STUDIA LULLIANA

olim Estudios Lulianos

INDEX

J.M. Ruiz SIMON, «En I"arbre so6n les fuyles per ¢co que y sia lo fruyt»:

apunts sobre el rerafons textual i doctrinal de la distincio lul-liana

entre la intencid primera i la intenci6 segona en els actes propter finem — 3-25
V. GALENT-FASSEUR, Une solitude active: L’ermite et ses émules dans les

romans de Raymond Lulle 27-48

J. SANTANACH, Un notari andorra de final del segle xv, lector de Ramon Llull  49-56

A. BONNER, Notes per a la cronologia del cicle de I'Art demostrativa 57-61
Bibliografia lul-listica 62-78
Ressenyes 79-142
Index d’obres lul-lianes citades 143-145

MAIORICENSIS SCHOLA  LULLISTICA
VOL. XLII 2002 Nim. 98



STUDIA LULLIANA, és la continuacio d’ESTUDIOS LULIANOS,
revista fundada el 1957 pel Dr. Sebastia Garcias Palou.

Consell de redaccio:

Anthony BONNER (Rector en funcions de la Schola Lullistica)
Lola BADIA (Girona)

Fernando DOMINGUEZ (Raymundus-Lullus-Institut, Alemanya)
Jordi GAYA (Roma)

Harvey HAMES (Anglaterra i Israel)

Michela PEREIRA (Italia)

Pere ROSSELLO BOVER (Mallorca)

Albert SOLER (Barcelona)

Redaccio:

Maioricensis Schola Lullistica
Apartat de Correus, 17
Palma de Mallorca (Espanya)

Edicio i distribucio:

EDITORIAL MOLL

C/Can Valero, 25

07011 Palma de Mallorca
E-mail:info@editorialmoll.es
http://www editorialmoll.es
Espanya

Preu de subscripcid: 15 €anuals.
Pregam que consulteu el preu dels nimeros endarrerits i de la col-leccio com-
pleta de la revista (exhaurits els nims. 47-48 i 52-54, disponibles en fotoco-

pies).

© Studia Lulliana
Maioricensis Schola Lullistica
Apartat, 17. Palma de Mallorca

ISSN 1132 - 130X
DL: PM-675-1992


mailto:info@editorialmoll.es
http://www.editorialmoll.es

STUDIA LULLIANA

Maioricensis Schola Lullistica

Vol. XLII

MALLORCA
2002






SL 42 (2002), 3-25
J.M. Ruiz SimoN

«EN L’ARBRE SON LES FUYLES

PER CO QUE Y SIA LO FRUYT»:
APUNTS SOBRE EL RERAFONS TEXTUAL I DOCTRINAL DE
LA DISTINCIO LUL-LIANA ENTRE LA INTENCIO PRIMERA I

LA INTENCIO SEGONA EN ELS ACTES PROPTER FINEM

0. LLULL COM A LECTOR DELS LIBRI NATURALES D’ARISTOTIL

La lectura dels libri naturales d* Aristotil era, juntament amb la de I"'Oreanon.
la part del lle6 del curriculum de les facultats d’arts medievals.! Els continguts
d’aquelles obres oferien als estudiants el cos doctrinal de la «ciéncia de natures».
Perd també definien els problemes que aquesta ciéncia havia de resoldre i dona-
ven els metodes amb qué s'havien de tractar. Ates que, en I'escolastica, s aprenia
llegint i es llegia comentant, és en els commentaria als libri naturales on es veu
reflectida aquesta doble funcid. En els comentaris als textos curriculars no només
s’explicaven els continguts de I’obra i la intencié de I'autor en escriure els seus
passatges, sind que, a més, es mirava de donar resposta a qiiestions que. tot i que
es plantejaven a partir del text, reflectien sobretot I'estat de les disputes escolars
sobre els cos doctrinal de la materia que era objecte d’estudi. Aquestes giiestions
solien estar relacionades tant amb la tradicié hermenéutica del propi text, que
sovint oferia interpretacions divergents d’alguns passatges, com amb els proble-
mes que alld que s’hi exposava i les seves possibles lectures podien plantejar en
el medi en qué era rebut: les universitats de I'occident lati cristia.

Com sigui que la llicenciatura en arts era indispensable per prosseguir els
estudis en les facultats de medicina, dret o teologia, les teories, els arguments i
els exemples que s’ofereixen en els libri naturales impregnaven també les refle-
xions dels escolastics sobre les matéries més diverses. Aquestes teories, aquests

' Veg. James A. Weisheipl: «The Curriculum of the Faculty of Arts at Oxford in the Early Four-
teenth Century», Mediaeval Studies 26 (1964). 144-185. Veg. tamb¢ Jacques Verger: Les universités au
Moyen Age (Paris: Presses Universitaires de France, 1973).
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arguments i aquests exemples, que constituien el fonament de la doctrina de la
filosofia natural, van acabar tenint una funcié paradigmatica en altres discipli-
nes. Seguint ordre d’adquisicio del coneixement que marcava el curriculum
universitari, el que era ben conegut primer era usat per comentar, per explicar i
per il-lustrar allo que, en un moment posterior, calia comengar a conéixer. Re-
sulta obvi que les obres de Llull no escapen a aquella impregnacio. La tendencia
de Llull cap a les comparacions tretes de la «ciencia de natures», que es troba a
la base del seu famos «exemplarisme elemental», cal entendre-la, per exemple,
simés no en part, en el context de I'ts paradigmatic que I'escolastica llatina feia
de la Physica i de la resta de libri natrales d” Aristotil, un Gs que era general en
aquesta escolastica, tot i que poguessin variar les maneres de concretar-1o.”
Quan es llegeix Llull mai no s hauria d’oblidar que Llull, com tots els seus
contemporanis cultes, era un lector d"Aristotil que s’adregava a lectors d’Aris-
totil. Evidentment, tampoc no s hauria d’oblidar que, en aquell temps, llegir
Aristotil no significava necessariament enfrontar-se directament a les seves
obres. Llegir Aristotil també podia dir llegir els florilegis, els comentaris o els
resums que circulaven dels seus textos.' Es impossible de saber quina mena de
lectura n"havia fet el propi Llull." EI que no es pot dubtar €s que I'obra de Llull,

*F. AL Yates va posar en circulacio la denominacié «exemplarisme elemental» a «The Art of Ramon
Llull: An Approach to it through Lull’s Theory of Elements» (1954), Journal of the Warburg and Cour-
tland Institures 17 (1954), pags. 115-173 (recollit a Frances A. Yates: Assaigs sobre Ramon Llull, Empu-
ries, Barcelona 1985, pags. 21-120). un article que va tenir la virtut d assenyalar la importancia (fins
aleshores desatesa) que la «ciencia de natures». i, més concretament, la teoria dels quatre elements, tenia
en obra lulliana. Veg. també. pel que fa a aixo, Robert D. F. Pring-Mill: «EI nombre primitiu de les
Dignitats en 'art generaly», aplegat a Robert D. F. Pring-Mill: Esndis sobre Ramon Lhull (Barcelona:
Curial - Publicacions de la Abadia de Montserrat. 1991), pags. 115-160.

“Veg. Charles Lohr: Commentateurs d'Aristote au Moyen Age. Bibliographie de la linérature secon-
daire récente (Friburg — Paris, 1988), i Jacqueline Hamesse: Les Auctoritates Aristotelis; Un Florilege
Medieval Etude Historique et Edition Critique. «Philosophes Medievaux» 17 (Louvain: Publications
Universitaires, 1974).

“ Cal recordar, en qualsevol cas, que Llull, a la Docrrina Pueril, en el capitol que dedica a la «ciencia
de natures» (cap. 55, ENC 175-180), esmenta el titol i resumeix molt breument el contingut de les deu
obres d"Aristotil: Metafisica, Phisica, De cel ¢ del mon, De generacia e de corrupeio, Mataurorum, D'a-
nima racionable, De dormir ¢ de velar, De sintent ¢ sintint, Dels animals @ De les plantes ¢ les erbes
(apocrif). En ¢l Llibre de contemplacio en Déu (cap. 331, 30, OF 11, 1085) Llull tamb¢ esmenta el De
coelo et mundi i, als Comengaments de medicina (NEORL V., 89), de nou. el Llibre dels animals, ¢és a dir,
el De animalibus, que és ¢l titol genéric sota el qual circulava la traduccio arabollatina de Miquel Escot
duna part dels 1libres zoologies d"Aristotl, entre cls quals es trobava el De generatione animalium, cls
continguts del qual resumeix parcialment Llull. El fet que citi els Ilibres zoologics d'Aristotil sota aques-
ta denominacié generica fa pensar que, en I'época en qué va escriure les obres en que cls esmenta
(12742-87), depenia, d'una o altra manera de la traduccié de Miquel Escot: la traduccid grecollatina de
Guillem de Moerbeke, va ser acabada el 1260, pero, per posar un exemple significatiu, Tomas d’Aquino
no va comengar a usar-la fins 1266-7. Pel que fa a aixo dltim, veg.: Carlos Steel: «Guillaume de Mocerbe-
ke et saint Thomas», a ). Brams i W. Vanhamel (eds.): Guillaume de Moerbeke (Leuven: Leuven Univer-
sity Press, 1989), pags. 57-82. Cal recordar també que Llull, des dels inicis de la seva produccid, conei-
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com ja va apuntar al segle x1v Tomas Le Myésier, pressuposa la d*Aristotl. La
pressuposa en dos sentits. D una banda. la pressuposa en tant que Llull es va
formar llegint, de la manera que fos, Aristotil. D altra banda. la pressuposa, i
aquest és el sentit en qué Le Myésier parla de «pressuposicio», en tant que per
entendre allo de qué parla Llull i perqué en parla, és indispensable el coneixe-
ment del corpus aristotelicum i de la tradicio hermeneutica a que va donar loc.
Aquesta és la raé per la qual Le Myésier afirma que si algi t€ un bon coneixe-
ment d"Aristotil i s hi basa, si és intel-ligent i diligent, molt aviat podra adquirir
I'Art de Ramon.’ I aquesta és també la rad per la qual Le Myésier, en la pars
antecedens de |’ Electorium, ofereix als estudiants de I'Art de Llull una intro-
ducci6 al corpus aristotelicum feta per mitja d'introduccions i resums de part de
les obres que el componen i de la tria de materials que el comenten. entre ells el
comentari del dominica Joan Quidort a la Physica i un dels comentaris d”Aver-
rois al llibre VIII d’aquesta mateixa obra.”

Un passatge del Tractat d’astronomia de Llull pot servir per il-lustrar aques-
ta segona mena de pressuposicié. En la resposta a una qiiestio referent a la ne-
cessitat de les accions causals dels cossos celestes i de les causes eficients
immediates en la produccio de les obres de la naturalesa que s’esdevenen en el
mon sublunar, Llull exemplifica aquest problema dient: «Home ab ajude del Sol
angenra home» (NEORL V., 269; ct. ibidem 270). Aquest passatge, tot i que el
Doctor Il'luminat no ho digui, és una cita literal de la Physica d"Aristotil (11, 2,
194b 13).7 Les obres lul-lianes son plenes de cites com aquesta, cites mudes per

xia I'obra en la qual el pensador musulmi Algatzell havia sintetitzat el pensament dels «filosofs» (falasi-
Ja) arabs —particularment Avicenna— que seguien (amb una interpretacio neoplatonitzant) ¢l pensament
d"Aristoul: Magasid al-falasifa (Les tendéncies delys filosofs). La primera de les obres conservades de
Llull (el Compendium logicae Algazelis. 1271-2) és una traduccio compendiada de la part logica d'a-
questa obra, d'una obra que va ser composta amb la intencid d'exposar la filosofia aristotelica per tal de
rebatre-la posteriorment en I'obra Tahafur al-falasifa (La destruccia dels filosofs) i que. des del segle X1,
circulava en una altra versié latina en la qual hi faltava L introduccio 1 la conclusié on Algatzell declara-
va la seva intencid en elaborar-la, la qual cosa va fer que circulés com una introduccid a la filosofia d*A-
ristotil feta per un partidari d’aquesta filosofia. Finalment no és sobrer recordar el coneixement directe o
indirecte que Llull havia de tenir (si més no a partir del moment en qu¢ en combat els «errors») dels
comentaris d"Averrois al corpus aristotelicum (veg. Ruedi Imbach: «Lulle face aux Averroistes pari-
siens», Cahiers de Fanjeaux 22 (1987) pigs. 261-282.

* «Ab arte Remundi supponitur. quod siquis bene intellexerit philosophum et fundatus fuerit. et si sit
boni ingenii et diligens, in brevissimo acquirere poterit artem Remundi», Epitome Electorii, ed. N Hill-
garth a J.N. Hillgarth: Ramon Lull and Lullism in Fourteenth Century France (Oxford: Oxford Univer-
sity Press, 1971) pag. 399.

“ Veg. LN. Hilgarth: Ramon Llull i el naixement del lul-lisme (Barcelona: Curial - Publicacions de
I'Abadia de Montserrat. 1998), pags. 235 i segs.

7 Aquest enunciat de la ciéncia aristotelica es pot veure transmutat en literatura en un dels «reconta-
ments» de I'«Arbre exemplifical» de U'Arbre de ciencia («De 'exemple del fruit celestial»). Per aquestes
transmutacions lul-lianes, veg. Robert D.F. Pring-Mill: «Els recontaments de Varbre exemplifical de
Ramon Llull: Ta transmutacié de la ciencia en literatura», a Estudis sobre Ramon Lludl (Barcelona:
Curial-Publicacions de I'Abadia de Monserrat, 1991), pags. 307-317.
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a les orelles d aquells que desconeixen el corpus aristotelicum pero plenes de
significacio per als contemporanis de Llull, que n’estaven ben familiaritzats i
que, per tornar a 'exemple, podien saber prou bé I'important protagonisme que
aquest passatge tenia tant en els comentaris a la Physica d”Aristotil com en la
legitimacio de determinats discursos astrologics o medics.® La relacié de Llull
amb i «ciencia de natures» aristotelica va anar canviant a mesura que evolucio-
nava la seva obra.” Pero les obres de Llull, i no podia ser d’una altra manera ates
el context cultural en queé es van produir, sempre van pressuposar aquella cien-
cia, fins 1 tot quan Llull va deixar de considerar que els libri naturales d’ Aristo-
til n*oferien les veritables doctrines i va optar per proposar una nova physica
que, al seu entendre, feia obsoleta la «vella» fisica aristotelica. Llull, com tots
els seus contemporanis, sempre va pensar a 'ombra dels libri naturales d’A-
ristotil: el seu utillatge conceptual, els problemes que havia de tractar no podien
ser altres que els forjats en aquestes obres i en la tradicié hermenéutica que van
generar. La nova ciencia lul-liana no podia donar I'esquena a la que Llull volia
que passés a ser la vella ciéncia perd que, en aquells moments, continuava sent
la ciencia a seques.

En qualsevol cas, Llull no va concebre el projecte d’una nova fisica fins un
determinat moment de la seva producci6.” En un principi, assumia els libri
naturales d”Aristotil com aquells que oferien els continguts doctrinals de la
«ciencia de natures». I és en aquesta epoca primerenca de la seva produccié que
Llull comenga a distingir, en les seves analisis teleologiques, entre una intencio
primera i una intencio segona. En aquest article vull mostrar com aquesta distin-
ci6 pressuposa tant la Physica d’Aristotil com la literatura que en depen i s’hi
relaciona.

1. SOBRE LES FULLES I EL FRUIT

Aristotil dedica la part principal del Ilibre II de la Physica a exposar la teoria
de les quatre causes. Una de les giiestions que analitza, en el context del tracta-
ment de la causa final, és la de si en la naturalesa es déna intencionalitat, és a

*CI. Alain de Libera: Penser au Moyen Age (Paris: Seuil, 1991), pags. 246-298 («Le philosophe et
les astres») i, sobretot, pags. 277-286 («L.'esperme et les étoiles»). Veg. també Ch. Touati: «Les proble-
mes de la génération et le role de intellect agent chez Averroes», a Prophetes, Talmudistes, Philosophes
(Paris: Ed. Du Cerf, 1990), pag. 233-241.

"El més semblant a una descripeio de I'evolucid de les teories fisiques de Ramon Llull, es continua
trobant (tot i les seves limitacions) a Josep Maria Ruiz Simon: «De la naturalesa com a mescla a 'art de
mesclar (sobre la fonamentacio cosmologica de les arts lul-lianes)», Randa 19 (1986), pags. 69-99.

* Llull va publicar el seu Liber novus physicorum et compendiosus el febrer de 1310. Pero els con-
tinguts doctrinals de la seva nova fisica es remunten al periode de la redaccié del Compendium sew com-
mentum Artis demonstrativae (1288-9).
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dir, accié amb vista a fins (II, 8). En el cos d’aquesta qgliestio, I'Estagirita ofe-
reix una seérie de raons contra aquells que afirmen que en la naturalesa res no es
produeix propter finem. En una d’aquestes raons recorre a I'analogia entre la
naturalesa i les tecniques humanes (199a 20 i segs.). Aristotil hi argumenta que
si es veu intencionalitat en les obres de la técnica, amb més motiu, ja que |'art
imita la naturalesa, se n’ha de veure en les naturals. Per refor¢ar aquest argu-
ment, al-ludeix a I’exemple que ofereixen els animals i les plantes que, tot i no
inquirir ni deliberar, produeixen coses que, a semblanca del productes de la tec-
nica, s’ordenen a una causa final; com I’aranya, quan construeix la teranyina per
atrapar mosques, o els arbres, que produeixen les fulles per protegir el fruit."
Més endavant (199a 33 i segs.), Aristotil es refereix a ’existéncia de naixe-
ments monstruosos (com els d’animals amb sis dits a una mad) com a possible
objeccid contra la tesi de ’acci6 intencional de la naturalesa.” El seu tractament
d’aquesta objeccid parteix de nou de I'analogia entre les obres naturals i les
obres artificials: de la mateixa manera que el gramatic en ocasions fa faltes
d’ortografia o el metge subministra una medicina equivocada, la naturalesa
també pot fracassar en 1’assoliment del fi cap al qual tendeix. L existéncia d’a-
questa mena de monstres no indica que la naturalesa no actut amb vista a un fi,
siné que pot haver-hi errors en 1’assoliment d’aquest fi.

