesen
paz sensual con los sarracenos, y mortificando la naturaleza sensual,
produjeran paz intelectual en la tierra. Ahora bien, con el amor y la
devocién de los tiempos apostélicos se han enrarecido, los cristianos
hacen mejor la guerra sensual que la guerra intelectual, y por el mie-
do de la guerra sensual no quieren poner paz en la guerra intelectual,
y por el miedo de la guerra sensual no quieren poner paz en la guerra
intelectual, de la manera que hicieron Jesucristo y los Apéstoles, con
sus sufrimientos y su muerte.

El tema de la guerra entre cristianos e infieles aparece desarro-
llado en el cap. 346 del mismo Libro (que trata de la conversién de
los infieles-. La conversién ha de ser obra de la libertad de cristianos
infieles, pues Jesucristo no esta contra la libertad: el Creador no se
opone a la libre voluntad del hombre. Sostiene Lulio que es preferible
utilizar las armas intelectuales a las sensuales. Pero si es licito usar de
las armas sensuales cuando estan al servicio de las intelectuales, espe-
cialmente porque el poder sensual de los infieles quiere destruir al de
los cristianos. Es licita la guerra sensual determinada a mortificar la
sensualidad del enemigo y con ello vencer la mala voluntad que hay
en su sensualidad.

Aunque TLulio ha tenido grandes proyectos de cruzada militar
para la reconquista de los Santos TLugares. esta idea de la cruzada
intelectual. del convencimiento mediante la discusién con judios. mu-
sulmanes v paganos. es radical y primaria. A eila responde su fo-
mento de las lenguas orientales para la predicacién entre infieles, su
obra enciclopédica con finalidad apologética y su personal actividad
misionera. Aun admitiendo y fomentando la cruzada militar. persiste
en Lulio como segunda parte necesaria la tarea del convencimiento.

3. La paz, fruto del imperio.

El Arbre de ciencia es una exposicién elemental de todos los co-
nocimientos, escrita en 1295-1296 por R. Lulio para facilitar el Arte
Magna. Se expone cada ciencia bajo la figura del arbol: raices, ramas.
tronco. frutos. El Arbol imperial (VIT) es la ciencia politica. El prin-
cipe debe respetar los privilegios de los barones y éstos, por su par-
te, la supremacia de aquél («seglin ordenamiento de unidad y plurali-
dad»). Un ordenamiento semejante, para el conjunto de los principes:
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«convenria que fos un emperador tan solament... e destis a molts reis
e barons, com és un papa a molts prelats». La carencia de esta orga-
nizacién es la .causa de las guerras. No teniendo el emperador el po-
der que tenian los césares romanos, se ha producido «quaxi egualdat
de poder enfre un princep e altre, e una ciutat e altra, és 'emperi de-
partit en moltes parts... e per aco. e no és universal poder en lo mon
qui ajut a mortificar aquells treballs en que son per guerres». Si los
reyes reconocieran el imperio, como los barones reconocen en cada
reino al soberano, el imperio podria establecer una paz internacional
semejante a la paz interior: «cascun baré és pus forts per son princep
contra altre baré qui’l vulla injuriar».

No necesita el pensamiento de Lulio la reduccién del orden po-
litico a un solo poder absoluto y mundial; seria suficiente el recono-
cimiento de la dignidad imperial y un cierto equilibrio de su fuerza
con la de los estados territoriales. para defender a cada uno de éstos
cuando sean injustamente atacados. La facultad de realizar este juicio
es un elemento del orden politico: «justicia es ram general en lo prin-
cep». cuya bondad y grandeza esta significada «en les branques de
I’arbre moral».

El fruto del Arbol imperial «és pau de gents» (VII. 7). Contem-
placié cap. 111). Dios ha honrado y ennoblecido a Reyes y Principes
«por tal que tengan paz en la tierra». si no lo hacen asi es por maldad
v vanagloria. (Liber de). El fruto del Arbol apostolical (VIII, 7) re-
sume todos los demas. vy entre éstos el del Tmperial: «per co que
I’emperador pusca tenir pau en lo mén e destrorir los infisels rebels al
manament del sant Pare apostoli».

Esta paz del imperio tiene por fin, aue los hombres puedan re-
cordar, entender. amar. honrar y servir a Dios. lo cual no pueden ha-
cer «gents qui sien en guerra o én treball los uns contra los altres»:
asi como tampoco pueden practicar la caridad mitua. El «poble re-
quer al princeps justicia e pau». por lo cual obra mal el principe que
no establece la paz en el interior. v aquellos que guerrean unos contra
otros contra «justicia e pau». El Arbre exemplifical (XV, 7. 7) con-
tiene una disputa entre la Corona del Rey y la Paz del pueblo, acerca
de cudl es verdaderamente el fruto del Tmperio. resulta en favor de Ia
Paz por medio de un apélogo sobre una guerra injusta emprendida
por el mal consejo de un caballo belicoso. La obtencién de la paz in-
ternacional. excluida la unidad del Imperio. que seria el modo ade-
cuado para obtenerla, queda reducida al problema de la justicia de la
guerra.

La falta de un imperio universal que conserve la paz ptiblica es
consecuencia de una alteracién del orden, tratada por Lulio en el Libre
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de Sancta Maria (1920)." Dos personajes, Alabanza y Oracién, en-
cuentran a una tercera, Intencién. Esta se lamenta porque «les gents
faien en est mén la primera entencié segona e de segona primera».
Alabanza evoca los tiempos en que los romanos ensefiorearon el mun-
do. porque amaban la comin utilidad, merecen el elogio a pesar de
ser infieles. Cuando prefirieron el bien propio al bien comin, Roma
perdié la virtud y decay6. Oracién replica que no es necesario
remontarse a los Romanos: ahora mismos los Tartaros, pueblo re-
ciente, comienza a ensefiorear todo el mundo, «car amen comuna
utilitat de lur secta e manera». Aunque son gentes sin ley y sin fé,
sin conocimiento de Dios ni de la Virgen, puede conquistar a todos
aquellos que olvidan la comtn utilidad. Intencién explica que la
utilidad puablica es primera (intencién) y la especifica, segunda; por
alterar estos términos las gentes destruyen a la Intencién y a si mis-
mas. Interviene un Ermitafio (Blanquerna, vid. infra). quien declara
haber deseado y haber trabajado mucho tiempo por la publica uti-
lidad: a causa de los pecados propios vy ajenos no ha tenido éxito, por
lo cual se ha retirado del mundo donde todavia ruega a la Virgen,
«car si Ella no ajuda. toto lo mon es perdut» (Regina Pacis).

En los Tartaros Lulio ha considerado la posibilidad de ganar-
los para la fé cristiana. mas facil norque eran un pueblo todavia sin
Jey: v el peligro de que hicieran ley. como los musulmanes, o hien
fueran convertidos por los sarracenos. pues en tal caso toda la cris-
tiandad estaria en gran peligro.”

4. Caballeria de la paz

El pacifismo de Lulio se somete a la prueba de la Caballeria.
Fl mismo era un caballero v habia tenido una educacién de esta cla-
se. reconocida en su fisonomia intelectual.® Los caballeros constitu-
ven una rama de! Arhol Tmperial (VII, 3. 2) calificados por su fuer-
za y por el antigno honor de cue son depositarios «Es honor grada-
da» que conviene mis a los caballeros aque a los burgueses: més a
éstos que a los mercaderes, v a éstos mas aue al pueblo; todas estas
clases son necesarias en el reino. v los homhres no cumnlen sélo con

" Obres Essencials 1, ps. 1153-1242.

7 Asi, en el Liber de quinqgue Sapientibus (1294) en la Petitio ad Celestino V
(1294), en el Liber de Fine (1305). Sobre el fondo histérico de estos planes acerca
de los tértaros, en cuya conversién se puso una gran esperanza, cfr. GOLUBOVICH.
Biblioteca I, p. 328 ss.

“ J. H. PROBST, Le B. Ramon Lull. chevalier par héredité et par vocation,
Palma de Mallorca, 1914,
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amar el orden a que pertenecen, sino también deben amar los otros
érdenes, puesto que todos han sido establecidos por Dios. El Liber de
Contemplacié (cap. 112 15) expresa el fin esencial del caballero:
Los cavallers foren possats en lo mén, per tal que tenguessen lo mén
en pau» y observan los modos varios como de hecho ellos desvirtian
este fin. Para la restitucién de la clase a sus principios estd escrito
el Libre qui es de Uordre de cavalleria (1275).* En el orden inter-
no del reino, corresponde a los caballeros guardar la tierra, pues por
el temor de ellos no se atreven las gentes a destruirla, ni tampoco
los principes a invadirse unos a otros (II,12). De este modo, la ca-
balleria aparece como un elemento activo de la paz, dado que el
caballero no actiia como un instrumento del poder politico. sino con-
forme a una propia regla.

En el simbolismo de las armas (V.15 ss.) la testera del caballo
significa aue el caballero no debe usar de las armas sin razén: el es-
tandarte del principe, que los caballeros deben guardar el honor de
sus estados, y evitar que se pierdan los reinos. condados y tierras.
La caballeria tiene una funcién de justicia en el orden interno que se
traslada también al orden internacional. por cuanto el principe no
puede utilizarla contra la justicia.

Oficio del caballero es «mantener la justicia»: diferente del de
los jueces, que es juzgar; pero. si el caballero tuviese ciencia sufi-
ciente, seria el mejor juez (I1.9). Al fin de mantener la justicia se
reducen las demds funciones del caballero. Conexién entre justicia y
guerra en el caballero: Si la justicia y la paz fuesen contrarias, la ca-
balleria seria contraria a la paz. v entonces caballeros serian los ene-
migos de la paz y los amigos de la guerra: por lo mismo. los pacifi-
caderes serian enemigos de la caballeria. Ciertamente. hay ahora ca-
halleros amigos de guerras v de sus males y calamidades: pero no
asi los primeros, que concordaban con la justicia v la paz. Como en
los primeros tiempos «es ara ofici de cavaller pacificar los homens
ver forca d’armes». Caballero es el hombre que procura la paz por
la fuerza: esta es la sintesis del ideal pacifista y el ideal caballeresco.

La significacién de la caballeria para la paz internacional deri-
va de la posicién que Tulio asigna en el orden caballeresco al em-

" Obres essencials 1. 513-543: Obras literarias, ps. 105-141: H. WIERUS.
ZWOSKI, Ramon Lull et I'idee de la Cité de Dieu. Quelques nouveaux ecrits sur la
croisade. Miscellania Lulliana, Barcelona. 1935. ps. 403-436 (tir. ap. Estudis Frans-
ciscans 46 (1934), 47 (1935). M. SANCHIS GUARNER, L’Ideal cavalleresc definit
per R. Ll. en Estudios Lulianos 2 (1958) 37-62. A. OLIVER, EIl «Llibre del Orde
dr Cavalleria» de R. L. y el «De laude Novae Militiae» de San Bernardo. Relacién
de ambos con el «Miles Christianus» medieval, ibidem p. 175¢186.
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perador y a los reyes (II,5): «emperador deu esser cavaller e sen-
vor de tots cavallers. Mas, car emperador no poria per si mateix re-
ger tots los caballers, cové que haja de sots si. reys qui sien cavallers».
En esta fase de su pensamiento Lulio no ha renunciado todavia a un
orden universal fundado en el imperio romano. internamente trans-
formado en la estructura caballeresca feudal. en la cual los reyes es-
tén integrados. Cosa distinta ocurrira cuando en la siguiente obra
(Blanquerna) ofrezca una visién mas realista de un mundo constitui-
do por un conjunto de reinos que no reconocen superior. y en el
cual la tunica potestad universalmente reconocida es el Papa.

4. Organizacién internacional.

Las ideas de Lulio acerca del orden internacional. de las rela-
ciones entre los pueblos y de los medios para asegurar la paz y re-
solver los conflictos entre las naciones. se encuentran en el Libre
d’Evast e d’Aloma e de Blonguerna. escrito en Montpellier hacia
1283.% obra en la que el autor ofrece un cuadro completo de reforma
v perfeccionamiento de la cristiandad. FEl protagonista Blanquerna
pasa por todos los estados: primero en la familia. con sus padres
Fvast v Aloma: después. monje y abad de un monasterio. obispo que
cobierna la cindad y papa. para terminar como ermitafio lejos del
mundo v dedicado a la contemplacién. Blanquerna es sefialado a los
cardenales. que deben elegir papa. por un juglar del emperador. Pero
se resiste a aceptar el cargo. por el temor de no poseer conocimiento
v voluntad suficientes para la gran tarea del papado: «Fama és per
tot To mén. aue anostoli poria. ab sos compaynons. ordenar quaix
tot lo mén. si’s volia: e car lo mén sia en tan gran discordia e desor-
denament temedora cosa és ésser apostoli. e significada és en J’apos-
toli gran colpa =i no usa de son noder en ordenar lo mén, siguent
sa volentat tot lo noder que Déus ha donat a apostoli en ordenar lo
mén». (TV. 78. 10).

Vencida su resistencia v nombrado pana. Blanquerna asigna a
cada cardenal una misién en el gobierno de la Tglesia y un titulo

" RL. Obres essencials e introduccion de Tomas y Joaquin CARRERAS. M.
BATLLORI. J. PONS Y MARQUES y otros. Una version castellana en R. LULL, Obras
literarias. Biblioteca de Autores cristianos, Madrid. 1948 con introduccion por R. Gi-
nard.

Segiin R. BRUMMER. Zur datierung von Ramon Llulls «Libre de Blanquerna»,
Estudios Lulianos. 1 (1957) 257-260 mas amplio, en Klemperer-Festschrift, Halle, 1957,
el ibro fue concebido en 1275. redactado en 1278 v terminado en 1283.

S. GARCIAS PALOU. El «Liber de quinque sapientibus» del Bto. Ramon Llull,
en sus relaciones con la fecha de composicion del «Libre de Blanquerna», Estudios Lu-
lianos, I, 1957, 377-384,
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tomado del Gloria in excelsis Deo de la Misa. El papa y los cardenales
nombran «precuradors qui.ils feessen saber per lettres o per missatges
'estament de les terres». Dividido el mundo en doce partes, a cada
una se envia uno de ellos, por medio de los cuales el papa «sabés
'estament del mon». Algunos de estos procuardores han ido a tierras
de infieles, y traen, de Alejandria, Georgia, India y Grecia cristianos
no catdlicos para procurar la unidad con Roma; una de las grandes
aspiraciones de Lulio que él ha planteado sélo en un plano teologico,
prescindiendo de la cuestion jerarquica.'

El cardenal «£t in terra pax hominibus banae voluntatis» ejerce
la pacificaciéon en Roma y en paises lejanos (cap. 81). Le vemos po-
ner paz, con arbitrios ingeniosos e inocentes, en las familias, entre
cristianos y judios, ciudadanos y comerciantes, principes laicos y ecle-
siasticos, etc. No se trata de paz entre los pueblos, aunque algunas
de estas personas estén constituidas en autoridad publica. Es un car-
denal viaja para establecer la paz y tiene procuradores en las cortes.

La divisiéon del mundo sirve a diversos fines del gobierno ecle-
siastico. Kl cardenal Domine Fili (cap. 88) envia mensajeros por todo
el mundo para que informen al papa sobre las distintas creencias re-
ligiosas: «e fo complida la figura com los Emperadors de Roma, qui
foren senyors de tot lo mén e havien missatgers qui.ls faén saber tot
I’éstament del mon, en ¢o que figuraven que.l papa seria loctinent de
Déu e senyor de Roma e sabria 'estament de totes les terres per ¢o
que fossen subjugades a la santa fe catolica». Los procuradores de
las doce provincias envian noticias sobre cultos y costumbres de los
gentiles.

La discordia entre pueblos se atribuye a la diversidad de lengua-
jes de la cual deriva la diversidad de creencias (cap. 94): «que gran
treballs havia en lo mén atrobats enfre les gents, per ¢o car eren de
diverses nacions, havents diverses lenguatges; per la qual diversitat
de lenguatges guerrejaven los uns ab les altres, per la qual guerra e
lenguatges se desvariaven en creences e en sectes les uns contra.ls
altres». Un cardenal propone que en cada provincia se destine una
ciudad en la cual todos hablen latin. A esta ciudad seran enviados
constantemente hombres y mujeres para aprenderlo, y cuando vuelvan
a su tierra lo ensefen a sus hijos desde la infancia: «e enaixi, per

16

Cfr. S. CIRAC. R. L. y la union con los bizantinos, en Jerénimo Zurita. Cua-
dernos de Historia 3 (1954) 7-66); el mismo, Raymond Lull et U'Union avec les By-
zantines (sep. de Actas del IX Congreso de Estudios Bizantinos de Tesalonica, t. 1I,
ps. 73-96. Atenas, 1955): S. GARCIAS PALOU Omisién del tema del primado ro-
wmano en los ratados y opusculos orientalistas del beato Ramén Lull, Estudios Lulia-
nos 1 (1957) 235-256.
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longa continuacié porets aportar a fi com en tot lo mén non sia mas
un lengualge, una creenga, una fé». El proyecto es caro, pero el papa
ruega a 10: cardenales le ayuden a tratar «com tots los lenguatges qui
son puscam tornar a un tan solament». Este objetivo se propuso el
mismo Lulio en su Arte Magna.”

Al final de su pontificado, Blanquerna encuentra el problema de
la paz internacional (cap. 95): «kstava lo papa Blanquerna en pen-
sament com progués tractar pau e concordia entre les comunitats, qui
son en gran discordia per ¢o car no han concordancia en esser obe-
dients a un princep tan solament qui tengués pau e justicia». La dis-
cordia no puede ser evitada, puesto que no hay un poder politico uni-
versal; sobre este supuesto real se establece el mismo sistema luliano
de paz.” Ll tema se interrumpe por la llegada del mensaje de unos
misioneros, que no pudiendo pasar a la ciudad de su destino, le su-
plican al Papa que escriba a los principes de aquellas tierras para que
permitan el libre transito. El papa trata con los cardenales, primero,
enviar mensajeros que traten con los principes el paso de los misio-
neros, y segundo, el tema propio de la paz: «és necessitat que trame-
tam missatgers continuament a les comunes, e com puscam tractar pau
per Lombardia, Toscana e Venécia, e que tractem con s’hi pusca tenir
justicia e caritat d’'una comuna a altra». Cuyo oficio adopta el carde-
nal Tu solus Altissimus. Este ordena lo referente al transito de los
misioneros y después plantea al Papa la cuestion de la paz. «Paresant,
jcom poriem ordenar nostres missatges a tractar pau enfre les co-
munes?».

La respuesta del Papa confiere a R. Lulio un puesto destacado
entre los precursores de la organizacién internacional: «L’apostoli li
respos, e dix que los missatges anassen per les comunes espiant qual
comuna ha tort contra l’altra; e I’apostoli tracta com una vegada 1’any
cada potestat vengués a un loc segur on fossen totes les potestats, e
que segon forma de capitol que.s tractas amistat e correccié dels uns
als altres, e puniment de moneda fos en aquells qui no volrien estar
a dita dels difinidors del capitol.

Esta organizaciéon de la paz en relacién con la indicada divisién
del mundo y envio de procuradores, comprende a todos los pueblos

7 Cfr. J. CARRERAS Y ARTAU, De Ramén Lull a los modernos ensayos de
formacién de una lengua universal, CSIC, Barcelona, 1946.

" No es exacto hablar de un «Imperio papal» en el pensamiento de Lulio; dado

que el Imperio no tiene cardcter supranacicnal, «el papa es la tinica autoridad supra-
nacional de la sociedad cristiana»; de aqui la necesidad del arbitraje. F. ELIAS DE
TEJADA, El pensamiento politico cataldn medieval como trasfondo del mallorquin de
la misma época, en Studia monographica et recensiones 3 (1949).
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cristianos e infieles.” Consta de unos elementos permanentes: los men-
sajeros encargados de recoger los motivos de agravio internacional,
y de una reunién periédica en un lugar seguro, en la que se hallan
presentes todas las potestades soberanas, es decir, aquellas que no re-
conocen un soberano comun. La forma de capitulo esta relacionada
con los capitulos eclesiasticos. La necesidad de someter todos los
agravios al conocimiento de este capitulo implica la idea de un ar-
bitraje obligatorio, asi como el castigo con multa representa una ju-
risdiccién internacional.” Debe notarse la existencia de unos defini-
dores del capitulo, personas destacadas de la asamblea general, para
definir y resolver los asuntos, cuya resolucion obliga —acaso, una
vez que ha sido adoptada por la asamblea— a las partes interesadas.

5. La Cruzada.

El problema de la guerra con el infiel habia sido planteado en
el Liber de Coniemplacio, con una significacién puramente descriptiva.
La «paz sensual», de las armas, debe preparar la «paz intelectual»
del convencimiento. La posibilidad de una guerra sensual era admi-
tida porque los musulmanes la practicaban contra el poder cristiano.
Una posicién activa en favor de la cruzada, aparece en otra fase del
pensamiento. La objeccién fundamental a la cruzada ha sido recogi-
da en Blanquerna (cap. 80): el papa recibe una carta del sultan de
Babilonia, quien manifiesta su extrafieza porque los principes cris-
tianos, al pretender la conquista de Tierra Santa adoptan el proce-
dimiento de Mahoma, e vez de obrar como Jesucristo y sus Apéstoles
que convirtieron al mundo por la predicacién y el martirio, motivo
por el cual los cristianos actuales no consiguen obtener los Santos
Lugares. Una carta semejante habia enviado a los principes. El Pa-
pa y los cardenales reflexionaron sobre este argumento, que les im-
presioné (molt fortment cogitaren).

La justificacién de la cruzada viene representada por dos inter-
venciones. Ramon lo Foll: «Tramés fe a contricié esperanza que li

¥ En el orden eclesidstico Lulio (Blanquerna, cap. 89) propugna la practica del

capitulo, a semejanza del que celebran las drdenes religiosas: deberian reunirse anual-
mente en cada obispado, en los arzobispados, en cuatro partes del mundo, y finalmente
en Roma, aparte de un capitulo general cada cinco afios y un concilio cada diez. En
los diferentes grados se debia corregir y castigar a los eclesiasticos, para lo cual existe
un oficio de «pesquisidores».

* Debe notarse la existencia de unos definidores del capitulo, personas destaca-

das de la asamblea general, para definir y resolver asuntos. A. PALMA DE MALLOR-
CA, en Estudios Franciscanos 49, ps. 247-248, considera que los definidores estdan re-
presentados en el Arbol ejemplifical: poder, sabiduria, voluntad, igualdad y bondad.
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tremetés devocié e perdd, per ¢o que '’honrassen en los locs on es
deshonrat son amat». lste enigmatico pasaje alude a los impulsos
espirituales de los cruzados, que tenian por resultado honrar a Je-
sucristo alli donde habia tenido lugar la Pasion. El juglar de Valor,
alaba el honor que esta virtud recibe en aquel mismo lugar. Llega
la noticia de que dos «asesinos» han dado muerte a un principe
cristiano, por lo cual elios mismos sufren una muerte muy cruel. Y
el juglar del Valor pregunta: «;de qué vale la caridad y humildad de
Jesucristo, si los miembros de aquella secta no vacilan en exponerse
a la muerte, mientras los cristianos no lo hacen por honrar a Jesu-
cristo?». kntonces el Papa manda llamar a los maestres y superiores
de las ordenes militares del Temple y del Hospital, para tratar del
modo de dar honra a Dios.

La predicaciéon de la palabra divina es justo motivo en el mis-
mo libro de Blanquerna (cap. 87) para emprender una guerra. Cuan-
do los misioneros son expulsados de un pais, el Cardenal «Domine
Deus» solicita de los principes cristianos que invadan con las armas
aquellos paises, y no hagan tregua con sus principes mientras no
permitan éstos la entrada y permanencia de los misioneros, y por el
contrario tengan treguas mientras lo permitan. Pero cuando, segui-
damente, se produce el caso de un rey sarraceno que ha expulsado
a los religiosos, el mismo cardenal replica que los misioneros han
deshonrado el poder de la voluntad que es mas fuerte que el poder
corporal. «sil.l rey se defén ab poder corporal contra lo poder de
nostres animes, convé que.l seu poder sia vengut e sobrat per molt
amar e honrar la passi6 de Déu»; el poder espiritual de Dios vence
al poder sensual e intelectual de los hombres.

En 1290 Luliq presenta a Nicolds VI su epistola pro recupera-
tione Terrae Sanctae* En 1294 la Petitio la Celestino V, en la que
trata de la conversién de los infieles, y de la conquista de Tierra
Santa mediante la unificacién de las Ordenes Militares. La misma fue
reiterada a Bonifacio VIII, pero este Papa no la tomé en conside-
racion.

De 1305 es el Liber de fine. Recién escrito se produjo una situa-
cion internacional favorable a sus proyectos: la elecciéon como papa

o A. GOTTRON, R. L. Kreuzszugideen. Berlin, 1912. R. SUGRANYES DE
FRANCH, Un texte de R. Lull sur la croissade et les missions, en Nova et Vetera 21
(Fribourg 1946) 98-112. E. LONGPRE, Deux opuscules inédits du B. Ramon Lulle,
en La France Franciscaine 18 (1935) 145- 154 (Petitio Raymundi pro conversione
infidelium y Petitio Raymundi in Concilio generali ad acquirendam Terram Sanctam.
CARRERAS, Historia I, p. 324 la serie de obras sobre cruzada y misiones nims. 216
a 225. '
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de Clemente V, un francés amigo de Felipe el Hermoso de Francia
y de Jaime 1l de Aragén. Lulio se presenté a éste y le ofrecié su
proyecto. Segun testimonio de Lulio, el mismo rey entregé al papa
el Liber y ofrecio su persona y su reino para ponerlo en ejecucion.
Encierra un grandioso programa de lmperio espiritual cristiano, ba-
sado en el empleo de armas materiales y espirituales: el fin era re-
ducir el mundo a la paz en la unidad de la fé romana con el poder
de las dos espadas. La espada espiritual serian cuatro monasterios
para el estudio de la lengua ardbiga, judaica, cismatica y tartarica.
La espada temporal seria una orden militar nueva en la que se re-
fundiesen las existentes. Exponia varios caminos posibles para em-
prender la conquista de los Santos Lugares, y ante los inconvenien-
tes de los ya utilizados, proponia la reconquista de la Espana mu-
sulmana. El mando del ejército debia confiarse a un principe cristiano
elegido por comin acuerdo, y el de la escuadra a un almirante que
hiciera cumplir la prohibicién pontificia de comerciar con los in-
fieles.

En el Liber de acquisitione Terrae Sanctae (1309) y en el Li-
ber Natalis (1311) detall6 el plan de la Orden Militar tnica e insis-
ti6 en el antiaverroismo y en las lenguas orientales. Junto a la cruzada
militar figuraba siempre la cruzada espiritual; con este fin habia
escrito sus obras apologéticas. Entre los medios de persuasion, indi-
caba liberar a los prisioneros una vez instruidos y gratificados con
dones para que de vuelta a sus hogares propagasen la doctrina de
Cristo. Por tltimo dirigi6 la Petitio ad adquirendum Terram Sanctam
al Concilio de Vienne (1311).

6. Consolacion de los vencidos.

Para poner término a estas revistas de las ideas de Lulio acerca
de la paz, vamos a referirnos a su escrito Consolatio venetorum et
totius gentis desolatae, escrita en Paris 1298.2 Su fondo histérico ha
sido estudiado por Golubovich. El motivo de este escrito es la derrota
sufrida por los venecianos ante los genoveses el 8 de septiembre de
1298, cerca de Curzola (Dalmacia). Lulio estimaba a ambas repi-
blicas, en las que tenia amigos y seguidores. Quiso pacificarlos en
bien de la cristiandad, y especialmente consolar a los vencidos. Su
escrito representa haber encontrado el autor, en un jardin de Paris,

2 Bibl. Nat. Paris, Ms. 15.145. G. GOLUBOVICH ofm. Biblioteca bio-biblio-
grafica della Terra Santa, e dell Oriente franciscano, Quaracchi, 16 vols. (1906-1930);
vol. I, ps. 389-392.
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a un tal Pedro, veneciano, que lee la carta de un hermano suyo, caido
prisionero con otros muchos en aquella batalla. El joven maldice a
la Fortuna que ha sido favorable a los genoveses y enemiga de los
venecianos. Lulio sostiene que no hay tal Fortuna ni una suerte cie-
ga, sino un Ser justo y sabio que todo lo gobierna. El bien o el mal
procede del uso que hacemos de la libertad. Es cierto que en todos
los asuntos humanos interviene una potencia superior, pero ésta no
es otra cosa que Dios, justo y misericordioso.

Tras esta consideracion general Lulio intenta consolar al vene-
ciano, haciéndole ver primero la justicia que puede encerrar la de-
rrota de su pais. Los venecianos han sido vencidos y tratados cruel-
mente, pero poco tiempo atras, ellos, junto a los pisanos, habian
vencido y ultrajado a los genoveses a quienes arrebataron la ciudad
de Achi, demolieron su castillo y llevaron sus piedras en triunfo a Pisa
y Venecia. La justicia de Dios se ha vengado de los devastadores de
aquella ciudad. Es necesario que los venecianos sufran la adversi-
dad con calma, valor y esperanza. Su situacién tendra término y
puede ya mejorarse. ;Qué deben hacer los venecianos? Rechazar los
pensamientos de venganza y preparar la paz con los genoveses. Para
este fin Lulio persuade al veneciano de que se dirija a Génova. En
esta ciudad hay un varén noble y bueno. Percival Spinola, amigo
de Lulio. No estuvo en la batalla y acaso siente piedad por los ven-
cidos. Pedro le suplicara, de parte de Lulio, que consuele a los vene-
cianos con este escrito y con otros que de €l posee, y ademas que pro-
cure la paz: «Item dices ei quod ipse se intromittat quantum potest
ad tractandum et faciendum pacem inter Januensas et Venetos,
quoniam circa aliud non posset melius laborare quod melius foret ad
honcrem Januae. Et ipse est potens in civitate Januensi et est homo
discretus; propter quod poterit et sciet pacem tractare et ipsam ad
finem ducere cum Dei adjutorio». Un afio después se firmé la paz
entre Génova y Venecia, y ésta recobré sus prisioneros. Percival Spi-
nola existi6 realmente, y Lulio lo menciona en su testamento como
depositario de ejemplares de sus escritos. El caracter histérico del
hecho, dentro de su concreta y modesta importancia, sirve para ilus-
trar las ideas de Lulio acerca de la paz internacional, y compensa
con su realismo, el caricter idealista y abstracto de otros proyectos
e ideas del autor.

RArAEL GIBERT
Universidad de Granada
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RAMON LLULL
Y LOS ORIGENES DE LA LITERATURA CATALANA#*

Evr misticismo pE RamON LLuLL

Es éste uno de los aspectos esenciales de la personalidad del Maes-
tro. Si su practica ascética es completamente normal, no apartandose
de las normas ordinarias de los ¥Frailes Menores de su tiempo, en cam-
bio la manera como sigue las vias contemplativa, iluminativa y uni-
tiva es extraordinariamente personal. Conserva las lincas principales
de la mistica de la iluminacién, pero refuerza su actitud por el con-
tacto con las formas de la tradicion, bien sea a través de Grecia, del
Islam o de la patristica cristiana, ya sea de origen popular o culto.!

Ramoén Llull abre la serie de nuestros grandes misticos, precediendo
en casi tres siglos a Santa Teresa y a San Juan de la Cruz. Los mis-
ticos espanoles de la Edad de Oro pueden aventajarle en su cincelada
forma artistica, flor y fruto del Renacimiento, pero no en la originali-
dad ni en el brio de las concepciones, ni siquiera en la encendida
y arrebatadora tempestad de los afectos.” En cambio, es menos psico-
logo que ellos, no entreteniéndose en el psicoandlisis minucioso de sus
estados animicos. Ello proviene sobre todo de que Ramén Llull es
esencialmente un hombre de la Edad Media en quien de manera
perfecta se realiza la definicién que del varén medieval nos da Jacques
Maritain® Ramén Llull, como todos los grandes misticos, vivié los
multiples estados internos del espiritu, las grandes pruebas, las no-
ches oscuras del alma en trance del camino de perfeccién. Pero no

*  Estudios Lulianos, IX, 1965, pp. 193-206.

1. Prossrt, Llull mystique pour Uaction, “Estudis Franciscans”, Barcelona, 1935,
vol. 47, pp. 120 y ss.

2. M. MenEnpEz Y Peravo, Ramén Llull (Raimundo Lulio), discurso leido el
primero de mayo del ano actual (1884) en el Instituto de las Baleares, Palma de
Mallorca, Imprenta de la Biblioteca Popular, MDCCCLXXXIV.

3. Cf. MaritaIiN, Humanisme integral, o. c., pp. 21-22,
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consideré util ni necesario hablarnos de ello. En su respuesta a las
divinas sugerencias, avanzé con pie simple, directo, despreocupado de
los sondeos de la conciencia refleja.

Para Ramén Llull, todas las cosas creadas no tienen otra razon de
ser ni de existir que la que se deriva del Ser divino, hasta el punto
que los términos y las categorias légicas no son abstracciones huecas
ni vana gimnasia o juego de palabras, sino que en ellas, como en
espejo nitidisimo, se transparenta algo real, permanente y eterno,
como que son los mismos atributos del Ser y las perfecciones divinas,
reflejadas y traducidas en el entendimiento; hasta el punto que a la
antigua Logica formal aristotélica debe sustituir la “Dialéctica platé-
nica”, la Logica real, la “Légica del Ser”, una Légica precursora de
la de Hegel, aunque sin su sabor panteistico o nihilisia. La idea de
Ramoén Llull es llama de amor viva que abrasa amorosamente a todas
las criaturas y las reduce a la unidad. La idea de Hegel, en cambio,
solitaria y proxima a la nada, es un sol que quiebra sus rayos sobre
un mar de nieve. La idea no crea el mundo, pero el mundo es mani-
festacion de las eternas ldeas, puras, impasibles, incorruptibles, beatas
y divinas, como las llamé Platén. Por eso, la Légica luliana o, llamé-
mosla ya por su nombre, el Ars Magna, es un tejido de nociones,
principios y maximas generales por las cuales se explica todo lo par-
ticular y relativo. El que alcanza lo universal alcanza la ciencia, y no
hay ciencia que no sea de lo universal y absoluto. De lo cual se de-
duce el segundo gran principio del Ars Magna luliana, es a saber, que
las ciencias no son multiples, sino que preexiste una ciencia univer-
sal que contiene en si los principios y las semillas de todas las que
se llaman ciencias particulares, y una Ars Magna y general que da
reglas aplicables a todas las artes.

Esta concepcion grandiosa de la ciencia una y trascendente se
impone como consecuencia forzosa del realismo armoénico de Ramén
Llull. Fray Luis de Leén, en quien algunos han visto marcadas afi-
ciones lulianas, define este realismo armodnico de la creacion con frase
elocuentisima en los Nombres de Cristo:

“Las cosas, ademas del ser real que tienen en si, tienen otro ain
mas delicado y que en cierta manera nace de él, consistiendo la per-
feccion en que cada uno de nosotros sea un mundo perfecto, para
que de esta manera, estando todos en mi y yo en todos los otros, y te-
niendo yo su ser de todos ellos, y todos y cada uno de ellos teniendo
el ser mio, se abrace y eslabone toda aquesta maquina del universo,
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v se reduzca a vnidad la muchedumbre de sus diferencias: y quedando
no mezcladas se mezclen, y permaneciendo muchas no lo sean, y exten-
diéndose y como desplegandose delante de los ojos la variedad y la
diversidad, venza y reine y ponga su cilla la Unidad sobre todo.”

Asi, en Ramén Llull las diferencias se reducen también a unidad.
pero no se destruyen, sino que en virtud de ella subsisten, mezclan-
dose sin confundirse, y la Unidad triunfa, pero no ahsorbe ni devora,
porque no es la identidad de los contrarios, ni es el cero, ni es la
férmula de Schelling todo es uno y lo mismo, sino todo es uno y
diferente.*

Porque todo es uno es posible la constitucién de la ciencia univer-
sal que llamamos Ontologia o Metafisica. Porque todo es diferente
tienen su razén de ser, debajo de ella, todas las ciencias particulares.
Las ramas del Arbre de sciencia son infinitas. pero su tronco es
Gnico.

Si de tales ideas, aun profesadas por un filésofo gentil. por un
Platén o un Plotino, es facil el transito al misticismo, jeé6mo no habhia
de serlo en un alma tan abrasada de fe y de amor como la de Ramén
Llull! Dios lo es todo para él. Su esfuerzo radica en concebir esa
unidad perfecta con el Amado. Y para unirse a El siente un ardiente
deseo de padecer. Los sufrimientos. los trahajos. los desfallecimientos
son los tinicos medios que le haran posible esta unién: “Si no soste-
el ave “qui canta d’amor” en el Llibre d Amic e Amat. No puede
haber hecho ¢l nido sino bajo un techo franciscano este pajaro cantor
que tan alto proclama la necesidad del sufrimiento. comenta J. S.
Pons.® Las lamentaciones y las lagrimas de Ramén Llull reconocen.
en efecto, el mismo origen que las de San Francisco: el desamor para
nies treballs per amor, ambh qué amaras ton Amat?”. lc responde
con el Amor.

Esta idea del amor, del amor divino, que exige de él, pecador con-
vertido, una justa correspondencia. llena toda la vida de Ramén. Muy
a menudo, en sus poemas, no se hace mas que este reproche: que fue
gran pecador y que Dios se ha dignado convertirle para que Le
amase.”

4. Cf. MeNENDEZ Y PELAYO, 0. c.. p. 21 ss.

5. Libre d’Amic e Amat, o. c., v. 34, p. 57.

6. J. S. Pons, Réflexions sur le “Llibre d’Amic”, Butlletin Hispanique, 1933,
p- 29 sq.

7. Cant de Ramon, estr. 1 (Poesies, o. c., p. 30).
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La presencia constante en Ramén Llull de la idea de retribucion
que debe a Dios introduce en su mistica una actitud singularmente
activa. Es esta deuda de amor que impone a Llull una doble tarea
en su vida: no solamente la de vencer el vicio, sino la de volver a
Dios innumerables infieles, de los cuales él se constituira “procura-
dor”. Débele a Dios la conversién de los infieles, aun a precio de su
sangre y de su vida. Morir por el Amado es su aspiraciéon suprema,
devolviendo a Dios la vida que El le dio.

Este fervor afectivo de Ramén Llull se traduce en una accion
constante. Mucho mas que en los grandes misticos espanoles, el amor
mistico se manifiesta en Llull por una actividad esencialmente prac-
tica. La ingente sintesis del arte de contemplacién que Llull expone en
su Llibre de Contemplacié en Déu no tiende, en el fondo, mas que
a formar apéstoles abrasados de amor hasta el punto de ir a ensenar
la Fe a los infieles y a ofrendar el sacrificio de su vida. Mas que nin-
gin otro de los misticos, Llull, en tal sentido, tiene derecho al titulo
de Maestro, puesto que ensefia, insta, arguye y propone a los hom-
bres de su tiempo, hasta a las mas altas jerarquias eclesiasticas, una
linea de conducta. De todas las obras de Ramén Llull, solamente el
Llibre d’Amic e Amat es una pura efusiéon del alma, desinteresada
de todo humano comercio, como lo son los poemas de San Juan de
la Cruz. En todas las otras, hasta en sus poemas de mas alto vuelo
lirico, Ramén Llull no olvida nunca —como ya hemos dicho— que
la poesia es también una manera de ejercer el apostolado:

“Aquests verses —dice en la introduccién a Los cent noms de
Déu— rimen en vulgar perco que mill hom los pusca saber de cor”.®

De gran interés seria cstablecer un paralelo entre la mistica de
Ramén Llull y la de San Buenaventura, el “principe de la teologia
contemplativa”. Al lado de un profundo paralelismo de doctrina, de-
rivado del hecho de que ambos son discipulos de la gran tradicién
agustiniana y ambos hijos espirituales de San Francisco de Asis, sal-
drian a relucir marcadas diferencias especulativas y practicas. Pero
esto nos llevaria lejos de nuestro propésito.

Para penetrar de lleno en la sagrada selva de la mistica luliana no
hasta atin considerar al Maestro bajo el doble aspecto de su ardor
afectivo y apostélico. Fue Ramoén Llull algo mas que un creyente fer-
voroso y un apdstol enamorado de Dios. Otros aspectos habhremos de

8. Ramon LruLrw, Poesies, o. c., “Los Cent Noms de Déu”, p. 36.
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observar en él si hemos de formarnos de su misticismo idea cabal
y completa. No es Ramén Llull un mistico exclusivamente sentimental
o afectivo, no lo es solamente de corazén, sino también de intelecto.
Es un mistico integral, con todas las fuerzas y facultades y potencias
de su alma. Al libre arbitrio que se rinde, a la voluntad que se somete,
se le unen y acompanan la memoria, el entendimiento y la razén, que
allegan su tributo y se hacen coparticipes de la tinica “aspiracién”,
absorbente, inagotable, infinita... Sélo de esta manera puede expli-
carse y comprenderse como en los libros lulianos de caracter mistico,
al lado de hellas imagenes del mundo sensible, palabras de pasion
inflamada, efusivas expansiones animicas y deslumbrantes centelleos
poéticos, se encuentran, entreverados, conceptos puramente abstrac-
tos, cuestiones filoséficas, sutilezas metafisicas y., algunas veces, teo-
légicas. Contraste armoénico de poesia y de ciencia. Misticismo que no
anula ni proscribe los derechos del entendimiento, ¢l cual llega antes
que la voluntad a presencia del Amado, aunque ambos hacia FEl
corran en amorosa contienda. La luz del amor ilumina “les carreres
longues e perilloses, plenes de consideracions e sospirs e iHuminades
de plors”.” por donde el amigo busca a su Amado; pero, aquellas

“carreres”, es el entendimiento el que primero las recorre.? bis

PROYECCION DE LA MISTICA LULIANA
EN LA OBRA DEL MAESTRO

Después de este breve analisis de la mistica de Ramén Llull. vea-
mos su proyeccién poética en la obra del Maestro.

El amor de Dios es siempre el tema central en todas sus obras.
Y se manifiesta bajo todas las formas que tomé en las diferentes fases
de su vida mistica: puramente contemplativo en el Llibre d’Amic e
Amat, activo en la mayor parte de sus poemas, tierno y ardiente a la
vez, al modo franciscano, como cuando contempla al Salvador en su
infancia. Pero distingamos bien sus producciones misticas —sean en
verso o en prosa— de sus poemas metrificados puramente didécticos,
filoséficos, teolégicos o morales. y delimitemos antes el concepto y
extensién de la poesia mistica para diferenciarla como cabe de los
géneros de poesia sagrada, devota, ascética y moral con que vulgar-
mente suele confundirse.

9. Libre d’Amic e Amat, v. 2, o. c., p. 50.
9 bis. MENENDEZ Y PELAYO, Ramon Lull, o. c., p. 24.
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Poesia mistica —segtn la distincién de Menéndez Pelayo— no es
sinénimo de poesia cristiana: abarca mas y abarca menos. Poeta mis-
tico es Ben-Gabirol, y no es poeta cristiano. Rey de los poetas cris-
tianos es Prudencio, y no hay en él ni sombra de misticismo. Porque
para llegar a la inspiracién mistica no basta ser cristiano ni devoto,
ni gran teélogo ni santo, sino que se necesita un especial estado psico-
légico, una efervescencia de la voluntad y del pensamiento, una con-
templacién firme y honda de las cosas divinas y una metafisica o filo-
sofia primera, que va por camino distinto, si bien no contrario, del
de la teologia dogmatica. E]l mistico, si es ortodoxo, acepta esta teolo-
gia, la da como supuesta y base de todas sus especulaciones, pero
llega mas adelante: aspira a la posesion de Dios por unién de amor,
y procede como si Dios y el alma estuvieran solos en el mundo. Este
es el misticismo como estado del alma, y su virtud es tan poderosa
v fecunda que de él nacen una teologia mistica y una ontologia mis-
tica, en las cuales el espiritu., iluminado por la llama del amor. co-
lumbra perfecciones y atributos del Ser, a los que no llega el arido
raciocinio. y una psicologia mistica que descubre y persigue hasta
las dltimas raices del amor propio y de los humanos afectos, vy una
poesia mistica, que no es mas que la traduccién en forma de arte de
todas aquellas teologias y filosofias, animadas por el sentimiento per-
sonal vy vivo del poeta que canta sus espirituales amores.

No basta. pues. la simple devocién ni el fervor cristiano para pro-
ducir poesia mistica, sino que el intérprete o creador de esta poesia
dehe ser excelso filésofo o teélogo. y hombre que posea y haya con-
vertido en sustancia propia todo un sistema sobre las relaciones entre
el Creador v la criatura. Por eso, no dudamos en afirmar que, a mas
de ser flor rarisima la de esta poesia, no surge en ninguna literatura
por propia v espontinea virtud, sino después de larga elaboracién
intelectual y de muchas teorias y sistemas, y de mucha ciencia y libros
en prosa... Los conceptos que sirven de materia a la poesia mistica
son de tan alta naturaleza y tan sintéticos y comprensivos que, al lle-
gar a percibirlos, entendimiento y fantasia y voluntad y arte y ciencia
se confunden y se hacen una misma cosa, y el entendimiento da alas
a la voluntad, y la voluntad enciende con su calor la fantasia, y es
lama de amor viva en el arte lo que es serena contemplacién en la
teologia. Si separamos cosas inseparables, en lugar de las odas de
San Juan de la Cruz, tan gran teélogo como poeta, nos quedara sola-
mente el vacio y femenil sentimentalismo de los versos religiosos que
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hoy dia se componen. No creamos que la ciencia sea obsticulo para
nada; no creamos, sobre todo, que la ciencia de Dios trabe la mano
del que ha de ensalzar con la lengua del ritmo las excelencias di-
vinas.!?

Asi, la corona de sabio y de filésofo no fue obsticulo para la de
poeta en nuestro iluminado Ramén Llull, “hombre en quien se hizo
carne y sangre el espiritu aventurero, teoséfico y visionario del si-
glo x1v juntamente con el saber enciclopédico del ximn, en quien la
teologia, la filosofia, la contemplacién y la vida activa se confunden
y unifican, y todas las especulaciones y ensuefios arménicos de su
inteligencia toman forma plastica y viva y se traducen en viajes, en
peregrinaciones, en proyectos de cruzada, en novelas ascéticas. en him-
nos fervorosos, en simholos y alegorias, en combinaciones cabalisticas,
en arboles y circulos concéntricos y representaciones graficas de su

doctrina”. 1!

OBRAS RIMADAS DE RAmMON LruLL

Su produccién poética puede dividirse en tres grandes géneros
—tomados en un amplio sentido, pues a menudo se yuxtaponen y en-
trecruzan todos como en una inmensa red—:

I. Poemas liricos de metro y caracter trovadoresco (4 Vés. Dona
Verge Santa Maria, Sényer ver Deus, rei gloriés, etc.).

II. Poemas narrativos de metro épico francés (Desconhort, Plant
de Nostra Dona Santa Maria, etc.).

IIT. Poemas didacticos de metro y tono popular (Aplicacié de
I'Art General, Logica del Gatzel, Dictat de Ramon, etc.).

A continuacién analizamos toda la produccién rimada de Ramdn
Llull, siguiendo su orden cronolégico:

Locica pEL GATZEL

Poema didascalico en 1.612 versos pareados o noves rimades de
ocho silabas, distribuidos en 60 capitulos.

Es de creer que este tratado, publicado por primera vez por el
profesor Jordi Rubié (Institut d’Estudis Catalans, Anuari MCMXIII-
-X1IV), fue el primero cronolégicamente que Ramén Llull escribié en
verso después de sus trovas amatorias de antes de su conversién, con

10. V.MenEnpez PELAYoO, o. c., p. 27 sq.
11. Ibid.

21



178 G. COLOM FERRA

las cuales debié contrastar extraordinariamente, pues el poeta esta de
él completamente ausente: en su lugar queda el pedagogo que busca
los caminos de la verdad para iniciar su cruzada contra el error.

Desde los primeros versos de este compendio se deduce que el
autor lo escribié primeramente en arabe,'? como el libro Del gentil
e dels iij. savis y el de Contemplacio, y quién sabe si en la misma
época, o quizas antes, durante los afos de silencioso estudio que van
de 1263 a 1269, cuando aprendia el arabe con el esclavo sarraceno
que tenia por maestro.’® Después hizo de él una version latina,’* que
empieza:

“Deus: ad laudem tue clemencie, a qua singule gracie emanant,
et consolationem scolarium afectantium suscipere parabolam sciencie
logicalis, presens libellus continents partem loyce Algazelis ac de
theologia et phylosofia pauvlulum comprhendens,, in Montepesulano,
illo annuente qui regnat utique, translatus est de arabico in latinum,
cuius titulus talis est: Incipit compendium loyce Algatselis”;!®

y, finalmente, lo traslado

... “de llati en romanc
en rimes, en mots qui sén plans,
per tal que hom pusca mostrar
logica e philosoffar
a cells qui no saben llati
ni arabich”,¢

a fin de poder fijar mejor sus reglas en la memoria. Este compendio
en romance empieza simplemente con ¢l mismo titulo del compendio
latino:

“Aci comenca la Logica del Gatzell”.

Consta, pues, con toda certeza que ¢l compendio fue trasladado
al latin en Montpeller, y es muy probable que la version catalana
también fuese hecha alli durante el mismo tiempo. ;Cuando?

12. Rims, t. I, 0. c.,, p. 3, v. 10.
13. Vida Coetania, o. c.

14. Rims,t. I, p.3,vw. 5y 9.

15. Ms. Monac. lat. 10538, fol. 103,
16. Rims, L. c., vv. 5-6.
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Dice la Vida Coetania que llamado Ramén Llull a Montpeller por
Jaime II de Mallorca, después de publicados los primeros libros (ha-
cia 1274), examinados y aprobados éstos por un maestro teélogo, es-
cribié el Art demostrativa, “la qual llegi publicament”, y que impetré
del futuro rey de Mallorca la fundacién de Miramar. Tenia, pues, Ra-
moén Llull su auditorio (formado por escolares) en Montpeller y espe-
raba tenerlo pronto en Miramar, y todo hace creer que fue entonces
que puso “en rimes e en mots qui sén plans” (o sea, en vulgar) la
Logica del Gatzel. Ademas, en el capitulo 73, 8. de la Doctrina pue-
ril 1" hay una alusién clarisima a esta versién rimada. Es de creer
que la inauguracién del magisterio luliano en Montpeller y la pers-
pectiva del que pronto habia de emprender en Miramar inocularon
al Maestro aquella fiebre pedagégica y que a este estado animico res-
pondia la versificacién de la Légica. Asi, la calendariamos en 1275.

Que pertencce a esta época lo corroboran también los tltimos
versos bajo los cuales el autor esconde su nombre con la férmula
caracteristica de su primera década de produccién:

“Tant son hom vil e peccador

e indigne de nulla honor

que mon nom non aus dexelar
en est tractat, lo qual vull dar
a la Verge, qui ha el cor meu,
de la qual nasch home e Déu”.'®

Inmediatamente antes de estos versos del éxplicit hay otros dos
que dicen:

“De logica parlam tot breu
car a parlar havem de Déu”.'?

El texto latino no es mas explicito: “Ego vere aliis Dei seruicis
perpenditus, ad que me opportet necesse contemplative disponere”, y
esto nos demuestra la prioridad de éste y la subsecuencia inmediata
del texto cataldn. ;Cudl seria esta obra que pedia contemplacién pre-
via y en la cual nos habia de hablar de Dios? Galmés cree que alude
al libro de Oracions e contemplacions del enteniment y puede que al

17. Obres originals, vol. I, p. 131.
18. Rims, t. I, p. 62, vv. 1607-1612.
19. Ibid., vv. 1605 y 1606.
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De la actualitat de les divines dignitats, anunciado en aquél y que no
sabemos si llegé a escribir.?®

Abundan en esta Légica metrificada los latinismos y modismos es-
colasticos —genus, utrum, visus, gustus— en un incesante afan de
crear un lenguaje filoséfico, pero, en el fondo, nunca divorciado del
lenguaje popular. Véase, por ejemplo, su amena exposicion del famoso

“Arbol de Porfirio”:

“Complits s6n los. x. predicats.
Mas de Porfili m’es membrats,
qui féu un arbre molt plasén
de. v. branques., hon bellamén
asis dues flés en cascuna,

a qui no nou neula ni luna.
Substancia esta de sus;

les dues flors li sén de jus:
la una és flor sensual,

T’altre és intelectual.

Dejus substancia, cor és;

en alcun cors anima és,

i altre cors és inanimat.

De jus cors, esta animat

de insensible vegetat

e de sensible animat.

Animal esta pus en sus,

qui racional ha son us,

e aitamhé fall de rahé

en sparver o en lleé.

Lo pus jusa és animal
racional, hon ha mortal

e inmortal, a demostrar
home, e n’4ngel a provar”,?!

donde los términos filoséficos estan entrelazados de voces populares
en pintoresca mezcla, no exenta de fantasia.

20. Cf. Obres originals, vol. XVIII, pp. xxiu11 y 268.
21. Rims, t. 1, p. 60, vv, 1542-1565,
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LO PECCAT D’ADAM

Poema teolégico en 200 versos pareados o noves rimades de ocho
silabas, distribuidos en cinco puntos y un éxplicit.
El autor nos dejé este “escrit” —como genéricamente lo designa
J & &
en el verso 197— sin titulo ni nota distintiva alguna. Pero la tradicién
manuscrita, piadosa y diligente, cuidé de registrar a tiempo su filia-
cion legitima, el lugar de su composicién y hasta el origen de su con-
cepcién o causa ocasional. Es la obra del Maestro conservada en mayor
numero de manuscritos.
El ms. H. 8 inf. de la Biblioteca Ambrosiana de Milan, escrito en la
?
primera mitad del siglo X1v por un esclavo o liberto de micer Percival
Spinola, genovés, y seguramente discipulo de Ramoén Llull, ya lo enca-
beza con un prefacio —que no es del autor—, en el cual consigna que
I » &
estos versos “sén. CC. que féu maestre Ramon Lull en Perpinya a
prechs del rei de Mallorca”. Si nos fijamos en que Jaime II residié en
Perpinan, entre 1280 1282, antes de estallar estrepitosamente las
P
desavenencias con su hermano Pedro III de Aragén, reconoceremos el
buen ojo critico del P. Pasqual al fijar la fecha de su composicién en
J q J I
1282,%% al regreso del probabilisimo viaje de Ramén Llull en torno
del mar Mediterraneo, durante el cual es fama que recorrié el Egipto,
la Etiopia, la Berberia y Marruecos, de vuelta de Palestina y de la
pia, y > y
India, para dectenerse finalmente en Perpinan, donde, a requerimientos
> I g ’ q
del rey de Mallorca, admirador del saber de su antiguo senescal, com-
y g
puso este poema teoldgico, al cual cronolégicamente corresponde el
segundo lugar en la produccién rimada del Maestro.

En cuanto al titulo, Proaza no lo consigna. El P. Custurer designa
el poema genéricamente: “Versus vulgares ad Regem Balearium”,
como también Salzinger. El P. Pasqual concreta algo mas y lo deno-
mina, todavia genéricamente, “Ducentum versus ad Regem Balearium”.
Jerénimo Rossellé lo individualiza titulandolo “Lo peccat de N’Adam™.
Galmés en su edicién de las obras originales del maestro admite este
titulo, si bien notando que el articulo personal N’ solo aparece una vez
(verso 56) en un solo manuscrito, y mas bien como preposicién que
como articulo, suprimiéndole por consiguiente y convirtiendo el nom-
bre individual en “Lo peccat d’Adam”.

22. Vindiciae Lullianae (Avinén, 1778), t. I, p. 140.
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La tesis dilucidada en el poema es puramente teolégica implicando
una doble cuestién:

“Un senyor rei, qui bé entén,

se maravella molt sovén

de Déu, qui és bo en quant és,
no fallis en neguna res

quan fé a Adam lo mandament
que’l fruit no manjas, ell scient
c’Adam faria lo peccat

d’on mant hom seria dampnat,
havent tots temps pena e mal;
car no par rasé natural

que Déus fasés tal mandament
d’on se seguis lo faliment

que no fora si ell no manas

a Adam que del fruit no menjas”.*?

Resuelta esta cuestion en los tres puntos siguientes, en el cuarto el rey
propone la segunda:

“Empero encara reté

lo rey son ben maravellar,

e vol encara demanar,

com Déus sia bon vas totz latz,
per que no esquiva peccats
tant, que hom no’n feés negu

e que gloria hagués cascu”.**

El poema —abstruso y de muy escaso interés literario— no contiene
ningun dato autobiografico ni rasgo alguno psicolégico. Abundan atn
en él los provenzalismos, como puede verse en muchas desinencias
(totz, latz, vertutz).

IV. A vés, Dona Verge Santa Maria (Montpeller, hacia 1284). Este
breve poema en decasilabos —uno de los mejores del autor —esta in-
cluido en el capitulo 76, “De persecucié”, del Blanquerna, que Ramoén
Llull escribié en Montpeller entre los anos 1282-1284. El autor lo pone
en boca de uno de los personajes que figuran en aquella obra: el “ca-
nonge de persecucié”. Véase el texto completo con su introduccién:

23. Rims, t. I, vv. 1-14, pp. 55-56.
24. Ibid., p. 70, vv. 130-36.
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“Considera lo canonge de persecucié en lo gran carrec en lo qual
era posat per raé de son ofici per ¢o que pugués usar de justicia.
Esdevenc-se un dia que ell passava davant una taverna on havia ajus-
tats gran re de tafurs e de gulliarts e d’arlots los quals bevien en la
taverna e cantaven e ballaven e sonaven estruments. Lo canonge entra
en la taverna e compra del vi e balla ab los tafurs, e dix estes cobles
de nostra Dona:

A v6s, Dona Verge Santa Maria,

do mon voler que es vol enamorar

de vés tan fort, que sens vés no volria
en nulla re desirar ni amar;

car tot voler ha melloria

sobre tot altre qui no sia

volent en vés, qui és mayre d’amor:
qui v6s no vol, no ha d’on s’enamor.

Pus mon voler vol vostra senyoria,

lo meu membrar e el saber vos vull dar;
car sens voler, Dona, jo queé els faria?
E vés, Dona, si us play, facats membrar,
entendre, amar, a clerecia

per ¢o que vagen en Suria

los infeels convertir, preicar

e els crestians facen pacificar.

Mant home se vana que morria

pel vostre Fill, si loc venia;

mas paucs son cells qui el vagen preicar
als infeels, car mort los fai dubtar”.?”

Este breve poema puede darnos una idea de lo que debieron ser
los lais y tensons del trovador enamorado que debié ser Ramén Llull,
con la diferencia de que aqui la dama de las cuitas del juglar carnal
ha sido cambiada en el afecto por la “maire d’amor”. Pero, aqui como
alla, es atn el trovador el que en primer término aparcce: una nueva
especie de trovador que, cual otro Auzias March, nos da el sentido
metafisico del amor, que no excluye el de la cortesia segin usanza

25. V. Obres originals del IHuminat Doctor Mestre Ramon Lull, Libre de
Blanguerna, o. c., pp. 272-273.
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de los trovadores profanos. De esta manera en los cantos de Ramén,
la Madre de Dios aparece de un lado inundada de luz sobrenatural,
pero, por otra parte, jcémo responde a la naturaleza y cémo es real-
mente humana en medio de sus goces naturales! *¢

V. Sényer ver Deus, rei gloriés. (De la misma fecha que la compo-
sicion anterior.)

Otro poema trovadoresco, en octosilabos y tetrasilabos, que se halla
en el ultimo capitulo del Blanquerna, titulado De la fin del libre, en
el cual el emperador manda “al juglar de valor que cant aquestes
cobles en la cort per ¢o que l'apostoli e els cardenals mills ne sien
remembrants en la vida dels apostols, en lo temps dels quals santedat
de vida e devocié e valor vivien”.*

Véase el texto integro:

“Senyer ver Deus, rei glorios,
qui ab vés volgués hom unir!
Membre-us dels vostres servidors
qui per v6s volen mort sofrir,

e faits-los ardits lausadors

en v6s honrar e obeir

de llur poder;

car vos ets plaent, doug¢ desir
de llur esper.

Nada és novella fervors,

e renovellen li desir

dels apostols, qui lausant vés
anaven mort plaent sentir.

E doncs, qui és verai ni bos,
meta’s avant, e vaja dir

lo gran poder

de Déu, qui hom fés devenir
en son saber.

Remembrat han frares menors
lo Salvador qui vol vestir
ab si lo sant religids,

26. V. P. Acusti pE MonNTcLAR, Entorn de la poesia de Ramon Lull, “Estudis
Franciscans”, juliol-desembre 1934.
27. Blanquerna, o. c., p. 483.
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e han fait Miramar bastir

al rei de Mallorca amords;
iran sarrains convertir

per far plaer

a Déu, qui a mort vole venir
per nds haver.

E doncs, que fan preicadors
pus amen tant en Déu fruir?
Ni que fan abats ni priors,
bisbes, prelats, qui enantir
amen tant llurs possessions?
Ni que fan reis qui ab dormir
e ab haver

cuidon a parais tenir

e Déus veser?

Menors e mijans e majors

han plaer en mi escarnir,

e amors, llagremes e plors

e sospirs fan mon cos llanguir;

e m’anima creix son joids
remembrament e son albir

e son voler

en Déus, qui em fai tots jorns jausir
en son dever.

La dolca Verge vull servir
de mon poder,
car sai m’ha trames dolg desir

e bo esper.

Blanquerna! ;Qui em sabria dir
on dei tener

vers vostra cella, on desir

sol Déus haver?” 28

Este poema y el anterior, insertos en el Blanquerna, verdaderos
monumentos de la lengua catalana en el periodo de plasmacién, son

28. Ibid., pp. 493-495.
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unas muestras unicas de su mejor literatura trovadoresca, pero con un
nuevo espiritu. En uno y otro el lenguaje, rico ya en modos sintacticos
y expresivos, aparece dominado por el anhelo del autor que constituyé
la suprema aspiracién de su vida después de su conversién: su amor
a Dios y su amor a los hombres, anhelo que llega a convertirse en ver-
dadera “ansiedad”. Este estado animico, tan frecuente en Ramoén Llull,
es el que motiva frecuentemente la eleccion de sus férmulas expresivas,
su caracteristico lenguaje, en cuyos dos poemas citados pueden distin-
guirse, entre otros, los modos esenciales de la “volicién” en el primero,
conjugados en gran variedad de modos y tiempos:

“A v6s, Dona Verge Santa Maria,

dé mon voler qui es vol enamorar

de vé6s tan fort, que sens v6s no volria
en nulla re desirar ni amar;

car tot voler ha melloria

sobre tot altre qui no sia

volent en vés, qui és maire d’amor,
qui v6s no vol no ha d’on s’enamor.
Pus mon voler vol vostra senyoria,

lo meu membrar e el saber vos vull dar;
car sens voler, Dona, jo qué els faria?”

Frutos de este modo esencial de “volicién” son el enérgico imperativo
y los subjuntivos de esta misma estrofa:

“E vés, Dona, si us plai, fagcats membrar
entendre, amar, a clerecia,

per ¢o que vagen en Suria

los infeels convertir, preicar,

e els crestians facen pacificar”.

Esta ansiendad anhelante aparece multiplicada desde el comienzo
del segundo poema, donde, en un soberbio apéstrofe, abundan los
imperativos:

“Seényer ver Déus, rei gloriés
qui ab vés volgués hom unir,
membre-us dels vostres servidors
qui per v6s volen mort sofrir,

e faits-los ardits llausadors

en v6s honrar e beneir...
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E doncs, qui és verai ni bos
meta’s avant e vaja dir
lo gran poder

de Déu...”;

para hacer, finalmente, explosiéon en una serie de interrogativos exe-
cratorios, fiel trasunto de su ansiedad dolorosa:

“E doncs, qué fan preicadors
pus amen tant en Déu fruir?
Ni que fan abats ni priors,
bisbes, prelats, qui enantir
amen tant llurs possessions?
Ni qué fan reis, qui ab dormir
e ab haver

cuidon a parais tenir

e Déus veser?”.

Es por esta anhelante ansiedad'llevada al extremo y reflejada durante
toda su inquieta vida de “procurador de los infieles”, en sus libros y
en sus actos, que exclama:

“Menors e mijans e majors
han plaer en mi escarnir,
e amors, llagremes e plors
e sospiss fan mon cos llanguir”;

para prorrumpir en la imp. ecacién final, en un deseo ardiente de rapto
mistico que le uniera defimtivamente con el Amado:

“Blanquerna! ;Qui em sabria dir
on dei tener

vers vostra cella, on desir

sols Déus haver?”,

VI. “Los Cent noms de Déu” (Roma, 1285?). Poema teolégico de
trescientos versos, distribuidos en tercetos monorrimos y dispuestos en
cien capitulos.

La causa eficiente de esta obra parece ser una visién obsesionante
del mundo islamita. La manera como se sitia el autor frente a la posi-
cién teolégica de los sarracenos y su enfoque del valor literario del
Coran revelan una impresion, directa o refleja, objetiva o subjetiva,

i o 3 o A 31
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pero viva y fulminante, que se enseniorea del alma de Ramodn, estimula
su celo por el Amado y produce esta obra, de forma literaria origina-
lisima y de fondo eminentemente teolégico. Fulguran, ademas, en ella
rasgos autobiograficos, mas bien referentes a su estado animico, a cuya
luz hemos de buscar el lugar y fecha de su composicién.?

Parece fuera de duda que el libro fue escrito en Roma. En el pro-
logo el autor suplica “al sant Paire apostoli e als senyors cardenals”,
cual si estuvieran presentes, “que el fassen posar en llati, car jo no li
sabria posar, per co car ignor gramatica”,?’ y en Medicina de peccat
también se insinta la presencia de Ramdn en la corte pontificia cuando
lo escribié. Asi, pues, hemos de admitir, con el P. Pasqual, la ciudad
de Roma como lugar de su composicién.

Tres momentos cronologicos se nos presentan para establecer su
fecha. La obra aparece citada en el Desconort, publicado, como vere-
mos, en 1295, y en el Arbre de Sciencia, escrito posteriormente; por
tanto los Cent noms han de ser anteriores. Ramon habia hecho dos
viajes a tierras de infieles que podrian haberlo inducido a escribir esta
obra: uno probabilisimo, que llamariamos con Galmés de “exploracién
misional”, realizado, a lo que parece, de 1279 a 1282; el otro rigurosa-
mente histérico, de apostolado individual, en medio de los de ordena-
miento y procuracién de infieles, durante el verano de 1293. De vuelta
del primero escribié, segun parece, el Blanquerna, lleno de la visién
del mundo pagano, especialmente sarraceno, en su IV parte. ;Escribi-
ria entonces los Cent noms de Déu? El P. Pasqual lo cree asi y sitaa la
fecha en 1285, durante la segunda estancia de Ramén en Roma. Su
autoridad indiscutible nos hizo adoptar esta fecha sin ulterior examen;
pero ahora el estudio directo de los manuscritos originales nos obliga
a rehusarla.

En el prélogo consta abiertamente y con todas las letras el nombre
del autor: “Jo, Rawmon Luyl indigne, me vull esforsar, ab ajuda de
Déu, fer aquest libre, en qui ha meyllor materia que en I’Alcora...”.
Ahora bien: en toda la produccién luliana de la primera década lite-
raria (1269-1280), el autor nunca escribe su nombre, sino que lo escon-
de bajo la férmula, mas o menos variada, de “peccador indigne”. La
contravencion de esta costumbre es un argumento decisivo para sacar,

29. V. Rims, noticies preliminars per Moss. Salvador Galmés, o. c., pp. XXviI-
XXVIIL.

30. V. Rims, p. 79.
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pues, de la primera década toda obra que consigne el nombre de Ra-
mén Llull. Contrariamente podriamos decir de la segunda (1280-1290),
si bien puede que ya encontremos una excepcion en la Disputatio fide-
lis et infidelis, escrita en Paris hacia el ano 1287. Advirtamos, pero.
que en el Liber super psalmum “Quicumque uult”, escrito en Roma
en 1285, segiin el P. Pasqual, el autor se esconde hajo la férmula de la
primera década: “ego pauper et peccator indignus laude et honore”.?!
férmula que atin conserva en el Art amativa: “jo home peccador e
indigne que mon nom sia escrit en esta Art”,?® datada hacia 1290. Ello
nos haria dudar de la calendacién de la Disputatio fidelis et infidelis
en 1287, si no fuera que su contenido se adapta bien al estado animico
del Ramén Llull de entonces. Habiendo, pues, una excepcién en la
segunda década, nada impediria que pudiera haber dos, y los Cent
noms pudiera ser la primera obra donde el autor consigna su nombre,
como notaba el P. Pasqual atribuyendo su fecha al 1285. Ello fuera
admisible si no pudiéramos aducir un argumento mas categérico. Y es
que la produccién luliana de la segunda década, al menos hasta 1288
(Libre de Meravelles), respira toda ella optimismo misional. Ramén se
dedica frenéticamente a buscar obreros evangélicos. confiando en ha-
llarlos en la corte apostélica, en las cortes reales, en las universidades,
en los capitulos generales de religiosos, porque su fe ingenua y su celo
ardiente no pueden comprender como no se pone en movimiento todo
el mundo catélico para ir a convertir a los infieles. A fines de esta dé-
cada su optimismo empieza a vacilar y se manifiestan en Ramén los
primeros sintomas de aquel pesimismo que culminara en la enferme-
dad de Génova y en el Desconort. Hasta ahora podia haber encontrado
resistencias pasivas, tramites dilatorios, pero no decepciones, y éstas
apuntan claramente en los Cent noms:

“¢Qui es pot abstenir de plorar
can veu Déu tan petit amar
per cells que ell vole tant honrar?» 33

Tristicia em fai soven plorar,
car no puc molts homens concordy,
c’als infeels vajen Déu mostrar” 34

31. Ed. Mag., t. IV.

32. Obres originals, vol. XVII, Proleg, p. 8.

33. V. Rims, t. 1, o. c., cap. XLIV, v. 3, p. 119.
34. Cap. LXXV, v. 9, p. 147.
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Lonc temps ha que eu son procurador
que Crist hagués per tot lo mén honor,
e no trop qui'm sia ajudador”.?®

Es por esto que creemos que hay que situar la fecha de su composi-
cién dentro de los primeros afios de la tercera década.

Durante el verano de 1293, después de la enfermedad de Génova,
realizé Ramén otro viaje a Berberia, de donde tuvo que salir, muy de
mal grado, golpeado por la plebe y expulsado por el rey. ;Seria enton-
ces que la visién directa del Islam le sugeriera los Cent noms de Déu?
El momento parece propicio, pero los hechos lo repugnan. El pesimis-
mo que entonces se apoderé del alma de Ramén era mucho maés inten-
so que el que revela la obra y, por otra parte, su permanencia en
Napoles hasta principios de 1295 nos obligaria a calendar los Cent
noms inmediatamente antes del Desconort —cuando ya parece esfu-
mada la visién del Islam en la mente de Ramén, a la bisqueda de otras
preocupaciones mas perentorias—, pero hay que reconocer que las dos
obras no son hijas de un mismo estado animico.

Otro momento encontramos mas conveniente a la composicion de
los Cent noms. Cuando el autor, con letras misivas del ministro general
de los Frailes Menores, marché a Italia, a ultimos de 1290 o a primeros
de 1291, es casi indubitable que ensefi6 su arte en las escuelas conven-
tuales de los provincias franciscanas de Roma y Apilia, pero sin olvi-
dar su tarea literaria, y que presenté al papa Nicolas IV una peticién
que no habia podido hacer llegar a manos de su antecesor Honorio IV.
Realizada en vano, o dilatada al menos, su demanda, creemos que fue
entonces que se abrié de golpe ante su memoria todo el mundo musul-
man, mostrandole su inveterada infidelidad y su necesidad suprema de
evangelizacién, invadiéndole entonces la gran tristeza de que nos
habla: BRI .