Llull, com tots els pensadors del seu temps, sempre va pensar els canvis
naturals a partir de la divisié quadripartida que Aristotil fa de la causalitat 1, pel
que fa a la causa final, sempre va assumir amb entussiasme el principi aristote-
lic segons el qual omne agens agit propter finem. 1, a I'igual també que tots els
pensadors contemporanis, usava paradigmaticament aquella divisié i aquest

" «Omnino autem ars alia quidem perficet, quae natura non potest operari, alia vero imitatur. Si igi-
tur quae sunt secundum artem, propter haec sunt, manifestum est. quod et quae sunt secundum naturam;
similiter enim se habent ad invicem in his quae sunt secundum artem, et in his quae secundum naturam,
posteriora ad priora. Maxime autem manifestum est in animalibus aliis, quae neque quaesitura neque
deliberatura faciunt; unde dubitant quidam, utrum intellectu aut quodam alio operentur arancac et formi-
cae et huiusmodi. Paulatim autem sic procedenti et in plantis apparet proficientia quaedam facta esse
propter finem ut folia propter fructus cooperimentum. Quare si natura facit et propter hoc hirundo nidum
et aranea telam et plantae folia gratia fructuum et radices non sursum, sed deorsum, causa vegetandi,
manifestum, quod causa huiusmodi est in his quae natura fiunt et sum. Et quoniam natura dupliciter, alia
quidem sicut materia, alia vero sicut forma, finis autem haec est, propter finem autem alia sunt, haec uti-
que erit causa, cuius gratia sunt» (el subratllat és meu), Physica 11, 8, 199a 20 i segs.

" «Peccatum autem fit in his quae sunt secundum artem; scripsit enim non recte grammaticus et
potavit non recte medicus potionem; quare manifestum est, quod contingit in his quae secundum naturam
sunt. Si igitur sunt quaedam secundum artem, in quibus quod recte fit, propter aliquid fit, in quibus ctiam
peccatur, alicuius quidem gratia agitur, sed fallitur, similiter utiqui et in physicis et monstra sunt peccata
illius, quod propter aliquid est.», Physica 11, 8, 199a 33 i segs. El cas «monstrués» dels animals nascuts
amb sobrenombre de membres (de dits a una ma, per exemple) no apareix en aquest passatge de la Physi-
ca, siné a De generatione animalium (1V, 4, 769a-770a), pero els escolastics el prenien com a cas tipic
d'aquests «pecats de la naturalesa» en el seu comentaris o usos de la Physica.
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principi per explicar per que les coses, tant les naturals com les no naturals, sén
com son o actuen com actuen. Les consideracions lul-lianes sobre les dues
intencions han de ser llegides en aquest context. I aquesta és la rad per la qual el
fet que Llull, en moltes obres, il-lustri la seva distincié entre intencid primera i
intencio segona a través de I'exemple de I'arbre que per millor fer el fruit fa les
fulles (de manera que fa del fruit la intencid primera i de les fulles la intencio
segona), no respon a cap expansio lirica del Doctor Il-luminat.”” Quan il-lustra
aixi aquesta distincid, no fa sind aplicar mecanicament a 1’exposicié de la doc-
trina sobre les intencions un dels exemples que, com hem vist, Aristotil utilitza
en el llibre II de la Physica per argumentar a favor de I'existéncia d’una activi-
tat intencional en la naturalesa."

Aquesta aplicacié mecanica a 1’exposicié de doctrina sobre les intencions
d’un dels exemples usats per Aristotil en el llibre 11 de la Physica es dona ja en
la primera obra en que Llull presenta la seva distincid entre les dues intencions:
el Compendium logicae Algazelis, una obra destinada, probablement, a facilitar
["accés dels estudiants darts de Montpeller a I'estudi dels rudiments de les dis-
ciplines (la logica i la fisica aristotéliques) que constituien el nucli del curricu-
lum de la seva facultat. En una de les additiones"™ que inclou en aquesta obra,
Llull, que afirma que

Prima enim intentio cum causa finali convenit et semper ordinatur ad ipsam.
Sccunda autem intentio instrumentum est primac (ed. Lohr, par. 8.13),

exemplifica aixi aquesta distincio:

Practerca, iam videmus nos. quod pomerium vel quaclibet alia arbor fructifera, ut
melius possit facere fructum, facit folia. Non facit autem fructum ad foliorum utilita-

A més del Compendium logicae Algazelis, que cito a continuacié, Llull, entre d’altres locs, il-lus-
tra la distinceio entre les dues intencions amb aquest exemple aristotélic al capitol 92 de la Doctrina pueril
(ENC 222): «En 'arbre son les fuyles per ¢o que y sia lo fruyt; es cor lo fruyt val més que les fulles, per
ago natura & la primera entencio al fruyt, e la segona ha les fulles.» En algunes d'aquestes il-lustracions,
la totalitat de I"arbre ocupa el Hoce secundari de les fulles. Per exemple al Llibre d'intencié: «E car te vull
parlar de entencié natural, entén con 'arbre es per la segona intencid, ¢ lo fruyt es per la primera; quor
meyllor cosa ¢s lo fruyt que.l arbre.» (ORL XVIII, 7). D altra banda, cal constatar que aquest exemple
aristotelic també apareix a vegades a I'obra de Llull desvinculat de la distincié entre les dues intencions.
Per exemple. al Llibre de contemplacia en Déu, on apareix en el marc d'un curiés desenvolupament de la
distincio aristotelica entre causes properes i llunyanes (cf. Physica 11, 3, 195a 26 i segs.): «les rayls e les
branques ¢ les fulles ¢ les flors son final ocasio sensual prop per tal que sien engenrats fruits sements en
los vegetables» (ORL VI, 65). 1 tamb¢ al Tractat d'astronomia, on és usat com a exemple d’instrument
natural (NEORL NV, 214).

ED ja citat i subratllat «in plantis apparet proficientia quaedam facta esse propter finem ut folia
propter fructus cooperimentums», Physica 11, 8, 199a 20 i segs.

“Es a dirs en un dels passatges de 1'obra que no deriven de la part logica de la Magasid al-falasifa
d"Algatzell (veg. més amunt la nota 4).
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tem. Facit ergo fructum intentione prima; folia vero intentione secunda producit (ed.
Lohr, par. 8.13).

[ a continuacio afegeix:

Quicumque pervenire desiderat ad gaudia sempiterna, ipsum oportet Deum inten-
tione prima diligere: secunda autem intentione oportet. quod ipse aliquid sub Deo
existens diligat, ut ex hoc Deum valeat honorare (ed. Lohr, par. 8.13).

En aquesta primera aparici6é a I'obra lul-liana de la distincio entre les dues
intencions, es pot veure clarament la funcié que hi interpreta I'exemple aristote-
lic de les fulles i el fruit. Tot i que el seu interes s’orienta al plantejament de 1'us
normatiu (teologic) de la distincio entre les dues intencions, Llull fonamenta
aquest Us normatiu usant com a paradigma un exemple que il-lustra el seu us
descriptiu en I'ambit de la filosofia natural i que prové d'una de les obres que
constituten el nucli del curriculum de la facultat d”arts on presumiblement estu-
diaven els seus lectors potencials.

Com acabem de veure, I'exemple de les fulles i el fruit apareix en la Physica
d’Aristotil en el context de I'argumentaci6 a favor de I"afirmacié de I'existencia
de causalitat final en la naturalesa. En aquest exemple, Aristotil (d"acord amb
'establert a 190a 30 i segs.) identifica el fruit amb la causa final i les fulles amb
alld que és amb vista al fi (propter finem), una distincio que, a 'escolastica Ila-
tina, sovint s’expressava a través de la distincié entre finis i id quod est ad finem
o instrumentum.'
consisteixen les dues intencions no s'aparta d’aquesta identificacio. En el cas
concret del Compendium logicae Algazelis, fins i tot, presenta la distincio entre

Quan Llull usa aquest mateix exemple per explicar en que

intencid primera i intencid segona com una conseqiiencia de la distincio entre la
causa final i 'instrument: I'arbre posa la intencio primera en el fruit i la intencio
segona en les fulles pergue produeix les fulles per al fruit. Quan Llull fa aquesta

"“ Instrumentum era, en la terminologia filosofica latina, la traduccid del grec organon (1ot i que
també era usat orgamum, sovint acompanyat de sive instrumentum). Atesa la centralitat dels planteja-
ments teleologics en la fisica i en I"¢tica aristoteliques, aquest terme t¢ una important funcié en I'escolas-
tica. Pel que fa a la «ciéncia de natures», es considerava, seguint ¢l De anima i el De partibus animalium
(1. 5, 645b 15), que cada part del cos era un instrument que es produia amb vista a un fi (a una accio) i
que la totalitat del cos era un instrument complex que també es donava amb vista a un 11 (a una accio
complexa), i es parlava de I'ull com a instriment de la visio, del cos com a instrument de 1"anima, ete. Es
d’acord amb aquestes consideracions que Llull interpreta I'exemple aristotelic de les fulles i el fruit fent
de les fulles (que es produeixen per recobrir el fruit) un instrument. D altra banda, i ates ¢l principi
segons el qual ars imitatur natura, s’establia una correspondencia entre els instruments artificials 1 els
instruments naturals. El referent més habitual per exemplificar aquesta correspondencia era, pel que fa a
les teeniques, el de la medicina. Aristotil ja I'havia posada com a exemple al llibre 11 de la Phyvsica (cap
2, 195a), on, després d’establir que la salut és la causa final d'aquesta teéenica, cita aprimament, la
purga, les pocions i els instruments entre les coses que, en ['art meédica, son proprer finem. En aquest
mateix passatge, el Filosof divideix les coses que son propter finen en «accions» i «instruments».
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presentacio no sembla estar fent altra cosa que llegir, que comentar I’exemple
d*Aristotil. T el fet és que Llull llegeix aquest exemple d’una manera que
entronca amb les lectures, amb els comentaris, que I'escolastica llatina feia dels
passatges en que Aristotil, al Ilibre II de la Physica, parlava teleologicament de
la naturalesa. EI recurs al terme inrentio era general en aquest context. Els
escolastics, que, esprement el seu significat etimologic, denominaven intentio al
fet de tendir cap a una cosa, usaven aquest terme per descriure 1’accid per la
qual lTa naturalesa, que, segons Aristotil, actuava sempre en funcid d’un fi, es
relacionava amb aquest fi. D acord amb aix0, Bonaventura podia afirmar, recor-
dant el llibre Il de la Physica, que «natura, ut dicit Philosophus, est operans per
intentionem» i també podia afegir, de passada, tot recordant un exemple que, en
Aristotil, fa la mateixa funcié que el de les fulles i el fruit, que tot agent que
actua amb vista a un fi exterior actua per intencid, com mostra I'aranya que fa la
tela per atrapar les mosques (/n [1 Sent., dist. 38, art. 2, q. 1; Opera omnia, Ad
Claras Aquas-Quaracchi, vol. 11, pag. 890; cf. Physica 11, 8, 199a 20 i segs.).
Dir, com fa Llull comentant un exemple d’Aristotil, que el fruit era la intencio
de ["arbre quan feia les fulles no era, com es pot veure, dir res de nou. Era repe-
tir el que hauria dit qualsevol escolastic. Una altra qliestio €s la de si els escolas-
tics també anomenaven inrentio a 1'accid per la qual els agents es relacionaven
amb allo que s’ordenava a la fi (amb I'instrument) i, en el cas que la resposta
fos afirmativa, si establien un ordre entre aquestes dues possibles intencions. |
el fet és que la primera qiiestié era, en determinats contextos, una qiiestié deba-
tuda,"” mentre que la segona no podia sind donar-se per obvia en el cas que s’ac-

" Llegint el que els escolastics escriuen sobre aquesta matéria. es pot veure que, en el rerafons d'a-
questa disputa, es trobava, entre d altres motors textuals, el tractament que Pere Llombard havia fet a les
Sententiae de la qiestio Utrum voluntas finis et eius quod est ad finem sint duae voluntates, vel una. Com
afirma Bonaventura, Pere Llombard deixa aquesta qiiestio sense determinar (Bonaventura: /n 11 Sent.,
dist. 38, dubia 4, cd. cit, pag. 890). I els teolegs escolastics, que solien llegir aquesta qliestié posant en
joc el concepte d'intentio, s’entretenien a determinar-la. Segons Bonaventura, es poden mantenir les dues
posicions sempre i quan es tingui clar que es diu quan es manté cadascuna d’elles, sempre i quan es tin-
gui en compte que es tracta de dues «maneres de parlars diferents. Es pot dir que son dues voluntats en
tant que son voluntats d’objectes diversos: perd també es pot dir que és una voluntat, ja que qui vol allo
que ¢és propier finem en tant que ¢és propter finem ho vol pel mateix acte de la voluntat d’acord amb el
qual vol el fi. Tomas d"Aquino, segurament fent-se resso de la interpretacié tradicional del problema,
parteix duna consideracio semblant. I, per tant, reconeix la pertinencia de parlar d'intentio referint-se a
un fi que no sigui I'dltim. Perd la seva concepeid intel-lectualista de les accions morals feia que, en I'am-
bit de I"etica, es decantés inexorablement a posar tot I'émfasi en la manera de dir relacionada amb la tesi
de la voluntat una. En els articles que a la Summa theologiae es dediquen a la intencié moral, no només
defineix la intencié com un acte en el qual la voluntat del fi és identica a la voluntat d’assolir aquest fi
per mitja dun i intermedi que s*ordena aell, sind que, a més, insisteix, emparant-se pretesament en I'au-
toritat d*Aristotl, en el fet que Macte de la voluntat que es dirigeix a allo que s"ordena al fi considerat en
tant que s'ordena al fi no s"anomena intencio, sind cleceio (1-2, . 12, art. 4, ad tertium). La concepeiod
intel-lectualista que Tomas d*Aquino € de les accions morals fa que, en el seu discurs sobre les accions
humanes, la distincio entre dues intencions (una de principal, tendent al fi. i una de secundiria, tendent a
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ceptés que la relacié amb allo que era propter finem també podia ser descrita en
termes intencionals. En el cas d’haver-hi dues intencions, en el cas d’admetre
no només la intencié del fi Gltim, sind també la d’allo que és proprer finem con-
siderat en tant que instrument com a fi intermedi, la intencio primera no podia
ser sind la que tendia cap al fi dltim, cap al fi principal. Tomas d’Aquino ho &
ben clar quan afirma: «virtus primae intentionis, quae est respectu ultimi finis,
[...]» (Summa theologiae 1-2, q.1 a.6, ad tertium: el subratllat és meu). Pensant
en aristotelic no es podia concloure una altra cosa: el fi és preferible a les coses
que s’ordenen al fi (Topica 111, cap. 1, 116 b i segs: cf. Rethorica 1. cap. 7.
1363b); entre els fins, els que s’escullen per ells mateixos sén més desitjables
que aquells —els instruments— que son elegits per causa d’una altra cosa (cf.
Ethica Nicomachea 1, cap. 7).

Tot i les disputes existents sobre la possibilitat d’una relacio intencional amb
allo que €s propter finem, Aristotil, en De anima 11, 4, havia establert una distin-
ci6 en el marc de la qual I'escolastica va desenvolupar un discurs sobre una
tendencia cap a I'instrument diversa de la tendencia cap a la causa final (ulti-
ma). Es la distincié entre finis (gratia) cuius i finis quo. Aquesta distincio sor-
geix en el context de I'argumentacid a favor de la consideracié de I'anima com
a causa final del cos. Aristotil comenca recordant que la naturalesa obra amb
vista a fins. A continuacid, afirma que, en els éssers vius, els cossos (tant els
dels animals com els de les plantes) son instruments, la qual cosa prova que I'a-
nima és un fi. Un cop dit aixo, Aristotil introdueix, sense desenvolupar-la ni
aplicar-la al cas, I'esmentada distincid. Pel context, resulta clar que el cos vivent
és el finis quo (el fi per a), mentre que I'anima és el finis cuius (el fi amb vista
al qual). La distincio entre el finis quo i els finis cuius és, en definitiva, la distin-
ci6 entre I'instrument, considerat com a fi intermedi, i la causa final a que ser-
veix aquest instrument, considerada com a fi Gltim (en el cas del cos i I'anima,
la naturalesa o I'agent natural —el pare— tendiria —en la generacié— a la produc-
cié d’un cos vivent —finis quo—, a través del qual atenyeria I'anima —finis
cuius).” Tomas d’Aquino, comentant el doble sentit del terme finis que s’ apunta
en aquest passatge, glosa, a proposit de la interpretacio del finis quo: «finis est,
non tantum principale intentum, sed etiam illud quo illlud adipiscimur, ut si

allo que és proprer finem), tot i comparcixer en ocasions, gairebé esdevingui irrellevant. Com veurem a
continuacid, no sempre s’esdevé exactament el mateix en les seves consideracions sobre la teleologia
natural.