“car no pusc empetrar honor
a Déu digne de gran lausor 3¢

car tants homens van en turment
qui per haver gloria han haiit comengament,?”

35. Cap. XCIV, v. 9, p. 164.
36. Rims, L. c., cap. IX, v. 10, p. 90.
37. Cap. XXVII, v. 9, p. 105.
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car no pusc molts homens concordar
c’als infeels vajen Déu mostrar”.?®

Entonces escribiria seguramente los Cent noms de Déu, con la doble
finalidad de proveerse de un buen pertrecho de campana, reducido pero
eficaz, para enfrentarse con el Coran, y puede que con la esperanza de
interesar aun la corte pontificia, conminandola con tan duros apéstro-
fes como los siguientes:

“Cell qui sap Trinitat e no la vol mostrar
a cells qui la porien saber e amar,

no par que de colpa se pusca escusar”.??

Cell qui poria per tot lo mén Déus far honrar,
car no ho fa, en gran paor deuria estar.

car al judici no se’n pora escusar”.*’

Esta fue, al parecer, la génesis y este el momento cronolégico de los
Cent noms de Déu, que calendariamos a tltimos de 1292, antes de la
vuelta de Ramén a Génova (a primeros de 1293) donde, completando
su equipo misional, tradujo al arabe su Art inventiva, con propésitos
de transfretar a Berberia, iniciando su apostolado individual.*!
Ramén Llull asigna a esta obra una trascendencia excepcional por
la virtud casi talismanica —cosa perfectamente aribiga— de los nom-
bres de Dios. “Com Déus ha posada virtut en paraules, peres e herbes,
iquan, doncs, mai I’ha posada en los seus noms! 2 Asi no es de extra-
fiar que la escriba para ser cantada a la manera de los salmos.*3 Como
libro de devocién debié tener alguna fortuna: el manuscrito de la
Universidad de Barcelona tiene todo el aspecto de un pequefio Libro
de Horas, con sus cien capitulos distribuidos en férias (primera, segun-
da, tercera, cuarta, quinta, sexta, sabado) y éstas en siete partes con los
nombres de las Horas candnicas. Los maitines contienen tres salmos;
prima, tercia sexta y nona, dos cada una: las visperas otros dos, y las

38. Cap. LXXV, v. 9, p. 147.

39. Cap. IV, v. 9, p. 86.

40. Cap. LXVIII, v. 10, p. 141. Cf., ademas, los versos de los caps. XLII-XLVIII
y LXXV-XCIV.

41. V. Rims, not. prelim. per Mn. Salvador Galmés, L. c.

42. Rims, proleg als Cent Noms de Déu, o. c., p. 81.

43. Ibid., p. 80,
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completas uno. Los maitines de la primera feria constan de cuatro
salmos.

El ritmo de esta obra es mas movido que el de las anteriores. Fer-
mentan ya en ella elementos liricos y pasionales que alegran de vez
en cuando el arido campo teolégico. Su estructura estréfica en versos
tripartitos, mas bien que en tercetos propiamente dichos, le da un aire
de nobleza inconfundible. Abundan en el texto los latinismos, segin
ya advierte el autor en el prélogo:

“En aquest libre cové usar d’alguns vocables qui sén en lati, sens
los quals no el poriem tan bellament e bonament fer”.**

Y asi no repara en definir los atributos de Dios con los mismos voca-

blos latinos y sus multiples derivaciones:

“Infinit és Déus en bontat,
ab bonificant bonificat,

ab bonificar eternat”.*®

Para ver hasta qué punto valoraba esta obra su autor, notaremos
que la cita en el Desconort, en el Arbre de Sciencia —donde incluye

%6 en los Proverbis de Ramon,

capitulos enteros de los Cent noms—,
cuya primera parte, también en cien capitulos, “és dels proverbis qui

son dels C. noms de Déu”, y finalmente en Medicina de peccat.

GuiLLErmo Corom FERRA

( Continuard)

44, Ibid.
45. Cent noms de Déu, cap. XVII, v. 4, p. 96.
46. Obres, XI, passim.
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RAMON LLULL: UNIFICACION Y POLARIZACION

NoOTA PRELIMINAR. — La semblanza personal del gran maestro, falle-
cido poco ha, Dr. Pedro Font Puig (q.e.G.e.). quedé ya trazada en
paginas anteriores de nuestra Revista (“Estupios LuLiaNos”, nim. 7).
Hoy nos proponemos cumplir el propdsito entonces formulado de ree-
ditar una investigacion luliana suya, la intitulada con el epigrafe que
encabeza estas lineas, y muy dificilmente consultable en los tltimos
anos, por haber quedado plenamente agotada al poco tiempo de su
aparicién en los “Anales de la Universidad de Murcia” (afio I, num. 1).
Algunas ideas de esta monografia pueden verse desarrolladas en otros
escritos del propio autor, ora trabhajos extensos —cuales los rotulados
“El supremo criterio de verdad, la evidencia” (ano 1918), “La belleza
de la ciencia” (ano 1921) y especialmente “Lull i la categoria estética
del poeétic” (afio 1935)—, ora breves articulos de caricter periodistico,
cuales los siguientes aparecidos, entre otros, en el “Diario de Barce-
lona” (el decano en antigiiedad de la prensa espafola v vicedecano de
la mundial, tras el londinense “The Times”): “La organizacién mun-
dial y Ramén Lull” (18-8-1945). “La Asuncion y Lull” (14-8-1949) vy
“Sursum” (20-5-1950). Como la monografia que se va a reeditar es un
tanto extensa, ira apareciendo por capitulos sucesivos en los fasciculos
de “Estupios LuLiaNos”. Y antes de concluir esta breve “nota”, en mi
calidad de albacea testamentario del autor, desco agradecer vivamente
a la Direccién de nuestra Revista las facilidades que se me han brinda-
do para esta reedicién, a manera de homenaje péstumo al clarividente
“magister”. — FERMIN DE URMENETA.

OBSERVACIONES PRELIMINARES SOBRE
EL FACTOR PSiQUICO

“Casa de amores” se llamé a si mismo Lull: rechazados un dia por
la sensacién de lo engafoso de toda hermosura perecedera quedaron
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polarizados hacia Dios con imposibilidad de refractarse ni reflejarse en
otras direcciones que la que va hacia El

Su amor polarizado se manifiesta entonces con esa secuela necesaria
del amor a Dios: el celo.

El celo es el amor del hombre cuanto mas se aproxima a lo divino,
lo que los celos son al propio amor del hombre cuanto mas se acerca
a lo meramente animal; pues mientras con los celos se quiere que el
ser amado ni sea amado por otros ni a otros ame, con el celo se quiere
que el Amado, por todos lo sea, y a todos ame.

Coger almas para Dios es el tnico objetivo de Lull; y dentro de
este celo, comin, en grado diverso, a todos los varones de espiritu
apostélico, lo peculiar de Lull es la carencia de discernimiento de me-
dios; Llull no para en si son adecuados o no; llevado de su ansia del
fin, siente que cuantos mas medios mejor. No los selecciona sino que
los acumula.

El quiere atraer almas, atraparlas, acogotarlas si es preciso; lo que
quiere es cogerlas para Dios; cogerlas por la cabeza, por el corazén,
como sea.

Aspira a que el ideal de un solo rebafnio y un solo Pastor se realice
en el mundo; y para realizarlo pide al Papa Celestino V y a los
Cardenales el nombramiento de dos de éstos; uno encargado del “teso-
ro espiritual” de la misién docente, evangelizante, hecha en “omnia

299 1
3

linguagia mundi mas por si la labor de éste no resultara suficiente-
mente eficaz, alli estaria el otro, encargado del “tesoro corporal”, presto
con las Ordenes de Caballeria unificadas “qui facerent missiones

guerris”.?

La inadecuacién del medio jamas preocupa a Lull. ;Hay que lograr
la unidad catélica con el mundo? Pues alla va para la obra misional
la evangelizacion poliglota y las armas de todas las érdenes militares
con un purpurado que encarne la unidad de mando.

Y las almas que aspira a coger por el entendimiento, quiere coger-
las y arrastrarlas de manera tal que no puedan soltarse; de ahi su
monomania de las “razones necesarias” de la evidencia irresistible.

El argumento aplastante esta puesto en el mismo plano, en la mis-
ma linea, en el mismo verso del Desconort que el hierro y el palo:

1. En todas las lenguas del mundo.
2. Que hicieran misiones con guerras, por medio de guerras,
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“Que ab ferre e ab fust e ab ver argument
se des a nostra fe tan gran exalcament.
Quel infaels venguessen a ver convertiment”.?

Lull no es voluntarista: la voluntad dice por boca de Lull “inte-
lectus, frater meus, habet magnum avantagium super me”; pero aun-
que su doctrina no sea voluntarista. él es un caso psiquico, singular
y grandioso, de voluntarismo.

Su deseo, su voluntad de llevar a todos a Dios, de unificar a la hu-
manidad en la fe, es la fuerza que no sélo mueve su mente, sino que
la orienta y dirige hacia la elaboracién de su sistema que él mira como
el camino principal para aquella unificacién.

Ni la especulacién filosifica, ni los afnos, ni el menosprecio de que
se duele en el Desconort, ni la indiferencia con que muchos y altos
acogieron sus proyectos, enflaquecen ni debilitan su voluntad.

Continta su impetuosa vida de accién, contintia su fe en el valor
tinico de su obra.

Cuando tiene por perdida su Arte, cuando se encuentra con que si
alguien la lee, es aprisa y saltando “com gat qui pas tost per brases”,?
aun entonces no murmujea, sino que vocea enérgicamente:

“Encara us dich, que port una Art general
Qui novament es dada per do espiritual
Perque hom pot saber tota res natural,
Sogons qu’enteniment ateny lo sensual:

Al dret e medicina e a tot saber val,

Et a teologia, la qual m’es may coral;

A sobre questions nuyla Art tan no val
Ne errors destruhir per rayso natural’

Si fos qu’ils (mos libres) menbras

3. Que con hierro y con fusta y con argumento verdadero, se diese a nuestra
Fe tan gran exaltacién que los infieles viniesen a verdadera conversion.

4. Cual gato que pasa como sobre brasas.

5. Aun os digo que llevo un Arte general —que nuevamente es dada por don
espiritual— para que el hombre pueda saber toda cosa natural, segiin que el en-
tendimiento aprehende lo sensible; — para el Derecho y la Medicina y para todo
saber vale, — y para la Teologia, la cual me es grata al corazén sobre todo: —
ninguna Arte vale tanto para resolver cuestiones ni para destruir errores por
razén natural,
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Et qui be ’Is entenes e en res no duptas,
pogra hom per mos libres metre el mon en bon cas”.®

Con todo, para Lull, esta absoluta fe en el valor de su obra no
redunda en mengua de su humildad, porque cree que su método no es
suyo, sino “dado” por Dios.

Su misma humildad de santo debia llevarle a la creencia en esta
inspiraciéon divina. Sélo mediante tal creencia son compatibles su hu-
mildad y tamana fe en el valor de su obra.

Ademas tal creencia de Lull descansaba en que él, mas que medi-
tador, es contemplador: si medita, es para hacer asequible a sus her-
manos el objeto de su contemplacién, para él la meditacién es un
medio: es una actividad impulsada por su celo, secuela de su amor al
Objeto contemplado: por tanto, espontinecamente no se ensimisma,
s6lo se ensimisma espontaneamente el que por naturaleza es medita-
dor; Lull, el contemplador, se siente enajenado por el objeto amado,
embargado por él, embebido y sumergido en él; Lull se desliza cor-
dialmente en el Amado; Lull es un caso de “Einfiihlung”, de sentirse
dentro del objeto y vivir la vida del objeto; se desplega y desplaza de
si; no se “ensimisma” (ensimismarse de “en si mismo”) sino que
“extasia” (extasiarse de ex-stare), estar firme fuera de si, es decir, esta
firme en e! objeto, porque siendo sujeto y objeto los dos términos de
la relacién de conciencia, al estar firme fuera de si. s6lo en el objeto
puede estar firme; en el Objeto contemplado y de sus amores, como
aquel caballero del cual dice en el poema El Concili:

“Cavaller qui es servidor
De Dio, no ha de res pahor
Car conforte és en son Senyor

E en forca de bon amor”.

Vaciado de si mismo, vive en cierta manera la vida divina; luego hahia

de sentir necesariamente que su método era de inspiracién divina.
En la Ley de Gracia se encuentra en hoca de Jesucristo una refe-

rencia al versiculo 5.° del cap. 6.° del Deuteronomio, digna de toda

6. Si hubiera quien mis libros recordase, y quien bien los entendiese y en
nada dudase, se podria mediante mis libros poner el mundo en buen estado.

7. Caballero que es servidor de Dios, de nada tiene miedo, pues se conforta
en su Sefior y en fuerza de buen amor,

4
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atenciéon por cuanto, segun los tres sindpticos (Lucas X-27, Marcos
XII-30 y Mateo XXII-37) el mandamiento de Jehova, formuiado cn
aquel lugar del Deuteronomio: “Amaras al Sefior tu Dios con todo u
corazon y toda tu alma y con toda tu fuerza”, aparece en los citados
textos evangélicos recordado por Jesucristo con dos iérminos cardia
dianoia (corazén e inteligencia) en vez del término del aludido lugar
del Deuteronomio “LEBAB” que propiamente significa corazén; ® como
si en la Ley de Gracia se viniese a exigir un mayor desplegamiento
de potencias para dirigirlas amorosamente a Dios, y entre ellas, de
modo expreso, la didnoia, la inteligencia, la facultad de la distincion.

Lull llené este mandamiento con fervor esencial. Amé a la Belleza
Infinita, Una, Unica y Simplicisima con todo su corazén, con toda su
alma, con toda su fuerza y con toda su dianoia.

Ahora bien; es imposible —dice Platén— acercarse continuamente
a un objeto bello con amor y admiracién sin esforzarse en asemejarsele
y el medio mas infalible de asemejarse a la belleza es producir con
ella y por ella otras bellezas; el amor, segiin Platén, fecundo porque
lleva al amante a engendrar seres semejantes a la belleza amada; y «i
ésta es invisible, nacen entonces hijos invisibles, inmortales y mas
bellos que los nacidos de mujer, altos pensamientos, semejantes a la
belleza amada.

Lull enamorado de la Belleza Una y Simplicisima tenia en conse-
cuencia que engendrar una obra que aspirase a ser la unidad de la
Ciencia, la simplificacién maxima del saber; unificacién. es decir,
unidad in fieri, al modo como en lo humano cabe asemejarse a la
Unidad Acto.

I

EN EL ORDEN DEL CONOCIMIENTO

El punto de partida del conocimiento son las cosas sensibles. “Lo
primer escalé on raé comensa a pujar es les coses sensuals™? dice la
distincién 28 del libro 3.° del vol. 2.° del Liibre de Contemplacio.

Para ello esta dotado el hombre de los cinco sentidos de antiguo
admitidos y del “affatus”; sentido con el cual se nombran las cosas,

8. En este punto la versién de San Jerénimo que traduce "LABAB™ por “cor”
es mucho mis exacta que la de los Setenta, que traducen aquel término por didnoia
Judios contemporineos, judios de religién y raza, reconocen la superior fidelidad,
en muchos puntos, de la version de San Jerénimo sobre los Setenta.

9. El primer escalén por donde la razén empieza a subir, son las cosas sen-
sibles.

)
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y del cual dice Lull: “absque enim affatu auditus non potest sensare
vocem”.

La introducciéon de este sentido, la substantividad que con él se da
a la denominacién de las cosas, es un rayo de luz que llega al “primer
escalé on raé comensa a pujar”; de ahi aquel pensamiento luliano de
la importancia que tienen los nombres; saber la significacién de los
nombres es lo fundamental para luego mediante el Ars magna hallar
solucién a todas las cuestiones.

Es comun a las almas misticas (mistico de mito -cerrar) en su volup-
tuosidad por el misterio hallar misterios por todas partes, como el
escéptico halla problemas: para las almas misticas un nombre no es un
convencionalismo sino un misterio; para el mistico, en el nombre hay
algo encerrado, oculto que desentranar: el mistico si bordea, aunque
solamente sea, .algunos estudios filolégicos, es un apasionado por las
etimologias, asi como una mentalidad predominantemente légica lo es
por la sintaxis.

No voy a negar la influencia ocasional, histérica, del ambiente caba-
listico en que en parte se movié Lull; pero nada es ambiente para un
ser si éste no tiene ya en si disposiciones que constituyan cualidades
receptivas de él o reactivas enfrente de él. Por la sola razén de las
circunstancias, del ambiente o del medio como impropiamente se diria,
en algunos pensadores contemporaneos de Lull, la influencia cabalistica
parece que hubiera debido ser mayor; y sin embargo no fue asi porque
no habia en ellos la disposiciéon que hubo en Lull para que aquellas
circunstancias constituyesen ambiente propiamente dicho.

No todos los misticos son utopistas; como Sta. Teresa, saben bien
el terreno que pisan; pero todos los misticos son, mas o menos, ciuda-
danos de Ucronia, de fuera de los tiempos; se sienten exentos de la
jurisdiccion del antipatico Kronos: como decia San Juan de la Cruz:

“Para ti no hay noches ni hay ocasos,
La eternidad sobre los ojos tienes:
Deja correr el carro de las horas,
No su corcel refrenes.”

No es pues de maravillar que ademas se sientan atraidos por aquel
momento virginal de la Naturaleza en que “luego que Dios hubo for-
mado de la tierra todos los animales terrestres y todas las aves del
cielo, llevélas a Adan para que viese c6mo los habia de llamar, y todo
lo que Adan llamé a los animales vivientes, ése es su nombre”. Narra-

6



#AMON LLULL: UNIFICACION ¥ POLARIZACION 199

¢ion que ha llevado a muchos a buscar la conformidad entre la natu-
raleza de cada animal y el nombre que tiene en hebreo; fortaleciendo
la creencia de que el hebreo era la lengua primitiva, crencia contra la
cual luché Leibniz pero sin desterrarla del todo, y continuando ademas
la busca del valor nominal o ideolégico de cada una de las letras del
alegato.

El mistico tiende a ver en los nombres un misterio en que se oculta
una significacién reveladora.

Sentidos internos son para Lull la memoria y la imaginacién.

Pero segun Lull, mediante todas las facultades de la sensibilidad
externa o interna, no llegamos a la apercepcién. “L’apercebiment es
cosa intelectual”: 1 he aqui un pensamiento al que se dan constantes
vueltas en muchos lugares de la obra citada de Lull, especialmente en
la distincién 29.

“El primer escalé on raé comensa a pujar es les coses sensuals”;
pero si en ellas quedase, no habria apercepcién: apenas podria decirse
que hubiera conocimiento.

Mientras en Sto. Tomas el conocimiento sensitivo es un verdadero
conocimiento, sobre el cual existe en el hombre otro conocimiento
superior, el conocimiento intelectual, que se realiza de un modo para-
lelo, en Lull lo sensitivo por si solo tiene menos substantividad de
conocimiento.

La doctrina, expresada en términos mas radicales, es antigua vy
venerable.

Es ya en el Sankhya Karika que se lee: “el ojo sin la asistencia del
entendimiento es incapaz de llenar su funcién”. Es nada menos que en
Epicarmo que encontramos el célebre verso:

Noiis oré kai nous akovei. T’alla kofa kai tufla.

En estas doctrinas como en la de Schopenhauer el fundamento esta
en creer que no hay sensacion sin inteleccién: la funcién intelectiva
es interna a la sensitiva, como el “manas” (“manas” - “mens”, la mente)
es en la escuela buddhica, tan afin en estos puntos a la sankhya, uno
de los seis sentidos.

En Lull, la razén principal de su doctrina de la no sustantividad del
conocimiento sensitivo, del caracter meramente iniciado del conoci-
miento en lo sensitivo, estd a mi juicio en los siguientes fundamentos:

10. La apercepcion es cosa intelectual,
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1. Las cosas, segtin Lull, se perciben las unas por las otras, unos
“significados” son percibidos por medio de los otros “com lo pescador
amb un pex pren altre pex” (dist. 28).1' No hay apercepcion sino en
relacion.

Ahora bien: en su concrecién, en su complejo de notas individuan-
tes, lo sensible es dificilmente relacionable, se presta poco a la combi-
nacién, puede entrar en pocas combinaciones: cuanto a mayor simpli-
cidad se halla reducido lo cognoscible, cuanto menos comprensivos
sean los “significados”, en mas combinaciones pueden entrar, y mas
y mejor puede servir un significado cognoscible para coger otro. La
posibilidad de asociacién, la posibilidad de engarzar, esta en razén
directa de la disociacién efectuada.

Un concreto sensible, como no disociado por la abstraccién, no es
todavia asociable, no se acoge uno por otro “como se pesca un pez con
otro pez”; luego, como ésta es la manera de un conocer humano pro-
piamente dicho, el concreto sensible s6lo impropiamente es cognos-
cible: de aqui que, segun Llull, las facultades sensitivas no sean aper-
ceptivas.

2.° El concreto (y s6lo concretos captan los sentidos) es, segun
Lull, excesivo en notas individuantes para ser objeto de apercepcién.

En el ultimo capitulo de la distinciéon 29 del Llibre de Contempla-
ci6 “no es null home —dice— per savi que sia qui pusca apercebre
en una criatura qual que sia tota sa natura, ni totes ses propietats ni
tot son ser. K no es, Senor, null home que pogués apercebre ni saber tot
80 que es en un gra, o en una flor, o en una fulla, o en un pom, o en
una volentat, o cogitacié, o amor, o en una anima en un cos’.!?

El concreto es para Lull como para Leibniz “ens infinite finitum”; 3
y por tanto inasequible como tal por el conocimiento propiamente di-
cho, incapaz ante la infinidad de elementos individuales.

3.° Ni concreto sensible, como tal, no tiene nombre que sea una
“significaci6”.

A un amigo mio se le ha puesto por nombre Antonio: ;jqué sé de
él ni de su indole?

11. Como el pescador con un pezcoge otro pez.

12. No hay hombre alguno, por sabio que sea, que pueda percibir en una
criatura cual sea toda su naturaleza, ni todas sus propiedades ni todo su ser.
Y no hay, Sefior, hombre alguno que pueda apercibir ni saber todo lo que hay
erni un grano, o en una flor, o en una hoja, o en un ramo, o en una volicién, o
acto de pesar, o amor, o en una alma o en un cuerpo.

13. Un ser infinitamente finito.

8
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Para indicar la mesa sobre la cual escribo, “esta mesa”, “esta” es
un signo general de referencia, pero desprovisio de significacién en
cuanto a las peculiaridades de la mesa.

Pues bien: ;cémo sera cognoscible si el conocimiento tiene lugar
(cap. 307 del libro 5.° del Llibre de Contemplacié) inquiriendo el
entendimiento en la memoria las significaciones, de suerte que “part
los termens de la memoria e del enteniment no pot esser Papercibi-
ment” (dltimo cap de la dist. 29) 7 *

4.° En el ultimo capitulo de la distincién 29 indica Lull la doe-
trina de que el sujeto s6lo conoce en cuanto él es aquello que conoce:
o sea que unicamente conocemos de las cosas aquello que en nosotros
esta también; de la flor esta en mi la substancialidad, la corporeidad.
la vida vegetativa, etc.; esto es lo que de ella puedo conocer.

Luego lo aperceptible sera lo general, lo comtn a otra cosa y a mi,
lo peculiar de una cosa; cuanto mas estrictamente peculiar, tanto me-
nos aperceptible.

“15 Com hom sia especie e animal sia genre, per assé la especia no
pot saber so que fan los individuus que son lo genre. On com hom no
pusca entendre ni saber tot so que fan los altres homens que son de
sa especie, doncs com pora saber tot lo que fan los individuus que
no son de sa especie?”

La doctrina es también antigua y venerable.

Ya segin Heraklito “lo mdvil es conocido por lo mévil”; segun
Pitagoras, el alma conoce las esencias de las cosas en cuanto si esta
esencia es numero, también el alma es un nimero que se mueve a si
mismo; y segin Didgenes de Apolonia el alma conoce las cosas en
cuanto contiene el aire, principio y esencia de las cosas. Recordamos
también el pensamiento de Goethe, grato a nuestro Maragall, de que
nuestros ojos no podrian percibir la luz si no hubiera ya en ellos
algo de luz.

* * *

Siguiendo los aludidos fundamentos por los cuales —a nuestro jui-
cio— piensa Lull que la sensacién no es propiamente un conocimiento,

14. Fuera de los términos de la memoria y del entendimiento no puede haber
apercepcion.

15. Siendo hombre especie, y animal género, por ello la especie no puede
saber todo lo que hacen los individuos que hay en el género. No pudiendo el
hombre entender ni saber todo lo que hacen los otros hombres que son de su
especie, jcomo podra saber todo lo que hacen los individuos que no son de su
especie?

9
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que es solamente un dato —un “factor” dice él en el cap. 230 de la
distincién 34 del Llibre de Contemplacio—, hemos visto ya en parte
la teoria psicolégica del conocimiento en el movimiento ascendente
en el “ascenso”.

El conocimiento tiene lugar inquiriendo el entendimiento en la
memoria las significaciones; la significacién de una cosa es asequible
por medio de las significaciones de otras cosas y en relacion con ellas
hasta que se venga a dar con la significacién de algo que sea esencia
del mismo sujeto cognoscente. Gracias a esta comunidad de nota, de
género o esencia, que el acto mental de relacionar ha logrado por
medio de un encadenamiento de significaciones entre una cosa y nues-
tra misma esencia, es conocida intelectualmente aquella cosa.

Segun Lull como segun Platén conocemos en forma de linea reen-
trante en si misma; segun Lull el trazo de esta reentrante no ataie
como a potencia que directamente lo trace sino al entendimiento: éste
parte del factor sensible préximo al factor sensible remoto, de este a un
inteligible préximo, y de éste a otros hasta un inteligible remoto (uso
los mismos términos, del cap. 230 de la distinciéon 34), inquiriendo
en la memoria las significaciones, “pescando” una con otra ya pescada
y conexa con aquella hasta dar con una que sea expresion de una nota
contenida en nuestra esencia: entonces se cierra la reentrante, el cono-
cimiento existe, tenemos laximfonia platéonica interior al circulo del
conocimiento, pero en esta sinfonia luliana lo que da el tono es la
“significacién”, es la nota inteligible expresiva de algo de nuestra
esencia.

Y la reentrante va ascendiendo, ondulante, “pescando” nuevas ana-
logias, hacia una unificacién mas acabada, hacia inteligibles mas remo-
tos que permitan una unificacién mayor.

El entendimiento es el que asciende, pero para Lull no hay estados
exclusivamente intelectuales: podemos considerar separadamente el
aspecto intelectual de un estado psiquico, pero es un error considerarlo
separado, suelto, desligado; cada estado psiquico es un estado de todo
el yo: es una resultante de una determinada actitud de todas las poten-
cias del alma.

Lull no sigue siempre una misma clasificacion de potencias psiqui-
cas; en ocasiones aparece la indicada clasificacion de abolengo aris-
totélico; en otras sigue la agustiniana, entendimiento, memoria y vo-
luntad; esta clasificacion tripartita en la que desde sus comienzos se
vio una altisima alegoria, una imagen de si misma impresa por la

10
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Trinidad en el hombre; clasificacién grata por ello a los misticos
cristianos.

En las “Figurae animae” contenidas en el Ars magna, cualquier
estado del entendimiento, de la memoria o de la voluntad va acompa-
nado de otro estado de las otras potencias; siempre los estados de las
tres potencias no son sino sumandos que integran un estado psiquico
total, uno en realidad, y sélo mentalmente divisible, el estado de la
unidad del alma.

Oportuno es recordar el siguiente texto del tltimo capitulo de la
distincion 29 del Llibre de Contemplacié '°: “E aytant com home, Se-
nyor, ha major memoria e major entenement e major volentat a re-
membrar e a entendre e a voler, aytant es menys termenat son aperce-
biment... Car aytant com es gran, Senyor, la memoria de ’home ¢ I'en-
tenement e la volentat, aytant es gran son apercehiment”.

Mas es frecuente en los misticos cierta confusién entre la funcién
de las facultades cognoscitivas y las sentimentales (de amor) y voliti-
vas. Para ellos, el entendimiento ama y el amor es luz.

Ya en el parr. 27 del Itivuttaka se oye de labios de Buddha que
el amor “alumbra, resplandece, irradia”; y en la doctrina biddhica
de los grados de meditacién, se lee que cuando se ha llegado al segundo
grado, a “sakadagami”, cuando la reflexién y la meditacién han cedido
el puesto al entusiasmo, entonces es cuando surgen la certeza y la
claridad.

Es aun en el orden de las verdades naturales que segin Ricardo
de San Victor,'” “Melius orando quam investigando proficimus: altius
devota compunctione quam profunda perscrutatione iluminamur”; y
segun aquel gran pensador, maravilloso e integral, Nicolas de Casa,
que tiene también su toque de mistico, es el amor (amor) que conoce
el Amor eterno (Caritas) y es el conocimiento que lo ama.

En Lull, mistico mas a la vez catalan, no se da esta confusién.

Como mistico no sélo cumple sino que vive el mandamiento de
amar a Dios con todo su corazén y con toda su inteligencia y con toda
su alma y con toda su fuerza, pero Lull no confundié el amor con el

16. Y en tanto el hombre, Sefior, tiene mayor memoria y mayor entendi-
miento y mayor voluntad para recordar y entender y querer, en tanto es menos

limitada su apercepcién... Pues en tanto como es grande, Sefior, la memoria del
hombre y el entendimiento y la voluntad, en tanto es grande su apercepcidn.

17. Mejor adelantamos orando que investigando; mads altamente somos ilu-
minados por la devota compuncién que por el profundo escudrifamiento.

11
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uso de las otras facultades, ni estas facultades entre si; en éi y segun
él las facultades no se confunden; colaboran, juntas, solidarias, siem-
pre como sumandos indisolublemente conjuntos de aquellos estados
psiquicos totales que se describen en las 136 “camerae” de las “figurae
animae”; siempre vemos en ellas dos veces el signo -+, que une un
estado de la memoria con un estado del entendimiento y uno de la
voluntad para formar una resultante, un estado psiquico uno e indivi-
duo realmente; pero aquel signo -+ entre una y otra facultad, entre
el estado de la memoria y del entendimiento y entre el estado del
entendimiento y el de la voluntad, a la vez que une, distingue.

Distincién de esferas y a la vez prestacién reciproca, colaboracion:
he aqui una caracteristica permanente del pensamiento catalan, ca-
racteristica por la cual en otro lugar '® lo denominamos eminentemente
juridico; distincién y colaboracién que segin alli indicamos se mues-
tra a través de toda nuestra cultura.

En Balmes también, como en aquel estudio deciamos,' al estable-
cer los tres criterios (y al ensenar que los criterios no se danan sino que
se favorecen y se fortifican reciprocamente, y que una filosofia que no
considera al hombre sino bajo un aspecto es una filosofia incompleta
que esta en peligro de degenerar en falsa y que, en lo tocante a la
certeza, conviene no perder de vista la observacién que precede, y que
hacerse demasiado exclusivo es colocarse al borde del error, y que por
mas que se analicen las fuentes de verdad, al mirarlas por separado,
no se pierde de vista el conjunto) “se manifiesta con toda claridad la
indole del pensamiento filoséfico catalan... resplandece el modo como
la teoria del sentido comun se enlaza con la manera de ser que hemos
llamado juridica, del pensamiento catalan, en el sentido de que busca
el mutuo respeto entre las esferas de actividad de los medios cognos-
citivos, para que uno no invada los otros, no introduciendo entre ellos
aislamiento ni exclusién sino prestacion reciproca, sin la cual ninguno
es valedero para llegar al conocimiento de la verdad”.

Esta posicion de Balmes en el orden criteriolégico presenta mar-
cada analogia con la de Lull en el orden psicolégico de la relaciéon
entre las potencias del alma en el ascenso del conocimiento.

18. V. “Estudios de Légica Critica. El supremo criterio de verdad: la evi-
dencia”, del mismo autor de esta monografia: en el cap. “La llamada Escuela
Filoséfica Catalana del siglo xix” (pag. 33 en la ediciéon de 1922).

19. Obra citada: cap. “Balmes” (pag. 44 en la edicion de 1922).

12
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A medida que aquella linea reentrante, ondulante, trazada por el
entendimiento, segin antes se ha dicho, va ganando mayores alturas,
la relacién va siendo mas estrecha; los sensibles, los concretos cuya
sensacion no es un conocimiento sino un factor de conocimiento. eran
irrelacionables: a medida que se va ascendiendo en generalizacién, en
abstraccién, va aumentando la relacionabilidad, la urdidumbre se va
haciendo mas pura, hasta que se llega a una altura en que la relacién
es intima en el sentido propio de la palabra; ya no es un contacto, ya
no es una continuidad de significacion a significacién; ya es en todo
el rigor de los términos una penetracién reciproca, una compenetra-
cion.

Estamos ya lejos del mundo de la materia donde rige la impene-
trabilidad; arrastramos sin embargo, en esa reentrante que se va es-
trechando, cuanto de cognoscible hay en aquel mundo, pero esta ya
libertado de la impenetrahilidad de la materia por la espiritualizacién
propia del conocimiento intelectual, tanto mas pura cuanto mas anda-
mos ya por los inteligibles remotos.

Ya los inteligibles no estan en mera continuidad como un pez con
otro pez del cual nos hemos servido para pescar el primero, ya estan
en compenetracién uno del otro; ya no puede Lull presentar ninguna
metafora adecuada, de aquellas vivas, frescas, expresivas, como la su-
sodicha del pescador y los peces: estamos en las proximidades del cen-
tro, en la regién de lo inteligible casi puro, casi porque segin Lull
razona en la cuestién 78 del tratado De Anima “Utrum anima possit
intelligere sine phantasmate”, nunca deja de acompafar a la actividad
intelectual cierta actividad imaginativa; pero en esas regiones pré-
ximas al centro, en esas regiones de la inteligibilidad mas pura que
cabe al hombre en esta vida, al acercarnos a Dios, la imaginacién mas
fecunda en alegorias, la de Dante, tiene que decir:

“All’ alta fantasia qui mancd possa.”

Para expresar esta compenetracion entre los inteligibles remotos,
entre estos inteligibles tan alejados ya del orden de la materia, Lull
s6lo encuentra una palabra “implicatio, principia implicata”. meta-
fora al fin ciertamente —todas las palabras en ultimo término son
onomatopeyas o metaforas—, pero no caben ya en este orden tan ale-
jado de lo sensible aquellas metaforas, alegorias o comparaciones agra-
ciadas y precisamente pintorescas que son parto de la fantasia fecun-
dada por un certero y feliz trazo de la inteligencia.

13
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“Implicatio”: tenemos ya los inteligibles mas remotos, aquellos que
ha logrado la mente mediante el ascenso de aquella linea reentrante
y ondulante, unificando inteligibles que son unificaciones de los pré-
ximos al orden de la sensibilidad; pues bien: de aquellos inteligibles
mas remotos, unos (ser, esencia, accién, comunicacién y “a contrario
sensu” no ser, soledad, ocio) se reducen a bondad: otros “extensién,
sublimidad, totalidad y “a contrario sensu” pequenez, pobreza, par-
cialidad) se reducen a grandeza; y otros se reducen a belleza; y aqui
llegamos a la “implicatio”: la definicién de belleza es aplicable a la
belleza y a la grandeza, la definicién de bondad es aplicable a la be-
lleza y a la bondad (doctrina desarrollada en el cap. 51 del Ars magna
y en otros lugares); la belleza es bondad y grandeza, la bondad es
belleza y grandeza, la grandeza es belleza y hondad; cada uno de estos
inteligibles esta penetrado por los otros dos; y como cada uno de los
tres esta henchido, por decirlo asi, de los inteligibles, unificaciones de
inteligibles, y entre los tres se reparten los inteligibles todos, todos los
inteligibles estan conjuntos en compenctracion intima: estamos en el
extremo opuesto de aquellos conceptos sensibles, materiales, irrelacio-
nables de por si, con aristas ariscas; estamos en las alturas de la espi-
ritualizacién, alli mismo donde es puede pensar algo como el alma hu-
mana, una y simple, estando toda como en el cuerpo y toda en cada
una de sus partes; la “implicatio” no es abrazar en concepto otros de-
hajo de su extensién: es penetracién intima, es compenetracion.