" Pel que fa a la consideracio de I'instrument o d’alld que es fa proprer finem com a fi, veg. també
Physica 11, 3, 194b 23 i segs., on s"afirma, prenent de nou com a exemple la medicina, que pertany a la
mateixa causalitat tot alldo que, mogut per un altra cosa, ¢és intermediari entre aquest motor i la fi: per
exemple, pel que fa a la salut (que és causa final), les accions i els instruments que serveixen per assolir-
la. Pel que faa IMds d aquesta distineio aristot€lica en la giiestio sentenciaria de la voluntat una o doble de
que parlavem a la nota anterior, veg., de nou, Bonaventura: In 11 Sent., dist. 38, dubia 4, ed. cit, pag. 896.
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dicamus, quod finis medicinae est calefacere corpus, quia a calore habetur
aequalitas complexionis, quae est sanitas.» (Sententia De anima 11, lectio 7,
nota 8 el subratllat és meu). El sentit d’aquesta analogia entre natura i ars és
clar: tot i que el fi de la medicina és la salut (finis cuius) també es pot parlar
com a fi (com a finis quo) d’allo, de I'instrument (I’escalfament del cos), que es
busca per assolir aquest fi. I no és menys clara la jerarquia que s’estableix entre
la tendencia cap a cadascun d’aquest fins: el finis quo no és el principale inten-
tum; el finis cuius, si. Tomas d’Aquino podria haver afegit: «virtus primae
intentionis |...] est respectu ultimi finis». Pero, en aquesta ocasid, no ho fa. En
un comentari de la Physica de mitjan segle X1v, que, tot i ser publicat a I'Opera
omnia de Joan Duns Escot editada per Wadding, sembla que cal atribuir a Mar-
sili d'Inghen, s’apunta en la mateixa direccio hermencéutica.” Responent a la
quaestio Utrum finis sit causa, el comentador introdueix, exemplificant-la
també a través de 'analogia entre la natura i 'art medica, la segiient considera-
cio sobre la distincié entre finis quo i finis (gratia) cuius:

Quarto notandum, quod quidam est finis gratia cuius, et alius est finis quo; finis
gratia cuius est finis principaliter intentus ab agente; finis quo est ille, mediante quo
intenditur finis principaliter intentus; ut quando aliquis laborat propter sanitatem;
labor est finis quo acquiritur sanitas, quac est {inis gratia cuius respectu prioris; et
finis est finis quo respectu posterioris (Joan Duns Escot: Opera omnia, vol. 2, In VIII
libros physicorum , pag 140; els subratllats son meus).

Com es pot veure, la lectura que Llull fa de 'exemple aristotelic de les fulles
i el fruit concorda plenament amb la tradicié hermeneutica dels libri naturales
dAristotil. Aquesta tradicid autoritza no només la identificacié de les fulles
amb I'instrument i del fruit amb el fi, sind I"afirmacié d’un tendir principal cap
al fi 1 d’un tendir no principal cap a I'instrument.”

Cal tenir en compte, a més, que, com veurem a continuacio, en la tradicié
hermeneutica dels libri naturales també es documenta la distincié substantivada
entre una prima intentio i una secunda intentio aplicada a I’analisi de I’activitat
propter finem, una distincio que podria haver sorgit de la traduccid literal 1 pot-
ser pleonastica al lati de les expressions arabs ala al-qasd al-awwal i ala al-
qasd al-thani, que signifiquen literalment 1 respectivament «segons la primera
intencio» i «segons la segona intencid», perd que, en els textos filosofics arabs

" Joan Duns Escot: Opera omnia, vol. 2, In VIII libros physicorum. Wadding, I'editor d"aquesta obra
completa, ja el tenia per apocrif. Des de fa temps s”atorga la seva autoria a Marsili d’Inghen (ca. 1330-
1396). que va ser mestre de la facultat darts de Ta Universitat de Paris des de 1362 i rector de la mateixa
Universitat entre 1367 i 1371.

1 també autoritza la relacio que Llull, a U'Ars compendiosa inveniendi veritatem (MOG 1, 443 = Int.
Vii, 10), estableix entre la primera intencid i la causa final i les altres tres causes (eficient, formal i mate-
rial) 1 la segona intencio (cf. Physica 11, 3, 195a 151 segs.).
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en qué apareixen, solen tenir un sentit adverbial 1 denoten «principalment» i
«secundariament», de manera que, en un text llati traduit de I"arab on es parlés
del finis cuius en relacié al finis quo, podia apar¢ixer indistintament «finis prin-
cipaliter intentus ab agente» o «finis intentus ab agente intentione prima».™

2. EL CAS DELS MONSTRES DE SIS DITS

La distinci6 substantivada entre una prima intentio 1 una secunda intentio apa-
reix, per exemple, en les Quaestiones disputatae de veritate del mateix Tomas
d’Aquino, concretament a article 2 de la qiiestio 23 (1258-9): Urrum voluntas
divina possit distingui per antecedens et consequens. El mestre dominica ["usa per
parlar del tema dels naixements monstruosos (que, com hem vist, apareix al llibre
IT de la Physica en el context de I"argumentacio a favor de I'existencia d activitat
intencional en la naturalesa) i per argumentar, per analogia, sobre la pertinencia de
distingir en Déu entre una voluntat antecedent i una voluntat consegiient:

Sicut patet in operatione naturae, quod ex parte virtutis formativae, quae est in
semine, est quod animal perfectum producatur: sed ex parte materiac recipientis, quac
quandoque est indisposita, contigit quandoque quod non producitur perfectum ani-
mal, sicut contingit in partubus monstruosis. Et sic dicimus de prima intentione natu-
rae esse quod animal perfectum producatur; sed quod producatur animal imperfec-
tum, est ex secunda intentione naturac: quac ex (uo non potest propter suam indispo-
sitionem tradere formam perfectionis, tradit ei id cuius est capax. Et similiter est con-
siderandum in operatione Dei qua operatur in criaturis [...] Hlud ergo ad quod Deus
creaturam ordinavit quantum est de se, dicitur esse volitum ab co quasi prima inren-
tione, sive voluntate antecedente. Sed quando creatura impeditur propter sui defectum
ab hoc fine, nihilominus tamen Deus implet in ca id bonitatis cuius est capax: et hoc
est quasi de secunda intentione eius, et dicitur voluntas consequens (De veritate, qua-
estio 23; el subratllat és meu).

' Pel que fa a aixo, veg. Kwame Gycke: «The terms prima intentio and secunda intentio in arabic
logic», Speculum 46 (1971), pags. 32-38, especialment pags. 32-34. Gyeke, en aquest article, exemplifica
I"aparicid de la distincid entre una prima intentio i una secunda intentio en alguns passatges de les tra-
duccions de dues obres relacionades amb Maqasid al-falasifa 4" Algazell, "obra que Llull versiona par-
cialment en el Compendium logicae Algazelis. Aquestes dues obres son Tahafur al-falasifa (on Algatzell
critica les opinions dels filosofs exposades a Magqasid) 1 Tahafur al-tahafur (on Averrois fa la eritica d’a-
questa critica). En la primera, Algatzell usa aquesta distincio per parlar de la manera com Déu tendeix
cap al coneixement d’ell mateix per primera intencid i cap al coneixement de 'univers per segona inten-
c¢i6 (Discussio 6) i per analitzar I'actuacié amb vista a fins del moviment dels cossos celestes (Discussio
15). En la segona, Averrois, I'usa per parlar (també en les discussions 61 15) dels mateixos temes. Sobre
¢l moviment del cel afirma que, segons els filosofs. no es produeix «principalment» o «per intencio pri-
mera» amb vista al mén sublunar (Discussid 15; veg. més avall les notes 33 1 35). En el moment de
redactar aquest article no he pogut comprovar fins a quin punt aquests passatges depenen textualment de
la part filosofica del mateix Magqasid.
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Al llibre 11 de la Physica, Aristotil distingeix entre tres menes de fets natu-
rals:1) els que es produeixen sempre de la mateixa manera (com el moviment del
sol): 2) els que es produeixen freqiientment (com quan neix un animal ben for-
mat), 1 3) els que es produeixen per excepcio a aquells que es produeixen
freqiientment (com quan es produeix un naixement monstruds).” En aquest pas-
satge, Tomas d’Aquino fa servir la distincio entre intencié primera i intencio
segona per descriure el que s'esdevé en la naturalesa quan actua fora del seu curs
habitual (el cas 3). Tomas d’Aquino tracta del que s’esdevé en la naturalesa quan
actua fora del seu curs habitual en innombrables ocasions 1 gairebé sempre ho fa
através de 'exemple aristotelic dels monstres. En general, d’acord amb el tracta-
ment que Aristotil fa dels monstres a la Physica, tracta aquests fets com a feno-
mens atzarosos esdevinguts totalment fora de la intencio (praeter intentionem) de
la naturalesa.” El passatge que acabo de citar n’és una excepcid. Tomas d”Aqui-
no, contrariament a la seva tendéncia general, hi vol assenyalar que el cas dels
monstres no exemplifica el fracas i prou d'una accio intencional, sind que els
monstres mateixos també son, en certa manera, objecte d’intencio, fins buscats.
El context teologic concret en que s’usa la distincio entre les dues intencions
(IMargumentacié que la voluntat consegiient de Déu vol les penes per als mal-
vats, tot 1 que la seva voluntat antecedent vol salvar tothom) podria explicar
aquesta opcio, de la mateixa manera que altres contextos teologics concrets
diferents podrien explicar que opti per I'altra. Pero no s'hauria de negligir la
funcié paradigmatica que I'exemple dels monstres interpreta en aquesta argu-
mentacid, una funcid que convida a buscar 'origen de la distincié que s’ hi efec-
tua entre les dues intencions en el context de la filosofia natural i, més concreta-
ment, en el de la tradicio hermeneutica de la Physica. A la Physica Aristotil pre-
senta els monstres com un exemple de resultat atzardés. En el peripatetisme
medieval es qliestionava la pertinencia d aquest exemple. Avicenna, que negava
I"existencia de I'atzar en els moviments naturals, explicava els naixements
monstruosos a partir de la influéncia de la Intel-ligencia agent, del dator forma-
rum, que no negava la forma a cap materia que fos apta per rebre-la. D acord
amb aix0, els monstres no queien del tot fora de la intencid de la naturalesa.”

= Veg Physica 11, 5. 196b 10 i segs.

“Com fa, per exemple, a Sunma contra gentes 11, 6, 2.4 «Patet ergo ex pracmissis quod illud quod
est simpliciter malum, omnino est practer intentionem in operibus naturae, sicut partus monstruosi.»

“* Albert el Gran (Opera omnia edenda curavir Institutum Alberti Magni Coloniense, tom 1V part I,
Physica, llibres 1-4, pag. 118) presenta aixi aquesta interpretacio d” Avicenna: «Si tamen abundans materia
ultra materiam sex digitorum referatur ad datorem formarum, cum ille non neget formam alicui materiae
habenti aptitudinem ad recipiendum formam, et consideretur materia manus abundans sub illa causa divina
ctuniversali, erit vel frequenter vel forte semper, quod talis materia recipiat sex digitos. Et sic digitus sex-
tus erit semper causatus secundum comparationem ad causam universalem divinam et non erit extra inten-
tionem naturae primae agentis, cum tamen in se sit in paucioribus et extra naturac intentionem particularis
communi cursu naturae agentis. Haec igitur est sententia Avicennae volentis sequi Aristotelem [...[.»
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Albert el Gran, tot i que, com Averrois, no accepta l'explicacio d’Avicenna,
considerava també que 1'exemple dels monstres era un mal exemple i, empa-
rant-se esbiaixadament en "autoritat del Liber de animalibus, parlava dels nai-
xements monstruosos (que exemplifica a través dels nounats amb sis dits)” com
a producte no de I’atzar sind de 1'ocasio: "abundancia de la materia dona a a-
gent ’ocasid de produir el dit sise.” Un cop fet aixd, emparant-se també en 'au-
toritat de Ptolemeu, afegia, al-ludint a la influencia dels astres, que aquestes
nativitatae, que son ocasionades en la causa particular, son intencionals (infen-
tae) en la causa universal.” L aparicio de la distincio entre dues intencions en
les Quaestiones disputatae de veritate sembla dependre de la literatura generada
a partir d’aquest exemple, una literatura que, com acabem de veure. havia bus-
cat una explicacio per intentionem d’alld que a la Physica era presentat com a
praeter finem.*

* Veg. més amunt la nota 12.
* «Ego tamen in isto exemplo [el dels naixements monstruosos] non multum video proprie esse
casum, nisi large sumatur, et ideo etiam ipse Aristoteles talia nata in Libro de animalibus vocat occasio-
nata et non casualiter nata; casus enim est causa per accidens. Occasio autem minus dicit quam causa ct
est, ut diximus, quando propter aliquid incidens aliquid causatur, sicut in moribus dicimus aliquem dare
ocassionem, quando innuit vel negligit aliquid. per quod aliquis damnificatur. [...] Abundantia materiae
dedit occasionem producendi digitum sextum |[...

|» (ed. cit. pag. 125). Si parlo d’esbiaxament ¢s perque
en el passatge del Liber de animalibus a quc es fa referencia, no es parla dels naixements monstruosos.
sind dels naixements de dones. Es tracta del famos passatge de De generatione animalium 11, 3 (7374 27-
28), on es parla de la femella com a mas occasionarus. D acord amb el plantcjament aristotelic, engen-
drament d'una femella és un fracas en assoliment del fi per part de 'agent natural particular (I'home.
que hauria d’engendrar un altre home). Perod, evidentment, es tracta d'un fracis que. des d'un punt de
vista global i a diferéncia dels engendraments d'individus amb sis dits. es produeix d’una manera clara
amb vista a un fi, atés que I'existéncia de dones ¢s requerida per la generacio. Des de la perspectiva de la
causalitat final és necessari el naixement de femelles, a diferencia del dels monstres, que. des d aquesta
mateixa perspectiva, només soén necessaris segons una necessitat accidental (ct. De generatione anima-
lium 1V, 2, 767b). D aqui que el tractament en termes intencionals del cas del naixement de femelles no
resulti tan problemitic.

7 «Et ideo secundum veritatem, quam tradidit Ptolemacus in Libro de nativitatibus, nativitates tales
occasionatae sunt in causa particulariter movente, quac est vis formativa seminis et pracparatio materiac
ad formam, sed tamen sunt intentae in causa universaliter movente, quae est qualitas proveniens ex situ et
respectu stellarum in hora, qua semen cadit in matricem. Et ideo principia dant geneatici, quibus praedi-
cantur et praesciuntur tales nativitates, et expertum est, quod talia principia frequenter eveniunt» (ed. cit.
pag. 125).

* Llull s’ocupa de les «monstruositats» en diversos indrets de la seva obra, pero, pel que en sé, mai
no el posa connexié amb la distincio entre les dues intencions. Al Tracrat d'astronomia (NEORL 'V, 253 i
266) fa un tractament del tema en que, com Albert el Gran, posa en relacio aquests naixements amb les
influencies celestes.
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3. EL PROBLEMA DE LA INTENTIO CORRUPTIONIS

Tomas d’Aquino també usa la distincio entre dues intencions (una de princi-
pal i una de secundaria), per analitzar les accions en que la naturalesa segueix el
seu curs habitual (cas 2). Es el que s’esdevé en les Quaestiones disputatae de
malo (1269-1271). En el primer article d’aquestes Quaestiones (An malum sit
aliquid), Tomas, en la seva resposta a una objeccid que, segons diu, es basa en
el llibre V de la Physica, afirma:

corruptio quac est ab co quod est malum simpliciter et secundum se ipsum, non potest
esse naturalis, sed magis est casus a natura: sed corruptio quae est ab co quod est
malum alicui potest esse secundum naturam, sicut quod ignis corrumpat aquam; et
tunc id quod intendit, est bonum simpliciter, scilicet forma ignis. Quod autem intendi-
e principaliter, est esse ignis generati, et secundario non esse aquace, in quantum ad
esse ignis requiritur (el subratllat és meu).