Sélo falta llegar a algo que teniendo eminentemente todo el con-
tenido positivo de los inteligibles abrazados por los principios impli-
cados, sea Inteligible y Simplicisimo.

Mas ante esa unificacién surge la cuestion: i toda ella es un pro-
ducto del pensar que es unificacién, mas ese pensar no es sino cone-
xionar significaciones, jno sera toda la unificacién y todos los inteli-
gibles “pescados” por Lull y todo su edificio de un valor igual al que
el nominalismo, o el conceptualismo cuando menos, da a los univer-
sales?

El valor ontolégico del conocimiento queda segiin Lull salvado por
los siguientes extremos:

1. No hay conocimiento de algo sino en cuanto inmediata o me-
J o
diatamente se conexiona su significacién con una significacién de algo
g g g
que es a la vez sujeto cognocente, asidero de realidad, porque de la
realidad del sujeto cognoscente no podemos dudar.

14
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2.° Los principios implicados que abrazan a todos los otros inteli-
gibles y que se compenetran entre si, son a la vez reales porque sin
ellos Dios no pudiera ser, y Dios tiene que ser por razén de su esen-
cia, y porque el “yo”, el sujeto cognoscente es, y no siendo infinito (el
mismo sujeto cognoscente advierte sobradamente su finitud), no es por
si, luego existe ademas de €l el Infinito, Dios: y como —repetimos—
Dios no seria, no podria ser si los principios implicados no fuesen
reales, los principios implicados son reales, y siendo asi que contienen
todos los otros inteligibles, todo el orden de la inteligibilidad es a la
vez orden de la realidad.

3. En el mismo entendimiento se da ya como elemento consti-
tuyente del conocimiento algo que es a la vez semejanza real de la
Idea que en Dios sc identifica con la Causa Real totalmente constitu-
yente de lo real subdivino, con el mismo Dios.

“Humanus intellectus est ens aggregatum de intellectivo et inte-
1ligibili et de divinis similitudinibus” (Qu. 77 del tratado De anima).
“La idea en Dios —dice Arbor Scientiae— es ente u objeto eternamen-
te. Esta idea, en Dios, es el mismo Dios; la idea, en tiempo. es seme-
janza de la idea eterna.”

Aun prescindiendo de este tercer punto de vista, los dos anteriores
han de bastar para no ser prontos en tener a Lull por realista ingenuo.
Cierto es que hahla muy frecuentemente como si lo fuera, pero aun
a los clasicos del idealismo mas radical y del criticismo se les escapan
muchisimas veces expresiones de realismo ingenuo.

Lo ingenuo es creer que la filosofia medieval estd toda ella en el
realismo ingenuo. El cap 2.° de la Epistola de San Pablo a los Corin-
tios, el cap. 4.° de la Epistola del mismo a los Efesios, las influencias
filénicas, no poco de las obras pseudo-aereopagiticas hahian de llevar
una fecunda duda que no permitia una universalidad de realismo in-
genuo; y va desde el comienzo del escolasticismo la doctrina de Escoto
Eritigena considerando lo universal como aquello que produce de si
mismo y contiene dentro de si lo particular, pero poseyendo lo par-
ticular la minima fuerza de ser v la especie de realidad mas débil y
completamente dependiente del universal: y més atin su doctrina de
que los cuerpos son extensos en cuanto ocupan un lugar, pero que el
lugar es sélo continente, y la continencia es intelectual de suerte que
el “locus” es una definicién, es algo “in mnobis”, aplicando analogo
razonamiento al tiempo; algunas variantes de intentos de solucién de
la eterna cuestién de los universales que son algo bien distinto de un
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realismo ingenuo; y el pensamiento de Eckehart de Hocheim, el fa-
moso maestro “Eckart” proclamado por Bach a fines del segundo ter-
cio del siglo x1x “der Vater der deutschen Speculation”, aquel para
quien la “natura naturata” es un resultado del conocer, que asi lo ad-
vierte al reflexionar revertido entonces a su fundamento original, me-
diante el “abscheiden”, la eliminacién de la pluralidad, mediante el
reconocimiento de que toda determinacién fenoménica en el espacio
y en el tiempo es nada; y de que si el alma aparece poseyendo varie-
dad de facultades con las cuales es un miembro activo de “natura na-
turata”, es s6lo como fenémeno; todo ello muestra que solamente un
conocimiento mutilado de la filosofia medieval puede llevar a la creen-
cia de que aquélla estaba totalmente sumergida en el realismo ingenuo.

Prosigamos con Lull, o mejor, no prosigamos, porque no cabe pro-
seguir: estamos en la cuspide, en Dios, en quien la Idea. segin dice
el Arbor Scientiae, es ente eternamente, fundamento de tota realidad
y de toda verdad; aqui sélo cabe detenerse y descender.

Nunca las tres facultades, entendimiento, memoria y voluntad, han
actuado la una sin la otra; se buscaba a Dios con la colaboracién de
las tres facultades, todas tendian a El; con las tres juntas, colahoran-
do. se llega a El; mas el sujeto se adapta al Objeto; la Simplicidad, la
Unidad perfectisima del Objeto, requiere que el que contemple “pri-
mam causam in perfectionibus quas ipsa habet simpliciter in se” (dis-
tineion 2.2 del Compendium seu Commentum Artis Demonstrativae)
sea E.E es en las “Figuraec animae” del Ars Magna el simbolo de la
unidad de las facultades. Para detenerse en la Unidad perfectisima,
no cabe despliegue de facultades: hay que estar con la unidad de las
facultades: E.

;Con qué contenido de conocimiento, con qué contenido material,
con qué cosa antes no sabida e intuida por la contemplacién, se enri-
quece el conocimiento en esta contemplacién de la Unidad Simplici-
sima?

Si San Pablo nos dice que el ojo no vio ni el oido oyé ni ha sahido
el corazén del hombre lo que Dios ha preparado para aquellos que
le aman, no vamos a exigir que Lull nos dé nuevos contenidos de cono-
cimiento por su contemplacién.

Todas las almas que han creido contemplar a Dios, han mostrado
un vivo sentimiento de existencia, de presencia del Ser Supremo, pero
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no nos han dicho de El nada que no estuviera ya contenido en la Fe
o en la ciencia.

Pero si no aparece un nuevo contenido de conocimiento, si el cono-
cimiento no aparece enriquecido materialmente, aparece enriquecido,
mejor dotado formalmente.

“20 Ratio autem quare hoc ita stat in hoe, quia quidquid virtutis
habent. F. G. ascendendo, habent similiter descendendo, sed non e con-
verso, quia descendentia imprimunt in se ab E. contemplativo primae
causae lumen et virtutem de quibus in descensu illuminantur E I de
inferioriribus judicantia” (Dist. 2.2 del Compendium seuw Commentum
Artis Demonstrativae).

Quizas alguien dira: esa contemplacién de la Primera Causa es una
ilusién, y como tal sélo ilusoriamente puede iluminar el conocimiento
en su proceso descendente.

Mas aunque fuera ilusion.

Ilusiones de alquimistas y de astrélogos fueron las primeras explo-
raciones por lo que luego habian de ser los campos de la Quimica y
de la Astronomia. “En los confines de los conocimientos exactos —dice
Humboldt—, como de lo alto de una costa elevada, place al ojo diri-
girse hacia las mayores lejanias; aunque sean ilusiones los espejismos
que ve, sin embargo como estas imagenes engafiosas que creian per-
cibir, antes de los tiempos de Colén, los habitantes de las Canarias o
de las Azores, ellas pueden sugerir el descubrimiento de un nuevo
mundo” 2! Philomythos o philésophos pos estin, decia Aristételes (Met.
A. 2:982 b 18).

Los aleteos de la fantasia anuncian la aurora de atrevidos ensayos
de la mente en audaz forcejeo, preludio que anuncia el ritmo del mé-
todo.

Es un grave error tildar en general de infecundas las ilusiones.??

Pero ademas no ha sido todo ilusién: ha sido realidad la creencia
de Lull en la “implicatio”, en la compenetracién de todas las signi-
ficaciones” en cuanto abrazadas por los principios implicados, la creen-

20. La razén de ser asi estd en que toda la eficacia que tienen F. y G. en el
ascenso, la tienen por modo semejante en el descenso, pero no viceversa, porque
descendiendo imprimen en si una luz y virtud derivados de la contemplacién
por E (la unidad de las potencias) de la primera Causa, por la cual luz y virtud
son iluminados en el descenso E I al juzgar de lo inferior.

21. El filésofo es amante del mito.

22. Desarrollamos esta doctrina en “Prolegémenos a la Légica incluyendo
Promociones Psicolégicas”, c¢. 13 (pag. 253 en la edicién de 1921).
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cia en la unificacién total en la Idea que en Dios es eternamente Ente;
cree Lull que las “divinae similitudines” que constituyen un elemento
del “humanus intellectus” (qu. 77 del tratado De anima) se encontra-
ron todas juntas en la contemplaciéon de su arquetipo: de todo ello
quedara su tendencia a que dondequiera que se encuentre un ser al
cual le convenga uno de los principios implicados se piense que le con-
vienen también los otros, y puesto que en cada uno de ellos se subsu-
mié una de las zonas en que se reparte el orden de la inteligibilidad,
se piense, que, en cierta manera, mas o menos indirectamente todo
estd en conexion; y se mirara cada cosa en conexién con el todo.

Al empezar el descenso, el descenso desde la Unidad Infinita, ;cual
sera el primer ser en cuyo conocimiento se aplicara esta manera de
considerar determinada por la “implicatio” y por la identificacién en
que se encontraron los principios implicados eminentemente en el Ser
Simplicisimo?

En el orden de la inteligibilidad, sobre los principios implicados
s6lo aquella idea que en Dios es eternamente objeto o ente; en el or-
den del ser debajo de Dios, inmediatamente, la primera criatura a la
cual hacer aplicacién del conocimiento descendiente de aquella ma-
nera enriquecido, la criatura que esta sobre todas las demas, aquella
cuya Concepcién Inmaculada defendié Lull con tanto ardimiento, la
Virgen Maria.

Al empezar el descenso, asi tenia que ser, y asi fue.

Ved el juego de los principios implicados realizado por el entendi-
miento al empezar el descenso y dar con el primero de los seres que
encuentra la mente catélica al bajar de Dios.

Es en el cap. 14 del Llibre de Sancta Maria:

“23 La bondat espirital de nostra dona es de hondat, granea, perse-
veranca, virginitat, santetat e les altres: car cascuna d’estas coses és

23. La bondad espiritual de nuestra Sefiora es de bondad, grandeza, perse-
verancia, virginidad, santidad y las otras: pues cada una de estas cosas es bella
en si misma y cada una es bella en la otra; de suerte que bondad en grandeza
embellece y adorna grandeza en cuanto la viste de si misma: y esto mismo hace
grandeza que embellece y adorna bondad, pues belleza es para bondad que sea
grande, y bella cosa es a grandeza que sea buena... Por tanto, como el alma de
nuestra Sefiora sea tan buena, tan grande... jquién podria considerar la gran
belleza espiritual de nuestra Sefiora!

En el alma de nuestra Sefiora, dijo Lausor, hay memoria, entendimiento y
voluntad, que son sus bellezas y sus adornos; y la memoria tiene bella recordacion
segun que ella es bella, y asi tiene el entendimiento bello entender y la voluntad
bello amar, y la memoria embellece y adorna su rcordar de la belleza, de bondad,
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bella en si matexa, e cascuna és bella en I'altra; en axi que bondat
en granea embelleix e afaycona granea, en quant la vest de si matexa;
e aco matex fa granea que embelleix e afaycona bondat, car hella es a
bondat que sia gran, e bella cosa es a granea que sia bona... On, com
I’éanima de nostra dona sia tant bona, tan gran... jqui poria conside-
rar la gran beutat esperital de nostra dona!

En I’4anima de nostra dona, dix Lausor, la memoria, enteniment e
volentad, que s6n beutats e ses faycons: e la memoria enbelleix a afay-
¢ona son membrar de la beutat de bonea, granea e les altres; car
bella cosa es en membrar que sia bo, e bella cosa li es que sia gran,
e aco mateix se segueix de entendre a amar.”

Y asi empieza el descenso con este juego de los tres principios im-
plicados, y hecho por las tres potencias siempre juntas y distintas,
solidarias, con coprestacion reciproca: la coprestaciéon en la luz es no
s6lo de la potencia, sino también de los inteligibles.

Y el entendimiento ya descendiendo, pero a donde quiera descien-
da, desciende con esa solidaridad entre los inteligibles.

Se baja de la identificacién de todos ellos en Dios; se va a cual-
quier cosa con mirada religiosa, religiosa porque esa luz del conoci-
miento descendente lleva algo de divino, no sélo por su origen primero
sino por el punto de partida del descenso: y religiosa porque mediante
la “implicatio” directa o indirecta de todos los inteligibles, todo apa-
rece no s6lo conexo sino intimamente relacionado.

;Qué tiene de mas sobre toda otra corriente nerviosa la descen-
dente que llega a los musculos habiendo pasado por los centros cor-
ticales?

Tiene haberse enriquecido de indefinido numero de modalizaciones
en su tortuoso y laberintico trayecto por las neuronas de la substancia
gris, modalizaciones resultantes de su viaje y mayor o menor adapta-
cion a la sintesis fisiopsiquica construida: asi una corriente centripeta
si lo es de un reflejo que tenga un vértice en la médula da lugar a
una centrifuga que produce reaccién meramente animal contra una
exitacion, la procedente de los centros corticales mueve los dedos para
pintar “La Escuela de Atenas” o esculpir la Venus de Milo: la primera
hace retirar el rostro ante la amenaza de un bofetén, la segunda puede
mover la cabeza para parar la otra mejilla cuando en una ha sido des-
cargada una bofetada.

y grandeza, y las otras; pues bella cosa es en recordar que sea bueno, y bella cosa
lo es que sea grande, y esto mismo se sigue de entender y de amar.
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Quienes sonrien burlonamente de la aspiracién de Lull de llegar a
un conocimiento mas perfecto en el descenso, tienen que probar la in-
existencia de la superioridad de la corriente enriquecida con las mo-
dalidades adquiridas por su paso por la corteza cerebral.

En este conocimiento descendente, en virtud de la “implicatio”,
p ;
de la compenetracion reciproca de los principios y en ellos de todos
los inteligibles entre si, se visilumbra todo en toda cosa, se percibe en
g I
cualquier cosa aquella “exhalacién del todo” de que habla el Briha-
daranyaka Upanischaa.

Nicolas de Cusa, la gigantesca figura puesta en la interseccion de
dos edades, el principe de los tedlogos de su tiempo segin Tritemio,
el precursor de Copérnico, que en Filosofia es dureo engarce entre la
filosofia escolastica en toda su amplitud (sin olvidar las grandes co-
rrientes idealistas de Escoto Eritigena y ¥Eckehart de Hocheim ni las
crisis nominalistas y escéptica ni las rendijas misticas por donde la
mente dudosa entonces como en otros tiempos buscé la luz de la certi-
dumbre) y Leibniz, y por medio de Leibniz Kant, y por medio de
Leibniz y Kant la filosofia contemporénea; es bien sabido hasta qué
punto siguié de Lull muchas doctrinas, alguna hien caracteristica y
propia como la del afato, declarandolo con sentimiento de honor; y en
el cap. 7 de su obra “Direccién de la unidad” llama “preciosiorem
speciem magisque foecundam™ a la obra de Lull.

En Lull en la cuspide del orden de la inteligibilidad se encuentra
que “la Idea en Dios es ente u objeto eternamente”. Segin Nicolas
de Cusa en el unitario “Deus implicitus” todo lo posible eo ipso “pos-
sest” (Possest = puede —es) ; en virtud de la unién en Dios de la plu-
ralidad de los finitos y de la unidad cada cosa finita participa a su
manera del infinito, y presenta también una armoniosa unidad; y cada
cosa individual a su manera contiene las caracteristicas de las cosas
individuales, contiene el Universo aunque en una forma limitada pe-
cular a esta cosa individual y diferente de la de las otras: “ommnia ubi-
que”, “in omnibus partibus relucet totum”, cada cosa es un Espejo
del Universo. Asi el hombre es un microcosmos en el cual el universo
esta contenido por via de las “conjeturas”, modo de representaciéon
mental peculiar del hombre.

Es notoria la relacién de toda esta doctrina con la de Lull y aun
estas “conjeturas” presentan cierta analogia con las “divinae similitu-
dines” que en Lull son un elemento de “intellectus”.
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Ademas, segin Nicalas de Cusa, lo que la mente conoce de lo indi-
vidual son sus relaciones y oposiciones, y el conocimiento mismo co-
noce que sélo es de relaciones y relativo. Recuérdese la imagen de
Lull de que el conocimiento percibe el significado de una cosa por
medio del de otras “com lo pescador amb un pex pren altre pex”.

Las “divinae similitudines” y la compenetraciéon universal, directa
o indirecta, de Lull y las “conjeturas” de Nicolas de Cusa por cuya
via el universo esta contenido en el hombre como en un microcosmos,
y el “omnia ubique® de este pensador son el precedente de las “habi-
tudes” de Leibniz, la disposicién del alma que confiere a las verdades
necesarias este caracter que no puede provenir de la experiencia, y de
las “Vorstellungen”, las ideas innatas con contenido, anteriorez a la
experiencia en las que hay un reflejo del mundo que actia sobre los
sentidos, siendo el alma modnada cerrada en si misma, un espejo del
mundo. Fecundo pensamiento el de ver en cada ser un reflejo, a su
manera, del universo, y ver relucir el todo en cada una de las partes.

H. Poincaré vio en el atomo, en la traslacion de sus electrones en
torno del niicleo, un reflejo de un sistema solar con sus planetas.

En el mas sencillo de los atomos, en el de hidrégeno, cabe vislum-
brar aquella tendencia a la restauracion estructural y funcional que
se da en los seres vivos: si el electrén del atomo de hidrégeno es sepa-
rado por la accién de agentes exteriores, por ejemplo, impulsos épticos
o térmicos, choques de electrones, etc., de las érbitas de mdaxima esta-
bilidad, vuelve pronto a caer en la misma érbita o en otra de las es-
tacionarias, o sea, aquellas cuyos radios estan en la misma relacién
que los cuadrados de los nimeros enteros: 1-4-9-16, etc.

En cada célula, en los cromosomas de su nucleo se encuentran los
determinantes de las caracteristicas del todo orginico integrado por
millones de aquellas células.

Dada la relacién entre estructura y composiciéon uimica, en cada
gota de sangre de un mamifero se encuentra un indice de la estruc-
tura del animal.

En cada ciclo histérico se encuentra resumida a su manera la his-
toria de la humanidad.

El descenso de Llull esta, pues, lleno de perspectivas.

Cierto que Llull en otras ocasiones, en vez de considerar como
principios superiores la bondad, la grandeza y la belleza, enumera
otros y se complica; asi, principios absolutos: bondad, grandeza, eter-
nidad, poder, sabiduria, voluntad, virtud, verdad, gloria; principios
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relativos: diferencia, concordia, contrariedad, principio, medio, fin, ma-
yoridad, igualdad, minoridad; y atun anade: Dios, criatura, operacion,
afirmacién, duda y negacion.

Mas esta complicacién es de una parte efecto del ansia de amon-
tonar y acumular, de la falta de riguroso espiritu de seleccién en Llull,
indicada ya en la observaciones preliminares de esta monografia; de
otra, efecto de la influencia de lecturas; y de otra, efecto de nuestro
comun modo de ser: siempre que tratamos de ascender a los concep-
tos genéricos mas altos, cuando creemos haber logrado uno y lo for-
mulamos, hallamos luego otro que nos parece mas alto; mas, si aten-
demos bien, advertimos que estos conceptos ya los habiamos hallado
antes mas abajo en nuestro camino de ascension; jserd tal vez porque
la energia nerviosa en las redes correspondientes a estas alturas con-
ceptuales no descansa en punto alguno porque no encuentra huella
de intuicién correspondiente y prosigue su camino, pero por lo limi-
tado y lo entrecruzado de la red vuelve a recorrer red ya recorrida?
Aventurado seria dar como segura semejante explicacién; pero el he-
cho es indudable: como una hormiga que estuviera encerrada en una
esfera hueca: al andar creeria siempre estar subiendo, y no haria sino
dar vueltas, asi la inteligencia humana en las alturas de su tendencia
generalizadora.

Mas semejantes complicaciones de Llull, como su uso y abuso de
abreviaturas, determinado por su ansia de abreviar el camine no
quita el mérito de lo permanente de Llull.

II
EN EL ORDEN METAFISICO

En este orden solamente indicaremos la perspectiva de unifica-
cién dada con la teoria luliana de la forma universal.

Llull profesa la teoria hilemorfista, pero para él hay una forma
universal, a la cual vamos a dejar la palabra: “2* Ait forma: ego sum
absoluta et primitiva, eo quod cum materia prima constituo unam
substantiam generalem totius universi.

24. Dice la forma: yo soy absoluta y primitiva, porque con la materia prima
constituyo una sola substancia general del universo todo. Soy numéricamente una
sola, y por tanto, en el caso de corrupcién de todos los seres individuales, yo
seria restaurada en un singular nimero y naturaleza... De mi proceden todas las
formas particulares.
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Stim uia numero privative... et posito quod omnmia individua essent
corrupta, ego essem restaurata in meo singulari numero et natura...
De me sunt omnes formae particulares.” De esta forma universal, dice
en De secretis naturae seu De Quinta Essentia, que “*° habet appeti-
tum ad omnem formam”.

No son ideas inatendibles la de una sola sustancia general del uni-
verso, la de una forma universal tnica (recuérdese que forma en esco-
lasticismo es finalidad intrinseca, elemento sustancial constituyente
especificante, energético), de la cual proceden todas las formas par-
ticulares, forma que persistiria en su naturaleza aunque desaparecie-
sen los seres individuales, forma concebida como un “efecto” de formas
particulares; en tal doctrina se encuentra indicado en términos me-
dievales algo que tiene analogia con las doctrinas de la unidad de la
energia, y aun con la Voluntad de Schopenhauer y el “élan vital” de
Bergson.

Este sentido unitario, dinamico y hasta cierto punto vitalista de
la naturaleza (para Llull, los cielos tienen “animam motivam”) influye
en Giordano Bruno (entusiasta también, por otra parte, de la que
llama opinién de Anaxagoras, de que toda cosa se halla en toda cosa,
y de la “compendiosa Architectura” de Llull) y, a través de Giordano
Bruno, en las modernas concepciones de la Naturaleza.

III
EN EL ORDEN ESTETICO

Llull da una nocién de la belleza por sus efectos psiquicos y otra
metafisica. Doble nocién, mas cuidada y de intento la segunda que
la primera, analogamente a como hace Santo Tomas de Aquino.

La primera se encuentra en el capitulo 14, “De beutat”, del Llibre
de Sancta Maria:

26“Demana ’ermita a Lausor si sabia qué era beutat. Respés Lausor
e dix que beutat és aquella cosa que déna alegranca veent, oynt, yma-
ginant e membrant, entenent e amant.”

Es digno de notar cémo Llull enumera como facultades de lo es-
tético los dos sentidos llamados estéticos mas la imaginacién, y luego,

25. Tiene apetito para toda forma.

26. Pregunté el ermitafio a Lausor si sabia qué era belleza. Respondié Lausor
y dijo que belleza es aquella cosa que da alegranza, viendo, oyendo, imaginando
y recordando, entendiendo y amando.
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conjuntas, aquellas tres facultades de memoria, entendimiento y vo-
luntad.

La nocién metafisica se encuentra en el capitulo 51 del Ars Magna
“27 Pulchritudo est principium implicatum, et sua deffinitio aplicabilis
est ad deffinitiones principiorum explicatorum. Nam bonitas et mag-
nitudo sunt pulchritudines, exceptis contrarietate et minoritate: tamen
minoritas proporcionata in subjecto in quo est, pulchra est, ut patet
puero parvo... Per maioritatem magis consistit pulchritudo quam per
minoritatem ut patet in Rhetorica, in qua Rhetoricus magis colorat
sua verba cum maiori fine quam cum minore.”

La proporcién y la grandeza son, pues, senaladas por Llull como
notas de la belleza (pensamiento de origen aristotélico);®® mas con
primacia a favor de la proporcién, esa correspondencia de las partes
con el todo, mediante la cual el todo es todo porque, ademas de tener
partes, es uno.

No hay necesidad, después de lo indicado en el capitulo primero
de esta monografia, de insistir sobre el alcance que tiene, a los efec-
tos de la unificacién, que la belleza sea “principio implicado”.

Clases de belleza. — Fisica y espiritual. En el capitulo 104, “Com
hom se pren guarda en est mon quals coses son lleges e quals son
belles”,? lib. 3, dist. 23, del Llibre de Contemplacio:

“30 A Vos, Senyor, sia feta reverencia e honor per tot temps, que
avets ordonat en endressar en tal ordinacio e en tal disposicié home

27. La belleza es principio implicado y su definicion es aplicable a las defini-
ciones de los principios implicados. Pues la bondad y la grandeza son bellezas,
exceptuadas la contrariedad y la pequefiez; sin embargo, la pequefiez proporcio-
nada al sujeto en el cual esta, es bella, como es manifiesta en un nino pequeno...
La belleza consiste y estriba mas en lo mayor que en lo menor, como es mani-
fiesto en la Retérica, donde el retérico da mayor colorido a sus palabras con un
fin mayor que con uno menor.

28. Aristételes: “Metafisico”, M-3-1078 a 33 y 1078 b 2; “Poética”, HI1450 4
a 12; cap. XXXVIII de los “Problemas”: etc.

29. Como el hombre toma advertencia en este mundo de cuiles cosas son
feas y cuales son bellas.

30. A Vos, Senor, sea hecha reverencia y honor en todo tiempo que habéis
tenido providencia de disponer al hombre en ordenamiento tal que pueda ver
con los ojos corporales y espirituales las bellezas y las fealdades de este mundo.
Grato Sefor, asi como con los ojos corporales vemos qué cosas son feas en las
cosas sensibles, asi, Sefor, con ojos espirituales vemos en las cosas intelectuales
qué cosas son bellas y qué cosas son feas. Y si a los ojos corporales, Senor, es
grata cosa ver la claridad del alba y del astro diurno y los prados y las flores
y las riberas y los boscajes, a los ojos espirituales es grata cosa pensar y ver las
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que pusca ver en ulls corporals e espirituals les bellees e les llegees
d’aquest mon Plaent Senyor... en axis com ab los ulls corporals veem
quals coses son lleges en les coses sensuals, en axi, Senyor, ab ulls
spirituals veem en les coses entelectuals quals coses son belles e quals
coses son lleges. E si als ulls corporals, Senyor, es plaent cosa veer
la claror del alba y de la estela jornal y los prats y les flors y les
riberes y’ls boscatges; als ulls spirituals es plaent cosa cogitar e veer
en les virtuts del home, axi com amor e paciencia e leyaltat e humi-
litat e pietat e misericordia.

Lliberal Senyor, dreter, savi, vertader en totes coses, si als ulls
corporals plau veer la bella fembra que es ben ordonada; als ulls
spirituals es molt lleja cosa de veer ella, si tant s’es que la fembra
sia... e vil e de males obres e sutzes... Amoros Senyor, es axi com
los ulls spirituals son pus nobles e mellors que los ulls corporals, en axi

virtudes del hombre; como, por ejemplo, amor y paciencia y lealtad y humildad
y piedad y misericordia,

Liberal Sefor, derechero, sabio, verdadero en toda cosa, si a los ojos corpo-
rales agrada ver la mujer bella, bien vestida y ataviada, a los ojos espirituales
es ella muy fea cosa de ver si acaso es... y vil y de malas obras y sucias. Amoroso
Sefior, asi como los ojos espirituales son mas nobles y mejores que los ojos
corporales, asi mayor y mejor visién es ver las cosas que son bellas a los ojos
espirituales que aquellas cosas que son bellas a los ojos corporales. Semejante-
mente en las cosas que son feas de ver. Pues mucho mayor asco y mayor hedor
y mayor fealdad es ver las cosas que son feas segiin vista espiritual que las cosas
que son feas segin vista corporai... Es gran maravilla como pueda ser que los
hombres prefieran la vista de los ojos corporales que aquella de los ojos espiri-
tuales y sientan mas la belleza y fealdad que ven con los ojos corporales que
aquella que ven con los ojos espirituales. Humilde Sefior, obedecido por todos
los pueblos, bien querido por todas las gentes, es mucho mas bella cosa ver
espiritualmente el estiércol en el huerto que la mala mujer en el templo aunque
el estiércol sea cosa de fea figura y la mujer sea bella figura... pues del estiércol
que hay en el huerto salen flores y frutos de diversos colores y de bellos olores
y de buenos sabores, y de la mala mujer no sale sino pecado y hedor y suciedad
por mucho que sea su atavio. Y la mala miujer se pone blanquete y color, se
tiie sus cabellos y las cejas y su boca y sus ojos para ser vista bella por las
gentes y sobre los bellos colores y los bellos adornos que Vos habéis puesto en
ella; ella, Sefior, pone colores que son de cosas muy feas y mal olientes de ver,
de disponer y de tocar... Asi como gran sequedad o gran frio es pestilencia para
los frutos de la tierra, asi la belleza de las mujeres ha sido pestilencia y tribula-
cion de mis ojos, pues por la belleza de las mujeres he sido olvidadizo de vuestra
bondad y de la belleza de vuestras obras... Senor, como el arbol que, seco, es
podado... se renueva y ofrece de si mismo belleza a los ojos corporales por
razéon de los ramos y de las flores y de los frutos que da, asi si vuestro gusto
fuese que Vos me purgaseis, me limpiaseis de mis graves pecados, aun podria
ser, Sefior, que yo fuese visto por los hombres bello y limpio y lleno de buenas
obras.

. 25



218 PEDRO FONT PUIG

major plaer e mellor vista es veer les coses que son belles als ulls
spirituals que aquelles coses que son belles als ulls corporals. En
semblant cosa s’esdeve en les coses que son lleges de ver. Car molt
major fastig e major pudor e major llegea es a ver a les coses que
son lleges segons vista spiritual que les coses que son lleges segons
vista corporal... gran maravella com pot ser que’ls homens mes amen
la vista dels ulls corporals que cella dels ulls spirituals, e mes senten
la bellea e llegea que veen ab los ulls corporals que aquella que veen
ab los ulls spirituals. Humil Senyor, obeyt per tot los pobles, ben
volgut per totes gens, molt es pus bella cosa de ver spiritualment los
fems en I’hort que la mala fembra en la esgleya, ya sia so que los
fems sia cosa de lleja figura e la fembra sia bella figura... car del
femaral que’s en I'hort ixen fulles e fiors e fruyts de diverses colors,
e de belles odors e de bones sabors, e de la mala fembra non ix sino
pecat e pudor e sutzetat per ben ordonat que sia. En la mala fembra
se posa blanquet e color en tiny sos cabells e les celles e sa boca e sos
ulls per tal que sia vista bella a les gens e sobre les belles colors
e les belles faysons que vos avets posades en ella, ella, Senyor, posa
colors que son de coses molt lleges e molt pudens a veer e a ordonar
e a palpar... En axi com gran sequedat o gran fret es pestilencia de
fruyts de la terra, en axi la bellea de les fembres es estada pestilencia
e tribulacié de mos ulls, car per la bellea de les fembres som estat
oblidos de vostra gran bonea e de la bellea de vostres obres... Com
Parbre que sech Senyor, es podat... ell renovelle e dona bellea de si
mateix als ulls corporals per raé dels rams e de les flors e dels fruyts
que met, en axi si vostre plaer era que vos me porgassets em dene-
jassets de mos greus pecats, encara poria esser, Senyor, que jo fos
vist per los homes bell e nedeu e ple de bones obres.”
En Els cent noms de Deu se lee:

“Molt es pus bell en hom bon pensament
Que en son cors haver bell vestiment
E en la taula copa d’aur e d’argent.

Mays val bellea per bé far,
Per entendre é per membrar,

Que per sentir ne per ornar”.*!

31. Es mucho mis bello en hombre buen pensamiento, que tener sobre el

cuerpo bellas vestimentas y copa de oro y de plata en la mesa. Vale méas belleza
por hacer bien, por entender y por recordar que por sentir y por adornar.

26



RAMON LLULL: UNIFICACION Y POLARIZACION 219

Es manifiesta la distincién entre belleza fisica y espiritual y la
superioridad de ésta.

Mas el ideal esta en la concordia de las dos:

“En nostra dona ha bellea sperital, la cual convé respondre a bellea
del cors” (Cap. X1V del Llibre de Sancta Maria, “De beutat”) **

Estamos ya bien lejos de aquella concepcién de Tertuliano, Orige-
nes, San Clemente de Alejandria, San Cirilo de Alejandria, San Basi-
lio, San Cipriano, segun los cuales entre la belleza espiritual y la fisica
se senala tal antitesis que Cristo, la suma belleza espiritual que han
visto los hombres, carecia de hermosura fisica, llegando algunos de
aquellos autores a calificarlo de “specie admodum deformi” (San Ci-
rilo), “corpus aspectu deforme” (Origenes); y Tertuliano dice: “An
ausus esset aliquis... Sputaminibus contaminare faciem nisi meren-
tem?” (pensamiento realizado en algunos Santos Cristos bizantinos y
que hoy, por lo visto en varias de las imagenes presentadas por artistas
alemanes y escandinavos al concurso de imagenes del Sagrado Cora-
z6n, celebrado en la Exposicién Internacional de Barcelona del co-
rriente afo, comparten en grado semejante al de Tertuliano algunos
de aquellos artistas).

Llull no pierde el equilibrio ni la tendencia armoénica, a pesar de
estimar en grado tan superior la belleza espiritual; es tal para Llull
e1 predominio de ésta que, aunque en un ser la belleza fisica sea
mucho menor que en otro, habiendo en el primero belleza espiritual,
el ser aquél resulta mucho mas bello en su conjunto. En el citado
capitulo “De beutat”: “*3 Los homens —dice— e les fembres d’aquest
mon, qui naturalment son pus bells que’l sol ni les plantes ni les
besties ni’ls ocels, car bellea han sperital e corporal naturalment e no
n’ha lo sol a los altres qui no la han speritalment.”

Pero esta excelencia de la belleza espiritual no rechaza, segun
Llull, a la fisica, sino que le es mas adecuado corresponderse con ella
y resplandecer ambas en un mismo ser.

Campo de la belleza.— Es, pues, para Llull campo de la belleza
lo fisico y lo espiritual y lo compuesto de uno y de otro; y en lo es-
piritual, el ejercicio de cada una de las facultades psiquicas: recorde-

32. En nuestra Senora hay belleza espiritual a la cual conviene responder
la belleza del cuerpo.

33. Los hombres y las mujeres de este mundo naturalmente son mas bellos
“que el sol o las plantas o las bestias o los pajaros, pues tienen por naturaleza
belleza espiritual y corporal, careciendo de la primera el sol y los otros seres.
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mos las citadas palabras de Els cent noms de Deu: “bon pensament
—bé far— entendre-membrar”.

El ejercicio de la actividad intelectual es, pues, para Llull campo
de lo estético, y en especial el pensar psicolégico: asi en la primera
distincion del Llibre de Coniemplacio:

“31 Si los homens han plaer e alegria quant veen arbres fulats
e florits e granats, e veen riberes e prats o boscatges, be devem haver
plaers... en lo que’s veem e sabem que son en esser.”