El context en que apareix aquesta consideracio sobre aquesta doble intencio
en la naturalesa ¢s, de nou, teologic. El problema que planteja la possibilitat
d’una relacio intencional respecte a la privacio té a veure amb la relacié de I'e-
xistencia del mal amb la providencia divina. Aquest problema sorgeix, en I’es-
colastica Ilatina, com a conseqiiencia de la relectura en clau transcendent de la
teleologia natural d”Aristotil. En la seva interpretacié de la doctrina aristotelica
sobre la intentio naturalis, Tomas d"Aquino obre la porta a I'atribucio a la pro-
videncia divina de les operacions de la naturalesa: és Déu, qui, per mitja de la
seva intel-ligéncia mou totes i cadascuna de les coses naturals cap al seu fi, de
manera que, en les operacions naturals, el moviment també és dirigit, a sem-
blanca del que s’esdevindria amb les humanes, per un enteniment (Cf. Super
lob 9.5, pag 59, 11. 119-127)."” Si sense intentio no hi ha moviment cap al fi i si

* En Tomas d’Aquino, aquesta lectura en clau transcendent de la teleologia natural aristotelica va lli-
gada, en determinats contextos teologics, a la no acceptacio de la denominacié intentio naturalis com una
denominacio feta en sentit propi. Aix0 ¢s el que s'esdevé a Summa theologiae 1-2, q.12 a. 5, en el tracta-
ment de la giiestio Utrum intentio conveniat brutis animalibus. Tot i que Tomas d”Aquino hi admet que,
parlant en sentit lat, es pot dir que les besties «intendunt finem» en tant que sén mogudes per I'instint
natural cap un determinat objectiu, conclou que si s'usa «intencié» en el seu sentit propi i principal no es
pot dir que en elles hi hagi intencid. Tomas d'Aquino ho argumenta per mitja d'una peticid de principi:
parlant en sentit propi, la intentio finis pressuposa que alguna cosa intrinseca al subjecte que es mou (la
rad) ordeni cap al fiz les besties son irracionals: per tant, no els convé la intencid. En aquesta resposta,
sembla pesar d'una manera decisiva tant el paper que ¢l mestre dominica atorga a I'enteniment com a
facultat que dirigeix cls actes voluntaris humans com la voluntat de separar d'arrel la naturalesa d'a-
quests actes draquells que porten a terme (la resta de) els éssers naturals. Tomas d”Aquino, per bé que
sap que la seva solucio s"aparta de la lletra d”Aristotil, arriba fins i tot a comparar el moviment dels ani-
mals cap al fi amb la tendencia de la fletxa impulsada per I'arquer (una imatge que equipara el moviment
natural al moviment violent o no natural). Bonaventura apunta, en aquest cas com Tomas d’Aquino, que.
en sentit propi, la intencié es referetx al regim propi de 'apetit racional i ho fa al-ludint (també¢) al fet
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sense intel-ligéncia no hi ha inrentio, cal atribuir a la providencia divina allo que
es produeix naturalment, atés que la naturalesa sempre actua amb vista a un fi.
Es en el marc d’aquest plantejament que, atesa la consideracié tradicional de la
privacio com a mal, sorgeix el problema de I'existéncia o no d'una intentio
corruptionis. En moltes guaestiones de Tomas d’Aquino, aquest problema apa-
reix associat al de I'existencia dels monstres, que, en el context de la relectura
en clau transcendent de la teleologia natural aristotelica, també podia ser vist
com a producte de la voluntat divina.” La «ciéncia de natures», com es pot
veure, no només actuava com a paradigma per a la solucié de les qliestions
teologiques, sind que també, en moltes ocasions, plantejava problemes que calia
resoldre fent us de la interpretacié dels temes que provocaven aquests proble-
mes que resultava més util per a la seva solucid. Aixo és el que fa Tomas d’A-
quino en aquest passatge en que utilitza la distincio entre les dues intencions. El
mestre dominica constata, a través de I'exemple del foc, I'existencia d’una
doble intencid en cada element: una de principal (que s'identifica amb el fi) i
una de secundaria (que s’identifica amb allo que és requerit per a I"assoliment
d’aquest fi). Llull, pocs anys després, també reconeixera, en el Llibre
d’intencid, una doble intencio en els elements:

E per ago, fill, cascun element, segons la ordinacié damunt dita, ha a si meteyx ¢
a sa calitat la primera intencid, e al altre elament la segona. (ORL XVIII, 53-54)

I, en els Comengaments de medicina, exemplificara aquesta doble intencio a
través del mateix exemple que Tomas d”Aquino, tot i que desenvolupat a partir
de I'explicitacié a la lul-liana de la dualitat de qualitats de cada element de que
parla Aristotil al De generatione et corruptione:

Los elemens an casct a si metex la primera entencid, et a altre la segona: la qual
primera entencid s'a a la causa final, et la segona entencid s'a a la materia ct a les
altres coses senblants a aquestes. Enaxi com la .A. [el calor, qualitat propia del foc|

que, en ell, allo que mou I"apetit cap al fi té més a veure amb el dirigir que amb el ser dirigit, pero, amb
tot, reconeix que no resulta absurd parlar d'intencié en referéncia al regim de la resta d apetits: el natural
i el sensitiu. La resisténcia que Tomas d"Aquino mostra, a la Summa theologiae, a acceptar una intentio
en els animals, en les plantes o en els éssers inanimats sembla una resisténcia teologica que fa sistema
amb la seva relectura i desactivacio de la teleologia immanent d'Aristotil. En qualsevol cas, aquesta
resistencia sol desaparéixer del seu discurs quan comenta o usa els textos dels libri naturales de 1'Estagi-
rita. En la major part dels casos, no déna a entendre, no vol donar a entendre, ans el contrari, que ¢l scu
discurs sobre la intencid natural sigui un discurs en sentit lat.

Y Per exemple a 'article de la Summa contra gentes (111, 6, 2.4) esmentat més amunt, on construcix
el seu discurs a partir de la distincid entre allo que és absolutament dolent (com els monstres) i allo que
no ¢s absolutament dolent (com la privacid) i afirma, que, a diferencia dels parts monstruosos, que son
praeter intentionem, «privationes a natura non sunt secundum se intentae, sed secundum accidens: for-
mae vero secundum se.»
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en la LE. [un compost elemental] qui a la primera intencié a destruir la .D. [la fredor,
qualitat propia de 1"aigual, et per asé dona per la segona entencié si metexa a la .C.
[la humitat, qualitat propia de 'aire], per so que la .D. [la fredor], reebent .C. [la
humitat], reeba .A. [el calor] que mortific lo sobjet de .D. [la fredor]. Et asé metex se
segex dels altres elemens. (NEORL V., 47)

Poc d’original hi ha, per tant, en aquell reconeixement i en aquesta exempli-
ficacio. Com es pot anar veient, la distinci6 entre una intencié primera i una
intenci6 segona no es redueix, en I’escolastica llatina, a la distincid, habitual
entre els 1ogics, entre conceptes de coses coneguts com a intencions primeres i
conceptes de conceptes coneguts com a intencions segones.” El fet que Tomas
d’Aquino usi aquesta distincié (substantivadament o no) en diversos passatges
que tracten no de conceptes, sin6 de la teleologia natural mostren que 1'ds de la
distincid entre una prima intentio 1 una secunda intentio en I’analisi dels actes
propter finem, un Qs els origens del qual semblen relacionar-se amb els proble-
mes hermeneutics que suscitava la Physica d’Aristotil, ja havia estat incorpora-
da per I'escolastica llatina en el moment en que Llull va comengar la seva etapa
productiva.

4. 1 TAMBE EL PROBLEMA DE LA INTENCIO
DELS MOVIMENTS CELESTES

La distincio entre una primaria intentio i una secundaria intentio també es
troba en el comentari a la Physica d’Aristotil publicat en I'edicié de Wadding
de les Opera omnia de Joan Duns Escot 1 que, segons sembla, i com ja hem vist,
podria respondre a I'autoria de Marsili d’Inghen.”* Apareix concretament en
dues qliestions relacionades amb els passatges del Ilibre II en que Aristotil tracta
de la causalitat final 1 argumenta a favor de la intencionalitat de les obres natu-
rals: Quaestio IX: Utrum finis sit causa, i Quaestio XIV: Utrum monstrum inten-
datur a natura.

L’enunciat de la segona d’aquestes qgliestions reflecteix clarament el que
deiem abans, que el tractament que Aristotil fa a la Physica dels monstres com a

" Pel que fa a aquest altre Gs, en la logica escolastica i en Llull, de la distincié entre prima intentio i
secunda intentio, veg. I'article de Kwame Gyekye citat més amunt a la nota 21 i també Josep Maria Ruiz
Simon: L’Art de Ramon Llull i la reoria escolastica de la ciencia (Barcelona: Quaderns Crema) 1999,
pags. 115-135. Pel que fa a IMoriginalitat o no de I'as que Llull fa de la distincié entre dues intencions en
els actes propeer finem, cf. el que es diu aqui amb Charles Lohr, «Ramon Llull: christianus arabicus»,
Randa 19 (1986), pags. 141 15, on, després d’apuntar-se la novetat en el mén llai de "aplicacié lul-liana
de la distincid entre dues intencions a I'andlisi dels actes propter finem, s’afirma que Llull la devia pren-
dre, directament o indirecta, de la enciclopedia filosofica arab Ikhwan al-safa.

“ Veg. més amunt la nota 19,
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efectes praeter finem resultava problematic per a certes branques de la tradicio
peripatética. En el cos d’aquesta gliestio, el comentador anonim usa repetida-
ment la distincié entre dues intencions per descriure, com feia Tomas d”Aquino
en la qliestio 23 del De veritate, la manera com es concreta la intencio de la
naturalesa en la producci6 de monstres:

Secundo notandum, quod aliquid intenditur a natura dupliciter, uno modo prima-
ria intentione, et sic natura producens monstrum intendit ipsum producere rectums:
alio modo secundaria intentione, ut quando impeditur natura a fine primario intento.,
agit meliori modo, quo potest, et ideco natura agit de possibilibus, quod melius est
[..).

Secunda conclusio: A natura non intenditur monstrum, id est, non intenditur res
sic esse disposita, qualiter denominatur monstrum. Probatur, quia sicut est in arte, sic
est in natura; sed aliqua eveniunt in arte practer intentionem artificis, ita similiter et in
natura; et ista conclusio intelligitur de primaria intentione |...].

Tertia conclusio: Natura particularis intendit monstrum secundaria intentione.
Probatur per similitudinem in arte: quia in artificialibus, quando aliquid cvenit practer
intentionem artificis, artifex corriget meliori modo, quo potest; igitur ita videtur esse
in naturalibus: ut patet in exemplo: quia grave naturaliter inclinatur ad moveri deor-
sum per lineam brevissimam, quae est perpendicularis supra centrum, et cum fuerit
impeditum a descensu per illam lineam, tunc descendit per lincam obliquam meliori
modo, quo potest, ut patet de gravi desdendente super tabulam transversaliter positam
in aere [...].

Quarta conclusio: Natura uinversalis intendit monstrum utroque modo, scilicet, et
primaria intentione, et secundaria. Probatur, quia monstrum est ci{fectus casualis, ex
quo evenit practer intentionem agentis; igitur sit ex confluentia plurium causarum, a
quarum aliqua effectus ille est pracintentus, et ab aliqua non; ut patuit ex precedenti-
bus quaestionibus. Et quandoque monstra, cum fuerint nimis inconsucta, et mirabilia,
fiunt ad designationem alicuis futuri. Secundo, quia huiusmodi monstra ordinata sunt
ad determinatum finem; igitur sunt intenta. Consequentia tenct, quia finis est ex
intentione. Antecedens apparet, quia ordinata sunt ad pulchritudinem universi. Unde
sicut facies redditur pulchrior quandoque ex una macula, et harmonia ex interpositio-
ne alicuius inconsonantiae, ita etiam ct universum est pulchrius ex hoc, quod quando-
que monstrum producitur (Joan Duns Escot: Opera omnia. vol. 2, In VIII libros phy-
sicorum , pag 159-60; els subratllats son meus).

El tractament que Marsili d’Inghen fa d’aquesta qliestio posa de manifest
que la distincid entre dues intencions ve exigida, també en aquest cas, com a De
veritate 23, per la voluntat d’argumentar no només que la naturalesa sempre
actua intencionalment, tot i que pugui fracassar en I"assoliment del seu fi habi-
tual (que és el que havia dit Aristotil), sind també que la relacio de la naturalesa
amb els productes excepcionals també pot ser entesa en termes intencionals (els
monstres deixen de ser «errors» de la naturalesa per ser «correccions» dels
errors de la naturalesa, accions intencionals que tenen en compte els obsta-
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cles).” L us (a la rertia conclusio) de 'exemple, tret també de la Physica, del
cos pesant com a anialeg del monstre, és forca significatiu pel que fa a aquest gir
respecte al plantejament aristotelic originari. A través d’aquest exemple Marsili
d’Inghen vol mostrar que el moviment intencional persisteix encara que el fi
assolit no pugui ser aquell que es buscava. També cal assenyalar I"aparicié d’un
tema que ja haviem trobat a Albert el Gran: el de la relaci6 dels resultats mons-
truosos amb les causes universals celestes que, per vies diverses, influeixen en
["accié de I'agent especific; un tema que Marsili d'Inghen associa amb un dels
arguments tradicionals de la teodicea, el de la justificacio dels mals parcials per
la seva col-laboracié al major bé del conjunt. Finalment, cal remarcar que el
comentador (com es pot veure en la seva segona nota) sembla apuntar a I’esta-
bliment com a principi general de la tesi de la duplicitat d’intencions en totes les
accions naturals («secundo notandum, quod aliquid intenditur a natura duplici-
ter...»). Aquest principi sembla actuar d’una manera for¢a clara en la qiiestié
Utrum finis sit causa, on el comentador també usa, i ho fa repetidament, la dis-
tincié entre les dues intencions:

Tertio est notandum de fine, qui est bonum intentum ab agente, quod quidam est
finis primaria intentione, et est ille, quem agens principaliter intendit, verbigratia,
prius natura corpora coelestia primaria intentione cum Intelligentiis agunt propter
Deum, et Deus propter se ipsum, sed secundaria intentione propter ista inferiora.
Exemplum secundi, quia agens naturale in agendo, ut ignis in agendo primaria inten-
tione intendit assimilationem passi, sed secundaria intentione intendit corruptionem
sui contrarii; et sic finis secundaria intentione est ille, qui minus principaliter intendi-
tur ab agente.

Differunt autem isti fines ab invicem: quia finis primaria intentione est aeque
nobilis, vel nobilior ordinantis in finem: sed hoc non est verum de fine secundariae
intentionis; quia ista intentione minus nobilia Deo, et Intelligentis, qui tamen agunt
sccundaria intentione propter ista inferiora [...].

Secunda conclusio. Quaelibet res mundi agit naturaliter propter se ipsam, tan-
quam propter finem principialiter intentum, et primaria intentione [...]

Ad sextam concedo co modo, quo est expositum: modo coclum non agit primaria
intentione propter ista inferiora, sed secundaria intentione [...] (Joan Duns Escot:
Opera omnia, vol. 2, In VIII libros physicorum, pag. 140)."

* Cal assenyalar que Marsili d’Inghen usa la distineié entre la intencié primera i la intencié segona
per acotar dues menes de discursos sobre la causalitat final: allo que és praeter intentione si es considera
només la intencié primera deixa de ser-ho quan es posa en joc la intencié segona. D'acord amb aquest
enfocament, I"afirmacio segons la qual la naturalesa no posa la seva intencid en el monstre (que és la més
fidel a la lletra de la Physica) no és contradita, sind salvada com a veritable secundum quid.

¥ La tercera «nota» que es reproducix en aquesta cita forma part d'una llista de quatre notes en que
s'exposen «diversae distinctiones de fine, quas posuit Aristoteles et Commentator in diversis locis.» La
quarta «nota» ¢s la que hem reproduit més amunt i fa referéncia a la distincid entre finis quo i finis cuius
establerta per Aristotil a De anima 11, 4. Ates que la distincid entre primaria intentione i secundaria
intentione no és desenvolupada per Aristotil, es podria pensar que Marsili d'Inghen Iatribueix a Aver-
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Com es pot veure, a I’hora de comentar el llibre I de la Physica d”Aristotil,
Marsili d’Inghen posa en joc una interpretacio de la causalitat final en la qual la
distincio entre dues intencions interpreta un paper central. D acord amb aquesta
interpretacio, en tots els agents naturals es dona una doble intencié. Marsili
d’Inghen aplica la distincié entre la intencid primera i la intencié segona a les
tres menes de fets naturals distingits per Aristotil al llibre Il de la Physica: a
aquells que sempre tenen lloc de la mateixa manera, a aquells que s’esdevenen
d’ordinari i a aquells que es presenten com a excepcio a aquells que s’esdeve-
nen d’ordinari. Cal remarcar que, pel que fa als dos ultims casos, Marsili d’Ing-
hen il-lustra aquesta dualitat d’intencions amb els mateixos exemples que To-
mas d’Aquino: el foc (que té en la corrupcid del seu contrari la intencio segona)
apareix com a exemple d’agent natural que actua d’acord amb el curs de la
naturalesa i els monstres apareixen, de nou, com exemples de resultats sorgits
fora d’aquest curs. I és interessant de notar, a més, pel que fa al primer cas, I'ds
que Marsili fa de la distincid entre les dues intencions en I'analisi de la accio
propter finem de les Intel-ligéncies 1 els cossos celestes. Aquesta aplicacio
també es troba, en termes semblants a una Expositio al De consolatione philo-
sophiae de Boeci, que tot i ser inclos en les obres completes de Tomas d’Aqui-
no, pertany a una ¢poca més tardana.” En aquesta obra, en el comentari a un
fragment del llibre I1I de I'obra de Boeci, el comentador, després d’afirmar que
seria complex i de poca utilitat aclarir el passatge seguint, com era habitual en
els comentaris d’aquesta obra, la intencié de Platé en el Timeu, proposa la
segiient lectura, que diu basada en Aristotil

Notandum, quod orbes caclestes dicuntur consona membra intelligentiae, quia per
ipsos tanquam per organa ct instrumenta intelligentia influit inferioribus. Licet enim
intelligentia prima intentione moveat propter se, tamen sccunda intentione movet
propter inferiora (Expositio in Boethii De consolatione philosophiae, llibre 111, capitol

18).

Pel seu contingut, aquestes consideracions teleologiques sobre els movi-
ments celestes podrien dependre, directament o indirecta, de les parafrasis o
comentaris d’Avicenna o d’Averrois al llibre VIII de la Physica o al llibre 1 del
De coelo et mundo, unes parafrasis o comentaris estretament relacionats amb els

rois, que, efectivament, com ja hem apuntat més amunt, I'usa, si més no, al Tahafut al-Tahafur per parlar,
precisament, de la causalitat final dels moviments dels cels: «This movement, however, does not occur
according to the philosophers in first intention for the sake of this sublunary world: that is, the heavenly
body is not in first intention created for the sake of this sublunary world» (S. Van den Bergh: Translation
of Averroes’ « Tahafut al-Tahafur» (Luzac, 1954), pag. 295: cf. Gycke, art. cit., pags. 32-4).

A M. T. Gibson i Lesley Smith (eds.): Codices boethiani. A conspectus of manuscrits of the works
of Boethius, vol. I (Londres: Warburg Institut, 1995), pag. 15, es data aquest comentari en el segle xv.
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passatges del Tahafut al-falasifa d’ Agatzell i del Tahafut al tahafut d’ Averrois,

en que, com ja hem vist, entra en joc la distincié entre dues intencions en
aquests moviments.*

5. SOBRE LA INTENCIO MORAL I DEL FRUIR I L’USAR

No hi ha cap rad que porti a pensar que ni Marsili d’Inghen ni I"autor del
comentari de la De consolatione Philosophiae a que m’acabo de referir depenguin
en cap manera de Llull. El seu recurs a la distincid entre dues intencions s’inscriu
en una tradicio hermencutica de la Physica d’Aristotil que també troba el seu
reflex en Llull, i abans en I'obra de Tomas d’Aquino, i que entronca amb I’aristo-
telisme arab. Un estudi sistematic del comentaris medievals (arabs i llatins) de la
Physica d’Aristotil podria aclarir la manera, el moment i el context teodric en que
va anar cristal-litzant la distincio entre dues intencions en "analisi de I"activitat
propter finem dels agents naturals i la manera com Llull s’inscriu en aquella tradi-
cio. Pero, evidentment, tot i la importancia que Llull atorga a la teleologia natural
com a paradigma de la dualitat d’intencions, per entendre, en el seu context, la
significacié de I'ds lullia d’aquesta distinci6, caldria també entretenir-se a veure
la manera com els autors escolastics tracten el tema de la intencid en altres ambits.
Els escolastics no només reflexionen sobre la intentio naturalis, sind també sobre
la intentio moralis. 1, per tant, caldria no oblidar, la presencia de qtiestions relacio-
nades o relacionables amb la intentio en les Sententiae de Pere Llombard i en els
comentaris a I'Ethica Nichomachea d” Aristotil a I'hora d’analitzar el rerafons tex-
tual del desenvolupament lul-lia d’aquest concepte.

L’Gs normatiu que Llull fa de la distincié entre les dues intencions depen
molt directament, per exemple, de les qiiestions posades en circulacid per les
Sententiae i, en concret, de 1'4s que, en aquesta obra de Pere Llombard 1 en les
obres que directament o indirecta la comenten, es fa de la distincié entre uti et
frui (aquest Gltim pensat sovint per analogia amb la tendeéncia cap al fruit sensi-
ble).”

*Veg., pel que fa a Averrois, la nota 34. D altra banda, cal notar també que aquesta interpretacio de
la intencionalitat dels moviments dels cels. caracteristica de aristotelisme arab, entrava en conflicte amb
el relat que de la creacid dels astres en el quart dia de la creacio es fa al Hibre del Genesi (1,14 1 segs.), on
(des d'un punt de vista antropoceéntric) es parla de la creacid dels astres amb vista a la il-luminacio i orde-
nament de la Terra.

7 Cf. Tomas d"Aquino: Summa theologiae 1-2, .11 a. 1t «Unde a sensibilibus fructibus nomen frui-
tionis derivatum videtur.» Aquesta analogia entre allo que ha de ser objecte de fruicié i el fruit sensible
es troba al darrera de la utilitzacio que Llull fa de 'exemple de les fulles i el fruit per exemplificar 1'as
normatiu de la distincié entre les dues intencions. Veg., per exemple, Compendium logicae Algazelis
8.13, citat més amunt.
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En el capitol 2 de la distincid I del llibre [ de les Sententiae (De rebus quibis
Sruendum est, vel utendum, et de his quae fruuntur et uruntur), Pere Llombard
recorda les definicions que Agusti ofereix de frui (gaudir) i uti (usar) a De doc-
trina christiana (1, 4): «Frui autem est amore alicui rei inhaerere propter se
ipsam; wti vero id quod in usum venerit referre ad obtinendum illud quo fruen-
dum est; alias abuti est, no uti.»™ La filosofia moral escolastica interpreta la dis-
tincié d”Agusti entre wri et frui a partir de la teoria de la causalitat final d’A-
ristotil, sobretot a partir de 1'Gs que aquest autor en fa a I'Ethica Nicomachea i
de la distincio entre finis cuius i finis quo establerta al De anima, per migja de la
qual, com hem vist més amunt, s’analitzava la relacio entre I'instrumentum
(considerat com a fi intermedi) 1 el fi altim.” La fruitio s'identifica exclusiva-
ment amb el fi dltim, amb aquell fi que la voluntat apeteix per ell mateix (no
propter aliud) i en el qual troba repos 1 delit. L uri, en canvi, remet a allo que en
"ordre teleologic s’ordena al fi dltim. En la teologia escolastica, aquesta distin-
cio té un us normatiu (les fonts del qual sén una série de sentencies augustinia-
nes recollides per Pere Llombard): Déu ha de ser I'objecte de la fruitio: aquest
mon i els seus béns, cal usar-los com a instruments per a aquella fruicio, no
fruir-los. Aquesta és la norma entorn de la qual Llull construeix el capitol que
dedica a les dues intencions en el Llibre de contemplacié (1libre 11, cap. 45, ORL
I, 227-32; cf. Bonaventura: In I Sent, a.1, q.3, «Utrum solo bono creato uten-
dum sit», conclusio). La identificacio lul-liana del pecat amb I'ds dallo que
hauria de ser objecte de fruicié també és escolastica (veg. ibidem).

La preséncia de la literatura sentenciaria també es fa sentir en la primera de les
definicions de la intencio que Llull ofereix al Llibre d’intencié, on Ramon ofereix
implicitament la seva resposta a una de les qliestions que es disputaven en els com-
mentaria a les Sententiae de Pere Llombard: wtrum intentio sit actus voluntatis. La
resposta lul-liana a aquesta qliestio €s la segiient: «Entencid es obra de enteniment
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e de volentat qui.s mou a donar compliment a la cosa desijada e entesa.» (ORL
XVIII, 5). Aquesta resposta concorda amb la tesi de Bonaventura (II Sent., 38, 2, 2,
conclusio) i s aparta de la tesi que Tomas d”Aquino manté a la Summa theologiae:
«manifestum est quod intentio proprie est actus voluntatis» (1-2, q.12 a. 1, solutio).
Aix0, evidentment, no s’esdevé per atzar, praeter intentionem. Com he apuntat en

" Veg. tota la qiiestié a Pere Llombard: Sententiarim Quator libri, a Bonaventura, Opera omnia.
vol. I (Quaracchi, 1882), pags. 26-8.

Y Pel que fa a I'Ethica Nicomachea, els capitols cabdals son els 1-8 del llibre 1, on Aristotil reflexiona
sobre la finalitat de la vida humana i sobre la relacio entre el fidltim i els instruments per assolir-lo (1, 7). Cal
assenyalar, d"altra banda, les consideracions que, en el capitol 1 de I'obra, es fan sobre els fins de les arts i de
les ciéncies, i sobre la jerarquitzacid d'aquestes en funcid de 'ordenament dels scus fins, que, en alguns
casos, son fins instrumentals respecte a d'altres ciencies (les «arquitectoniques»). Aquestes consideracions,
que van tenir molta influéncia en la teoria escolastica de la ciencia, posen el mare per a una analisi intencio-
nal del sistema de les ciencies com el que porta a terme Llull a Liibre d'intencic, ORL XVIII, 45-47.
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un altre lloc, quan Llull s’enfronta a les qiiestions sobre les quals divergien les
diverses escoles de I'época tendeix indefectiblement a donar respostes que coinci-
deixen amb les de I'escola neoaugustiniana franciscana.™

La diferéncia entre les tesis de Bonaventura i Tomas d’Aquino sobre la
intentio ¢s inseparable de la divergencia radical entre les concepcions que tots
dos pensadors tenen de la relacié entre la voluntat i I'enteniment. Per a Tomas
d’Aquino, I"'enteniment determina la voluntat de la mateixa manera que, en la
naturalesa, la forma determina la materia. Dacord amb aquest plantejament
«intel-lectualista», la intencid, entesa com a acte de la voluntat, se subordina a
un acte de I'enteniment: «quantum ad determinationem actus, quae est ex parte
obiecti, intellectus movet voluntatem» (Swmma theologiae 1-2. q. 9, a.l, ad ter-
rium); «voluntas quidem non ordinat, sed tamen in aliquid tendit secundum
ordinem rationis. Unde hoc nomen intentio nominat actum voluntatis praesup-
posita ordinatione rationis ordinantis aliquid in finem» (Summa theologiae 1-2,
q. 12, a. 1 ad tertium). Bonaventura, en canvi, d’acord amb la seva afirmacio,
d’origen augustinid, de la coessencialitat de les potencies de I'anima (memoria,
voluntat i enteniment), vol subratllar no només la igual dignitat de les dues
potencies, sind també la sinergia amb que efectuen les seves accions. Per a ell,
la intencid implica els actes conjunts de les dues facuitats que cap d’elles podria
portar a terme sense la col-laboracio de I'altra.™

En el Liibre d’intencio, Llull, partidari com Bonaventura de la tesi de la
coessencialitat de les potencies, segueix la mateixa tesi que el mestre francisca;
una tesi que cal distingir de la que, després de la condemna de 1277, scguiran
altres augustinians com Enric de Gant o Joan Duns Escot, que tendiran a subrat-
Ilar el primat de la voluntat sobre !'intel-lecte i defensaran que la voluntat €s una
facultat que es determina ella mateixa sense ser determinada per cap altra.™ Cal
notar que a la primera de les definicions que ofereix en el Llibre d’intencio,
Llull indica que la intencié no només és un acte conjunt de la voluntat i I’enteni-
ment, sind, a més, que aquest acte es mou per donar compliment a una cosa ja
desitjada 1 entesa. D acord amb aix0, I"agent que tendeix cap al fi ho fa no
només perque coneix el seu objecte (com manté Tomas d’Aquino), sind també
perque el desitja: 'enteniment no podria dirigir la intencid sense el concurs, en
funcié també dirigent, de la voluntat.

Josep Maria Ruiz Simon
Universitat de Girona

“Veg. L'Art de Ramon Llull i la teoria escolastica de la ciéncia, ed. cit., pags. 331 i segs.

“ Veg. Bonaventura: In Il Sent., 38, 2, 2, conclusio i Etienne Gilson: La philosophie de saint Bona-
venture (Paris: Vrin, 1984), pag. 335.

“ Pel que fa a la tesi de Joan Duns Escot i Enric de Gant, veg. Emile Bréhier: La philosophie du
Moven Age (Paris: Albin Michel, 1971), pags. 311-3.
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ABSTRACT

The distinction between a prima intentio and a secunda intentio, applied to
an explanation of the acts realized with a view to their ends, interprets a funda-
mental function in the first Lullian arts. This article discusses the relation of this
distinction with the analysis of final cause found in Book II of Aristotle’s Phy-
sics, and with the hermeneutic tradition generated by this Aristotelian work.
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Une solitude active:
L’ermite et ses émules
dans les romans de Raymond Lulle'

Une légende accompagne souvent I"ceuvre de Lulle. Dans le Roman de Bla-
querne, le héros éponyme renonce au trone apostolique; la lecture de ce livre, dit-
on, aurait aidé le pape Célestin V a prononcer «il gran rifiuto».* pour rejoindre,
comme Blaquerne, la vie érémitique. Que la factualité historique démente ou
non la légende, celle-ci reste emblématique d'une incompatibilité de fond entre
vie contemplative, privilege du solitaire, et vie active, ou le nécessaire commer-
ce avec autrui ne peut que perturber, voire empécher, I'intime jouissance de
I"ame qui veut s’adonner & Dieu. Etre seul pour se laisser ravir en Dieu, ou plo-

' Ce texte reprend une communication proposée lors du colloque sur les «Figures médiévales de la
solitude», organisé a la Fondation des Treilles par Picrre Toubert et Michel Zink du 9 au 15 juin 2001. Je
remercie les organisateurs d avoir autorisé la publication de cet article.

* Dante, Enfer, 111, 58-60: «Poscia ch’io vebbi alcun riconosciuto. / vidi e conobbi I'ombra di colui /
che fece per viltade il gran rifiuto.» Garnier-Flammarion, 1985.

' Célestin V démissionne le 13 décembre 1294, apres cing mois d'apostolat. R. Sugranyes de Franch,
«Raymond Lulle écrivain. Les romans», Les Cahiers de Fanjeaux, n® 22, Raymond Lulle et le Pavs d'Oc
(Toulouse, Privat, 1987). p. 92-93, pose en ces termes le probleme de la datation du Blaquerne: «Le
probléme de la datation de notre ouvrage prend ainsi une importance tout autre que celle d'une simple
question €rudite: il touche aux rapports entre I"histoire et la fiction littéraire.» L auteur démontre ensuite
que le Blaguerne a probablement été composé aux alentours de 1285, ¢’est-d-dire une dizaine d*annces
avant la démission de Célestin V. C'est aussi la conclusion de M. de Riquer, (Historia de la literatura
catalana, vol.1, p. 290): «Semble indubtable, doncs. que el Blanquerna, amb els seus cine Hibres i tal
com ha pervingut fins a nosaltres, fou escrit entre els anys 1283 i 1286.» A la suite d’A. Bonner («La
data de Blaquerna», EL 26, 1986, 143-7), A. Soler i Llopart («Encara sobre la data del Blaguerna», SL
31, 1991, p. 113-122) fixe le terminus ante quent 2 1289 et propose en conclusion une hypothese affinée:
«el Llibre d’Evast ¢ Blaquerna seria una obra comengada (materialment o en el planteig) pels volts de
1276 i acabada cap a 1283. Una obra escrita durant set anys...» L' antériorité de la date du roman de Lulle
par rapport a la démission de Célestin 'V fait donc 'unanimité. Mais contrairement & R. Sugranyes de
Franch, A. Soler i Llopart, loin d'y voir la preuve de la puissance de la fiction litéraire sur I'histoire,
considére «que la novel.la no és posterior a 1289 i que, per tant, no t¢ res a veure amb la dimissio del
papa Celesti V.» Au-deli de la question de la date, au-dela de "apparente similitude du geste, il convient
de remarquer que les deux papes ne démissionnent pas du tout pour la méme raison, ¢t que Blaguerne,
contrairement & Célestin V s’acquitte de la part active de son parcours spirituel avant de démissionner.
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yer avec autrui sous la charge du monde: il faudrait choisir, et Lulle, comme
I'indique le parcours de Blaquerne, avait décidé. Le jugement de Dante sur
I"lhomme du «grand refus» est sévere.* Mais dans I"ceuvre de Lulle, les ermites
tiennent une grande place: la suprématie de la vie contemplative sur la vie acti-
ve n'y est pas remise en question. Placé au ceeur du Félix, le chapitre 62 qui a
pour titre «De vida activa e contemplativa» affirme d’emblée que «Vida activa
estd per necessitat, ¢ vida contemplativa esta per compliment.»” Pour confirmer
la plus grande noblesse de la contemplation, le premier apologue érige en exem-
ple un moine cloitré qui refuse de devenir I"abbé de ses freres de réclusion. On
voit que le syndrome de Blaquerne frappe a tous les niveaux du cursus honorum
ecclésial. Si ¢’est dans la vie contemplative que I'homme trouve son accomplis-
sement, la justification de la vie active ne résultant que des nécessités aux-
quelles doit sacrifier 'homme pécheur, on comprend que 1'état solitaire puisse
spontanément passer pour le réve existentiel du philosophe catalan. Mais la
vocation érémitique de Blaquerne, affirmée des sa jeunesse, ne trouve a
s'accomplir qu’en sa vieillesse, une fois gravis tous les échelons séculiers: sim-
ple religieux, abbé, évéque, pape. Et si I'itinéraire de Blaquerne forme la trame
de tout un roman, I’ceuvre romanesque de Lulle regorge d’épigones furtifs, qui
désirent I'ermitage mais s’engagent dans la vie active.” Par devoir? Par abné-
gation? Lulle lui-méme, qui a di plus violemment encore que Blaquerne s’ar-
racher a son milieu social,” et qui a recu a la faveur d’une expérience de solitude
extatique la révélation de son Arr* n’a pas vécu comme un homme de retraite,

* Dante en effet ne 'explique que par la «lacheté» (viltade).

P Felix o el Libre de Meravelles, OS 11, p. 208.

“ Ou, comme le remarque judicieusement V. Serverat, d’actifs qui s’engagent dans la contemplation
une fois leur engagement dans la praxis porté & son comble: «[...] I'écriture lullienne [...] sait combiner
les deux logiques de "ascension et du déclassement. Parvenus au faite de leur *¢tat’, la plupart des per-
sonnages renoncent & leur situation (le bourgeois Evast, le Jongleur, I'Empereur, I'Abb¢, le Pape). 11
s'ensuit un entrelacs complexe d’ascensions et de renonciations qui n’est pas sans enrichir de fagon sin-
guliere la structure du roman.» «Pour une archéologie du roman: les “états de la société” dans I'ccuvre de
Ramon Llull», Romania 112 (1991), 406-449 (p. 432).

" Le récit de la conversion de Lulle, d'inspiration clairement franciscaine, fait I'objet du premier cha-
pitre de la Vita coetanea: apres avoir eu cing apparitions du Christ en croix, venues I'interrompre tandis
qu’il composait des chansons en I'honneur de la dame dont il était amoureux, Lulle vend ses biens, quitte
femme et enfants: «Sed in eodem festo, praedicante quodam episcopo apud fratres Minores, ipso Rai-
mundo praesente, quomodo scilicet praedictus sanctus Franciscus relictis et rejectis omnibus, ut soli
Christo firmius inhaeret ete. et ipse Raimundus, tunc sancti Francisci provocatus exemplo, venditis mox
possessionibus suis, reservatis tamen inde paucis ad sustentationem suae coniugis ac liberorum suorum,
commitens se totum Christo, abiit, cum intentione numquam revertendi ad propria. Vita coetanea, in
ROL VIII, 261-308 (p. 277).