La wvision espiritual de lo bello: lo poético.— El hombre, segin
Llull, es llevado a error y a graves yerros si lo bello no lo ve espiri-
tualmente: recuérdense las palabras que hemos subrayado en la cita
algo larga que arriba hicimos del tercer libro, volumen segundo, del
Llibre de Contemplacio.

Analogamente como en el orden del conocimiento, el verdadero
conocimiento para Llull es el espiritual o intelectual, segin en su
lugar expusimos, asi, en el orden de lo estético, la visién segura es
la espiritual.

Y asi como conocer intelectualmente es para Llull conocer en
conexion, “como se pesca un pez con otro pez”, y la perfeccion de
que es susceptible nuestro conocimiento en esta vida, se obtiene en
el descenso, en el cual, en fuerza de la luz y virtud ya adquiridas por
el entendimiento, en cada inteligible somos llevados a la relacién
con otros inteligibles, asi esta vision espiritual en lo estético consiste
en que el sujeto, en vez de detenerse y quedarse en la contemplacion
del objeto, se sirva de éste como de un trampolin para remontarse
a otras representaciones.

¢ Por qué, segun el texto de Llull antes citado, le parece mas bello
el estiércol en el huerto que Ia mala mujer, por muy hermosa que sea,
en el templo? El mismo nos da la razén: porque no para en la con-
templacién del objeto, sino que la vista del estiércol lleva ante su
intuicién estética aparejada la representaciéon de las flores y frutos
con todas sus bellezas y atractivos, que ayudara a hacer brotar, y, en
cambio, la de la mala mujer lleva consigo la representacién del pe-
cado y del hedor moral.

Es la misma razén que en el capitulo 100 del Ars Magna: “Iterum
Rhetoricus ornat cum voce signicativa, ut cum dicitur Aprilis et Majus

34. Si los hombres tienen placer y alegria cuando ven arboles con hojas y
frutos, y ven riberas y prados y selvas, bien debemos tener placer... en lo que
vemos y sabemos que somos en ser.
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quia sunt pulchriora verba quam quando dicitur October et Novem-
ber, eo quod signant flores et folia; et avium cantum. et renovationem
temporis et rerum generabilium”.®

En Llull, pues, en lo estético, mas que la categoria de lo hello
especifico sobresale la de lo poético: esta categoria estética, mas suges-
tiva que expresiva, la que tiende una florida cadena de continuidad
entre las imagenes, la que vislumbra un reflejo del Dios inmutable en
las criaturas que van y vienen y desaparecen; la que une a todo lo
bello con Dios: aquélla que indica Platén en su Fedro al decir que
el alma en otro tiempo vio aquella nitida hermosura al lado de Zeus
y de los otros dioses, contemplando, cercadas de luz purisima, las in-
tegras, sencillas, inméviles y bienaventuradas Ideas; y cunando ve a»
guna hermosura terrena se acuerda de aquella verdadera hermosura
y recobra sus alas, y quiere volar v no puede hacerlo, y ama la cum-
bre y desprecia los valles...

El alma mistica ve, como San Juan de la Cruz., las cosas hellas
como vestidas de hermosura por la mirada del Eterno, y asi no se
detiene morosamente en ellas, sino que por diversas maneras repite:

“Buscando mis amores
iré por esos montes y riberas,
ni cogeré las flores
ni temeré las fieras,
y pasaré las fuentes y fronteras.

iOh bosques y espesuras
plantadas por la mano del Amado!
iOh prado de verduras,
de flores esmaltado!
Decid si por vosotros ha pasado.

iOh cristalina fuente,
si en esos tus semblantes plateados
formases de repente
los ojos deseados

que tengo en mis entranas dibujados!”

35. De nuevo el retérico adorna con voz significativa, como cuando se dice
abril y mayo que son palabras mas hermosas que cuando se dice octubre y no-
viembre, porque designan flores y hojas, y canto de aves, y renovacién de cosas
engendrables.
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El alma mistica no coge las flores; s6lo busca por su senda el
rastro del Amado; y junto a la plateada fuente no reposa, sino que
suspira por los ojos que lleva dibujados en las entranas.

En Llull se junta el alma mistica con su tendencia, omnimoda-
mente unificante, de conexién a remontarse a la “pluchra causa quae
naturaliter causat pulchrum effectum” (cap. 51 del Ars Magna); y de
esta suerte, su visién estética es otra instancia de unificacién.

Y unificaciones o reveladoras de unidad son las Artes.

El Retérico (cap. 100 del Ars Magna) une hermosos sujetos con
hermosos predicados, y el principio con sus correlativos; verbigracia,
la bondad con lo bonificante, lo bonificado y el bonificar.

“36 Per metaphoram corroboratur intellectus ad intelligendum, nam
per istam uno ecodemque tempore super diversas species gyratur.
Praeterea cum metaphora sit ligamen et nexum operationis trium po-
tentiarum animae, quae ad unum finem memorando. intelligendo et
diligendo se habent, et hoc propter maximam intentionem quam in-
tellectus facit quando unum audiens aliud intelligit, ideo est in hac
Arte metaphora” (Liber Principiorum Medicinae, dist. 10, cap. 36:
Metaphora, I).

En este giro, en un mismo tiempo, sohre especies distintas; en esta
ligacién y nexo de oposicién de las tres potencias del alma dirigidas
a un mismo fin, es decir, en estos aspectos unificadores ve Llull la
fuerza que la motivaba.

En la Rhetorica, editada por Zetzner en 1958. que Hauréau admite
como auténtica de Llull, probablemente de un discipulo de éste, segun
Menéndez y Pelayo.,?” se lee, conforme a las ideas de Llull, que “no
hay ninguna materia tan exigua de precio que no pueda ofrecer gran-
des recursos al orador si desciende de lo sumo a lo infimo o asciende
de lo infimo a lo sumo”: lo cual equivale a decir que, mediante la
conexion ascenso o descenso, nada hay que no cobre valor.

De Ja Musica dice el capitulo 99 del Ars Magna: “*® Miisica est ars

36. Por la metafora crece en fuerza el entendimiento para entender, pues
mediante ella en un mismo tiempo gira sobre diversas especies. Ademas, siendo
la metafora ligaciéon y nexo de operacién de las tres potencias del alma que estin
dirigidas a un solo fin recordando, entendiendo y amando, y esto por la maxima
tensién que hace el entendimiento cuando, oyendo una cosa, entiende otra; por
ello estda la metifora en este Arte.

37. “Historia de las Ideas estéticas”, cap. 4, pag. 175 del vol. 22 en la edi-
cién 1910.

38. La Musica es un arte, inventada para ordenar muchas voces concordantes
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inventa ad ordinandum multas voces concordantes in unum cantum,
-icut multa principia ad unum finem, et ita definitio figuratur per defi-
nitionem concordantiae”.

La Muisica es, pues, también un factor de unificaciéon; es, ademas.
una revelacion de la armonia producida por el movimiento de las
esferas celestes.

Esta idea luliana de la Musica, reveladora de unidad, se acentia
en Salzinger y en Schopenhauer.

* ¥ ¥

Estética, la de Ramén Llull, coronada con Ja Cruz. la suprema
belleza, y el criterio para el juicio estético en el orden de la belleza
moral.

“Siendo la imagen de la Cruz tan noble y buena pintura, ;cémo
puede ser, Sefior, que Jos pintores pinten y formen y esculpan cual-
quier otra pintura que no sea aquélla?”

Cualesquiera pinturas hay en este mundo, exceptuada la figura de
la Cruz, son mas bellas exterior que interiormente” (Lib. 3.°, dist. 23,
cap. 120 del Llibre de Contemplacio).

En la misma gran obra (lib. 3.°, dist. 23, cap. 104) proclama la
Cruz como criterio en el orden de la belleza moral: “Como la mujer
que se mira en el espejo ve en él la belleza o la fealdad de su cara
y la disposicion de su cuerpo, asi tu siervo, cuando mira a la Cruz
con mirada penetrante, ve y percibe todas las bellezas y todas las
torpezas que hay en é1”.

IV
EN EL ORDEN DEL AMOR

El “Deus caritas est” de las Sagradas Escrituras es pensamiento
g 1
fecundisimo en Llull.

>y en el “Liber mirandarum

En el “Liber de quinque sapientibus’
| q I
demonstrationum” se funda en el pensamiento de que Dios es Amor
I
para intentar demostrar la Trinidad. E igualmente en el libro 4, ca-
pitulo 4, del Liber ultimamente citado, para intentar demostrar la ne-
cesidad de la Encarnaciéon. En Fls cent noms de Deu insiste reiterada-

mente en este mismo pensamiento fundamental.

en un solo canto, como muchos principios para un solo fin, y asi su definicion
se formula por medio de la definicién de la concordancia.

31



224 PEDRO FONT PUIG

De este amor, operacion esencial divina, da Dios una semejanza
aun al orden natural. Dice la 3.% parte, dist. 2.* del Liber de quatuor-

5 Divinus amor dedit naturac aliquam simi-

decim articulis Fidei:
litudinem sui operis”.
Si el amor es Dios, 0 una semejanza de la operacion esencial divina,
no es de maravillar que exclame Llull: “;Cuan gran dafio es que los
hombres mueran sin amor!”
En Els cent noms de Deu distingue entre “amor bello” y “amor
feo™:
“Esta amor bell en bonificar
Esta bellea bona en bon mar

Esta amor letja en malificar.”

Pero claro cs que hacer mal es tan contrario a la naturaleza del
amor que mas hien es una negacién de amor, aunque se encubra con
su apariencia.

En el Arbor Philosophiae Amoris finge el autor que, pasecando por
los alrededores de Paris, encontré una gentil dama vertiendo copiosas
lagrimas: era la Filosofia del Amor que deploraba amargamente la
separacién entre las ciencias del amor y de la inteligencia: “Cuanto
mas saben —dice la Filosofia del Amor—, sin amarme a mi, tanto
mas héabiles son en urdir enganos y fraudes.” Otra manifestacion de
la tendencia luliana a la actuacién conjunta de las facultades del
alma: el amor librara al hombre de la tentacién de abusar de la
inteligencia.

La tendencia penetrativa del amor, que no quiere intermediarios,
que aspira a la inmediatez, lo lleva a querer ver evidentemente no
ya la credibilidad de una proposicion, sino las proposiciones mismas,
cualesquiera que sean. Por ello aspira a demostrar los misterios y por-
que piensa que “aquello que se entiende se ama mas que aquello
que se cree” y aspira a que todos amen mas y mas el contenido de
la Revelacion. Este amor le mueve a escribir para evitar la confu-
si6n de la mente y con ella el peligro y privacién de devocién. En el
dialogo de Llull con un monje, que sirve de prélogo al Arbre de

41

Sciencia, dice aquél que esceribe el libro porque enteniment con-

39. El amor divino dio a la naturaleza alguna semejanza de su operacién.

40. Consiste el amor bello en hacer bien; la belleza buena en bien amar; el
amor feo en hacer mal.

41. Entendimiento confuso lleva gran peligro y privacion de gran devocién
en honrar a Dios y amar y servir y procurar salvacién del préjimo.
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fus porta gran perill e privacié de gran devocié a honrar a Deu e
amar e servir e a procurar salut a son proisme”.

Para Llull, pues, amor impusa a ver, y ver impulsa a amar mas
y mejor.

El amor aspira, ademas, a la libertad y a la presteza; por eso nos
da su arte universal:*2 “ut modico tempore e servitute longarum et
confusarum scientiarum egredi valeamus”.

No pasé inadvertida a Llull la renovacién a que aspira el amor;
y ne le pasé inadvertida porque el amor mismo presiente la conve-
niencia de esta renovacién sin necesidad de formularselo explicita-
mente. El intuyé lo que en su mismo siglo escribia Godofredo de
Estrashurgo en Tristan und Isorde: “Los dos amantes parecianse
reciprocamente cada vez mas bellos... si el amor permaneciese siem-
pre el mismo, pronto acabaria por desaparecer”; y si Luzan en su
Poética nos dice que “igualmente se deleita nuestra alma en apren-
der verdades nuevas y maravillosas que en aprender nuevos modos
de decir verdades”, Llull siente y sirve a la utilidad que para ser
“predicadors y publicadors de valor”*® tienen las “novelles raons”,**
como para alegrarse el hombre en Dios, los “sons novells”.

En la citada Rhetorica, de espiritu luliano, editada por Remigio
Rufo Candido Aquitano, se lee: “4% Concordantiae vinculum a summo
usque ad infima durat. Est, enim quaedam universalis amicitia omnium
rerum in qua omnia participant, et illum nexum plerique, ut Homerus,
auream cathenam apellant cingulum Veneris seu vinculum naturae sive
symbolum quod res inter se habent. Et quot species nobis fingimus
differentiae, tot licet etiam fingere concordiae... Lis et amicitia apud
Platonem per longum demonstratur esse principium rerum omnium...
Principium habet se latissime ad omnes res mundi omnesque scien-

tias™.46

42. Para que en poco tiempo podamos salir de la servidumbre de las cien-
cias largas y . confusas.

43. Blanquerna.

44. Nuevas razones.

45. Nuevos sonidos.

46. El vinculo de la concordancia dura desde lo sumo hasta lo infimo. Pues
hay cierta universal amistad de todas las cosas en la cual todas participan y
muchos, como Homero, llaman a aquel nexo cadena durea, cingulo de Venus o
vinculo de la naturaleza o simbolo que las cosas tienen entre si. Y cuantas espe-
cies nos fingimos de diferencia, tantas cabe también fingir de concordia... En Pla-
tén se demuestra extensamente que la pelea y la amistad con el principio de
todas las cosas... El principio se extiende copiosisimamente a todas las cosas del
mundo y a todas las ciencias,
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He aqui un texto en que se combinan la inspiracién luliana y la
renacentista, y en que surge el mismo pensamiento que, segiin Aris-
toteles,” expuso Hesiodo al decir: “Lo primero de todas las cosas
vino a ser el Caos, luego en seguida la Tierra de vasto seno, y el Amor
que sobresale entre todos los inmortales”; como reconociendo que
“precisa en los seres cierta causa que mueva y enlace las cosas”; y
Empédocles, seglin quien la amistad es la causa de la unidad para
todas las cosas: “principio, no sélo principio moviente, puesto que en-
laza”: el Amor que junta cosa a cosa segin Platon.

Cuando este amor es el mistico, entonces tenemos algo que, segin
Llull, es medio entre creencia e inteligencia, entre fe y ciencia; por
él, el Amigo y el Amado se hacen una actualidad en esencia, quedando
a la vez distintos y concordantes.*®

Cuando en el orden de la estética Max Dessoir tilda de retroceso
la “Einfiihlung” ahsoluta, hubiera aplaudido, de conocerlo, este pen-
samiento de Llull, segiin el cual en el orden de lo mistico, que tantas
analogias presenta con el de lo estético, Amigo y Amado quedan dis-
tintos aun en su unién.

OBSERVACIONES FINALES

A

Queda implicado que, para quien estas lineas escribe, hay en la
doctrina luliana pensamientos de valor permanente: no todo presenta
en ella un interés exclusivamente histérico; hay algo de interés actual.

Mas, aunque la verdad estuviera de parte de los que creen lo con-
trario, se explicaria, con todo, el predicamento permanente de la doc-
trina de Llull, la seduccién simpatica que ejerce a través de los siglos
por ser uno de los més geniales y generosos esfuerzos para realizar
la aspiracién permanente de la humanidad: unidad.

Mostrar la permanencia de esta inspiracién seria seguir toda la
historia de la Ciencia y en especial de la Filosofia; y cuando una
cultura no ha estado todavia en términos habiles ni de intentar rea-
lizarla cientificamente, se ha precipitado en su busca en alas del mito:
ejemplo, la Teogonia de Hesiodo.

47. “Metafisica” A-3:984 b 23; B-4:1001 a 14 y 15; A-10:1075 b 3.
48. Llibre del amic y del Amat.
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Aunque el lulismo no tuviera valor permanente, su predicamento
seria merecido por haber sido un poderoso esfuerzo para satisfacer
esta ansia permanente de la mente humana.

Llull pretendié quizas un imposible con su arte universal.

“Ver distinto y junto
Lo que es y lo que ha sido
Y su principio propio y escondido”

no es lo propio de esta vida, sino “la rueda que huye mas del suelo”,
segun cantaba el admirador de Llull Fray Luis de Ledn.

Mas, como decia Valera, cuantos tuvieron una nobilisima e impo-
sible pretension y fueron dignos de tenerla, merecen que se diga de
ellos lo del filésofo: “Yo amo a aquel que desea lo imposible”.

B

He expuesto sumariamente mi modo de ver a Llull. Lejos de mi
creer que no pueda ser visto por otros de modo distinto y aun. en va-
rios extremos, opuesto.

Los grandes autores de Filosofia dan ellos mismos ocasién a inter-
pretaciones diversas y opuestas. Un buen tratadista, un autor de un
buen manual, evita cuidadosamente toda contradiccién: “sibi constat™;
los grandes autores en Filosofia nos dan pensamientos geniales y fe-
cundos, pero no siempre concordes. Segiin se atienda mas a un texto
o a otro de los opuestos que sc encuentran en un mismo clasico de
la Filosofia, la interpretacién, el modo de ver a aquel autor, seri
muy diversa.

Ademais, en Filosofia, mas que en otra Ciencia alguna, todo o casi
todo es segtin el color del cristal con que se mira, lo cual, sea dicho
incidentalmente, rinde la wutilidad social de adiestrar en el arte de
comprender que los modos de pensar opuestos a los nuestros no son
necesariamente infundados, adiestramiento de que todavia, en dafio
de una culta convivencia, andan muy escasos los mas de los hombres,
aun los doctos.

Y los que se vanaglorian de no usar cristal alguno para mirar los
problemas filoséficos y estudiar los autores; los que se jactan de tener
una visién “objetiva”, olvidan, en su vanidad, que nadie sin privarse
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de ver puede soltar el cristalino, la lente biconvexa que llevamos den-
tro del ojo, ni vaciar éste de los humores que son también medios
refringentes: y que el ojo de la mente tiene todavia muchas mas
lentes y otros medios refringentes con indices de refraccién mas di-
versos en cada hombre e imposibles de medir, y ni de lejos por uno
mismo, como seria necesario para que cada cual pudiese corregir su
visiéon mental.

Pepro Font Puic -
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EL CONOCIMIENTO DE DIOS EN EL LULISMO
MALLORQUIN DEL PERIODO UNIVERSITARIO

En cada época, conforme a las coordenadas histéricas que rigen
la evolucién, la personalidad de Ramén Llull, sustantivada en el
“Opus lullianum” y en los estudios y comentarios de todos los lulistas,
adquiere matices insospechados. La configuracién luliana de nuestro
personaje durante el periodo universitario mallorquin es lo que qui-
siera considerar, teniendo muy presente que los lulistas de esta época,
como de todas, lo son, precisamente, por ser, en primer término, lulia-
nos. Empleo aqui el nombre de lulismo mallorquin como férmula cla-
sificatoria de los lulistas de Mallorca, desde la segunda mitad del
siglo xvi, catedra luliana de la Universidad y grupo franciscano, hasta
el cierre de la misma Universidad a comienzos del siglo xix.

En el sentido acabado de sefialar podemos hablar de lulismo y de
un Llull netamente setecentista y armonizador. Setecentista, porque no
son ajenos a las corrientes filoséficas reinantes. Armonizador, porque
intentan una postura de sintesis entre dos polos opuestos: el pensa-
miento tradicional y la nueva filosofia, siempre bajo el amparo de
la doctrina luliana. Asi, Ramodn se escoto-luliza en los franciscanos
mallorquines. Acerca su combinatoria de principios a la combinatoria
de anagramas de Caramuel. Compara la doctrina del ascenso y des-
censo del entendimiento con las transformaciones del silogismo formal
y con la reduccién de la légica modal, propia de aquellas fechas. Se
balancea entre el empirismo de Bacén y el racionalismo de Descartes
para acabar en un intelectualismo intermedio. Esta jugando lo mismo
con el concepto cartesiano de sustancia que con la nocién aristotélica
de materia prima, para alejarse proporcionalmente de uno y otra sin
prescindir de ambos. Complementa el analisis fenomenolégico del
proceso del universo, propio del mecanicismo del siglo xvii, con una
explicacion teleolégica de los referidos fendmenos, soluciéon caracte-
ristica de la filosofia cristiana. Admite atomos que se unen por pre-
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sién y choque al estilo de Gasendi; pero afiade también principios
sustanciales, “causa, en frase del P. Pascual, de aquellos movimientos
y combinaciones”. Ramén Llull, en los lulistas del setecientos, se
acerca a la teoria del espacio de Leibniz y se pone de su parte y de
la de Descartes, al no admitir, frente al atomismo, el vacio. Con su
método empirico-racional queda tenso entre la metodologia experi-
mental de los Corpusculistas y el proceso exclusivamente racionalista
del filésofo francés.

En tal ambiente de problemas, planteamientos y posibles solucio-
nes surge para el lulismo mallorquin, quiza, la cuestién mas apasio-
nante y comprometedora. Es el problema del conocimiento filoséfico
de Dios. Entre el empirismo y el racionalismo, los lulistas del sete-
cientos son tajantes porque se enfrentan a un problema en el que,
por ser la filosofia luliana doctrina cristiana, no pueden aventurarse
a determinadas concesiones. Estoy hablando de filosofia; por tanto,
buscando una solucién racional del problema. No pretendo tratar de
Dios, éste sera un aspecto derivado en mi leccién; sino hacer cuestién
el conocimiento de Dios. Situar el problema filoséfico, planteado al
lulismo mallorquin de la época de referencia, dentro de los limites
de la filosofia. Desde este angulo de visién compete al pensamiento
filos6fico plantear y resolver tres temas basicos.

El primero es delimitar las fronteras de competencia. Supone tra-
tar de las relaciones entre filosofia y teologia.

El segundo, ya dentro de los limites del pensar filoséfico, implica
valorar el matiz filoséfico que pueda tener un conocimiento racional
de Dios. Exige estudiar el sentido onto-teolégico de la metafisica
lulista.

El tercer aspecto requiere un analisis del método empleado para
llegar, desde dentro de la filosofia, hasta Dios. Un analisis de este
tipo determina meditar sobre las inflexiones del método teolégico-
natural de los lulistas mallorquines.

I. FILOSOFIiA Y TEOLOGIA

Los lulistas del periodo universitario tropezaron con la cuestién
de delimitar los derechos de la filosofia y la teologia. Problema apa-
sionante porque los nuevos avances de la ciencia empirica habian
motivado matices completamente originales. Los lulistas se enfrenta-
ron a €l y formularon una solucién.

2
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A. VISION DE CONJUNTO

Para un mejor planteamiento retrocedamos unos lustros en la his-
toria. En la Edad Media, las soluciones se suceden insistentemente.
Por una parte, la formula anselmiana del “credo ut intelligam”, con
infinidad de adeptos, seguidores y variantes, pretendia una armoniza-
cién entre fe y razén.! En esta linea agustiniano-anselmiana, con sus
matices de “razones necesarias” y la doctrina antiaverroista de la doble
verdad, cabe situar el pensamiento de Ramén Liull.”

En otro extremo debemos poner la concepcion tomista, basada en
una distincién entre fe y razén, entre filosofia y teologia, para termi-
nar en una amistosa colaboracion, entre ambas ciencias, extraordina-
riamente fecunda.? Ambos dominios delimitados coinciden en un pun-
to: el acuerdo de la verdad. Teniendo cada una, filosofia y teologia, su
método propio, es preciso considerarlas como formando idealmente
una sola verdad total.*

Ambas posturas sitdan a la Teologia en primer plano, describién-
donos el sentido mas profundo de la realidad del mundo. La filosofia
la ayuda en franca colaboracion y las ciencias, si asi peilemos llamar-
las,® cooperan al saber universal que es la teologia,® estableciéndose
una perfecta unidad. Mas aun, esta unidad es modelo y se traduce en
la unidad social de los fieles, unidos bajo la autoridad del Papa,
guardian del depdsito de la Revelacion.?

1. P. MaNseR, La esencia del tomismo. Madrid 1953.

2. CArRreras Artau, Historia de la Filosofia espanola. Filosofia cristiana,
de los siglos ximr al xiv. Madrid 1939 y 1943.

M. Frori, Las relaciones entre Filosofia vy Teologia y concepto de Filosofia
cristiana en el A. Magna de R. Llull, “Razén y Fe”, 106 (1934), 107 (1935).

S. Garcias Pavou, San Anselmo de Canterbury vy el Beato R. Lull, Estudios
Lulianos, I (1957). Las “rationes necesariae” del Beato R. Llull en los documen-
tos presentados por él mismo a la sede romana, Est. Lulianos, V (1962).

Dr. Exso GaraY, Las “razones necesarias” del Beato Ramén Llull, en el marco
de su época, Est. Lulianos, IX (1965).

3. P. Manser, Loc. cit.

4. E. Giuson, La philosophie au moyen dge. Paris 1952.

5. El triunfo, en la Edad Media, de Aristételes, que habia insertado todos los
saberes en su sistema filoséfico, hace que no podamos hablar rigurosamente de
ciencias independientes. Hasta el siglo xvi no se reconoce su peculiaridad, a pesar
de que en tiempos de la sofistica y en la época helenistica florecieron saberes al
margen de la filosofia. Asi las matematicas de Euclides, la fisica de Arquimedes,
la medicina de Galeno, la astronomia de Ptolomeo.

6. M. Cuenu, La Théologie comme Science au XII1° siecle. Paris 1957, y La
Théologie comme Science au XII°, Paris, 1958.

7. E. Guson, Loc. cit.
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A finales del medievo se esta fraguando una revolucién con pro-
yecciones apasionantes en los siglos Xvil y xvii El vicioso procedi-
miento del pensar con su vacuo formulismo, con su puro verbalismo
dialéctico, con sus sutilezas metafisicas, con sus racionalismos y dog-
matismo magistral son la causa de la misma. La ciencia positiva va
a saltar al primer plano con sus experiencias, observaciones y compro-
baciones. La oposicion al “Magister dixit” se hara extensiva a la teo-
logia, ciencia fundada en la revelacién y la autoridad. El problema
de conjugar las nuevas ciencias sera ahora mas complejo. Filosofia,
teologia y ciencia positiva tendran que limar asperezas con una cierta
“cientificacion” de la filosofia y un alejamiento e individualizacién
de la teologia.

El pensar filoséfico medieval era una preocupacién por saber lo
que las cosas son. Era sustantivo y predicativo. Se nos descubria un
sujeto delimitado y definido por la atribucién de predicados. La rea-
lidad salia a flote y la sustancia era objeto del conocimiento. En con-
traposicién nacié el pensar cientifico, pensar de puras relaciones y
funcional. En él, la cosa se diluye y sélo queda su funcién. El objeto
de conocimiento son las relaciones entre los miembros de una férmula.
“S es P” en la formula del pensar medieval, afirma Paniker, P hace
referencia constitutiva a S y me hace conocer S. “O funciona como X”
seria la férmula del pensar funcional. X no me une a S, sino maximo,
al funcionamiento de Q. Si otro Q’ funciona como X, este pensar no
las podra distinguir y, no obstante, pudiera muy bien suceder que Q
fuese distinto de ', en cuanto “cosas”, mientras que si S y S’ son P,

ello implica que S es idéntico a S’.°

Un cambio epistemolégico de tal
categoria es digno de consideracién para el caso que nos ocupa, puesto
que nos ofrece una visién muy distinta del problema de Dios.

La nueva postura cultural se afianza paulatinamente y la ciencia
positiva va suplantando a la teologia como rectora del saber. La razén
dominara a la fe, quedando ésta en segundo plano. El problema de
las relaciones entre filosofia y teologia sera ya una cuestién derivada
y una consecuencia del problema, mas nuclear en esta época, del
ajuste entre ciencia y filosofia.

Durante la segunda mitad del seiscientos y setecientos se trabaja
en la empresa de rehacer el mundo sobre la base de la sola razén.
Frente a la unidad en torno al Pontifice y a la Revelacion, establecida

8. R. PANIKER, Ontonomia de la Ciencia. Madrid 1961.
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por la teologia medieval, el laicismo implantara el concepto de sepa-
racion. No mas deberes hacia la Iglesia y hacia el Estado, sino de-
rechos del hombre contra las usurpaciones de la Iglesia y del Estado.
No necesitan de la religién ni la filosofia ni tampoco el hombre, la
sociedad, la ciencia o cualquier otra forma espiritual.?

La filosofia se torna cada vez mas cientifica, distanciandose, paula-
tinamente, de la teologia de un Dios cristiano y personal. Aqui radica
ahora la cuestién. La de acomodar la teologia a la nueva filosofia, con
el riesgo de alcanzar un conocimiento de un Dios puramente cien-
tifico y funcional, o, por el contrario, prescindir de tal filosofia y se-
guir sobre la base de las antiguas estructuras.

En el momento a que nos referimos es muy dificil un amigable
consorcio entre filosofia y teologia. El aforismo tradicional, tantas
veces repetido por Llull, de que la filosofia es sierva de la teologia,
no es posible ahora. Tampoco lo son ni la consideracion de que la
teologia lleva al pensador de la mano hacia una solucién racional,
ni la influencia dogmatica en la historia subjetiva de los autores como
conviccién profunda y como estimulo para proceder a la demostra-
cién racional de aquella conviceién.!?

Resultado de lo dicho es que la teologia se aleja de la filosofia
y se desprende, principalmente, de cuestiones metafisicas y andadores
dialécticos, reorganizandose a base de estudios positivos de la Escri-
tura y de la Tradicién.!* Se convierte de cada dia mds en una ciencia
auténoma. No obstante, el problema no es tan simple como pudiera
parecer a primera vista. Las dificultades se presentan fuertes en cada
uno de los miembros del dilema. Las soluciones son, muchas veces,
indecisas, sin el valor que en tales casos se precisa.

B. EL AMBIENTE DE LA UNIVERSIDAD LULIANA

En la Universidad luliana de Mallorca, al igual que en el resto
de Espaiia, se imponia, en el siglo xvi, una renovacién de las estruc-

9. M. F. Sciacca, Dios en la filosofia actual, Rev. de Filosofia, 38 (1951).

10. F. Surepa Branes. Facilitan la organizacién de una escuela filoséfica na-
cional: el estado actual de la especulacién filoséfica y su desplazamiento hacia
los temas y cauces del pensamiento medieval; el resurgimiento de la escoldstica;
y la existencia de unas caracteristicas constantes en el desarrollo de la especula-
cién filoséfica en Espafa, y de un genuino pensamiento filoséfico espafiol en la
Edad Media del cual es expresién magnifica el “opus” luliano. Las Ciencias I (1940).

11. M. IriartE, S. J., Renovacién de la metédica en la Ciencia espanola seis-
centista. Las Ciencias, I (1940).
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turas que regian el saber de la época. Sus facultares de artes, filo-
sofia, teologia y medicina seguian el desq‘nvolvimiento de la época,
con sus sutiles verbalismos y arbitrarias metafisicas. La renovacion se
impuso desde la facultad de medicina como vanguardia. Espiritus in-
quietos, ocupados en sus materias médicas, en una mas facil observa-
cién y experimentaciéon, impulsaron la nueva savia. No obsta a tal
primacia el que, en puntos particulares, se dieran algunas o muchas
opiniones estrafalarias y pueriles.

Muchos de tales médicos anaden a sus estudios especificos el saber
de la facultad de artes o de filosofia, convirtiéndose en personajes
caracteristicos de la época, bajo la tipologia de “médico-filésofo”.1?
Estos hombres llaman la atencién sobre los abusos formales de la
dialéctica y propugnan un acercamiento a la observacion directa de
la realidad. Impulsan la filosofia abstracta a convertirse en filosofia
natural de lo concreto para poder asi aprehender mas realmente los
elementos cambiantes del cosmos. Las ciencias particulares adquieren
importancia arrinconando la filosofia tradicional u obligindola a un
nuevo planteamiento de sus temas cosmolégicos.’® La influencia posi-
tiva de las ciencias sobre la filosofia y la teologia determiné un re-
planteamiento de la cuestién de las relaciones entre filosofia y teolo-
gia. Adviértase que no es, sin embargo, la teologia la que impone
ahora la bisqueda de una solucién, como en la Edad Media, sino los
nuevos avances de la ciencia.

La teologia venia estructurandose sobre las bases de la filosofia
escolastica, puesta ahora en duda. Se estaba fraguando una nueva filo-
sofia cientifica con una influencia poderosa. El problema era analizar
las posibilidades de influencia entre esta nueva filosofia y la teologia
reinante. La Universidad luliana de Mallorca nos ofrece una doble
solucién.

Una perspectiva niega toda influencia mutua y la mas minima
relacién. Debe seguir cultivandose la filosofia escolastica como base y
explicacién de las verdades reveladas. Para la “Theologia, escribia
Gerénimo Palou, me persuado es mas acomodada la Philosophia Aris-
totelica, por lo bien examinada concordancia que tiene un sistema

12. A. SanviceEns, Un médico-filésofo espaitol del siglo XVIII: el doctor An-
drés Piquer. Barcelona, 1953.

13. S. Trias, Las Tesis filoséficas en la Universidad luliana. Constltese prin-
cipalmente la primera parte: Las directrices filoséficas del siglo xviir espanol y el
ambien filoséfico de Mallorca durante el setecientos, Est. Lulianos, VIII (1964).

6



EL CONOCIMIENTO DE DIOS EN EL LULISMO MALLORQUIN 235

con otro”, puesto que “ninguna parece que esta con mas firme armo-
nia que ¢l Aristotelico (4 lo menos ninguno suena mejor a nuestros
Theologos Espaiioles y Mallorquines”.™

Dos consecuencias importantes podemos sacar de la perspectiva
precedente:

La primera: una escisién de la unidad del saber, con la afirmacién
de dos filosofias y una teologia. La filosofia basada sobre la observa-
cién y la experiencia, tenida por la verdadera y tunica capaz para el
estudio de la realidad césmica. La filosofia aristotélico-escolastica,
fundamento del saber teolégico.

La segunda consecuencia es la comprobacion del divorcio entre
la filosofia de la época y la teologia reinante. La teologia queda al
margen y se individualiza. El problema de las relaciones mutuas queda
zanjado por no plantearse siquiera los posibles contactos. '

Cabe advertir que, en el fondo, la Universidad luliana teme por tal
divorcio y, mas que preocuparse por la cuestién de relacionar filosofia
y teologia, yuxtaponen o mezclan, en las tesis de filosofia, temas teo-
16gicos, pretendiendo justificar asi la coordinacién entre ambas cien-
cias en casos concretos. Las alusiones teolégicas en cuestiones de filo-
sofia no son extraiias. Al tratar, pongo por caso, el problema meta-
fisico de las categorias se hace alusién a la cuestién teoldgica de los
accidentes eucaristicos.’ Incluso algiin tomista conservador se atreve
a afirmar todavia el “ancilla Theologiae” y a defender la filosofia
tomista como guardadora y mas fiel servidora de la teologia que la
filosofia entonces en boga.l® Estos pocos datos enumerados no hacen

14. Aprobacion apologética que hace el Licenciado Jeronimo Palou, Maestro
en Artes y candidato de Medicina, Mallorca, 1742.

El autor del presente folleto, Jerénimo Palou, puede considerarse como el
prototipo de “médico-filésofo”. El personaje, aunque caracteristico del siglo xvi,
no nacié en esta centuria, sino que debemos buscar sus origenes mucho tiempo
atras. Como figuras precedentes, ya con la preocupacion constante de una reno-
vacién metédica del saber, sirvan de ejemplo los nombres de Francisco Sanchez,
“philosophus et medicus” (MDLXXXI), y Gémez Pereira con su “Antoniana Mar-
garita, “opus nempe phisicis, medicis et theologicis non minus uile quam nece-
sarium” (MDLIII).

15. SELECTAE e Philosophia theses, juxta inconcussam angelici praeceptori
D. Thomae Aquinatis doctrinam, quas publico exponit certamini D. D. Petrus
Gacias artium magister (...). Palmae Balearium, anno 1818.

SELECTAE e philosophia theses, juxta inconcussam Angelici praeceptori
D. Thomas Aquibatis doctrinam, quas publico exponit certamini, Fr. J. Parera
ord. praed. (...) Palmae Balearium, anno 1818.