* «Post hace Raimundus ascendit in montem quendam, qui non longe distabat a domo sua, causa
Deum ibidem tranquillius contemplandi. In quo, cum iam stetisset non plene per octo dies, accidit qua-
dam die, dum ipse staret ibi caclos attente respiciens, quod subito Dominus illustravit mentem suam. in
cidem formam et modum faciendi librum. de quo supra dicitur, contra errores infidelium.» Vita coetanea.
¢d. cit., p. 280.
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mais comme un missionnaire infatigable, engagé jusqu’au martyre dans les
luttes des communautés religieuses et politiques de son temps. L auteur et ses
personnages ne sont-ils vraiment que des actifs malgré eux?

Dans le deuxieme apologue du chapitre 62 du Féliv, un chanoine, ¢élu ¢ve-
que, «...hac desplaser que de vida contemplativa se mudas en vida activa».”
mais accepte la charge. Or, conclut I'ermite qui rapporte 1'apologue, «No havia
negun canonge, en aquell bisbat, qui tant de merit guasanyas per via contempla-
tiva, com aquell bisbe feia per vida activa.»" Suivant une loi de complication
croissante, constante dans la narration lullienne, I'apologue suivant présente un
ermite qui descend de sa montagne de méditation pour s’engager dans la vie
active, doit en affronter les tribulations et «li venc en volentat que se’n tornis en
son ermitatge, e que estigués en vida contemplativa, on no ha tants de treballs
ne de perills com ha en vida activa.»' Pourtant, une seconde méditation I'en-
gage a redescendre dans le monde ou, comble du paradoxe, il engage un riche
évéque a fonder «un monestir on estiguessen religioses en vida contemplativa,
per tal que pregassen Déu que.l mesés en vida activa, en la qual no era, per ¢o
car lo tresor tollia als pobres de Crist.»"* On voit que le nceud entre les deux for-
mes de vie, dont I'alternance dénie I"opposition, se resserre. Au terme de son
entrevue avec ['évéque, I'ermite est roué de coups, qu'il recoit comme un
«..plaser de fruit de vida activa, del qual naixia, granava e fullava fruit de vida
contemplativa.»" L alternance temporelle entre les deux formes de vie, du soli-
taire et de I'homme d’action, est elle-méme dépassée dans le finale du chapitre
ot 'on apprend qu’il faut étre. & I'image du Christ et des apotres. simultané-
ment actif er contemplatif, solitaire et au milieu des hommes. Ces apologues,
dans leur succession réglée, invitent a reconsidérer les rapports entre solitude et
immersion dans la Cité, action et contemplation, pour reconstituer une dialec-
tique qui échappe a notre trop moderne «ou bien / ou bien». Placer ces deux
modes existentiels en rapport d’exclusion réciproque oblige & voir en Lulle un
contemplatif contrarié, un actif par résignation, comme s’1l n’avait pu, en pra-
tique, incarner son idéal. Au contraire, si la vie solitaire et la vie dans la Cité
peuvent étre concourantes et simultanées. alors la vie de Lulle gagne en unité, et
ses positions théoriques et pratiques sont cohérentes.

*Felix, éd. cit., p. 209.
" 1d.. p. 210.
"1d., p. 210.
“1d., p. 210.
"1d.. p. 210.
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I - LE SOLITAIRE COMME PREMIER MOTEUR

A I'idée que vie solitaire et vie active s’excluent mutuellement s’en asso-
cient spontanément d’autres. Ainsi, le solitaire fuirait le monde, ses fardeaux, sa
laideur. Ou encore, la perfection que "'homme contemplatif pourrait atteindre
dans sa voie d’élection serait indépendante de I'éventuel accomplissement que
le méme homme aurait pu connaitre dans une vie active antérieure. Le Blaquer-
ne, le Félix, nous obligent a revenir sur ces idées. Lorsqu’il décide de passer a la
vie érémitique, Blaquerne ne fuit pas la laideur du monde, puisque son action a
contribué avec succes a 'embellir. L’homme solitaire, pour Lulle, accomplit
davantage son idéal lorsqu’il s’engage dans le monde. L ordre de succession
des apologues du chapitre 62 obéit a une logique évidente: le moine cloitré refu-
se d’étre abbé: le choix de la vie contemplative obéit ici a I'impératif de I’amour
de soi. Dans le deuxieme apologue, le chanoine, en renongant a la vie contem-
plative pour devenir évéque, préfere I'amour d’autrui a I’'amour de soi. Dans le
troisieme apologue, 1'hésitation de I'ermite entre vie active et vie contemplative
se résout dans la jouissance du martyre, ot se conjuguent les bienfaits des deux
vies: la nécessité du choix est dépassée par 'amour de Dieu. L’homme s’ ac-
complit dans ce dépassement: son existence y atteint la perfection; creuset dans
lequel se fondent les trois amours, elle devient véritablement apostolique, ou
imitatio Christi. Les héros des apologues sont donc présentés par ordre de per-
fection croissante: le moine cloitré qui refuse la vie active représente certes un
degré d’accomplissement spirituel, mais c’est le moindre; et s'il veul accéder a
des degrés supérieurs, le solitaire doit en passer par I’engagement dans le
monde.

Le protagoniste du Livre des Merveilles, Félix, croise nombre de philoso-
phes, qui lui donnent, parfois durant tout un livre, les enseignements propres i
le satisfaire. Le philosophe qui lui délivre le contenu du «Livre des plantes»
vient de choisir la solitude, non pour rompre avec ses études antérieures, mais
pour les approfondir.” L’ermite berger du début du Félix est lui aussi un ancien

" Certes, le philosophe semble d'abord avoir renoncé au monde parce que son enscignement n'y
trouve pas d'écho: «En una ciutat havia un fisolof qui era gran mestre en la art de fisolofia. Aquell legi
longament la art de fisolofia en aquella ciutat. Los escolans d’aquell maestre no profitaven tan fort en la
ciencia com lo mestre volia, ¢ eren homens mundanals, ¢ que poc preaven la ciéncia de fisolofia.Lo mes-
tre draquells escolans era molt treballat per les ligons que legia, ¢ era molt despagat, car los escolans no
volien apendre diligentment. E per lo gran treball que lo mestre sostenia, vole leixar la ciutat, ¢ ani-se’n
en un boscatge per tal que recreds sa anima ¢ son cors en lo boscatge, contemplant Déu; e ami més estar
en la companyia de les besties salvatges e dels arbres, que en companyia de malvats homens pecadors.»
Felix, éd. cit., p. 103. Mais I'enseignement qu'il délivre & Félix s"avére n'avoir pas grand-chose de bota-
nique: dans ses apologues, les plantes ne sont que prétexte pour transmettre & Félix son expérience du
monde et des hommes. La suite montrera que I'isolement du philosophe n’est pas vécu comme rupture
avec la civilisation, mais comme intériorisation des ressorts sociaux.
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philosophe, qu’une méditation approfondie a conduit a la solitude. Or le philo-
sophe est, dans le Félix, un homme a qui la ville est nécessaire, et dont la médi-
tation se nourrit du commerce des hommes:

- en les ciutats estan los fisolofs per tal que los cinc senys corporals se exerciten
en pendre les diverses obres que.s fan en les ciutats per la multitud de les gents; car
per aquelles obres corporals que los homens veen ¢ oen, muntiplica saber en anima de
hom. Esdevenc-se una vegada que un fisolof, con se fo estudiat, se n'ana deportar
defora la ciutat, e viu un bou qui menja longament en un camp de blat. Con lo bou fo
sadoll, ell s’eixi del camp del blat, e entra-se’n en lo desert, ¢ jac prés de un arbre, ¢
remuga ¢ mastegd ¢o que havia cullit en lo camp del blat. Aquell fisolof retornd a la
ciutat. e per lo eiximpli que hac aprés de bou, puja-se’n en una alta muntanya ab tots
sos llibres; e en aquella muntanya estec longament remembrant ¢o que havia apres, ¢
atroba novelles ciences, ¢ gordava bestiar per ¢o que apercebés alcunes coses per la
manera de les beésties que gordava.”

L’ermite lullien n’est jamais un ignare inspiré. Il rumine et développe un
savoir acquis au milieu des hommes. L’ immersion préalable dans le flux du
monde constitue donc une étape initiatique, et nullement destinée a la contem-
plation, dans I’itinéraire du solitaire accompli. L entrée de Blaquerne dans la vie
érémitique pourrait donc étre, plutdt qu’une rupture avec sa vie antérieure, son
fruit longuement porté, son parachévement. Faudrait-il aller jusqu’a dire que la
retraite de Blaquerne porte & son acmé sa capacité d’action dans les affaires
humaines?

Cette proposition cesse de sonner comme un paradoxe des lors que 1’on exa-
mine les modalités de I’agir lullien. L’homme d’action, et d’action réussie,
qu’est Blaquerne, n’est pas celui qui imprime sa volonté sur les hommes et le
monde, & la maniere dont un sujet affirmerait sa puissance souveraine sur une
matiére passive, docile et fagconnable a I'envi. Il n’apparait pas davantage
plongé au milieu des hommes, qu’il se soucie peu de faire plier a ses ordres.
Chaque degré que Blaquerne franchit dans la hiérarchie ecclésiastique 1'éloigne
davantage de I'action concrete, directe, immédiatement impliquée. Plus il
devient puissant, plus son intervention releéve de la décision régulatrice, transmi-
se par des tiers, et ne parvenant a I'instance exécutrice qu’a travers une chaine
d’intermédiaires. Ce paradoxe est certes le propre de toutes les hiérarchies de
pouvoir: le personnage qui occupe le sommet de la pyramide est tout a la fois le
moins actif et le principe de tout acte. Mais, parvenu au point limite ou le pape
va se métamorphoser en ermite, Blaquerne n’a méme plus besoin, contrairement
a I’homme de pouvoir, de prendre la moindre décision régulatrice. Lorsqu’il
souhaite démissionner, les cardinaux tentent une manceuvre dissuasive:

i Felix, éd. cit., p. 80.
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Tots los cardenals s’agenollaren a I"apostoli e tots i contrastaren, dients que no
era cosa covinent que ell renuncias a I"apostolical dignitat, e majorment per ¢o car, si
hi renunciava, seria perill que la cort no fos en lo tan gran ordenament en lo qual era
per Déu e per la santa vida de Blanquerna.'

Il y a les convenances sociales, mais surtout la crainte de voir le désordre
s’emparer de la communauté. Or I’on voit que, de I’aveu méme des cardinaux,
la garantie de I'ordre social repose sur deux piliers: Dieu, et la seule «sainte
vie» de Blaquerne. Il ne lui est plus méme besoin, a ce stade, d’intervenir dans
le cours du monde: I’harmonie de la communauté humaine est assurée par la
seule exemplarité d’une vie. Il suffit & Blaquerne d’étre, pour agir.

Plus exactement, les cardinaux reconnaissent que, pour exercer sa vertu, Bla-
querne n’a besoin que d’étre présent. D’une présence visible. Le concile redoute
donc que Blaquerne, devenant ermite, ne s’efface, ne se fasse invisible. Mais en
se coupant physiquement de la société, Blaquerne n’a pas pour autant I'in-
tention d’abandonner la communauté ni de se dérober au role régulateur qui a
toujours été le sien. A la crainte des cardinaux, Blaquerne rétorque que 1’ordre
est désormais établi de maniére assez stable pour qu’il ne risque pas d’étre mis
en péril:

Respos lo papa Blanquerna que en tan gran perfeccio eren venguts los cardenals
per los oficis de «Gloria in excelsis Deo», que d’aqui en avant no.s podia destruir
aquell ordenament, e majorment per regiment d’altre apostoli elet per I'art en fo cleta
I"abadessa Natana.”

Cette remarque confirme d’abord que Blaquerne ne démissionne pas — con-
trairement a Célestin V — parce que son désir contemplatif I’emporte sur son
devoir d’activité: ¢’est seulement lorsqu’il juge inutile son activité directe qu’il
cede & son désir de contemplation. L’activité effectivement accomplie n’a plus
besoin, une fois atteint un certain degré de perfection, d’étre réitérée: ses effets
se prolongent d’eux-mémes sans s’ affaiblir, malgré I’absence de celui qui les a
suscités. La présence physique de Blaquerne n’a donc plus aucune nécessité des
lors que son ceuvre régulatrice peut perdurer d’elle-méme. Son ceuvre est une
forme de présence réelle qui I’affranchit de tout devoir de présence physique.

"“ Libre d’Evast e d'Aloma e de Blanquerna, éd. J. Pons i Marques, OE I, 111-307 (p. 257).

" 1d., p. 257. Au chapitre LXXIX, le pape Blaquerne associe chaque verset du Gloria in excelsis Deo
a l'un de ses quinze chanoines, qui prend le nom du verset qui lui est attribué (éd. cit., p. 228). Ils contri-
bueront ainsi a rétablir honneur et valeur a la cour pontificale et dans le monde. Dans le premier livre,
Natane, entrée en religion par fidélité envers Blaquerne, propose un systeme d'élection fondé sur des
regles arithmétiques complexes (éd. cit., p. 155-156). Natane est élue abbesse, et Blaguerne abbé, un peu
plus tard (éd. cit., p. 197-198). selon ces regles.
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Ou plutdt, en se retirant, en érant, mais sur le seul mode paradoxal d'une
quasi absence, Blaquerne porte & son comble sa capacité d’agir, de méme que
nul n’agit plus puissamment que le grand invisible, le grand absent: Dieu. Si
Blaquerne s’échappe de la société, ce n’est pas pour se retirer dans ses marges,
c’est pour se confondre avec son cceur.” Quel plus beau modele, pour I'accom-
plissement de la voie solitaire, que ce Premier Moteur que rien n’atteint et qui
anime toute vie?

Le solitaire parfait irradie toute la société, dont en se retirant il devient le
pole. Comme la roue par I'effort immobile du moyeu, la sphere de la vie active
est ainsi mise en mouvement par le cceur contemplatif."”

Blaquerne représente le pouvoir spirituel, et que la solitude contemplative
puisse aimanter I’action religieuse n’est somme toute pas pour surprendre, quel-
que insolite que puisse paraitre la possibilité d’une abdication papale. Mais la
méme analyse peut étre reconduite a propos du pouvoir temporel. Le quatriecme
livre du Félix est consacré aux «Eléments». Le berger solitaire du précédent
livre envoie Félix dans une ville, afin qu’il assiste et participe a I’entretien du
fils ainé du roi, et de son précepteur, un philosophe, qui instruit le prince dans la
science des premiers principes du monde visible. A son fils cadet, le roi fait
apprendre la science des armes, dont I'ainé est quant a lui totalement exempt.
Félix s’étonne, et le berger I’éclaire:

[...] rei ha major necessitat a haver saviesa natural, que ciéncia de armes; car per
la ciéncia natural pot rei haver coneixenga de Déu e de sa persona, e pot concixer la
manera segons la qual sapia regnar e governar si mateix ¢ son poble.”

La science des premiers principes du monde visible est ainsi a la fois une
initiation a la contemplation divine, et a I’action politique. Bien plus spéculative
que pratique, cette science donne pourtant un savoir plus siir quant aux ressorts
de la défaite et de la victoire — y compris dans le domaine des armes. Au dernier
chapitre du quatrieme livre, les deux fils du roi, Félix et le philosophe sont

* Si, comme I'écrit V. Serverat (art. cit., p. 432), «Blaquerne se réfugie dans une sorte d"anti-¢tat qui
transcende la pluralité des situations sociales», il n'est donc pas possible de dire qu'il devient crmite
«apres avoir renoncé a tout projet historique et social». Bien au contraire, «l"anti-état» érémitique ne peut
«transcender la pluralité des situations sociales» que parce qu'il en assure la cohésion et lui insufle la vie.

"1l est ainsi impensable, répétons-le, de mettre sur un pied d*égalité la démission du pape Blaquerne
et celle de Célestin V, et encore davantage de considérer que Lulle ait pris pour modéle de son personna-
ge 'lhomme du «gran rifiuto». Tandis que I"agir de Blaquerne ermite s"ajuste et s’amplifie jusqu'a deve-
nir principe d'ordre de toute une société, la démission de Célestin V condamne au néant les projets con-
crets de Lulle, ainsi que le remarque A. Monserrat Quintana: «[...] su corto pontificado, terminado por su
espontdnea renuncia, quiebra las esperanzas lulianas de que sus proyectos tuvieran eficaz realizacion»
(La vision luliana del mundo del derecho, Palma de Mallorca: Institut d'Estudis Balearics, 1987, p. 27-
28))

* Felix, éd. cit., p. 83.
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témoins d’un duel. Le philosophe demande la raison de la défaite du vaincu.
Seul I'ainé des princes sait répondre. Or:

Molt se meravella Felix com lo fill del rei qui aprenia fisolofia, conec mills la
natura per la qual fo vengut ¢ mort lo cavaller, que son frare qui aprenia de armes.”!

L’homme appelé au sommet du pouvoir temporel doit, du moins pour Lulle,
s’exercer d’abord et avant tout a des sciences qui relevent plutét du domaine
contemplatif. Et s’il suffit au prince d’étre instruit par le philosophe, cet ermite
encore en chrysalide, on peut attendre que tout le pouvoir temporel soit en quel-
que sorte placé dans le sillage du pouvoir spirituel. et donc ultimement animé
par le parfait solitaire.