16. Dice asi una de las Tesis de filosofia: “Cum Philosophia Fidei et Theo-

7
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sino apoyar la primera perspectiva que acabamos de senalar. La cues-
tién adquiria importancia y el miedo a una solucién unilateral les
atenazaba todavia.

La segunda perspectiva de solucién es la de aquellos mas radicales,
pero mas consecuentes con la filosofia que defienden, que no se avie-
nen a la dualidad de filosofias. La filosofia escolastica debe ser recha-
zada por inutil. Intentan acomodar la nueva ideologia al saber teo-
légico. Pertenecen a este grupo los seguidores e intérpretes de Maig-
nam, cuya influencia se deja sentir profundamente en Espana. “Los
insignes Maignam y Saguens... trabajaron otro sistema Philosophico
sobre que fundaron el Theologico”.}?

Segun la postura anterior vuelve a ser la teologia la que sale mal
parada. En efecto, debe acomodar sus soluciones a los resultados de
la nueva ciencia. Pretenden los defensores del cambio, al mismo tiem-
po que imbuir de ciencia positiva a la filosofia, explicar los proble-
mas teolégicos por procedimientos y metodologia puramente empiri-
cos. A través de Maignam se introducen en Espana las nuevas ideas.
Recuérdese que el minimo francés expone una teoria fisica para ex-
plicar el misterio cucaristico.’® En ella abandona la distincién y se-
paracién de los accidentes, pues éstos no son realmente distintos de
la sustancia, y prescinde, aun suponiéndose cartesiano, de la exposi-
cién de Descartes, que exige la presencia del pan y del vino.'?

No todo, sin embargo, fueron perjuicios para la teologia. Aparte
del caricter negativo que pueda tener la escisién, el cientifismo reno-
vador creé entre los teélogos un espiritu de nueva vitalidad y una
comprensiéon de nuevo enfoque del saber teolégico. La teologia se
convirtié en ciencia auténoma y paulatinamente fue abandonando las
futilezas metafisicas y dialécticas para acercarse, sin olvidar totalmente

logiae debeat inservire, nescio plane cur a modernis Philosophis Thomistico-
peripatetica Philosophia tantulo habeatur, quae et religiosius Fidei obsequitur, et
Theologiae fidelius Philosophia recentiori famulatur”. (PHILOSOPHIAE asserta
juxta angelici Praeceptoris S. Thomae doctrinam quae inter annua eidem doctori
engelico dicata solemnia, publico exponit certamini D. D. Sebast. Serra et Cerda
Cler. et philosophiae Baccal.) (...) Palmae, anno 1804.

17. Ger6nNimMo Parou, Loc. cit.

18. En Mallorca conocian las soluciones del minimo francés; sin embargo,
nos aventuramos a afirmar que ni su filosofia ni sus soluciones fueron adoptadas
de una forma general.

19. Sobre el particular pueden consultarse, con provecho, los trabajos del
P. R. CefNaL, Emanuel Maignam: su vida, su obra, su influencia, Rev. Est. Poli-
ticos, 66 (1952). “La filosofia de Emanuel Maignam”, Rev. de Filosofia, 13 (1954).
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la filosofia, a otras ciencias positivas que le sirvieron como auxiliares
para una interpretacién mas profunda y objetiva de sus problemas.
Con el tiempo seran las ciencias positivas las subsidiarias, “ancillae”,
de la teologia. La teologia positiva es una realidad en la Universidad
luliana. Se va imponiendo poco a poco hasta alcanzar carta de ciuda-
dania durante los ultimos afios de vida de la Universidad, continuan-
do, después, en las facultades de teologia de los diferentes conventos

de la ciudad de Mallorca.2*

C. LA POSICION LULISTA EN EL PROBLEMA

Intentemos resumir algunos datos histérico-doctrinales para situar
mejor, dentro de las circunstancias ambientales a que nos hemos re-
ferido, la postura de nuestros lulistas, siempre en franco paralelismo
con el maestro Lulio.

1.° En la Edad Media, Ramén Llull se encuentra con la escisién
averroista de la “doble verdad”. Una separacién completa entre fe
y razon.

El lulismo setecentista se halla con el divorcio de la “doble filo-
sofia”. Una dualidad perfecta entre filosofia especulativa como base
de la teologia y una filosofia cientifica.

2.° El Beato Lulio se enfrenta a la incredulidad del infiel, para
quien la fe careccia de valor. Manifiesta incredulidad motivada por el
choque dramético entre creencias tan opuestas como la cristiana, la
islamica y la hebrea.

Los lulistas del siglo xvir tienen que hacer frente a la antirreli-
giosidad del laicismo, para quien el mundo humano puede ser expli-
cado y organizado tan perfectamente por la ciencia que hace super-
flua la religién. Evidente, antirreligiosidad creada por la confluencia
del racionalismo, del empirismo y del sensismo.

20. Sirva de ejemplo la siguiente divisién: La teologia, metédicamente, se
divide en positiva y escolastica. “Theologiae Positivae nomine illam intelligunt,
quae in stabiliendis primis Fidei, morumque principiis tota versatur, ac proinde
Scripturarum veritatem, auctoritatem ostendit, Divinas et Apostolicas Traditiones
ex conciliis, PP., et Eclesiastica Historia eruderat, atque ad Ecclesiae mentem
explanat.”

“Scholastica ea est, quae aliarum scientiarum apparatu obstipata circa argu-
menta ad Fidei mysteria spectantia versatur, atque circa Religionis Christianae
tutelam suas disputationes impedit, Scripturis Sanctis, Traditione, Conciliis, Sancto-
rumque Patrum testimoniis in auxilium advocatis.” (SCOTISTICOBONAVENTU-
RISTICA... Sacrae Theologiae Themata, quae... publicae oppugnationi proponunt
Fr. J. Vidal et Fr. F. Terrasa... Palme Balearium, anno 1833.)
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3. El Doctor Iluminado convive con un racionalismo violento
para el que la verdadera sabiduria es la de los filésofos y no la de los
teclogos, y en este saber racional se encuentra todo el bien del hom-
bre. Nada de virtudes sobrenaturales ni de humildad ecristiana.

Los maestros lulistas de la Escuela mallorquina coexisten con el
agnosticismo empirico y racional, para el que la filosofia se hace mun-
dana y el cristiano reino de Dios se transforma en el imperio del
hombre. Nada de una felicidad ultraterrena ni de fe religiosa.

4.° A las caracterizaciones precedentes cahe afadir todavia que
los lulistas se quedan como atenazados entre dos actitudes que pre-
sionaban una reaccién contrapuesta. Por una parte tienen que ha-
bérselas con los enemigos de Llull. Le acusaban de pretender cono-
cer y demostrar los divinos misterios por la sola luz natural de la
razén. Por otra parte, se sienten atados a la tradicién agustiniano-
anselmiana del maestro Lulio, que les lleva a considerar la teologia
como ciencia propiamente demostrativa.

Contra los enemigos lulianos defenderan la fe y la revelacién. Para
distinguirse de la comtin escolastica apoyardn la razén con el fin de
establecer demostraciones teolégicas, no tratando los dogmas por me-
ras comprobaciones de la Esecritura o Tradicién.

La cuestién de casar ambos extremos les urge y la solucién esta,
en expresién del P. Pascual, “en gobernarse bien entre la autoridad
divina y la razén”.*

Tenemos una fe que nos presenta una verdad, dicen los lulistas,
justificada luego y comprobada por discursos racionales. Frente a la
atomizacién filoséfica han establecido una estructura sintética del
saber y la creencia. No hacen una referencia clara y precisa a la dua-
lidad de filosofias que sefialdbamos antes. Hablan de filosofia, simple-
mente. De la que ellos defendian, sincretismo de doctrina luliana con
la nueva ciencia. Defendieron la fe como garantia y auxiliadora de la
razén, en oposicién al laicismo no creyente. Por 1ltimo, demostraron
el valor de la razén contra un agnosticismo empirico para el que un
mundo trascendente tiene muy pocas garantias.

Para mayor claridad de nuestras afirmaciones intentemos plantear
el problema desde un caso concreto. Caramuel, enemigo de Llull,
habia escrito que, excepto los articulos de la fe y las observaciones de

21. P. Pascuar, Examen de la crisis del Rmo. P. M. Benito Gerénimo Feijoo
sobre el arte Luliana, Madrid, 1749, (De aqui en adelante citaremos esta obra con

las siglas: E.C.F.)
10
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la experiencia, no debemos suponer nada. En otra ocasién, al hacer
referencia a la dialéctica teolégica, anade que la “fe clama la existen-
cia de Dios”.

Sefiala, pues, dos fuentes seguras de conocimiento: la fe y la ex-
periencia de las ciencias. Pero inmediatamente deja bhien sentado que
todo acto de fe exige un “supuesto”, supuesto, para Caramuel, de na-
turaleza racional. Antes de creer en la existencia de Dios debo racio-
nalmente saber, “praescire”, tres cosas: que se da Dios, que él ha re-
velado tal posicién, que él mismo no puede mentir.

Tan importante es el conocimiento e inteligibilidad de los tres
juicios previos, “praejudicia”, para el cisterciense madrilefio, que no
duda en afirmar que, quien carczca de ellos, no puede creer nada
sobre Dios. Para Caramuel existe intima relacién entre fe y razénm,
filosofia y teologia, cuidando de poner en primer plano la razén segin
la férmula: “Intellige ut credas”. El concepto de suposicién, tan lu-
liano como defendido por los lulistas, es el punto de partida de la
concepcién caramueliana.

Los lulistas toman partido frente a tal solucién, siempre atentos
a las mas ligeras inflexiones para apoyar su sano racionalismo en una
época en que la razén hahia salido de sus justos limites. No olvidemos
que Caramuel intenta una aplicacién de un método matematico a toda
clase de ciencia, incluso la filosofia y la teologia. E1 P. Marzal, en la
segunda mitad del siglo xvir, responde a Caramuel y su respuesta no
se scpara, en lineas generales, del pensamiento de los otros lulistas
de la época.

La doctrina lulista arranca del concepto de suposicién, como prin-
cipio fundamental de un conocimiento teolégico, porque el entendi-
miento debe suponer la fe divina o el ohjeto que ésta le propone,?®
como punto de origen para iniciar un pensar sobre Dios.?® La suposi-
cién implica dos requisitos capitales. Objetivamente, la autoridad di-
vina y la revelacién. Subjetivamente, la “precognicién” de tal reve-

lacion.

La suposicién queda asi situada en el extremo diametralmente
opuesto al de Caramuel. La fe es la base, desde la cual por “razones
necesarias” podemos alcanzar un conocimiento racional de Dios. Fe
y razén se armonizan en la solucién lulista. al igual que en el Maes-
tro, sobre la base del “credo ut intelligam”. El1 P. Bartolomé Fornés,

22. P. Pascuar, E.C.F., t. 55, dist. VIII, y Vindiciae Lulliane, t. I, dist. III.
23. F. MarzaL, Certamen Dialecticum, Palmae, MDCLXVI.

11
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haciéndose solidario, como él mismo dice, del lulismo mallorquin, del
de Maguncia y del salmanticense, insiste en defender la fe para en-
tender el problema de Dios.** Para apoyar su doctrina luliana coloca,
junto al Maestro Lulio, las opiniones de San Agustin, de Ricardo de
San Victor, de San Anselmo y de Santo Tomais, principalmente en su
libro Contra gentiles. Luego detalla la doble conveniencia entre la fe
y la razén, desde el objeto y desde la perspectiva del sujeto.?’ Aclara
que tal concordancia se da “successive”. De la misma forma que se
realiza en una carrera el movimiento y el mévil, “permanentes suc-
cessive”.

La fe es, para los lulistas, el punto de partida, “praecognition”,
de nuestro conocimiento 26 y la que, al creer de Dios con mayor am-
plitud que lo que muestra la razén,?” aporta los datos necesarios para
un verdadero conocimiento de Dios. Se deben creer los datos revela-
dos para discutirlos luego e intentar comprenderlos. Prescindir de
la fe no es posible; pero es incongruente también negar el valor de
la razén. No deben confundirse fe y razém, entender y creer; pero
tampoco separarse totalmente. La solucién esta en armonizarlos como
efectos de la actuacién de un mismo entendimiento. El “intelligere”,
como acto propio y perfecto del entendimiento. El “credere”, como
acto apropiado del mismo entendimiento humano, suponiendo y aca-
tando la verdad por autoridad divina.?® El “credere” como funda-
mento y el “intelligere” como fin de un mismo conocer.??

La fe es supuesto y es guia de la razén, puesto que con su infa-
lible certeza y verdad la orienta en el verdadero rumbo del razona-
miento.?® La fe, como aporte de datos, sabe por conceptos propios lo
que la razén advierte s6lo por conceptos comunes, que nos llevan al
conocimiento filoséfico de un primer eficiente como correlativo,3!

24. Nullus Intellectus potest intelligere Deum esse sine habitu Fidei; sed
quidquid intelligitur de Deo in via, intelligitur per Intellectum.” Prueba luego el
P. Fornés ambas premisas, para concluir: “Ergo intelligere Deum esse est cum
habitu Fidei”, Liber Apologeticus Artis Magnae B. Raymundi Lulli, Salmanticae,
anno 1746.

25. “Patet quod Fides et Intellectus conveniant in objecto”. Unas paginas mas
adelante repite: “Ostenditur per quem modum Intellectus et Fides conveniunt in
subjecto”. (P. Fornés, Loc. cit.)

26. P. PascuarL,E.C.F.

27. P. MarzaL, Loc. cit.

28. P. Marzav, Loc. cit.

29. P. Forngs, Liber Apolegeticus Artis Magnae B. Raymundi Lulli, Slm, 1746.
30. P. Pascuar, E.C.F.

31. P. Marzaw, Loc. cit.

12
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segin la férmula “effectum-efficiens”. Puesto que la fe y la razén
convienen en un mismo objeto y sujeto, la fe es el instrumento de que
se vale el entendimiento para ascender por encima de sus propias
fuerzas.®® La fe nos presenta a Dios como deidad o en su vida intima,
la razén nos muestra a un Dios autor.

Formulado el problema, hay que poner en consideracién el de la
teologia y filosofia. Una vez que Santo Tomas de Aquino dejé defini-
tivamente sentado que la cuestién de coordinar fe y razon, teologia
y filosofia, eran dos problemas diferentes, aunque entrelazados entre
si, los lulistas del siglo xviir no podian retroceder a tiempos y solucio-
nes anteriores al doctor Angélico. Se ven obligados a dar una res-
puesta como conviene.

La soluciéon que nos eshozan es bien sencilla y simple. No son
muchas las referencias concretas que encontramos en sus escritos.
Ademas, no nos las patentizan de una forma sistematizada, sino des-
perdigadas entre otros temas. No obstante, les urgia tratar la cues-
tion para demostrar, primero, su filiacién luliana frente al antilulis-
mo, conforme hemos senalado antes; segundo, para afianzar su ideal
cristiano en oposicién a las corrientes racionalistas que pretendian,
a partir de Ockham, un exclusivo dominio filoséfiico del problema
de Dios.

Para nuestros lulistas, filosofia y teologia coinciden en un punto
clave: las dos son ciencia y las dos son ciencias demostrativas. De ahi
su parentesco y afinidad. Sin embargo, ambas se distinguen por las
propiedades especificas.

La teologia tiene por objeto el ser sobrenatural. Su punto de apoyo
objetivo esta en la revelacién. Su guia es la autoridad divina. Subje-
tivamente, el entendimiento exige una precognicion, a partir de la cual
y discursivamente se procede a demostrar las derivaciones y conse-
cuencias de los principios. La teologia, escribe el P. Pascual, se fun-
damenta en la fe, sobre cuya hase ¢l entendimiento construye sus ra-
ciocinios y deduce las conclusiones.® Siendo asi, los lulistas no dudan
en afirmar que la teologia funda su raciocinio en el mismo Dios y en
sus perfecciones.

La filosofia, por el contrario, trata del ser natural. Se apoya en los
principios “per se mnotos”, segin expresién lulista. Se orienta con-

32. P. Forngs, Loc. cit.
33. P. Pascuar, Vindiciae Lullianae, t. I, Epilogus.

13.
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forme a la capacidad discursiva del entendimiento, potencia general
e intelectiva. El entendimiento reclama una colaboracién de los sen-
tidos que aportan datos sobre las cosas naturales, a partir de los cua-
les aquel forma razones, garantizadas luego por los principios gene-
rales. La filosofia es para nuestros lulistas una ciencia eminentemente
demostrativa de tipo inductivo-deductivo.

Si con estas aclaraciones se acerca el julismo mallorquin a la doc-
trina escolastica, alejandose del racionalismo extremo, se aparta de
ella cuando afirma, con Ramén Llull, una mayor preponderancia
de la razén en cuestiones de teologia.

La teologia elabora sus conocimientos mediante el proceso racional
establecido sobre los datos revelados y nos muestra a Dios en su vida
intima y a la totalidad de los seres en cuanto necesariamente refe-
ridos a la Divinidad. La filosofia, razonando sobre las criaturas, llega
a Dios como creador. De los efectos, como correlativos del eficiente
primero, discurre demostrativamente hasta llegar a conocer al primer
eficiente. No conoce a Dios “quoad se”, sino como Hacedor de las
criaturas.®

La verdadera postura lulista consiste en un equilibrio tensional,
a primera vista paradéjico, entre fe y razén. Defiende un método mas
racional que el de los escolasticos; sin embargo, sittia en primer
plano el ”credo” anselmiano. Con una tal solucién cabria pensar si
la filosofia sufre un descalabro, puesto que sus premisas son, en ultimo
término, tesis de teologia. No cabe duda que, aunque con ropaje teo-
l6gico, se agita viva, en nuestros lulistas, una verdadera problematica
filoséfica, segun veremos luego. Filosofia y teologia se armonizan para
estructurar, conforme a las normas discursivas, los datos revelados,
organizandolos en sistemas, deduciéndolos unos de otros y fundamen-
tando sobre un apoyo teolégico las disquisiciones filoséficas. El1 P. Pas-
cual nos ha dejado paginas maravillosas en donde, abriendo su inteli-
gencia desde unas bases racionales, nos habla del caracter demostra-
tivo de la teologia luliana. Fe y razon se alian, en la solucién lulista,
para mostrarnos a Dios. Hay una filosofia lulista de Dios y una teo-

logia de la Deidad.

34. Afirma el P. MarzaL, Certamen Dialecticum: “Factum, ut est correlativum
primi efficientis, ducit nos demostrative in cognitionem primi efficientis; proinde
non cognoscimus existencia Dei quoad se; et prout est de ipsius quidditate, neque
prout existit in tribus personis”,

14
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II. ONTOLOGIA Y TEOLOGIA NATURAL

Mas importancia que el problema tratado la tiene, en el siglo xvim,
la cuestién de analizar el valor de la metafisica y de estudiar la rela-
cién de sus partes, sobre todo de la que se refiere a Dios.

A. ETAPAS GENERALES

Santo Tomas habia escrito que en las enseflanzas de la Escritura
hay elementos indemostrables, el misterio, y factores demostrables
e inteligibles. Se puede y se debe creer en Dios; pero ello no exime
al filésofo de indagar racionalmente sobre este mismo Dios. Asi enfo-
cada la cuestién, podemos hablar de la teologia revelada, basada en
el dogma, y de la teologia natural, elaborada por las solas fuerzas
de la razén. Esta tltima es netamente filosofia.

La situacién exige averiguar qué sitio ocupa la teologia natural 3°
en el vasto campo de la metafisica. Para los escolasticos medievales
es la parte filoséfica que corona el saber racional. La metafisica ce-
rraba por el lado superior los tratados filoséficos y su sentido onto-
teolégico era evidente. Santo Tomés, afirma Gilson, hubiera podido
escribir una metafisica, una cosmologia, una psicologia y una moral
concebidas segin un plan estrictamente filoséfico, partiendo de lo que
hay mas evidente para nuestra razén. No obstante, sus obras sistema-
ticas son “Sumas teolégicas” y, consecuentemente, la filosofia que
exponen se nos presenta segiin un orden teolégico.3®

La metafisica medieval forma una perfecta unidad estructural en
la que cada una de sus partes adquiere sentido por su intima trabazén
con el todo, bajo el concepto de “ser” y de “realidad”. En esta meta-
fisica, Dios jamas esta separado del mundo por un abismo infranquea-

3

ble, sino siempre presente, como fundamento de él, ya se conciba
el fundamento a manera de idea de bien en si, ya a modo de motor
inmoble, o como “ens a se”. El mundo participa de él o posee una

35. Preferimos el nombre de teologia natural al de teodicea, por varias ra-
zones. Ante todo, por ser la expresién empleada por los lulistas que comentamos.
Ello ya nos demuestra su concordancia con la tradicién filoséfica. El nombre de
teodicea fue acufiado por Leibniz al referirse al problema de la bondad divina
frente a la existencia del mal. Aunque se ha llegado a convertir en equivalente
de teologia natural, etimolégicamente el vocablo significa s6lo una parte de la
teologia filoséfica. Incluso modernamente se vuelve al nombre primitivo como
mas perfecto y completo.

36. E. GiLsoN, La Philosophie au moyen dge, Paris, 1952,
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actualidad que reproduce analégicamente lo que aquél es en su pu-
reza.%7 :

La teologia natural no es, conforme a las directrices sefialadas, un
tratado paralelo y yuxtapuesto a la ontologia, sino la explicacién ul-
tima y cabal del ser comin. La ontologia, por su parte, no queda
como una ciencia abstracta, sin valor positivo alguno. Las dos, partes
de una misma metafisica, se complementan. El “ens commune”, objeto
de la ontologia, se nos hace patente como efecto del “ens realissimum?”,

objeto de la teologia natural.

No importa esforzarse mucho para comprender que Ramén Llull
queda encuadrado dentro de tal sistematizacién. El sentido onto-teo-
légico de su doctrina es patente. El entendimiento, en su ascenso,
sitia, como término y coronamiento de la ascensién, a Dios. El enten-
dimiento comprende que Dios es una naturaleza infinita; que es ser
en el cual las dignidades, tanto en el existir como en el obrar, mués-
transe en su grado mas alto y excelente.

Con el comienzo de la Edad Moderna, caracterizada por la teori-
zacion de la revolucién,®® dos puntos subversivos fundamentales nota-
mos para la filosofia: el naturalismo, que degenera rapidamente en
un positivismo antimetafisico, y la escision entre filosofia primera y
teclogia natural®® Ambos problemas son, sin embargo, complemen-
tarios.

Desde Bacén, culminando de una manera clara en Wolf, se iba
fraguando paulatinamente la escisién de la metafisica. Los resultados
se dejaran sentir de una forma impresionante en la filosofia de
Kant.*® Habra una ontologia que se preocupa del ser asequible a nos-
otros, y un mundo trascendente, el mundo de la Deidad, con sus eter-
nas esencias e ideas, que se nos pierde de vista y nos parece sin sen-
tido. Por un lado, la ontologia separada pretende abarcar la totalidad

37. J HirscuBERGER, Historia de la Filosofia, t. II, Barcelona, 1956.

38. L. Sartori, (Dirige Dios la Historia?, Bilbao, 1965. Define el autor el
pensamiento moderno como el “pensamiento que busca las bases justificativas de
la revolucién”.

39. S. Gomez Nocavrgs, Sintesis historica del sentido onto-teolégico de la meta-
fisica, Rev. de Filosofia, 37 (1951).

40. La solucién kantiana del problema de Dios responde a la escision de la
metafisica en la que la teologia natural queda como pura construccién de la ra-
z6n, convirtiendo las realidades Dios y alma en simples representaciones, ideas
trascendentales, y negando toda trascendencia,
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del ser asequible al hombre; por otro, se contenta con cerrarse en
un analisis inmanente del mundo de experiencia.*!

El problema esta enfocado desde dos puntos divergentes. Una so-
lucién admite y defiende la posibilidad, sin restricciones, de la teo-
logia natural como camino racional para el conocimiento de Dios.
La otra niega sin paliativos la teologia filoséfica, afirmando que Dios
es racionalmente incognoscible. El innatismo cartesiano trataba de
derivar de Dios las otras verdades, poniendo a Aquél como garantia
de éstas. El empirismo teolégico negara la cognoscibilidad de Dios
porque todo conocimiento queda reducido a un puro conocimiento
sensible. La teologia natural pierde todo sentido, ya que, como cien-
cia, al ser destruida la nocién metafisica de causa, no tiene valor al-
guno.

Las nuevas tendencias, derivadas del espiritu cartesiano, defensor
de matematizar todas las ciencias, y dependientes de la concepcién
empirista de admitir cientificamente sélo lo observable, indujeron a
Wolf a dar el paso definitivo en la escisién de la metafisica. Esta se
convierte en ciencia eminentemente deductiva, llegando a hablar el
fil6sofo aleman, de una certeza demostrativa, al estilo de la matematica,
en las demostraciones de Dios y del alma. Pero también excluye de la
metafisica todo lo que es experimentable, dejandole s6lo los elementos
racionales de la filosofia teérica. Lo observable por los sentidos cae
fuera de su alcance.

La divisién de Wolf, consecuente con su doctrina, se establece en
dos planos. En la cispide, como primer eslabén de la cadena de deduc-

42. Desde el punto de vista histérico, encontramos ya clara la separacién
tematica entre ontologia y teologia natural, en 1598 con Goclenio, el cual calificé
con el nombre de “scientia supernaturalis” a la teologia natural y al tratado del
alma. En ello siguié el ejemplo del espaniol Benito Pereyra, quien en 1562, con
el tratado “De communibus omnium rerum naturalium principiis et affectionibus”,
separ6 la filosofia primera, como ciencia de los trascendentales, de la metafisica,
como teologia natural.

No es tan claro el asunto al referirnos a Suarez. Las opiniones son contra-
puestas. Unos lo califican como el principal y de los primeros escolisticos disi-
dentes. Otros lo encuadran dentro de la concepcién escoldstica tradicional. Aunque
introduce, nos referimos a los segundos, la duplicidad de objeto, al situar la teo-
dicea en la metafisica, en paridad objetiva con la ontologia, de hecho se muestra
Sudrez refractario a la escisiéon (S. Gomez NocaLEs, Loc. cit.). Sudrez, con su ana-
lisis ontolégico del ser, alumbra una regién teolégica, cuyo mundo de objetos, no
obstante su trascendencia, no pende en el aire como algo diverso e incognoscible.
Hay metafisica de verdad, metafisica que es ontologin ahondada hasta la raiz
(J. HirscHBERGER, H. de la Filosofia, t. 1.).
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ciones, sitia la ontologia. Queda asi mas desligada de la experiencia.
En el segundo plano coloca la metafisica especial, formada por la cos-
mologia y la pneumatologia. La primera no tiene el sentido escolastico
de filosofia de la naturaleza, sino de una ciencia especial que trata del
mundo en general. La pneumatologia o ciencia de los espiritus, como
su nombre indica, esta integrada por la psicologia racional y la teo-
dicea. La primera trata del alma y de sus atributos, como espiritu
creado. La teodicea se refiere a Dios, afirmando en El todos los atribu-
tos que encontramos en el alma, aunque libres de limitacién.

Las consecuencias de la nueva clasificacién no se hicieron esperar.
La ontologia queda separada de la teologia natural, ciencia de Dios
aparte. El mundo del ser se desliga totalmente de la experiencia y la
metafisica deja de ser una fundamentacion de ella. El sentido onto-
teolégico, que daba unidad al saber del ser, se destruye.

S. Trias MERCANT

( Continuard)
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¢UN ERROR HISTORICO DE MONTA EN EL TEXTO
LATINO DE LA <«VIDA COETANEA> DEL BEATO
RAMON LLULL?

El texto latino —que es el basico— de la “Vida coetanea” del Bea-
to Ramén Llull refiere un viaje del mismo a la curia romana, cuya
finalidad ! frustrése por razén del fallecimiento del Papa, ocurrido
poco antes de su llegada a Roma.? “Post hoc —escribe el autor and-
nimo— wit Raymundus ad curiam Romanam, causa impetrandi, st
posset, a domino Papa et cardinalibus huiusmodi monasteria pro di-
versis linguis discendis per mundum institui. Sed com ipse ad curiam
pervenisset, invenit Papam tunc recenter mortuum, dominum scilicet
Honorium papam”?

De tenerse que mantener la palabra “Honorium”, se trataria, cier-
tamente, del Papa Honorio IV, cuyo pontificado comenzé en 1285, y
finié, por razén de su 6bito, en 1287.* El biGgralo coetaneo de ningin
modo hubiera podido referirse a Honorio III, porque éste rigié la
Iglesia durante los afios 1216-1227,° cuando los Llull ni siquiera ha-
bian llegado a Mallorca, cuya conquista, por el rey don Jaime, acaecié
en 1229.%

Pero el eruditisimo cisterciense P. R. Pasqual opina que el autor
de la latina “Vida coetanea” padecié un error al escribir el nombre de

Honorio por el de Martin. Creyé, en efecto, el autor de las “Vindiciae

1. “causa impetrandi, si posset,... huiusmodi monasteria pro diversis linguis
addiscendis” (Vista beati Raymundi Lulli, ed. B. A. C., Ramo~n LrurL, Obras lite-
rarias, Madrid, 1948, n. 18, pag. 54).

2. “recenter mortuum” (Ibidem).

3. Ibidem.

4. R. Garcia ViLLosrapa, S. J., Historia de la Iglesia Catélica, II, Edad Media,
Madrid, 1958, 649.

5. Ib., Ibidem, 593.

6. FERRAN SoLbEvVILA, Vida de Jaume I el Conqueridor, Barcelona, 1958, 117 ss.
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lullianae” que el Papa que acababa de morir, cuando el Bto. Llull
llegé a la ciudad eterna, no era Honorio IV, sino Martin 1V, cuyo
pontificado encuadrése entre los afos 1281-1285.7 Este, efectivamente,
fue el inmediato antecesor de aquél. Por razén de lo cual, el errvor,
en otras circunstancias distintas de las realmente histéricas, podria
explicarse sin graves apuros.

“El ejemplar lemosin —escribe el P. Pasqual— del andnimo coe-
taneo no explica quién era el Papa que halls Raymundo muerto poco
antes, pero el latin mezcla, segin acostumbra, su comeniario, y dice
que era Honorio IV, quien murié a 3 de abril de 1287, y en esto va
muy equivocado, pues si tal fuera, no habria luger para hacer Ray-
mundo tantas cosas como él refiere, y constaran de lo que diremos,
desde 1287 hasta 1292, en que desde Tunez pasé a Népoles, y lo con-
vence la certeza de que el Capitulo general de Predicadores, celebrado
en Bolonia, que menciona Raymundo en el lugar citado, se tuvo este
ario de 1285.

Por tanto el Papa que hallé Raymundo poco antes muerto, era
Martino IV, y lo convence también lo que el sucesor suyo, Honorio IV,
hizo por Raymundo y éste refiere alusivo a él mismo.”®

No queda constancia alguna documental de una visita del Bto. Ra-
mon Llull a la corte papal, antes del 3 de abril de 1287, en que ocurrié
la muerte de Honorio IV, cuyo pontificado duré exactamente, dos
afios y un dia. Nada expresa el bidgrafo coetineo respecto de una
estancia del Bto. Llull en Roma, anterior a aquella fecha; y nada
consigné el mismo Maestro mallorquin en ninguna de sus obras.!”

7. Garcia ViLLoSLADA, ob. cit.,, 645 ss.

8. Vida del Beato Raymundo Lulio, I, Palma, 1890, 347.

9. Garcia VILLOSLADA, ob. cit., 649.

10. Ni en Arbre de Sciéncia p. e. —obra compuesta entre el 29 de septiembre
de 1295 y el 1 de abril de 1296—, donde se refiere a la “Peticié que al senyor papa
e al seu collegi ha presentada” (Del arbre questional, De les questions de infidelitat,
q. 573, ed. Obres de Ramon Lull, XIII, Mallorca, 1926, 138-138). Ni en el Art de fer
e solre questions, donde escribe que “La responsié d’aquesta questio esta en la
peticié que la havem donada al senyor papa Celesti, qui fo, e al senyor papa Boni-
faci, que ara es” (Codex Monacensis hisp. 54, fol. 149, v.). Ni en la Petitio, elevada
al Papa Celestino V, cuyo explicit reza asi: “Data est haec petitio in Civitate
Neapolitana sancto Patri Coelestino Quinto et honoratis Dominis Cardinalibus
Anno MCCXCIV" (Edic. Salzinger, II Moguntiae, 1722, 51, col. 2."). Ni en el Liber
Apostrophe sive de Articulis Fidei sacrosanctae et salutiferae Legis christianae,
donde consta la fecha de su composicion: “Factus est iste tractatus Romae, anno
Domini MCCIVC, et completus ibidem in vigilia Beati lounnis Baptistae Praecur-
soris Domini Iesu Christi...” Ed. Salzinger, IV, Moguntiae, 1729, pag. 57, col. 2.%).

2
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Esto no obstante, el principe del fulismo cientifico no sélo afirma
que Ramén Llull visité la Curia Romana, durante el pontificado de
Homnorio 1V,! sino que sostiene que estuvo en Roma el segundo aifio
del gobierno del Papa Nicolas I1I (1277-1280).12

La tesis del P. Pasqual acerca de qué Papa era el que acababa de
morir, cuando el Bto. Llull fue a Roma, para los fines que se expresan
en la “Vida coetianea” fue aceptada por el Dr. Sureda Blanes *® y, ulti-
mamente, ha sido admitida por el P. Abraham Soria, O.F. M.'* Mien-
tras que Mn. Salvador Galmés envuelve su opinién —su postura no
pasa de tal— en un velo de inseguridad, expresada en estos términos:
“Ens sembla, pero, que de Bolonya ana directament a Roma i que hi
tangué visies amb el papa Honori IV, insistint en la seva deria d'a-
questes fundacions (de los colegios de lenguas orientales), a favor de
les quals se mostraria propici el Pare sant...”®

El primero que sostuvo el mantenimiento de relaciones personales
entre el Papa Honorio IV y el Bto. Llull —no queda rastro, que se-
pamos, de historiador anterior al mismo— fue, al parecer, el P. Pas-
qual; y en él se inspiraron el Dr. Sureda Blanes, Mn. Salvador Galmés
y el P. Soria, O.F.M.%° Ninguno de ellos afiade razén alguna nueva,
ni aduce documento alguno en el que pueda basarse la certeza o la
s6lida probabilidad de un viaje del Bto Llull a la Corte Papal, durante
el Pontificado del referido Honorio IV.

¢

Ni en el Desconhort, donde declara: “...V wvets a la cort ab mies messions /| n'ay
estat, e encara a los preicadors |/ a III capitols generals, e a los Mends / altres
tres generals capitols...” (XIV, ed. Obres de Ramon Lull, XIX, Mallorca, 1936, 226).
Ni en ninguna otra.

11. Ob. cit., 347.

12. Ibidem, 263.

13. EI Beato Ramén Lull, Madrid, 1934, 216-217, 237-238.

14. Ramvmunor Lurni, Opera latina, Liber de praedicatione, Introductio generalis,
Palmae Maioricarum, 1961, 9.

15. Dinamisme de Ramon Lull, Mallorca, 1935, 26-27.

También, el P. E. Longpré, O. F. M. creyé en la prioridad del texto catalan.
“Plusieur écrivains —escribe—, J. Rubié, Custurer, croient que le texte latin repré-
sente le document primitif; d’autres, au contraire, parmi lesquels le P. Ant. Pasqual,
0. C., dans son monumental ouvrage, Vindiciae Lullianae, 4 vol. Avignon, 1778,
t. p. 4, le considérent comme une version de 'original catalan. Ce dernie sentiment
nous parait plus vraisemblable” (Dictionaire de Théologie Catholique, Fase. LXXIV,
Paris, 1926, 1073).