Le Blaquerne le montre. Le dernier livre de cette ceuvre est consacré i
I"expérience érémitique de I'ancien pape. L ermitage recoit la visite d’un empe-
reur, dont le parcours se modele sur celui de Blaquerne, puisqu’il se propose de
renoncer & sa charge pour se joindre a I'ermite. Comme dans le cas de Bla-
querne, la fuga mundi de I"'empereur avide de contemplation n’a lieu qu’au
moment ot son ceuvre est telle que le monde n’a plus besoin de sa présence
physique. Mais le roman s’acheéve sur I'image de I'empereur en quéte de Bla-
querne; nous ne saurons jamais s’il réussira a rejoindre, ou non, 'ermitage de
son modele. C'est que le parcours du disciple, et les modalités de son agir, ne
sont eux-mémes qu’une ramification de I'ceuvre de Blaquerne, qui I"avait incité
a la pénitence lors d’une premiere rencontre, au deuxieme livre de I'ccuvre.”
C’est aussi une maniere de signaler discretement que la voie temporelle prépare,
mais ne permet pas 'ultime accomplissement humain auquel elle aspire. L’em-
pereur est a Blaquerne comme I'ombre a la lumiere.”

La vie solitaire s affirme ainsi comme I'étoile rectrice de toutes les cons-
tellations humaines. Autour du solitaire achevé, qui demeure immobile, gravi-
tent de plus imparfaits cercles de solitaires. L’ermitage de Blaquerne, comme
les nombreux ermitages du Félix, sont des lieux de passage et d’enseignement.

d., p. 98.

* Chapitre XLVIII, «De Valor». L'empereur rencontre Blaquerne par hasard, alors qu'il s"est égaré
au cours d’une partie de chasse. C'est dans le méme chapitre que Blaquerne rencontre pour la premicre
fois celui qui deviendra le Jongleur de Valeur.

I est done logique que le pouvoir temporel, selon Lulle, doive servir le pouvoir spirituel, comme le
signale A. Monserrat Quintana, op. cit., p. 259-260: «[...] ¢l poder temporal esti al servicio del poder
espiritual, porque la finalidad de ¢ste, es decir, la salvacion de la gentes y la evitacién de que caigan en
las penas infernales, dando gloria a Dios, estd muy por encima de toda otra finalidad puramente tempo-
ral.[...] La doctrina luliana de la ‘instrumentalizacion” del poder temporal al servicio de la Iglesia tiene
también otro de sus reflejos en la comparacion entre el derecho civil y el derecho candnico. El derecho
civil cede ante la finalidad del derecho candnico, que estd estatuido para facilitar la Hegada a la felicidad

eterna, por lo que debe servir a ¢ste, con la espada, la justicia y el temor.»
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Dans le dernier livre, Blaquerne recoit des personnages qu’il a déja rencontrés
dans les communautés sociales par lesquelles il est précédemment passé: outre
I’empereur, un ermite inquiet des tentations qui guettent les reclus des villes, un
évéque, et le Jongleur de Valeur. Ces solitaires gyrovagues assurent ainsi, a des
degrés divers, le lien entre I’ermite et la communauté humaine. Le monde des
solitaires est lui-méme divers, et hiérarchisé. Il comprend des individus qui ne
se distinguent pas encore assez pour que leur multiplicité puisse ne pas apparai-
tre comme une forme inachevée de solitude: les reclus urbains sont certes des
solitaires, mais ils forment une communauté dont les pieces, pour étre ¢parses,
n’en sont pas moins égales et complémentaires. Le pere ermite qui veille sur
eux n’en fait déja plus partie, il est déja un de ces solitaires plus singuliers,
gyrovague intermédiaire entre la communauté et le parfait solitaire qui en cons-
titue le pole moteur. Plus le solitaire se détache du lien communautaire, plus il
se place en son ceeur, plus il I'innerve de sa vertu. Plus il se retire, plus il attire &
soi.*

L’ultime démission de Blaquerne duplique, en méme temps qu’elle I'accom-
plit, sa volonté premiere de briser tout lien avec son univers natif. A y bien
regarder, d’ailleurs, chacune de ses promotions sociales, bientdt suivie d’un
changement d’état et de communauté, est une nouvelle version du méme scena-
rio. Toujours, Blaquerne est distingué entre tous par une communauté dont il est
membre, et dont il se singularise par son exemplarité, mais avec laquelle il
rompt une fois qu’il en est devenu le principe vital: famille, abbaye, évéché,
Eglise. Et c’est lorsque, abdiquant sa charge papale, il se coupe de I'Eglise,
qu’il se trouve dans la situation d’agir, par I'intermédiaire de I’empereur et des
solitaires de moindre degré, sur la totalité des ordres du monde. La solitude active
de Blaquerne ermite aimante ainsi tous les ordres qui forment la société des
hommes, et déleguent aupres de I'ermite ces solitaires gyrovagues qui revien-
dront les ensemencer de I’enseignement de Blaquerne. Il est clair que la réfle-
xion lullienne sur I'agir du solitaire présente des affinités avec le principe ¢ma-
natiste qui, pour ’homme du XIII¢ siecle, régit I'univers. Cette structure du
monde solitaire, avec ces divers degrés hiérarchisés, comme I’irradiation du
monde par un point unique et séparé, évoquent décidément le principe d’organi-
sation concentrique du cosmos, ou le Premier Moteur, immobile, agit sur le

* Ainsi Blaquerne est-il toujours rattrapé par les autres: «En aquesta vida e en aquesta benananga
estec Blanquerna tro que les gents d’aquella contrada hagren gran devocio a aquelles virtuts de 'altar de
Santa Trinitat qui era en aquella capella; e per la devocio que hi havien, venien en aquell loc homens ¢
fembres qui torbaven Blanquerna en sa oracid e contemplacié. (éd. cit. p. 259). Blaquerne se réfugie
donc «en un puig qui era a un miller de I'esgleia e a altre miller del loc on estava lo diaca; ¢ en aquell loc
ell jata e estava e no volia anar a I'esgleia nulla hora que gents hi fossen, ni no volia que en aquella cel.la
on ell s’era mudat d’estar, null home ni nulla fembra vengués.» C'est pourtant dans ce nouveau licu que
viendront successivement le solliciter I'ermite des villes, le Jongleur de Valeur, I'empereur.
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monde pour ainsi dire sans agir, par cela seulement qu’il se fait désirer, qu’il
représente le point de fuite de tout désir.

IT - ENGENDREMENT DU SOLITAIRE

Suggérée avec insistance par I’examen du texte lullien, I'identification du
parfait solitaire au Premier Moteur devient patente des lors que 1’on préte atten-
tion a ce fait: comme Dieu, le solitaire qui s’accomplit laisse aux hommes, pour
signes actifs de sa présence, un livre et un fils — charnel pour I'empereur, spiri-
tuel pour certains ermites, et supposé a la fois charnel et spirituel pour celui qui
est tout a la fois le pere de Félix, et 'auteur fictif du Félix.

Mais le fils ne devient vraiment le fils, ¢’est-a-dire n hérite I'esprit du soli-
taire, que par le livre qui lui est justement laissé pour lui transmettre cet esprit.
L’ceuvre par excellence du solitaire, c’est donc le livre, ot il rassemble I'expé-
rience de toute sa vie. Si I"apprenti-solitaire qu’est le philosophe se retire pour
ruminer les legons de ses livres, le solitaire accompli — Félix, Blaquerne, I'em-
pereur a la fin de leur parcours — restitue dans I’ceuvre écrite le fruit de sa médi-
tation. Ayant écrit, le solitaire peut vraiment disparaitre. Il s’efface derriere le
livre qui le remplace, et agira en son absence. Si cet acte ultime permet au par-
fait solitaire de franchir un degré supplémentaire dans le retrait irradiant, c¢’est
d’une part que les gyrovagues que le solitaire attire a lui retournent au monde
pour s’en faire les émissaires-interpretes; ¢’est d’autre part que pour Lulle, la
puissance active par excellence n’est autre que le verbe, lequel n’est vraiment
maitrisé que par le solitaire.

Le dernier livre du Blaguerne repose tout entier sur le principe de I’ccuvre
pensée comme substitut actif du solitaire. A chacun des visiteurs venu solliciter
ses conseils, I’ermite Blaquerne confie ses livres, et leur donne mission de les
diffuser a travers le monde. Le gyrovague se fait ainsi véhicule de la vertu que
Blaquerne a placée en son ceuvre pour en pénétrer la communauté. Le peére
ermite de Rome emporte, pour raviver la ferveur contemplative des reclus
urbains, le Livre d’Ami et d’Aimé. Le jongleur de Valeur a confessé n’avoir pas
rempli pour la gloire de Dieu son office de jongleur; en pénitence, il racontera
partout ou il passera le Roman d'Evast et de Blaquerne. Quant a I'empereur, il
laisse un Libre de doctrina de princep, dans lequel pourra puiser le fils en
faveur duquel il abdique. De plus, de méme que Blaquerne choisissait le feu
poétique des versets du Livre d’Ami et d’Aimé pour raviver la ferveur contem-
plative des reclus urbains, I’empereur confie a I'évéque et au Jongleur de Valeur
un court poeme de louange en vers, «per ¢o que 'apostoli e.ls cardenals mills
ne sien remembrants en la vida dels apostols, en lo temps dels qual santedat de
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vida, e devocid, e valor vivien.»* Il veille, comme Blaquerne, i la diffusion de
son ceuvre de conversion qu’il fait transiter, comme lui, par les émissaires des
communautés sociales que sont les autres solitaires gyrovagues — I'évéque, le
Jongleur de Valeur. Et c’est toujours I'ccuvre de Blaquerne que ceux-ci recuei-
llent, une fois directement de I'ancien pape, une fois par la médiation de cet
ermite en puissance, que n’est pas encore I'ancien empereur.

Les livres des solitaires lulliens délivrent leur enseignement de vie, enseig-
nant ainsi la juste praxis, d’une maniere bien particuliere. Il ne s’agit pas princi-
palement de donner des regles précises, d’exposer des principes de conduite, ni
méme de former avec un semblant d’unité un recueil de conseils dictés par
I’expérience. Les romans de Lulle sont fort peu pratiques, et le sont d’autant
moins qu’ils sont plus tardifs. Le souci didactique, présent ¢a et la dans le Bla-
querne, est totalement indirect dans le Félix. Le livre s’aveére, comme son
auteur, en retrait par rapport a I’engagement pratique. Comment I'ceuvre €écrite
ou culmine la vie du solitaire peut-elle dés lors s’avérer efficace dans le concret
des affaires humaines?

L’examen de la matiére des romans de Lulle rend la réponse difficile. Le
Blaguerne, comme le Félix, réunissent des unités d’€criture autonomes, qui ont
connu par elles-mémes une diffusion indépendante — livres antérieurement
écrits, ou ultérieurement détachés. Comme la narration ne confere a I’ceuvre qui
rassemble ces livres séparés qu'une unité tres lache, les grands romans de Lulle
apparaissent comme une juxtaposition d’entités isolées. Le niveau microstructu-
rel appelle la méme observation. Pour s’en tenir a I'ceuvre du Lulle le plus mir,
les différents livres du Félix se composent de chapitres qui n’ont pas de liens
narratifs entre eux, et qui présentent une marquetterie de forts brefs apologues;*
leur succession brutale et rapide semble souvent, au premier regard, offrir peu
de sens. La premiere impression du lecteur est de se trouver face a un agrégat
d’isolats textuels, comme si I'auteur avait puisé dans un fonds d’historiettes,
chacune valant pour elle-méme, pour les disposer plus ou moins au hasard.
Devenu le cceur du monde, le solitaire accompli semble s’ingénier a restituer
sous la forme de fragments rhapsodiques, voire chaotiques, I’expérience qui est
pourtant celle de sa formation.

C’est que la formation du solitaire consiste essentiellement en une conquéte
de cette déconcertation du verbe. La maitrise de la désarticulation du discours

= Blaquerne, éd. cit., p. 301.

* Cette particularité du traitement lullien des apologues a souvent ét¢ remarquée, notamment par A.
Bonner et L. Badia: Lulle fait des exempla «un ts extraordinariament dactil i divers, fins al punt que la
multiplicitat de propostes, la constant variacié de formes i la recerca incessant de noves solucions fan que
el vell exemplum en mans del beat esdevingui una eina tota nova i fascinant.» Ramon Llull. Vida, pensa-
ment, obra literaria (Barcelona: éd. Empuries), 1988, p. 93.
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progresse avec 'avancée de I'apprenti dans la voie solitaire. Un exemple de
["art étrange du solitaire accompli n’est pas inutile. Voici ce que répond un er-
mite a une question de Félix encore au début de son apprentissage:

— Era un rei qui no sabia que era rei ni ofici de rei. Aquell rei féu un gran falli-
ment contra ofici de rei, per lo qual falliment se segui molt gran damnatge a tota sa
terra ¢ a moltes d’altres terres. Molt fo irat lo rei d’aquell defalliment que feit havia,
lo qual no poc adobar: tant de dan se n’era seguit. Molt se meravella lo rei com tant
de dampnatge se era seguit d’aquella errada que feta havia, e maldix son pare qui lo
havia engendrat, ¢ sa mare qui lo havia concebut, con no li havien mostrat en sa
joventut tanta de ciencia per la qual sabés que ¢s ofici de rei, e que €s rei: e, car lo
havien posat en ofici lo qual no sabia que s’era, maldeia son pare e sa mare.”

Je ne crois pas me tromper en supposant qu’au seul énoncé de cette réponse,
il serait bien difficile méme a un médiéviste perspicace, d’imaginer la question
de Félix. Le texte poursuit d’ailleurs:

Molt fortment se meravella Felix d’aquella semblanga que lo ermita deia, car no
li era viares que faés al preposit segons lo qual ell demanava angel que era.™

Devant la perplexité de Félix, I'ermite ajoute un apologue tout aussi énigma-
tique, et avant de gloser charitablement, justifie sa méthode:

— Bells amics —dix lo ermita—, escientment vos fac aitals semblances per ¢o que
vostro enteniment exalcets a entendre; car on pus escura és la semblanga, pus alta-
ment entén I'enteniment qui aquella semblanga entén.””

Les visiteurs des ermites commencent souvent par exposer leurs problemes
par le biais d’apologues, telle cette dame dévote:

— Sényer Blaquerna, en una alta muntanya s’encontraren Amor ¢ Temor; alegre-
ment se saludaren e s’acompanyaren en lur venir. Temor demana a Amor que volia,
ni per qué era venguda en aquella muntanya. Respos Amor que la raon per que era
venguda en aquell loc, era per ¢o que en aquella muntanya edificas un bell palau en lo
qual esteguds tots jorns de sa vida. Entristd’s Temor daquelles paraules; meravelld’s
Amor de la tristicia de Temor. Amor demana a Temor per que estava trista. Respos
Temor dient aquestes paraules: *Major cosa ¢s temor en anima qui tema ofendre Déu,
que amor en anima que ama les coses mundanes. E car vos amats los delits d’aquest
mon, ¢ jo he temor de la justicia de Déu, he tristicia com vés volets edificar ni estar
en esta muntanya en la qual jo propos edificar a estar tots los jorns de ma vida».*

Y Felix, éd. cit, p. 70-71.
*1d., p. 71.

*1d., p. 72.

“1d., p. 45-46.
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La dame vient de perdre son fils. et sa douleur est telle qu’elle se trouve pres
de perdre la foi en Dieu. La réponse de Blaquerne n’est pas moins détournée.

L action du monarque temporel sur le monde ne repose pas sur un autre
levier que cet art de la parole décalée. Le philosophe qui instruit le fils du roi
dans la science des premiers principes demande & son disciple de répéter ses
le¢ons de philosophie naturelle en les transformant en breves fables. Et il ne
manque pas de reprendre son disciple chaque fois qu’il répond trop directement
aux questions de Félix. L apprenti-roi se distingue ainsi par sa capacité de mai-
triser I'art de la déconcertation du sens, qui reste hermétique a son cadet, destiné
a une moindre charge. Celui-ci, comme Félix devant I'ermite qui I'instruit sur
les anges, avoue ne pas comprendre les propos de son ainé. On se souvient
qu'avec le philosophe, le roi et ses fils, Félix assiste a un duel: un chevalier
orgueilleux, fort et adroit dans le maniement des armes, combat un écuyer ché-
tif, qu’il accuse a tort de trahison.