16. EI P. Batlleri, en su escrito “Ramén Llull, en su mundo”, acepta la relacién
del texto latino de la biografia coetinea. “Llega a Roma, escribe, poco después de
haber fallecido el Papa Honorio IV (3 abril 1287..." (Introduccion a Ramén Llull,
Direccion General de Relaciones Culturales, Madrid, 1960, 17).
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a) Ante todo, debo referirme a lo que, a este propdsito, eseribe
el P. Pasqual sobre la Vida coetinea: “El ejemplar lemosin del and-
nimo coetaneo no explica quién era el Papa que halloé Raymundo muer-
to poco antes, pero el latin mezcla, segiun acostumbra, su comentario
y dice que era Honorio IV, quien murié a 3 de abril de 1287”17 Con
lo que quiere dar a entender que el texto mas autorizado de la bio-
grafia anénima del Bto. Llull, es el catalan y no el latino, porque
“mezcla su comentario”.

A la verdad, la Vida coetinea no pertenece a Ramén Llull. No es
uno de sus numerosos escritos. Tampoco la dicté palabra por palabra.
Sino que es fruto de la narracién que de su vida hiciera a los cartujos
de Vauvert, amigos suyos, a cuya biblioteca, en 1298, regalé tres cédi-
ces que contenian la traduccién latina del Libre de Contemplacié en
Deu.'®

La mayor parte de sus afirmaciones hallan cabal confirmacién en
las mas criticas investigaciones histéricas de nuestros dias. No con-
tradicen, en manera alguna, a los datos geograficos y cronolégicos que
el mismo Bto. Llull ofrece al final de sus obras, a partir del afio 1294,
con los que se refiere al lugar y a la fecha en que presenté al Papa
Celestino su Petitio, que sigue al texto del Liber de quinque sapien-
tibus.t®

Por otra parte, es de singular importancia, para la valoracién his-
torica del texto latino de la Vida coetdnea, el hecho de que la bio-
grafia sea incompleta. No narra ningin suceso posterior al propésito
concebido por el Procurador de los infieles®° de acudir a Viena, a
raiz de la convocacién, por el Papa Clemente V, de un concilio ecu-
ménico, que tenia que celebrarse en aquella urbe francesa.?®

Es evidente que la Vida coetinea, en su texto latino, no pudo ser
escrita sino después del 4 de abril de 1310, en que, en virtud de Bula
papal, se sefialaba el 10 de octubre de 1311, para la apertura del Con-

17. Ob. cit., 347.

18. JoskE TARRE, PBro., Los cédices lulianos de la Biblioteca Nacional de Paris,
Analecta Sacra Tarraconensia, XIV, 1951, 171.

19. “Data est haec petitio in Civitate Neapolitana sancto Patri Coelestino
Quinto, el honoratis Dominis Cardinalibus, Anno MCCXCIV” (Edit. Salzinger, II,
Moguntiae, 1722, 51).

20. “Post hec autem sciens Raymundus, fore a sanctissimo patre domino Cle-
mente papa quinto generale concilium celebrandum apud civitatem Viennensem,
anno Domini MCCCXI in kalendis octobris, proposuit ire ad dictum concilium, ut
tria ibidem impetraret ad reparationem fidei ortodoxe” (Ed. cit., n. 44, p. 76).

4
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cilio.?* Cierto que, anteriormente —el 12 de agosto de 1308— habia
sido anunciado, en la Bula “Regnans in coelo” para el 1 de octubre
de 1310. Pero el autor de la biografia anénima narra que el Bto. Llull
se hallaba dispuesto a ir a Viena, con motivo del Concilio que habia
de celebrarse “anno Domini MCCCXI in Lalendis octobris”.** Lo cual
prueba que no fue dictada —por lo menos la parte final— antes de
dicho 4 de abril de 1310, sino en el espacio de tiempo que medié
entre esta fecha y la de la partida de Ramén Llull hacia Viena.

Toda una prueba de su autenticidad. El autor no escribié sino lo
que escuché de los labios del propio Ramén Llull.?® No anadié consi-
deraciones. Lo cual bastaria para mantener que el texto latino es el
original, y no el catalan.?*

Contrariamente a lo que escribe el P. Pasqual, es el texto catalan
—y no el latino— que “mezcla ...su comentario”.* Vayan unos ejem-

plos.

Con ocasién de la eleccién del Papa Celestino V, ocurrida en 1294,
el autor del texto latino escribe que “iit Raymundus ad curiam ro-
manam, ut aliquid impetraret sibi diu affectatum™; 2% mientras que el
autor del texto catalan expresa que “Feta leleccic de papa Celesti
quint, venc lo dit reverend mestre en Roma, per veure si poria obtenir
¢o que havia desitjat”.2" Mas Celestino V no fue a Roma; sino que,
habiendo sido elegido para la Sede Papal, en un cénclave celebrado
en Perusa, a pesar de la insistencia de los cardenales, no quiso acudir
a esta ciudad, sino que, desde el eremitorio de San Onofre fue a
Aquila, donde fue coronado. Luego, escogié Napoles, como ciudad de

21. Aunque, de hecho, se abrié el 16 del mismo mes y afio.

22. Vita, edic. cit., n. 44, p. 76.

En este documento biogréfico, se contiene un error relativo a la fecha para la
que habia sido anunciada la apertura del concilio. “...con uno spiegabile errore
d’anticipo di dieci giorni per Uapertura del concilio stesso”, escribe el Prof. Mario
RurFiNi, Il ritmo prosaico nella “Vita Beati Raymundi Lulli” (Estudios Lulianos, V,
1961, 58).

23. “...Raymundus quorumdam suorum amicorum religiosorum devictus ins-
tantia narravit scribique permisit ista que sequuntur hic, de conversione sua ad
penitentiam et de aliquibus gestis eius” (Ed. cit., n. 1, p. 46).

24. Miquer Bartrrori, S. J., Vida coetania, Introduccié i comentaris, Obres
essencials, I, Barcelona, 1957, 31.

25. Vida del Beato Raymundo Lulio, edic. cit., pdg. 347.

26. Vita beati Raymundi Lulli, edic. cit., n. 31, p. 66.

27. Vida e actes del reverend mestre Ramon Llull, Ed. B. A. C., Ramon Llull,
Obras literarias, Madrid, 1948, n. 31, p. 67.
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su corte. Alli transcurrieron los tres meses de su Pontificado; 2 vy,
en la misma ciudad, renuncié a la Tiara Pontificia.?® Pero no se tras-
ladé a Roma.?!

Con relacién al uso que hizo el Bto. Ramén Llull de sus razones
necesarias, comparese lo que se lee en un pasaje del texto latino con
lo que ofrece el correspondiente del texto catalan:

“Cum igitur super talibus iom

tllustrare  videretur Raymundus
infidelium mentes, contigit ut qui-
dam inter Sarracenos non parum
famosus, qui et verba et intentio-

nem Raymundi perceperat...” 32

“E, com finalment lo dit reve-
rend mestre ab les dites raons co-
mencgas a tlustrar les penses e en-
teniments dels dits infeels, pen-
sant que st aquelles raons tan al-
tes e tan meravelloses e tan ne-
cessaries eren manifestades...” 33

Estas palabras de tan claro elogio, tributado a las razones necesa-

rias, no se hallan en el texto latino; como, en determinada circunstan-

cia, tampoco, segtin éste, se da Ramoén Llull a si mismo el titulo de

maestro, con que se present6 a tenor del texto catalan:

“Hiis igitur sic se habentibus,
accidit quendan christianum in
gestu et habitu similem Raymun-
do transire per civitatem, quem

“E, mentre que ell estava aixi,
segui’s que un crestia, qui en ha-
bit e en gest li semblava, anant
per la ciutat, fo pres ab gran ava-

suspicati Sarraceni fore Raymun- lot; e com lo volguessen al lapi-

i
24

28. El dia 28 de agosto de 1294 fue coronado en Aquila, y renuncié el 13 de
diciembre del mismo aiio (S. Garcias Pavou, El beato Ramdén Llull y la cuestién
de la renunciabilidad de la Sede Romana, Analecta Sacra Tarraconensia, XVII,
1954, 70. — R. Garcia ViLLOSLADA, ob. cit., 660 y 662.

30. S. Garcias Pavrou, Cronologia de las cinco primeras estancias del Bto. Ra-
mén Llull en la corte papal: Fecha del “Desconhort”’, Estudios Lulianos, X, 1966,
81-94.

31. Cabe la hipétesis de que el Bto. Llull, a raiz de Ia eleccién de Celestino V,
fuera de Nipoles —donde se hallaba— a Roma, donde se hallaba instalada la Curia,
cuando murié Nicolds IV, que residié en esta ciudad. Pero esta suposicién no pasa
de tal; porque el Papa no fue sino a Aquila; y, luego a Napoles. De todos modos,
la sustitucién de curia romana por Roma es obra del autor de la biografia catalana.
(Ibidem, pag. 89.)

32. Vita, edic. cit., n. 28, pag. 64.
33. Vida, edic. cit.,, n. 28, pag. 65.
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dum apprehenderunt; qui dum  dar, cridava ab gran veu: “No so

vellent eum lapidare, clamabat jo mesire Ramon.”®
homo ille dicens: “Non sum ego

Raymundus.” 3*

Como se ve, el autor dado al “comentario”, no es, precisamente,
el del texto latino, sino el de la “Vida e actes del reverend Mesire
Ramon Llull”. ¥ste, en el pasaje que acaba de transcribirse, llama
“mestre” a su biografiado; y, ademas, expresa que fue aprehendido
“ab gran avalot”. Ni lo uno ni lo otro, sin embargo, se lee en la Vita.

Con relacién a su apostolado en Chipre, es igualmente tangible la
diferente manera de narrarlo, principalmente en lo que se refiere a los
frutos logrados. He aqui los textos paralelos de los dos documentos
biograficos:

“Accessit itaque Raymundus ad “E de fet, estant aqui, suplica

regem Cippri, affectu multo sup- lo rei de Cipre que alguns heret-

plicans ei quatenus quosdam infi-
deles atque scismaticos, videlicet
Iacopinos, Nosculinos Momminos,
cohortaret ad suam predicatio-
nem nec nos disputationem veni-
re;... Tune Raymundus confi-
dens in illo qui verbum evange-
lizat in virtute mulia, predicatio-
nibus et disputationibus apud illos
cepit cum solo Dei auxilio virili-

ter operart.” 3¢

El texto latino, ademas

ges que havia en la sua terra a-
quells fes venir a la sua preica-
ci6... Mes, ja per aixo, lo dit re-
verend mestre, confiant de laju-
da de nostro Senyor, no cessa de
confondre los dits heretges, ab
preicacions e dispuetes...” 37

de no designar con el titulo de -maestro

al Bto. Llull y de limitarse a referir que ejercité el apostolado de la

predicaciéon y de la disputa —sin expresar que no cessa de confondre

los dits herctges— es mas

genuinamente luliaro. Fs decir, muestra

una intervencién mas directa y més inmediata de aquél, en su re-

daccién.

34. Vita, n. 30, pag. 66.
35. Vida, n. 30, pag. 67.
36. Vita, n. 34, pag. 68.
37. Vida, n. 34, pag. 69.
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El Bto. Llull, efectivamente, a los cristianos separados de la Iglesia
catélica los llama cismdticos y los incluye, también, entre los infieles;
porque, para Llull, es infiel todo aquel que no es fiel. Pero no los
llama herejes; como tampoco a los Sarracenos .Sin embargo, en el
texto catalan, bajo la denominacién de “heretges”, se incluyen a
todos.38

La narracién de su viaje desde Lyon a Mallorca, hacia Bugia, re-
vela, otra vez, en el autor de la biografia catalana un gran admirador
y auténtico panegirista del Bto. Llull. El texto catalan —cargado de’
encomios— contrasta, efectivamente, con la sobriedad del latino. El
“Raymundus” de éste es “lo dit reverend Mestre elevat en esperit”
de aquél. El “in cuius civitatis (Bugia) sollempni platea stans Ray-
mundus” del segundo, corresponde al “com fos en mig de la placa,
oblidat de lo perill de la mort” del primero.*®

Una ampliacién tangible, mediante comentario —el que el P. Pas-
qual quiere ver, precisamente en el texto latino de la biografia coe-
tanea del Bto Llull—, de la simple relacién de la presencia de éste
en una plaza de Bugia. Lo es, igualmente, el dialogo mantenido con
el alto dirigente religioso de la ley de Mahoma, segiin muestra el puro
cotejo de Jos dos textos paralelos:

“Cui Episcopus dixit: “Si ergo
credis legem Christi esse veram,
legem vero Macometi falsam con-
sitderas, rationem necessariam hoc
probantem adducas.” *°

“Al qual respos lo bisbe: —Ver
dius, mes ;qual és aquella llei qui
sia falsa o erronea: aquella dels
cristians, o dels moros? car a mi
plau oir la tua raé; si n’has ne-
guna a provar la tua llei, digues-

la, car jo Pescoltaré volenter.” *!

Es evidente que la simplicidad del texto latino va acompanada de

una indole mas luliana. La expresién “rationem necessariam” respon-

de ,efectivamente, a unos instantes de la vida de Ramén Llull y a un

38. S. Garcias Parou, Vision Luliana del cisma de Oriente, Estudios Lulianos,
II1, 1959, 162-168. — Ib., El tratado “De Spiritus Sancti Mystagogia” de Focio, en
el “Liber de quinque sapientibus” del Bto. Ramén Llull, Revista Espafiola de

Teologia, XXIII, 1963, 310, nota 6.

39. Vida, n. 36, pag. 68. — Vita, n. 36, pag. 69.

40. Vita, n. 317, pag. 70.
41. Vida, n. 37, pag. 71.
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estado de 4nimo, en que su conviccién de la eficacia de sus razones
necesarias inspiraba su pluma y le movia a proponer planes misiono-
légicos y misionales a la Iglesia.*> En cambio, el autor del texto ca-
talan omite aquellos dos términos; de lo cual hay que deducir que
no se atrevié a usar una expresién tan genuinamente luliana, por razén
de las inculpaciones de racionalismo que ya habian sido lanzadas con-
tra el Maestro mallorquin.*® Una prueba mas de que el texto de la
Vida e actes es posterior al de la Vita.

A reglon seguido, se narra que, a manera de respuesta, al dirigente
religioso musulman, Ramén Llull ofrecié la razén neecsaria pedida
por aquél. Esto en el texto latino.

En el texto cataldn se expresa, con abundancia de pormenores, que
el Bto. Llull declaré que la “ras”

solicitada se aduciria “per raons

42. S. Garcias Pavou, Las “rationes necessariae” del Bto. Ramén Llull, en los
documentos presentados por él mismo a la Sede Romana, Estudios Lulianos, VI,
1962, 311-325.

43. Se ha sostenido que Eymerich se opuso al lulismo, en virtud de su repre-
sentacién del tomismo incipiente. Al dominico le disgustaban la terminologia de
San Anselmo de Canterbury y de Ricardo de San Victor, lo mismo que la termino-
logia del Bto. Ramén Llull, particularmente en materia trinitaria, por razén de las
precisiones doctrinales del Concilio IV de Letran (1215) en este mismo orden.

Eymerich censura el lulismo, desde el punto de vista teolégico. Lo hace, en virtud
de sus funciones inquisitoriales, velando por la pureza de la Fe, a la luz del Magis-
terio de la Iglesia, de la Sagrada Escritura y de la Tradicién. Pero hay que reco-
nocer que obra demasiado sujeto a la letra, mas que al analisis conceptual de las
expresiones lulianas; sobre todo de las rationes necessariae. Tampoco estudia,
histéricamente ,el ambiente de la época, en la que los esfuerzos especulativos de
Santo Tomas de Aquino constituyen dato de gran valor para la formulacién del
dictamen acerca de las atrevidas frases del Bto. Ramén Llull.

Fray Nicolds de Eymerich, en los primeros veinticinco articulos de su Tractatus
contra doctrinam Raymundi Lulli, De fidei articulis se refiere principalmente
a dichas razones necesarias, cuya legitimidad niega (N. EymEericH, Tractatus contra
doctrinam Raymundi Lulli, Paris Nat. Lat. 1464, fols. 38-72. La cuestién De fidei
articulis llena los fols. 41-50. — Ib., Dialogus contra lulistas, Paris Nat. Lat. 1464,
fols. 89-90. — JaimeE Roura Roca, PBro., Posicién doctrinal de Fr. Nicolds Eymerich,
0. P. en la polémica luliana, Gerona, 1959, 4.5).

Si Fray Nicolas de Eymerich, O. P. hubiera conocido las multiples aclaraciones
de las rationes necessariae, debidas a la misma pluma del Bto. Llull, no hubiera
violado las leyes hermeméuticas, de la manera como lo hizo (S. Garcias Parou, San
Anselmo de Canterbury y el beato Ramén Llull, Estudios Lulianos, I, 1957, 84 ss. —
In., Las “rationes necessariae” del Bto. Ramén Llull..., lug. cit.,, 324).

De todos modos, dichas razones necesarias lulianas habian sido impugnadas por
él; y esto solo basta para explicar la peculiaridad apuntada, que ofrece el texto
catalan de la Vida, redactado cuando se habia desencadenado la persecucién inqui-
sitoria contra el lulismo,
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necesaries”. Es decir, que el biégrafo latino pone la expresion rezones
necesarias en labios del musulman y de Ramén Llull. En cambio, el
autor del texto catalan, s6lo en labios del Maestro mallorquin. He
aqui los dos textos:

“Raymundus autem respondit: “Al qual respos lo dit reverend
“Conveniamus ambo in aliquo mesire: —Plaume; déna’m lloc
communi; deinde rationem neces- concedent, on sien los teus savis,
sariam tibi dabo”.** e jo provar-the per raons ne-

cessaries la llei dels cristians és-
ser santa e vertadera.” *°

En una palabra, que segtin el biégrafo de la Vita, fue el dirigente
musulman quien pidié una razén necesaria. Mientras que, segin se
declara en el texto catalan, fue Ramén Llull quien la ofrecié.

Este dato, a primera vista insignificante, no carece de monta. Ramén
LluTl, en efecto, no se cansé de repetir que, entre los inficles, la Fe
catblica no gozaba de prestigio por el motivo de que se hallaban per-
suadidos de que le faltan razones necesarias.*® Responde, por tanto, a
una conviceién muy intima suya esta manifestaciéon hecha, segiin se
lee, en las primeras lineas de la Vita a peticién de un grupo de “quo-
rumdam suorum amicorum religiosorum”.*7

Es éste un dato psicolégico de primer orden; un dato eminentemen-
te luliano, que revela la presencia de Ramén Llull junto al amanuen-
se. En cambio, se explica que el autor del texto cataldn lo omitiera, a
sabiendas —por el motivo referido—, y, a la vez, por desconocimiento
de su alto valor histérico.

44. Vita, n. 37, pag. 70.

45. Vida, n. 37, pag. 71.

46. “Quoniam est maxima derogatio Catholicae Fidei, quod apud infideles com-
muniter est divulgatum, videlicet quod Fides Christianorum per Rationes cogentes
humanum Intellectum sit magis improbabilis, quam probabilis, et propter hoc asse-
runt, quod Christiana Fides per nullam insolubilem Rationem possit confirmari, sed
potius improbari; qui etiam dicunt, quod nos Fideles Christiani hoc idem dicamus;
ideo Raymundus advertens, quod hoc sit extirpandum, supplicat, quanto humilius
et ardentius potest, Facultati Sacrae Theologiae Venerabilinm Magistrorum, quate-
nus Vobis Reverendis Magistris ac Dominis placeat in scriptis ponere illas Rationes,
quae videbuntur magis confirmare Catholicam Fidem Christianorum, ut praedictus
error per earumdem efficaciam possit extirpari apud Infideles” (Supplicatio Sacrae
Theologiae Professoribus a Bacalaureis Studii Parisiensis, De prologo, Ed. Salzinger,
1V, Moguntiae, 1729, 1).

47. Vita, n. 1, pag. 46.

10
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Una de las ampliaciones mas relevantes, obra del autor del texto
catalan, es la correspondiente al didlogo, mantenido, en la carcel, con

dirigentes religiosos de la ley de Mahoma. Bastara, también, una sim-

ple comparacién de los dos textos —latino y catalan— del mismo pa-
saje biografico, para la comprobacién de aquélla. Helos aqui:

“Dum wvero talibus frequenter
insisterent, concordaverunt facere
quilibet unum librum, ubi utra-
que pars suam legem, quibus pos-
set rationibus efficacioribus con-
firmaret; insuper qui rationibus
firmioribus uteretur, lex eius ve-
rior crederetur. Et cum Raymun-
dus tam in suo libro daret effica-
cem operam, factum est, ut ex
parte regis Bugie mitteretur, qui
in cwitate Contextine tunc tem-
Ray-
mundus de Bugia visis litteris pe-
lleretur.” *8

poris residebat, quatenus

“E, com per espai de molts dies
haguessen estat cascuna de les
parts mantenint sa opinio e creen-
ca, fonc corcordat entre ells que
cascun fes un llibre en lo qual
cascun privas la ma llei esser
vertadera, e que aquella llei que
ab millors raons seria provada,
que fos tinguda per millor; de la
qual cosa hac singular plaer lo
dit reverend mestre, car havia con-
fianca en nostre Senyor que en
aquella forma ells los converti-
ria. Mes lo diable, enemic de la
veritat, que tots temps volria les
animes anar a perdicié veent que
per aquell cami totes aquelles ani-
mes anirien en paradis, ginya que
vénc manament del rei de Bugia,
qui era en Contestina, menant ab
grans penes que lo dit reverend

mestre fos foraginat de la ter-
ra.” 4

No se trata de ofrecer aqui un estudio critico-comparativo de los

dos textes del documento biografico —coetaneo—, escrito sobre el Bea-

to Llull. Pero lo expuesto es suficiente para demostrar —a raiz del

referido dictamen del P. Pasqual acerca de la autoridad histérica de

la biografia latina— que es la catalana la que mezcla, continuamente,

su comentario, y no aquélla.

48. Ibidem, n. 40, pag. 72.
49. Vida, n. 40, pag. 73.

11
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La de texto latino revela, a cada paso, la voz, la frase, el criterio,
etcétera, de Ramén Llull. Muestra una relaciéon muy directa e intima
con él. Refleja su presencia en la redaccién de sus lieaes.

Si existe un texto biografico del Maestro, que sea en verdad ori-
ginal de una pluma que recogié la narracién de labios del mismo,
éste es el latino, y no el catalan.

Se trata, en realidad, de una auténtica autobiografia, cuya auten-
ticidad debe admitirse s6lo por el motivo de que el autor la cierra
—como se ha indicado antes— poco antes de la celebracién del Con-
cilio ecuménico de Viena. Una Vita de indole sencillamente narrativa;
mientras que la Vida revela a cada instante el propésito de ensalzar
al Maestro Llull y de librarle de todo racionalismo teolégico. Dos
datos que sélo se explican, si fue escrita después de los ataques que
se dirigieron contra sus escritos por el inquisidor Nicolas Eymerich.

No hay duda de que el texto latino fué redactado en un ambiente
en que el sano racionalismo del siglo X111 no constituia delito alguno
cientifico, ni concretamente teolégico;°® ni habia por qué dejar de
usar la expresién razén necesaria, que el Bto. Llull escribe en los mis-
mos documentos personales, elevados a la Santa Sede sin aclaracién
alguna relativa a su naturaleza intima. Lo cual revela claramente que
aquéllas no representaban ninguna innovacién en el campo de la apo-
logética catdlica.’!

El texto catalan muestra, al contrario, una pluma que se propone
vindicar la personalidad del Maestro. Para ella, es esto: “el reverend
mestre”. Y su labor refleja el propésito de matizar y ampliar, siempre
a mayor loa de Ramén Llull, el sencillo y austero texto latino.

Este es el que da testimonio de un viaje de aquél a Roma, cuando
habia transcurrido muy poco tiempo desde la defuncién del Papa Ho-
norio IV, que él desconocia. Por lo cual, si no existe razén alguna de
gran peso, para rechazar dicha testificacion, hay que aceptarla. Y esta
razén, segin veremos a continuacién, no aparece, aunque el P. Pascual
invocara algunas.

Lo que hay que subrayar, pues, es que el autor del texto latino no
se equivoco, al escribir el nombre de “Honorium”, en lugar de “Mar-

50. P. Barroromi M." XiBertA, O. C., La doctrina del Maestro Ramén Llull
sobre la demostracién de los dogmas, juzgada a la luz de la Historia y de la Teo-
logia, Studia Monographica, I, 1947, 5-32.

51. S. Garcias Pavou, Las “rationes necessariae” del Bto. Ramén Llull..., lug.
cit., 323.

12
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tinum”; sino que expresé lo que oyera de labios del propio Ramén
Llull.

Esta es la conclusién inmediata de la precedente exposicién. Pero
su significado es de mas largos alcances. Si hay que admitir, en efecto,
que el Bto. Llull visité Roma, en 1287, y nada hay que obligue a afir-
mar una estancia anterior en la Curia Romana, aquella fecha servira
de punto de partida para la cronologia de las restantes visitas a los
Papas y, por consiguiente, para la fijacién del afio en que fue es-

crito el Desconhort.5?
* * »

La conclusién de este breve articulo —la afirmacién relativa a una
estancia del Bto. Ramén Llull en Roma, cuando acababa de morir el
Papa Honorio IV— es una derivacién de la exposicién que lo integra.
No, precisamente, de la falta de objetividad —que serd mostrada—
de otras razones, aducidas por el P. Pasqual, para demostrar que visité
a Nicolas IIT (1277-1280), lo mismo que a Honorio IV (1285-1287).

Las referencias de las diferentes gestiones realizadas por el Maes-
tro mallorquin en la curia romana —tal como se leen en la biogra-
fia coetanea de texto latino— responden al orden cronolégico con que
se sucedieron los Papas a los que aquéllas van ligadas. La hipdte-
sis del P. Pasqual tendria que aceptar un silencio absoluto del bié-
grafo latino acerca de su supuesta presencia ante Honorio IV.

La primera —la de la estancia en la corte papal, frustrada por ra-
z6én de la vacancia de la Sede Primada de la Iglesia— corresponde, se-
gin el P. Pasqual, al afio 1285, en que, con fama de virtuoso, moria
en Perusa el Papa Martin IV, de muy desafortunado gobierno, por
haberse puesto en manos de Carlos de Anjou, a cuyo despotismo se
debieron las “Visperas sicilianas.’® Pero la segunda referencia de la
Vita beati Raymundi ya describe la presencia del Bto. Ramén Llull
ante el Papa franciscano, Nicolas IV (1288-1292), de quien no pudo
lograr apoyo alguno —a pesar de haberle presentado la Petitio “Quo-

52. In., La fecha del “Desconhort”, en relacion con las visitas del Bto. Ramodn
Llull a la corte papal, Estudios Lulianos, VII, 1963, 79-87. — Ib., Cronologia de las
cinco primeras estancias del Bto. Ramén Llull en la corte papal: fecha del “Des-
conhort”, Estudios Lulianos, X, 1966, 81-94.

53. En rigor, deberia ser llamado Martin II; porque, en el catalogo de los
Papas, no existen Martin II, ni Martin III. El error estuvo en algunos cronistas
de la Edad Media, que dieron estos nombres a Marino I (882-884) y Marino II (942-
946). R. GArcia ViLLOSLADA, ob. cit., 646.

13
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modo Terra Sancta recuperari potest” y el optisculo Tractatus de
modo convertendi infideles’* “Quo facto —escribié el autor de la bhio-
grafia latina— direxit ad Romanum curiam gressus, cupiens ibidem,
ut alias, impetrare, monasteria fieri per mundum pro diversis linguis,
ut supra dicitur, addiscendis; sed ibi tunc propter impedimenta curie
parum circa suum intentum proficiens deliberato consilio progressus
venit ad Ianuam...”.5® La tercera referencia responde, indiscutiblemen-
te, a su gestion, realizada en los inicios del breve pontificado de Celes-
tino V, y la cuarta a sus insistencias ante Bonifacio VIIL>7

De lo cual se deduce que, si el biégrafo latino escribié —como
cree el P. Pasqual— el nombre de Honorio por el de Martin, nada
—ni una sola palabra— habria referido de las relaciones del Beato
Llull con Honorio IV, de quien, segin escribe el lulista cirtesciense,
“tuvo Raymundo alguna satisfaccion”.’® “Otra cosa —anade el P. Pas-
qual— hizo este Pontifice Honorio IV, que denota que, en su tiempo,
estuvo Raymundo en Italia y Roma. Al afio primero de su pontificado,

54. Ed. Beati Magistri Raimundi Lulli OPERA LATINA, a Magistris et Pro-
fessoribus edita Maioricensis Scholae Lullisticae, fasc. III, Mallorca, 1954, 96-112.

55. Edic. cit.,, n. 19, pag. 56.

56. “Post hec ivit Raymundus ad curiam Romanam, ut aliquid impetraret sibi
diu affectatum, sicut superius est expressum, pro Christi fide a Domino Papa; ibi-
que libros composuit” (Vita Raymundi, edic. cit., pag. 66, nim. 31).

57. “Aliquo tempore retroacto, domino Celestino Pape quinto successit dominus
Bonifacius Papa octavus cui etiam totis viribus conatus est supplicare Raymundus
pro aliquibus utilitatibus fidei Christianae” (Ibidem).

58. Alude a lo que, a renglén seguido, escribe: “merecen ser trasladadas las
palabras del Ilmo. Spondano (Annal. ad an. 1285, nim. 22) que dice: “Honorio en
el mismo primer afio de su Pontificado, deseando con sumo ardor la dilatacién de
la fe cristiana, para la conversion de sarracenos y reduccién de los cismaticos
orientales, quiso con toda eficacia que se instituyese en Paris el estudio de la lengua
arabiga y demds lenguas peregrinas, que ya muchas veces habian mandado instituir
Inocencio Alejandro y Clemente, los cuartos de este nombre, y habian cuidadosa-
meénte encomendado los Pontifices sucesores de los mismos, y para ello escribié
sus Letras a Juan Choleto, cardenal de Santa Cecilia, legado Apostélico en Francia,
cuya institucion de colegios y conversiéon de los moros se halla que procuré con
incansable trabajo y sumo cuidado Raymundo Llull, catalan, de quien arriba empe-
zamos a hacer mencién, y que para este fin emprendié varias dificiles y peligrosas
peregrinaciones a Italia, Francia y Africa”. Bien indica Spondano que Raymundo
fue el instigador del Sumo Pontifice, para que emprendiese aquellos hechos que
procuraba con todo ahinco, y expresamente lo afirma César Egassio de Baulay, en
la Historia de la Universidad de Paris, t. 4, pag. 472, y mas claramente el autor
del libro Academie de perfection, quien afiade que Honorio habiendo aprobado
los proyectos de Raymundo, instituyé en Roma un Colegio para ensefanza de las
lenguas de los infieles, y pasar después a convertirlos” (ob. cit., tom. cit., 348-349).

14
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en 11 de marzo, que corresponde al principio del ano comiin 1286,
expidié una Constitucion en que extinguié el “Orden de los Apdsto-
les”, condenando los profesores de él y su fingida religion”.%®

Nada logré el Bto. Llull de su gestion ante Celestino V. Se mar-
ché de Roma, segtin narra el biégrafo latino % por lo poco que cabia
esperar de Nicolas IV. Bonifacio VIII no le hizo caso alguno; y, sin
embargo, estas estancias del “Procurador de los infieles” en la curia
pontificia constan en la Vita. De tenerse que aceptar la hipétesis del
P. Pasqual, resultaria que, precisamente, se escribié erréneamente el
nombre de Honorio IV, un Papa que atendié a las peticiones de Ra-
moén Llull. Este, al narrar su vida al escritor catalan —segun el lulista
del Cister, el texto catalan es el original—, habria omitido el nombre
de su favorecedor. “Aprés, doncs, d’aquestes coses —escribié—, ana-
se€’n lo dit reverend mestre al Pare Sant e als cardinals per obtenir
que per lo mon se fessen monestirs on s aprenguessen diversos llen-
guatges per convertir los infeels; e, com fos atés a cort, atroba los
Sant Pare qui llavors era, mort de fresc.” ®

El texto mismo de la Vida coetania —sin ayuda de las razones que
seran aducidas para la refutacién de las expuestas por el P. Pasqual—
rechaza su hipétesis relativa a la sustitucién, por el autor latino, del
nombre de Martin por el de Honorio.

S. Garcias Pavrou, Psro.

59. Ibidem.
60. Edic. cit., n. 19, pag. 56.
6l. Vida, n. 18, pag. 55.
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LECON DE LA CONVERSION DU BX. RAYMOND
LULLE AU MONDE D’AUJOURD’HUI

(LEcci6N DE LA CONVERSION DEL Bearo RaméN LiuLL AL munNpo pe HOY)

Il est difficile de parler du bienheureux Raymond Lulle d’une
maniére originale, tant il a déja été dit et écrit a son sujet.

Homme d’une époque sans aucun doute, Lulle cet incroyable poli-
graphe, a voulu écrire pour son temps une oeuvre qui se voulait alors
d’actualité et d’utilité immédiatement pratique; mais ce qui pour son
siecle constituait une géniale représentation du monde —n’a-t-on pas
récemment souligné l'universalité de sa vision '— aujourd’hui depuis
sept siecles est dépassé.

Cependant si les idées luliennes, tant scientifiques qu’apologétiques
ne sauraient actuellement faire impression sur notre époque, il est
néanmoins au sujet de Raymond Lulle une question qui sera toujours
de la plus haute actualité, un probléme toujours vécu et chaque fois
avec une nouvelle acuité, c’est celui de la conversion. Maintenant en-
core et comme au XIIIeme sieécle elle le fut pour Lulle, le fait d’une
conversion restera toujours la lecon incomparable, toujours nouvelle
et toujours unique d’un itinéraire vers Dieu.

Les variétés psychologiques de la conversion sont innombrables,
mais toutes ont cela de commun, que quel que soit le lieu d’origine
des convertis, ils seront toujours comme la corde de sauvetage vivante
jetée entre I'Eglise et I'univers. C’est eux qui feront toujours éclater
les digues ou les catholiques héréditaires finissent plus ou moins par
se renfermer, car nos institutions les plus fondamentales ne suffiisent
pas a nous protéger d'un certain enlisement. La mission des convertis
en ce sens sera donc toujours de renouveler si I'on peut ainsi dire
I’Eglise, en la tournant vers le Christ total.

1. Cf. R. D. F. Pring-MiLL, “La universalitat de la visi6 Lulliana” dans Qiies-
tions de Vida cristiana. Montserrat, 1962, n.° 14.
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Et c’est bien cela qu’a voulu Raymond Lulle.

* o ® ¥

Nous sommes en l’année 1263, Raymond Lulle, le Sénéchal de la
cour du roi de Majorque méne joyeuse vie, ses chansons légéres sont
sur toutes les levres et toute la jeunesse parle de ses frasques. Mais
cela ne devait pas étre de longue durée. Comme pour son contem-
porain Francois d’Assise, la grace le guettait en la personne de
Jésus crucifié qui un soir brusquement Iui apparut alors qu’il com-
posait une de ses chansons. Néanmoins Lulle ne se tint pas pour
vaincu, et si ce soir 13, sous le coup de I’émotion il laissa son travail,
ce ne fut que pour le reprendre le lendemain sans sc coucier davan-
tage de la vision de la nuit précédente. Mais de nouveau au cours de
la soirée suivante, 'apparition se reproduisit, étonné plus que la veille
il abandonna a nouveau sa composition pour aller prendre son repos;
mais le lendemain 1’émotion passée, a nouveau il retombe dans les
mémes fautes, se refusant d’attibuer quelqu’importance aux visions
précédentes. Et le Christ sans se lasser continua a lui apparaitre une
troisiéme, une quatriéme et une cinquieme fois. “Il plut a Jésus chan-
tera-t-il un jour dans le Desconort, dans sa trés grande pitié de se
présenter a moi cing fois crucifié.”

Plein de terreur alors devant cette insistance qu’il ne pouvait plus
attribuer a son imagination, et la grace se faisant plus sollicitante
aussi, Lulle se prit a réfléchir profondément sur la signification pos-
sible de ces apparitions renouvelées. Et ce fut alors la soudaine illu-
mination de son esprit, la découverte du Dieu Vivant et la conviction
que tout un monde nouveau allait s’ouvrir devant lui.

Lulle n’était plus le méme, une vie nouvelle allait commencer.

Pour qu’il y ait conversion, il faut néanmoins autre chose qu’une
pure information intellectuelle, il faut que toute l'orientation de la
vie soit remise en question amenant ainsi le sujet qui en est objet
a changer quelque chose dans cette méme vie, ou bien a changer
celle-ci du tout au tout.

Le Deutéronome avait déja souligné cette nécessité en exigeant
a ce propos la circoncision du coeur, c’est-a-dire une fidélité sans par-
tage inspirée par un amour sans limite pour Dieu,> et c’est encore

2. Deut., X, 12:17.
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cela que Jérémie avait préché lorsqu’il avait exposé a ses concitoyens
Iinutilité du culte sans la fidélité aux exigences morales de la loi.?

Rarement cependant ceci s’opére-t-il dans Pimmédiat et ¢’est pour-
quoi Lulle au lendemain de la premiere vision n’avait-il pas hésité
a reprendre une occupation qu’il savait pourtant répréhensible. Et il
a fallu que la vision se renouvela jusqu’a cinq fois, et que cinq fois
Ie crucifié le poursuivit jusqu’au plus profond et au plus intime de
lui-méme pour que Lulle comprit la volonté du Seigneur qui était
qu’il abandonna le monde pour se consacrer uniquement a son service,
bien qu’il s’en reconnut lui-méme profondément indigne en songeant
a sa vie passée.

Mais jusqu’alors c’était le Christ qui avait fait a Lulle toutes les
avances, maintenant c’était a lui de faire le pas décisif, et il le fit.

Ainsi la conversion de Raymond Lulle est bien une conversion dans
toute la plénitude du terme, car les éléments essentiels d’une conver-
sion authentique sont la. Le Christ en a eu l'initiative —elle aurait
d’ailleurs été impossible sans I’appel divin qui I’a suscité—, mais la
conversion est encore une grice et une grace de lumiére. Le converti
est celui qui accueille cette méme grace comme une lumiére trans-
formante.

Lulle allait bientdt faire I'expérience de la force sollicitante de
la grace transformante, car la conversion c’est encore la participation
a la mort et a la résurrection du Christ. Mourir pour renaitre en Jésus
Christ, n’est ce pas un des aspecls essentiels de la conversion? Et
Lulle va vouloir réaliser coite que cofite cet idéal. Son existence
passée lui apparait désormais ce quelle était: lacheté, impureté, néga-
tion du Seigneur... mais I'avenir aussi se dessine déja a I’horizon
comme une magnifique espérance, il comprend que l’orientation vers
Dieu ne doit pas étre passive, sa conversion d’ailleurs, comme celle de
Francois d’Assise est du type volontaire, véritable retournement de
I’ame que Dieu fait passer par un renoncement total pour accéder a
T’'union la plus intime qui soit, a 'union mystique avec Lui.

Et Lulle va nous donner une grande lecon, lecon difficile 2 com-
prendre pour le Monde d’aujourd’hui, il abandonne une situation
brillante, quitte femme et enfant pour se retirer dans la montagne,
seul en face de Dieu et de lui-méme. L’implacable appel du Christ ne
va lui laisser que le goat de l’essentiel, et pendant les longs mois

3. Jeér., VII, 811; 21-28.
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passés dans la solitude du Mont Randa ce ne sera que pratique d’un
renoncement total et rupture d’avec tout ce qui pourrait le séparer
de la perfection entrevue seulement, mais déja ardemment désirée.

Premiére phase personnelle d’une conversion qui se voulait absolue.

L P et
i o

A Randa Lulle a beaucoup réfléchi et beaucoup prié pour obtenir
cette liberté intérieure qui est l'oeuvre par excellence du religieux.
L’expérience du péché lui a donné tant de profondeur et il se rappelle
tristement les égarements de sa jeunesse:

“Quand je fus grand et que je sentis la vanité du monde, je com-
mencai a faire mal, et j’entrai dans le péché; j’oubliai de voir Dieu,
suivant la chair...”*

Maintenant, dans ce dialogue prolongé avec le Christ, le sens de sa
conversion s’est précisé, il a laissé la Parole du Christ imprégner et
retourner ses pensées, il a laissé Son amour 'envahir de toute sa plé-
nitude, et ainsi la retraite solitaire était devenue une purification
intense.

Jamais cependant Lulle n’avait pensé que la retraite 2 Randa ache-
vait la conversion de son ame, bien au contraire songeait-il que cette
conversion devait se poursuivre toute sa vie a travers le travail fait
cette fois-ci dans le but de plaire a Dieu. N’est-il pas vrai d’ailleurs
que ’Exode que constitue toute vie dans le désert de la solitude n’a
de sens que si elle débouche vers la Terre du Royaume?

Aprés la phase passive de la conversion cela va étre maintenant
la phase active, car se convertir c’est encore se diriger vers le but
meilleur et c’est vers une plénitude déja entrevue, que de Randa,
Lulle va résolument se diriger, en allant 2 Miramar créer le Collége
de langues orientales et en préchant en faveur d’une croisade.

Trois pensées désormais le domineront tout au long de sa vie: la
Terre sainte a conquérir, la prédication de I’Evangile aux infidéles
et la systématisation d’une méthode et d’une science qui puissent
démontrer rationnellement les vérités de la religion et convaincre ceux
qui vivent hors d’elle.

Ainsi la conversion de Raymond Lulle ne resta pas a 1’état d’en-
fance mais s’accomplit dans la voie des conseils évangéliques, au sens
large de I’expression, devenant engagement de ’homme tout entier
dans cet effort constant et sans cesse renouvelé que suppose la vie
consacré au service du prochain.

4. Prélogo del Blanquerna, Madrid 1881, p. xix.
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La conversion qui a été considérée comme une mort suivie d’une
résurrection, a engagé Lulle —et nous tous a sa suite si nous voulons
bien le prendre pour modéle— dans une voie nouvelle au service de
Dieu.

S’il aurait été dangereux d’imsister sur le c6té spectaculaire des
premiers moments de la conversion de Raymond Lulle, ici au contraire
le terrain devient solide car c’est celui qui nous porte a devenir con-
formes au Christ.’ Lulle par les différentes phases de sa vie de converti
nous a montré a quelles conditions on devient fils du Royaume et
a quelles conditions on le demeure.

Néanmoins ici encore n’allait pas s’arréter son grand élan de fer-
veur. Quand le chrétien est fidele, c’est jusqu'a sa derniére heure qu’il
se purifie et se laisse transformer par son Seigneur. La conversion
n’est-elle pas une montée continue vers le Christ, et un progrés sans
limite? Et c’est ainsi que pour atteindre une plus grande perfection
encore, sollicité par la griace, Lulle cette fois, va souhaiter le mar-
tyre, et I’histoire nous permet de supposer qu’il I'obtint comme cou-
ronnement parfait de son itinéraire vers Dieu. Ainsi toute sa vie aura
été depuis le jour de sa conversion miraculeuse, cette marche progres-
sive, jamais interrompue vers la perfection, qui est le propre de la
sainteté authentique.

On aurait tort de ne pas insister en cette année du VIIé centenaire
de la conversion du Bienheureux Raymond Lulle, sur la valeur vrai-
ment significative et exemplaire pour le monde d’aujourd’hui, de cette
méme conversion.

On ne suscite pas de conversion sans étre soi-méme totalement con-
verti a Dieu. Si Lulle n’a pas abouti humainement parlant dans ses
projets missionnaires, ou si tout au moins les résultats furent-ils assez
minimes, il n’en reste pas moins l'incomparable valeur d’exemple
qu’est en elle-méme la vie de Raymond Lulle, plus capable d’attirer
a la vraie foi d’autres convertis par le rayonnement personnel du bien-
heureux, que par la force apologétique de ses arguments.

Bécouverte et choix, volonté de présence au monde, désir de Dieu,
telle semble bien avoir été la vie de Raymond Lulle. Et comme on
T’a si bien souligné récemment dans un excellent ouvrage:® “Le chré-

5. Phil., 111, 10-11.
6. Cf. J. Mouroux, Le Mystére du Temps, Paris, Aubier, 1962, pp. 238-240.
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tien vit son insertion au monde d’une fagon absolument unique. Sa
présence en effet prend sa source en Celui qui est le coeur du monde,
le Seigneur Jésus; et c’est a partir de lui qu’elle se déploie suivant
deux directions contraires en apparence, mais strictement indissocia-
bles, parce que leur source unique est la charité.

”La premiere direction est celle de lintériorité, et son acte essen-
tiel est la priere —et c’est ce que fut la vie de Lulle 2 Randa— ... La
seconde est le témoignage... ’engagement lucide et généreux dans les
taches temporelles. Et c’est toujours la charité fraternelle qui confére
a cette attitude sa signification derniére, son orientation indestructible,
sa lumiére pour discriminer les valeurs, sa force pour affronter, lutter
et parfois mourir... et ce fut lattitude de Raymond Lulle a Miramar
et a Bougie.

Telle fut la vie du Bienheureux Raymond Lulle et telle nous appa-
rait la triple lecon qu’il nous donne dans les trois sommets de son

pelerinage terrestre: Randa, Miramar et Bougie.“

O. D’ALLERIT



EL P. ANDREU DE PALMA,
ANTIC I BENEMERIT LUL-LISTA

Consagrar mig segle d’atencié a Ramon Llull, enaltint la seva figura,
estudiant les seves obres, divulgant el seu pensament, deixant constan-
cia dels seus mérits i dels seus amics, i aix6 amb una fidelitat compro-
vada i una illusié sempre nova, és titol prou suficient per a concedir
al P. Andreu de Palma, caputxi, un lloc conspicu entre els peoners
entusiastes que han fet possible, endegat i forjat el modern renaixe-
ment lullia, actualment en vies d’estabilitzacié i definitiu consoli-
dament.

Hom diria que fins quelcom de la seva figura —“Té curta un xic
I’al¢ada, i certament I’ha aprofitat...; sa cara és tot rodona; la barba
blanquinosa un poc, li déna un to d’illuminat; enormement oberts té
els ulls, sens lluissor, talment perduts dintre la immensitat pregona
dels segles —rera una troballa ronega, un roc, un llibre vell, un docu-
ment!” '—, marcada amb els trets de mallorqui, de francisca, de barba-
florit i d’incansable escriptor, posseia un estrany efluvi per a evocar
una nova imatge, llunyana certament pero reviva, del beat Ramon
Llull.

Va néixer a la Ciutat de Mallorca el 10 d’octubre de 1’any 1889, i es
va anomenar Manuel de Lete i Triay. Cursa el batxillerat al colegi
dels agustins de Palma de Mallorca, i després passa a El Escorial de
Madrid a prosseguir nous estudis. Ulteriorment emprengué la carrera
de dret civil a la universitat de Barcelona, fins a graduar-se. El dia 29
d’octubre de 1915, als 26 anys, vesteix I’habit caputxi incorporant-se
a la provincia de Catalunya i Balears, i emetent la primera professié
al cap d’un any. Rebé I'ordenacié sacerdotal el 25 de genmer de 1920.
La seva vida va centrar-se, basicament, en els convents de Sarria, Tar-

1. Fragment d’una poesia festivola que, en ocasié d’'un seu onomastic, adreca
al P. Andreu el P. Pacifico de Vilanova, caputxi.
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ragona, Mallorca, perd sobretot Pompeia (Barcelona) on resideix la
vintena d’anys darrers de la seva vida, malgrat la seva mort ocorregués
a la infermeria del convent de Sarria, després de molesta malaltia,

el 9 de juny del 1963, a 73 anys d’edat i 47 de vida religiosa.

Amb anterioritat a la seva ordenacié sacerdotal passa a formar part
de la redaccié de la revista Estudios Franciscanos, distingint-se ja des
de llavors com a abundant escriptor, fins al punt que I'any 1949 era
autoritzadament considerat? com un dels caputxins vivents de més
fecunda produccié escrita. L’any 1960 va publicar-se un volum de 250
planes només per a recollir la seva bibliografia o fitxa bibliografica.?
I la mort se 'emporta mentre encara tenia entre mans una colla de
treballs a mig fer i de projectes sense realitzar.

Si bona part de la seva vida va consagrar-la a la tasca cultural, bona
part d’aquesta tasca cultural va ser dedicada a Ramon Llull i a temes
lullians. L’objecte del seu interés i de les seves investigacions és mul-
tiple, si hé quasi sempre orientat en direccié retrospectiva. Recull
dates, notes o objectes dispersos, els classifica i compara, complaent-se
després a presentar-los d’'una manera ordenada i agradosa. Moltes d’a-
questes dades, sense la seva cura, la seva constant tenacitat i I'ajuda
del seu instint endevinador, potser haguessin desaparegut o s’hagues-
sin oblidat per sempre més. Dintre de l’objectiu general dels seus
estudis es poden perfectament delimitar temes més concrets, per exem-
ple les glories mallorquines, catalanes o caputxines, les tradicions lo-
cals, la historia de viles i carrers, les relacions o viatges de personalitats
importants, correus, segell i monedes, imatges 1 gravats historics, feli-
citacions nadalenques..., perd d’una manera primordial Iinterés del
P. Andreu va vers Ramon Llull i tota mena de temes de filiacié lu-
1liana.

Més que investigador cal considerar-lo compilador; aplega i salva
material per a ulteriors elaboracions. I aix6 amb una constancia ad-
mirable i amb un instint perspica¢. Precisament a causa de la direccié
quasi exclusivament retrospectiva dels seus treballs, la seva obra no

2. “Recenti elenchi bibliografici di autori viventi e in attivitd, come quelli per
esempio... dei cappuccini p. Romualdo Bizzarri da S. Marcello Pistoiese e p. An-
drea di Palma di Maiorca, presentano centinaia e centinaia di numeri”, ILARINO
pA Miuano, O.F.M. Cap., La bibliografia francescana, Collectanea Franciscana 19
(1949), 237.

3. Algunos anos de labor cultural (1905-1960). (Ficha bibliografica del Reve-
rendo P. Andrés de Palma de Mallorca, O.F.M. Cap.) Barcelona 1960, 263. p.

2
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s’esforca a presentar trets d’originalitat o novetat, encara que tantes
vegades la novetat resplendeixi en I’exhumacié d’algun fet i sigui patent
Poriginalitat en el grandids esfor¢ suposat per la recolleccié i ordenacié
de tant de material dispers.

En el curs dels seus estudis es manifesta el caracter personal de la
seva formaci6, sobretot en I'utilitzacié de procediments practicament
autodidactes, i per aixd no sempre coincidents, lamentahlement, amb
les rigoroses exigéncies metodologiques modernes.

Com a suprem testimoni del seu amor a Ramon Llull i a les coses
lullianes, és suficientment eloqiient la simple llista dels escrits dedi-
cats directament a llur investigacié. Es una llista que parla sola. Perd
abans de drecar-la ens permetem indicar altres facetes, més o menys
marginals a les tasques d’escriptor, perd realment indicatives de la
seva predileccid.

Per als qui estimen Llull sovint ha estat i és motiu de disgust la
seva mancada canonitzacié. Hom esta convencut que I'oficial declaracié
de la seva santedat representaria una immensa ajuda per a retornar-li
el bon nom de qué va ésser desposseit i del qual és mereixedor. Seguint
les petges d’altres franciscans que en els curs de la historia —remar-
quem per exemple el cardenal Vives i Tuté—, s’havien interessat en
aquest afer, també el P. Andreu intenta empényer la qiiestié vers ei-
xida definitiva, mitjancant la construccié d’un ben articulat document
sobre les proves documentals del seu martiri. Tampoc aquesta vegada
I’éxit esperat es digna somriure, si bé sembla que degut a aquest ulte-
rior tempteig hom ha vist bastant clarament que, almenys mentre vi-
geixin els actuals reglaments, una demostracié del martiri dificilment
aconseguira portar el gran mallorqui a la canonitzacié.

El P. Andreu va interessar-se també per a obtenir que fos permes,
als caputxins de la provincia de Catalunya i Balears, de resar cada any,
en la missa i el breviari corresponents a la seva festa, els textos com-
memoratius del beat Ramon Llull. L’any 1948 va veure escoltada aques-
ta seva demanda, perd mori sense aconseguir-ne una d’ulterior: obtenir
que fossin tots els caputxins del mén els que littirgicament celebressin
aquesta diada.

L’interés lulia del P. Andreu va manifestar-se i prendre cos tam-
bé en la seva preocupacié de recollir bibliografia especificament lullia-
na, sigui colabhorant amb d’altres investigadors, sigui a través de cata-
legs i llistes personals, sigui a través de la biblioteca que aconsegui
aplegar.
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Junt amb la bibliografia conrea amb especial gust la iconografia
lulliana, arribant a la ratlla de 500 exemplars recollits i projectant
amplies investigacions en aquest sentit.

Com a conseqiiéncia de les dues anteriors, es manifesta també la
seva inclinacié a les exposicions lullianes. Ja P'any 1914 dibuixa el
projecte d’una exposicié general llulliana, possiblement la primera en
el seu genere, la qual se celebra a Mallorca. A més de projectista ell
en fou un dels promotors, i ulteriorment el redactor del seu riquissim
cataleg. Anys enlla, pel seu compte i a diversos indrets munta altres
exposicions tant iconografiques com bibliografiques de tema lullia.

Vivia intensament i abocava tot el seu entusiasme en ocasié de
determinades celebracions commemoratives lullianes, especialment en
escaure’s el VI centenari del martiri, el VII centenari del naixement,
i fins el VII de la conversi6 de Ramon Llull.

Com a iniciatives cal recollir les seves suggeréncies d’animar els
joves a la investigacié lulliana, mitjancant adequats estimuls, aixi com
també la frustrada organitzacié dels “Amigos de Ramon Llull”, o la
reeixida de I"“Equip lullia”, I’any 1958.

Cal recordar, finalment, que el P. Andreu de Palma va ser consi-
derat com un dels membres fundadors de la Majoricensis Schola Lu-
llistica, d’enca de ’any 1935, si bé va rebre la investidura de Magister
bastants anys més tard, pronunciant en aquella avinentesa una disser-
tacié sobre el cardenal de la pau i la veritable societat de les nacions.

No hi ha cap dubte que entre les motivacions que van portar I’A jun-
tament de Palma a concedir-li la medalla de la Ciutat, com a reconei-
xement public del molt que el P. Andreu havia treballat en descobrir,
fer conéixer i donar relleu a les grans figures de la historia mallor-
quina, la que fa referéncia a Ramon Llull és la superior.

El gran amor que el P. Andreu sentia per les coses lullianes es
manifestava en petits detalls de cada dia, com podrien ser les allusions
en converses privades o en parlaments, les felicitacions nadalenques
marcades amb una figura o un missatge significatius, pero la suprema
demostracié de la seva constant predileccié per Llull es troba elo-
qiientissima en el simple repas dels titols dels escrits que li dedica.
Per aix0 hem pensat afegir-la a continuacié, amb la conviccié que
també resultara d’interés als estudiosos del lullisme.

No intentem presentar una llista estrictament bibliografica d’edi-
cions especials, separates o altres rareses, contentant-nos en recollir els
titols en ordre a les seves aportacions doctrinals o historiques. Alguns

4
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dels titols responen a treballs relativament breus, pero d’altres conte-
nen una respectable riquesa en dates i informacié. Es bibliografia que
es conté ja quasi tota en el volum citat “Algunos anos de labor cultu-
ral”, perdo amb els inconvenients de presentar-se dispersa i de dividir
a voltes un sol treball sota diferents titols. Aci recollim solament els
titols que presenten certa autonomia. Van precedits d’asterisc els tre-
balls que no ens ha estat possible de comprovar personalment. El
nombre d’ordre que precedeix cada titol pretén seguir la cronologia.
L’altre nombre, que segueix immediatament i va posat entre paréntesis
correspon al nombre que apareix en la llista del volum citat. Fem ser-
vir algunes abreviacions:

ApostFranc = El Apostolado Franciscano

CatFranc = Catalunya Franciscana
EstFranc — Estudis Franciscans o Estudios Franciscanos
EstLul = Estudios Lulianos

Bibliografia lulliana del P. Andreu de Palma

1. (174). La politica de Dios segiin Ramén Llull.
El Heraldo de Cristo, 3 (1911), 158-159; 173-174.

*2. (94). Ramoén Lull juzgado por un extranjero.
Correo de Mallorca, 23 febrer 1912.

*3. (52). Por Ramon Lull. Proyecto de exposicién general luliana.
Correo de Mallorca, 24 (?7) juliol 1914.

4. (52). Proyecto General Luliano. Bio-bibliografia - Bio-critica -
Iconografia - Lulismo - Lulofilia.
El Correo Catalan, 39 (1914), 4 desembre, nim. 13208; 17 desem-
bre, nim. 13221; 40 (1915), 1 gener, num. 13235.

*5. (180). El VI centenario de Ramén Lull.
Obra del Pan de San Antonio (Palma de Mallorca), (1915), marg.

6. (186). Recensié a Miquel Ferra, “Ramon Lull, valor universal”.
EstFranc, 20 (1918), 150-151.

7. (54). Catalogo de la exposicién de iconografia y bibliografia del
B. Ramén Lull.
EstFranc, 21 (1918), 453-462; 22 (1919), 56-60; 131-140; 220-224;
274-280; 357-369; 446-455; 23 (1919), 47-56; 129-141; 24 (1920),
214-218; 377-381; 25 (1920), 51-57; 132-144.

8. (55). Ramén Lull, Terciario Franciscano.
ApostFranc, 11 (1919), 28-30; 42-43; 52-54; 99-101.

9. (55). Raimundo Lulio, Terciario Franciscano.

Vida Franciscana, 1 (1919), 287-289; 320-322; 353-355; 393-394.

5
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10.

11.

12.

13.

14.

15.

16.

17.

18.

19.

20.

*21.

22,

23.

24,

25.
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(56). El lulismo en Catalufia (1916-1919).
EstFranc, 23 (1919), 20-25.

(58). Sistema juridic i idees juridiques del mestre Ramon Lull.
Quaderns d’Estudi, 13 (1921), 32-50.
EstFranc, 29 (1923), 54-65; 125-138.

(197). Escritores capuchinos que se han ocupado de Ramén Lull.
Apéndix al seu treball “La antigua biblioteca de los capuchinos
de Mallorca”, Barcelona, 1921, 29-34.

(61). E1 beat Ramon Lull, martre, del ter¢ orde francisca.
EstFranc, 28 (1922), 111-122; 29 (1922), 120-135. Diu “conti-
nuara”.

(). La Concepcié de Maria Immaculada segons el Beat Ramon
Lulll (sic).

Estel Maria (Valls), 12 (1929), nim. 142, desembre, pp. 9-11.
(249). L’Informacié de I’arquebishe de Tarragona sobre la doc-
trina del Beat Ramon Lull.

La Cruz (Tarragona), 30 (1930), 7 desembre, niim. 9534.

(201). Les idees juridiques lullianes.

EstFranc, 43 (1931), 177-189.

(70-71). El Procurador de los Infieles. (E1 Beato Ramén Lull,
misionero tedrico y practico.)

El Correo Cataldn, 54 (1930), 1, 2, 3, 5, 9, 11, 12, 16 juliol,
nums. 17756, 17757, 17758, 17760, 17763, 17765, 17766, 17769.

(12). La doctrina juridica i el sistema de dret internacional de
mestre Ramon Lull, a “Miscellania Patxot”, Barcelona, 1931,
407-432.

(260). Les obres catalanes del Beat Ramon Lull.

La Cruz (Tarragona), 32 (1932, 5, 7, 14, 21, 24 febrer, 12 i 15
marg¢, nums. 10044, 10046, 10050, 10056, 10058, 10073, 10075.

(). Recordando al gran misionero medieval.

La Cruz (Tarragona), 33 (1933), 22 octubre, niim. 10527.

(). De iconografia lulliana. Dades i claricies.

Stvdia (1934), juliol, 162-163.

(344). A T’entorn de les proves documentals del martiri de Ramon
Lull.

La Nostra Terra, 7 (1934), 402-406.

(17). Els fra-menors caputxins i el Beat Ramon Lull.
EstFranc, 47 (1935), 5-24.

“Miscelania Lulliana”, Barcelona, 1935, 321-340.
(211). Pelegrinatge Lullia a I'illa de Mallorca.
CatFranc, 13 (1935), 16-17; 36-37; 88-89,

(212). Homenatges a Ramon Lull.

CatFranc, 13 (1935), 133-135.



*26.

21.

28.

29.

30.

*31.

32.

*33.

34.

*35.

36.

37.

38.

39.

40.

41.

42.
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(70-71). El gran misionero medieval: Ramén Lull.

Stvdia, 7 (1935), 225-230; 281-285; 8 (1936), 29-32; 57-60.

(213). Ramén Lull, pacificador.

CatFranc, 14 (1936), 14-16.

(352). Ramon Llull: la seva época, vida, obres i empreses.
Criteérion, 12 (1936), 28-30.

(19). Els sistemes juridics i les idees juridiques de Ramon Lull,
Mallorca, 1936, 185 p.

(214). A P’entorn de la causa pia luliana.

CatFranc, 14 (1936), 158-160.

(115). La V. sor Catalina Maura y el beato Ramén Lull.
Correo de Mallorca, 1938.

(72). Hacia las pruebas documentales del martirio del Beato Ra-
moén Lull.

Boletin de la Sociedad Arqueolégica Luliana, 27 (1937-38), 241-
284.

(346). Iconografia luliana.

Studium, 1939 (?).

(21). E1 beato Ramén Lull. Bajo el ilustre patronato del Excmo.

Ayuntamiento de Palma de Mallorca. Sermén histérico..., Palma
de Mallorca, 1939, 30 p.

(73). Las actividades lulianas del excelentisimo y reverendisimo
sefior arzobispo de Mallorca Dr. Don José Miralles y Sbert.
Boletin de la Federacion de Congregaciones Marianas de Ma-
llorca, 15 desembre 1939.

(280). Ramén Lull, pacificador.
Diario Espaiiol (Tarragona), 6 (1944), 12 febrer, num. 1574.

(282). Ramon Lull y Tarragona.
Diario Espafiol (Tarragona), 6 (1944), 19 febrer, niim. 1580.

(138). El beato Ramén Lull, progenitor de la verdadera Sociedad

de las Naciones.
ApostFranc, 32 (1945), 260.

(27). Ramén Lull y la Sociedad de las Naciones.
EstFranc, 49 (1948), 229-260.

(153, 151?). La Eucaristia y la Paz segin el Beato Ramén Lull.
ApostFrane, 36 (1952), 123-124. )

(34). E1 Cardenal de la Paz y la verdadera Sociedad de las Nacio-
nes, segun el Beato Ramén Lull, a “XXXV Congreso Eucaristico
Internacional. 1952. La Eucaristia y la Paz. Sesiones de estudio”,
Barcelona, 1953, II, 544-554.

(154). Mosén Jacinto Verdaguer y el B, Ramén Lull.
ApostFranc, 37 (1953), 127-128,
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43. (35, 208). La Inmaculada en la Escuela Lulista.
EstFranc, 55 (1954), 171-194.

*44. (360). E1 Beato Ramén Lull y la Inmaculada.
Hoja Diocesana (Barcelona), 2 desembre 1956 (?).

45. (360). El1 Beato Ramé6n Lull, martir de la Tercera Orden Fran-
ciscana (1235-1316).
Hoja Diocesana (Barcelona), 20 (1958), 211.

46. (40, 331). Nuevos documentos lulianos de los siglos xm1 y xiv.
EstLul, 2 (1958), 323-324.

47. (167). La conversién del Beato Ramén Lull.
ApostFranc, 50 (1959), 3-4.

48. (41, 332). Dos nuevos documentos lulianos del siglo xiv.
EstLul, 3 (1959), 71-72.

49. (360). El1 Beato Ramén Llull.
Hoja Diocesana (Barcelona), 21 (1959), 221.

50. (89). El1 Beato Ramén Llull, Apéstol de la utilidad publica.
Cruzado Espariol, 2 (1959), julio, ndms. 31-32, pp. 18-19.

51. (43, 333). Manuscritos relativos al Beato Ramén Llull y a la his-
toria del lulismo.
EstLul, 3 (1959), 191-194; 293-296.

*52. (). Un mén millor en els aspectes social i religids, segons les
obres del Beat Ramon Llull.

En aquesta llista no s’hi troben recollits els potser nombrosos tre-
balls que contenen elements lullians, pero que del seu titol no és
facil deduir-ne aquest caracter. Caldria garantir la lectura de tots els
escrits per a poder ésser ben exactes en aixo. Com a exemple citem
tres titols que a primer cop d’ull no semblen tenir res a veure amb
Ramon Llull, i que en realitat hi tenen quelcom a veure:

1. (119). La familia franciscana y el culto mariano.
ApostFrance, 3 (1911), 149-150.

2. (275). Els anacronismes en el sentiment cristia de la passié.

La Veu de Tarragona, 20 (1932), 24 marg, num. 1174.

3. (26). Gozos de la Purisima Concepcion, Patrona del Gremio de
Ultramarinos..., Barcelona, 1946, 22 p.

A part dels treballs ressenyats, sabem que existeixen sermons i con-
ferencies del P. Andreu sobre temes lullians, potser en part utilit-
zats en altres publicacions. Al teler tenia en projecte una vida del
beat Ramon Llull teixida tota ella amb passatges autobiografics espi-
golats en les seves obres. També altres notes, com les referents a Llull
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i Montuiri, Llull i Ceuta i Gibraltar, Llull i I’apostolat seglar, sobre
la sociologia en el llibre de Blanquerna, sobre l'influx lullia i imma-
culatistic en el folklore, i un altre escrit que en aquest moment ens
hagués agradat poder llegir definitiu, intitulat “Mis bodas de oro en
lulismo™.

Vist el bon lloc que Ramon Llull va ocupar en el pensament del
P. Andreu, vist el bon espai que va ocupar en la seva vida, donem el
nostre respectuds comiat a qui ha estat lullia antic i certament be-
nemerit.

P. ALvar MapuerLr, O. Min. Car.
Barcelona
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CRONICA

ACTIVIDADES DE LA “SCHOLA” EN EL ANO 1966

Visita del Embajador de Francia a la Schola

El Embajador de Francia en Espafa, Barén Robert de Boisseson,
visit, el 9 de febrero, la Biblioteca de la Schola Lulistica. Acompana-
do por el Sr. Cémnsul de Francia en Baleares, M. Jean Maurice, y
recibido por el Rector Dr. Garcias Palou y el Secretario Dr. Pedro
Llabrés, se interesé vivamente por las colecciones de la Biblioteca,
especialmente por las antiguas ediciones de obras lulianas, de Magun-
cia, Mallorca, Madrid y Valencia, asi como por las actuales publica-
ciones de la Schola, como son, ante todo, la edicién de la obra latina
—de la que admiré los cuatro primeros tomos— y la revista interna-
cional Estudios Lulianos.

Mientras hojeaba las publicaciones francesas, que figuran nume-
rosas en la Biblioteca, el Rector y el Dr. Llabrés explicaban al Em-
bajador la tupida red de relaciones que unian a Ramén Llull con
Francia o con ciudades actualmente de su territorio: Montpeller, la
Universidad de Paris, la cartuja de Vauvert, el rey Felipe el Her-
moso, nieto de Jaime I el Conquistador, a quien Ramén dedicé en
1310 una obra sobre la Navidad, de la que le fue mostrado un ejem-
plar publicado recientemente.

Investidura de la Dra. Marta Alfonso

El 3 de junio, en una brillante sesién académica, ingresé como
Professor en la Escuela la Dra. Marta M. Alfonso, prof. en la Univer-
sidad estadounidense de Siracusa.

Ocupaban la presidencia el Rector, Dr. Garcias Palou, el Canénigo
Sr. Caldentey, el Dr. Font y Trias, el P. A. Nicolau, T.O.R., y el
Sr. Conde de Olocau. El Secretario General, Sr. José Emnsenat, dio
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lectura al acta de la eleccién de la Dra. Alfonso para formar parte
en el profesorado, y a continuacién se procedié a la investidura. Ac-
tuaron de testigos el Dr. Font y Trias y el Dr. P. Antonio Oliver.

La Dra. Alfonso explicé su leccién inaugural: “El Félix de Ra-
moén Llull y el caballero Cifar. Lo divino y lo caballeresco”. Leccion
que resulté interesantisima, no s6lo desde el punto de vista literario y
critico, sino desde el de las influencias e interferencias arabes en toda
la obra luliana. Este fue precisamente el punto que subrayé, al con-
testarle en nombre de la Escuela, el prof. P. Antonio Oliver, llamando
la atencién una vez mas sobre la luz que se proyecta ahora, desde el
campo de la literatura ,sobre las influencias sufies, aristotélicas, mis-
ticas que llegan a Llull desde el mundo musulman.

El acto se cerré con una breve alocucién del Sr. Rector, poniendo
de relieve el valor que significa para la Escuela el ingreso de la nueva
“Professor”.

Visita del Agregado Cultural de Francia

El 5 de noviembre, a la una, el Agregado Cultural de la Embajada
de Francia en Espafa, Dr. Georges Demerson, visité la Biblioteca y
locales de la Escuela. Acompainiaban al prof. Demerson, su esposa,
Mme. Paula Joly, y el Cénsul de Francia, M. Jean Maurice, y recibié
a los visitantes el Rector de la Schola, Dr. Garcias Palou. E1 Agregado
Cultural se interesé vivamente —como lo habia hecho antes el mismo
Embajador— por las relaciones que mantuvo Ramén Llull con Fran-
cia, por el intercambio de revistas francesas con Estudios Lulianos, por
las colecciones de ediciones lulianas, y por las actividades culturales
que desarrolla actualmente la Escuela. El nutrido grupo de sabios
franceses que se dedican al lulismo y que trabajan en contacto con
la Schola desperté especialmente el interés y el gozo del Agregado:
Prof. De Gandillac, de la Sorbona ;prof. Llinarés, de la Univ. de Gre-
noble; Mlle. Thérése D’Alverny, de la Biblioteca Nacional de Paris;
Mlle. Condesa D’Allerit, etc.

El Agregado Cultural se mostré6 muy interesado en incrementar y
profundizar esas relaciones culturales que la Schola mantiene con la
nacién francesa.

Nota.—En el préximo ntmero se publicara la Crénica del Home-
naje que la Escuela Lulistica Mayoricense y el Ayuntamiento tribu-
taron al Dr. Carreras Artau.



ERRATA IMPORTANTE

En la pigina 82, arriba, se omitieron los versos 161 y 162 del
Desconhort, que son los mas esenciales al tema del articulo. Pero,

ademads, se omiti¢ parte del verso 160.
He aqui lo que falta:

ce XXX ans n’ay estat, en trebayl e langds | e V vets a la cort ab mies

messions | n’ay estat, ...»
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BIBLIOGRAFIA LULIANA

El Prof. RuboLr Brummer, «Magisters de esta « Maioricensis Schola
Lullistica>, en colaboracién con su Asistente en la Universidad de
Mainz, prepara una BIBLIOGRAFIA SOBRE RAMON LLULL (obras
impresas del mismo y publicaciones sobre uno que otro aspecto de
su vida y de su obra).

Con este motivo, los dos expresados profesores y este Instituto
suplican a los autores de trabajos de indole luliana se dignen remitir
sendas separatas a las siguientes senas postales:

Pror. Dgr. RupoLr BrumsEer
Postfach 108
6728 GERMERSHEIM | Rhein (Alemania)
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Para suscripciones: Sr. Administrador de ESTUDIOS LULIANOS
Apartado 17, Palma de Mallorca (Espana)

LOUIS SALA-MOLINS

LULLE

L’Arbre de Philosophie d’amour
Le livre de I'ami et de I'"Aimé
Et choix de textes philosophiques et mystiques
(Traduction et notes)
Paris, 1967

422 pags.

(Con licencia eclesidstica)
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568 paginas.
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407 paginas.
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649 paginas.

Preparados por el P. Apramam Somia, O. F. M.
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