Lo cavaller féu molts grans colps a I'escuder, e.n la fi hac for¢a ¢ virtut 'escuder,
per la qual vencé e aucis lo cavaller.™

Le philosophe demande la raison de I'issue du combat, il interpose d’abord
entre I"action et I'interprétation requise un premier apologue:

— En un arbre estava un gall ab moltes de gallines. Sots aquell arbre venc una
volp, la qual viu lo gall e les gallines estar en I'arbre. Aquella volp se moc tant,
corrent ¢ saltant ¢ jugant dejus 'arbre, ¢ tanc estec longament en aquell moviment,
que.l gall, qui gordava tota hora la volp, perdé sa virtut, ¢ cacc de 'arbre; ¢ la volp
pres ¢ aucis aquell.™

Puis le fils ainé du roi enchaine:

— Remirant lo gall la volp havia paor, per la qual paor se mortificava la virtut del
gall on pus la volp esgardava. Tan longament guarda lo gall la volp havent paor, que
sa virtut se dormi e s"afrevoli, ¢ cacc de I'arbre.™

Sur quoi le fils cadet s’interroge: quel enseignement sur le combat le philo-
sophe a-t-il voulu donner? La question est moins naive qu'il n’y parait. Je crois
pouvoir affirmer — du moins est-ce mon expérience personnelle — que le lecteur
qui lit pour la premicre fois cette succession de signes écrits — bréve narration
du duel, apologue du philosophe, intervention du fils ainé — cede a la pente
naturelle de faire porter la relation danalogie sur les deux vainqueurs et les

"1d., p. 98.
“1d.. p. 98.
“1d., p. 98.
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deux vaincus. Le coq, c’est le chevalier, et le renard, I'écuyer. Ce dernier rap-
port demeure un peu obscur, et le brusque changement de décor parait ne répon-
dre qu’au désir de divertir, mais notre besoin d’unifier rapidement le monde tex-
tuel se trouve satisfait. A mauvais compte, car dans la suite du texte, le fils ainé
pose tout autrement, pour éclairer son cadet, les termes de I’analogie: le coq,
c’est la conscience, et le renard, la faute. Le chevalier a perdu parce qu’a mesu-
re qu’il combattait, sa conscience ne parvenait plus a se détacher de la considé-
ration de sa faute — en I’occurrence, accuser I’écuyer a tort.” Le fils cadet avait
donc raison de s’interroger; s’il ne sait pas quel est le sens obvie de I’apologue,
il sait du moins déceler qu’il en existe un, et prouve du méme coup qu’il est
digne d’une charge, moindre que celle de I’ainé, mais pas la moindre. A ce
stade du roman, le progres de Félix dans la voie solitaire se marque également
par sa capacité a confronter I’interprétation naive au résidu qu’elle laisse inex-
pliqué: et les poules, s’inquiete-t-il, pourquoi ne sont-elles pas tombées, elles?

C’est 1a une autre et longue histoire... — mais sur laquelle par chance nous
n‘avons pas lieu d’enquéter, car nous tenons déja de quoi répondre a notre ques-
tion directrice. Comment, demandions-nous, 1'ccuvre de verbe du solitaire peut-
elle s’avérer efficace dans le concret des affaires humaines? Par cela méme qui
nous semblait faire davantage obstacle a son efficace: 'agrégat d’isolats tex-
tuels déconcertés a tous les niveaux — macrostructurels, microstructurels, et
référentiels. L’ceuvre de verbe du solitaire, c’est le verbe solitaire.

La désarticulation du discours produit des ruptures dans le flux des représen-
tations du disciple, comme du lecteur. Au lieu que ces représentations viennent
se couler dans le cours naturel d’un monde tout fait, elles éclatent en unités soli-
taires. Le disciple, comme le lecteur, sont forcés d’arréter leur course mentale,
de considérer avec attention, une a une, les représentations données — apolo-
gues, symboles, emblémes. Chaque signe se dresse maintenant, dans sa solitude
¢nigmatique, obligeant le disciple-lecteur a le fixer. Néanmoins, les signes, pris
isolément ou dans leur succession, que dévisage le disciple-lecteur, demeurent
inchangés; le regard peut toujours courir de I’un a Iautre. La brisure de I'unité
signifiante, du monde textuel, ne provient pas de ce qui est proposé au regard.
Puisque ce qui est présenté au disciple-lecteur demeure inchangé, et que s’avere
une faute ce que le disciple-lecteur s’en est représenté, celui-ci se voit contraint
d’intérioriser les solitudes juxtaposées des signes textuels, de se séparer de ses
propres représentations, de se couper, de s’isoler d’une partie de lui-méme, en

1 est facile de reconnaitre dans I'apologue du coq et du renard I'influence des fables de Calila et
Dimna, et peut-étre du Roman de Renart, comme le suggére R. Sugranyes de Franch (art. cit., p. 96). qui
rappelle en outre que ces ceuvres nourrissent le «Llibre de les besties». L'originalité de I'apologue de
Lulle, qu'on ne saisit pas d’emblée, consiste précisément a faire du coq et du renard non pas les emble-
mes de deux personnes distinctes, mais deux instances psychomachiques d’une dme unique.
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retournant de ses projections factuelles & leur source vive. Le disciple-lecteur
gagne ainsi toujours plus au sommet et au coeur de lui-méme.

Dans ce mouvement de remontée dans les facultés de 1'ame, le disciple-lec-
teur découvre que la brisure du monde textuel possede une cause interne i son
propre regard. La maticre textuelle ne constitue pas le sens. elle n’en est juste-
ment que la cause matérielle: ce qui informe la maticre textuelle, ¢’est I'acte
projectif du disciple-lecteur. Celui-ci comprend donc qu'il est la cause formelle
du monde qu’il regarde.

It se situe, pour Lulle, le lien entre action et contemplation, voie solitaire ct
voie mondaine. Le duel de I'écuyer et du chevalier nous apprend que le résultat
de I'action la plus brute dépend de I'état du regard intéricur. Pour maitriser Iac-
tion, il faut maitriser le regard intérieur de celui qui agit. Force et vertu advien-
nent lorsque 1’objet contemplé et 'acte de contemplation sont justes et juste-
ment ajustés. La rectitude de I'action jaillit de la rectitude de la contemplation.
Corriger, fortifier I'action, c’est corriger, fortifier le regard. Et ¢’est dabord
faire découvrir que le regard est une puissance de I"ame.

C’est pourquoi, chez Lulle, toute démonstration de puissance physique ou
matérielle se retourne en aveu d’impuissance réelle. Seul "'homme fruste agit
avec d’aussi primaires moyens, et I’homme socialement puissant — roi, cheva-
lier, abbé, évéque — qui recourt a la force des armes ou de I'argent révele inva-
riablement un défaut d’ame. C’est pourquoi enfin le solitaire ne peut s’accom-
plir sans passer par la voie active et le commerce des hommes. Le parfait soli-
taire doit, comme le philosophe, s'étre plongé dans la cité ou

[...] los cinc senys corporals se exerciten en pendre les diverses obres que.s fan en les
ciutats per la multitud de les gents: car per aquelles obres corporals que los homens
veen e oen, muntiplica saber en anima de hom.™

Dans la psychologie de Lulle.™ le savoir résulte d une décantation progressi-
ve, par séparation, du fantasme que produit I'ame imaginative quand elle est
excitée par I'intermédiaire des sens auxquels se présente un objet. D’une part
I"dme, en sa plus haute puissance, est elle-méme le trésor de toutes les formes
du monde, d autre part, I'objet que rencontrent les sens est la cause occasionnelle
de I'éveil de I'ame. Au commerce des hommes, 1"apprenti-solitaire apprend &
connaitre les liaisons que I'habitude installe entre tel objet et tel funrasme. Et

" Felix, éd. cit., p. 80.

“ Comme du reste dans celle de quelques-uns de ses contemporains. J'ai pu montrer par exemple
comment Jean de Meun, dans le Roman de la Rose, jouait constamment sur ce ressort mental. Convertir
par Uécriture. L'exposé didactique et 1'événement maieutique dans le Roman de la Rose, le Bréviaire
d*Amour er les wuvres littéraires catalanes de Raymond Lulle, these de doctorat, Université Paris V-
Sorbonne, 2000.
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par I'intermédiaire du fanrasme. de I'objet imaginaire, tel objet produit tel habi-
s dans I'ame. Au commerce des hommes, le solitaire conquiert donc la maitrise
des causes occasionnelles de la projection de sens par I'ame, science dont il
devra avoir I'usage pour provoquer la déconcertation du monde nécessaire a
I"initiation d autrui & la voie solitaire.

Le solitaire régule le monde et engendre son semblable par la production de
signes. Rien de plus cohérent donc, pour le solitaire accompli, que d’écrire. Pui-
sant directement sa force opératoire dans I'expérience contemplative, I'acte d’é-
criture sublime I'engagement dans la praxis, qu'il relance et revivifie. Percant
absolument au dela de la dichotomie vie active / vie contemplative, 1'acte d’é-
criture permet également de comprendre une premiere fois comment I’homme
peut atteindre a cette plénitude d’étre, comme le demande le dernier apologue
du chapitre 62 du Féliv, tout a la fois actif et contemplatif.

[II - L’(EUVRE PATIENTE

La solitude est & elle-méme sa propre vertu. L’ opération propre du solitaire
s’accomplit en ouvrant des failles, des bréeches dans I'unité naive du monde, en
transmettant de I'isolement. Le solitaire est ainsi non pas celui qui subit, mais
qui donne la solitude. Cela se remarque d’abord a ceci qu’il n’est pas I'esseulé,
mais celui qui laisse seul. Lorsqu’il abandonne une communauté humaine, la
moindre ou la plus large, c’est elle qui se sent délaissée.

Au moment du libre départ de Blaquerne pour la vie érémitique, sa mere
Alome prend la Vierge a témoin:

Trista ¢s la mia anima del departiment de mon fill: mas alegre est tu en la presen-
cia de ton fill. No havia mas un fill: mas aquell me tol lo teu fill. En perill de males
gents, de besties salvatges, lo fa anar: sol lo fard estar tots los jorns de sa vida: herbes
crues li fard menjar; les sues vestedures seran sos pels ¢ sos cabells, e 'aer. Esguarda
cajus, e veges com mon fill Blanquerna ¢s bell en persona e en coratge; pensa com 1o
sol, e.l vent, ¢ la nuedat ennegrira ¢ destruira la bellea de ses faicons. Com haurd fred,
;qui Pescalfara? E com sera malalt, ¢qui.l custoird? Com haurd fam, ;jqui i dara a
menjar? Si ha paor, qui.l confortard? Si tu no ajudaves a mon fill sens les mies pre-
gueres, jon seria la tua pietat ni la tua misericordia? La dolor que jo he de mon fill, lo
qual veig anar morir en afliccid ¢ en peniténcia, ¢ en lo boscatge tot sol, ¢ no.m sé ves
qual part. faca’t remembrar la dolor que t havies del tue Fill que veies crucificar ¢
auciure. Si.l teu fill moria per amor, sens colpa, ¢quina colpa ha lo meu fill mas d’a-
mor qui.l fa anar morir?"

7 Blaguerne, éd. cit., p. 140.



UNE SOLITUDE ACTIVE 43

Affleure le doute. Dans la Vierge, dont la destinée de Blaquerne met a I'¢-
preuve la fidélité, la nouvelle mere de douleurs cherche un substitut a sa propre
sollicitude maternelle, violemment privée d’objet. Cette mere n’envie-t-elle pas
la Reine des Cieux, qui jouit de la présence de son fils? Lorsquelle imagine la
solitude corruptrice de Blaquerne, c’est la douleur de son propre abandon que
chante Alome.

Evast, le pere de Blaquerne, évoque clairement le sentiment d abandon qu’c¢-
prouve le solitaire malgré lui, celui que le futur ermite délaisse. Le pere n’ima-
gine pas que Blaquerne ait seulement le droit de quitter ses parents avant leur
mort, ft-ce par amour de Dieu:

Jo no reprenc ta devocié; mas car tu has mester a retre deute a ton pare ¢ a la
mare dels beneficis que n’has reebut, per ago te cové romandre en lo mon tant de
temps que Evast e Aloma siam passats d’aquesta vida, ¢ puis en avant pots complir la
devocio e la voluntat qui és en tu per la divinal virtut.™

Ainsi le départ de Blaquerne réduirait-il ses parents & la solitude, et cette
solitude serait terrible, car elle les empécherait, tant I'épreuve serait douloureu-
se, de poursuivre leurs ceuvres de charité:

— Amable fill = dix Evast -, si tu no obeeixes als meus prees ¢ al meu manament.
injurids seras contra mi ¢ Aloma, ¢ contra los pobres de Crist, qui han molta almoina
dels béns d’est alberg, lo qual sera destruit si tu te parteixes de nosaltres. E tu seras
colpable si Evast e Aloma, per defalliment de governador, han a leixar la penetencia
que volen fer. E.n los treballs que soferim en nostra vellea, seras colpable. E car colpa
¢ injaria son desagradables a Déu, per ago tu, bell fill, segons justicia ¢ caritat, no
pots ni deus leixar perir los béns d’est alberg ni ésser ocasio dels nostres treballs, ni
d’empatxar los béns qui.s seguiran de la nostra penitencia.»"

Blaquerne en se coupant de sa famille, serait ainsi coupable, selon Evast, de
briser le circuit d’amour qui. par la charité, unit ses parents aux hommes et a
Dieu. Le retrait de Blaquerne dans la vie contemplative ruinerait I'engagement
actif de ses parents. Ce qui pour Blaquerne serait une union a Dieu serait pour
eux, en leur otant la force de faire pénitence, une rupture damnable. L ultime
rupture de Blaquerne avec la communauté ecclésiale provoque la méme stupeur
scandalisée des cardinaux. Pasteur d’une communauté qui I'a élu et s’en remet a
lui, peut-il abandonner son troupeau?

La scéne a changé, elle embrasse a présent I'Eglise tout entiere, mais 1'in-
quiétude est la méme: I"'union de Dieu et des hommes n'est maintenue que par
la fonction médiatrice de Blaquerne. Laisser la place vide, ¢’est empécher la cir-

" 1d.; pu 133,
Y1d., p- 133.
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culation de la charité. Rien de plus compréhensible, si I’ordre céleste s’exprime,
s’infuse a travers la cohésion sociale. Une communauté ot chacun occupe sa
place est bien réglée. Déchirée d’absences, une communauté se sentirait aban-
donnée du Créateur. Le manque, pour I'homme social, est le signe du retrait de
Dieu — de Dieu, c¢’est-a-dire d’abord de cette puissance, quelque confuse qu’elle lui
apparaisse, dont il éprouve qu’elle soutient son existence. Placé face au manque,
I"homme social est donc comme rappelé a sa condition mortelle.

Faut-il supposer que le solitaire, si étranger a I’homme social, ne vit pas dans
la familiarité du manque? La littérature médiévale donne d’abondants exemples
d’ermites contemplatifs qui vivent de peu, dans un dénuement finalement idylli-
que, ol régne une paix autarcique. Le parcours de Blaquerne est a cet égard assez
classique. Si Blaquerne ne quitte pas sans peine ceux qui I’ont éduqué et aimé, il
ne doute jamais que la solitude devienne pour lui ce que, de fait, elle est dans le
livre V. Pourtant, I'imagerie lullienne de la solitude ne se réduit pas a I'idéal facile
que véhicule le topos du locus amoenus. Dans le Livre du Gentil et des trois
Sages, seuls ces derniers — citadins qui vont méditer ensemble dans la solitude
champétre — se réjouissent a la vue du beau jardin dans lequel ils découvrent
Dame Intelligence. La contemplation des beautés du monde n’adresse au Gentil,
philosophe devenu gyrovague, que le signe lancinant de son imminent anéantisse-
ment. A la fin du livre, les sages s’inclineront pourtant devant la ferveur, qu’ils
reconnaissent supérieure, du Gentil, dont j’ai montré ailleurs qu’il s’est en secret
reconnu chrétien.™ Tout se passe donc ici comme si la réalisation finale du solitai-
re était proportionnellc & la puissance de I'expérience préalable de déréliction."

Au contraire du Blaquerne, I'inquiétude hante le Félix, ceuvre d’un Lulle
plus mir. Faut-il dire plus désespéré? On I'a dit pessimiste, empreint d’un «cli-
mat langoureux de découragement résigné»,* qu’on a rattaché a la désillusion
que Lulle venait de connaitre a I'Université de Paris. Les ermites y délivreraient
une féroce critique de la société qu’ils ont quittée, dans la tradition du contemp-
tus mundi cher aux tenants de la vie solitaire. Ce livre plaiderait pour un retour a
I’Eglise primitive, au temps de la pauvreté et du martyr apostoliques. Et certes
on peut isoler des apologues qui relevent du contemptus mundi, certes 1’auteur
fictif du livre est dit d’emblée étre «en tristicia e en languiment [...] en estranya
terra»,* et il envoie son fils Félix, certes, dans un monde d’ou ont disparu sages-
se, charité, dévotion, ferveur, qui jadis confortaient les apdtres martyrs. Que

Y Ctf. Convertir par l'écriture..., p. 743-770.

" J.-A. Ysern i Lagarda est également frappé par la fécondité édifiante de ce qu’il nomme «l"aparent
dislocacié entre la realitat i el que I'individu creu que han de ser els designis divins.» «Exempla i estruc-
tures exemplars en el primer llibre del Felix», SL 39 (1999), 25-54 (p. 26).

“ R. Sugranyes de Franch, art. cit., p. 94-95.

* Felix, éd. cit., p. 19.
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Félix parcoure le monde, qu’il constate que les hommes ont abandonné Dieu, et
qu’il s’étonne de la raison de cette faute: voila I'argument du livre, tel qu'il ressort
du court prologue.

Or des la premiere scene, on reconnait les ingrédients typiques du locus
amoenus, que Lulle fait voler en éclats. Une jolie bergere solitaire garde ses
moutons au fond des bois. N'a-t-elle pas lieu de craindre les bétes féroces, s'in-
quiete Félix?

- [...] Déus és esperanga, companyia ¢ confort de mon coratge: ¢ en sa guarda ¢
virtut estic en aquest boscatge, car ell ajuda a tots aquells qui en ell se confien.™

Félix n’a pas eu a chercher longtemps la dévotion que son pere prétend qua-
siment disparue. Edifié et le cceur léger. il s"appréte & poursuivre sa route. Un
loup surgit, décime le troupeau, tue la bergere.

Dementre que Felix en aco cogitava e.s meravellava de Déu, qui a la pastora no
hac ajudat, pus que en ell se confiava, caec en gran temptacid, ¢ dubta en Déu, ¢ hac
opinié que Déu no fos res, car semblant li fo que si Déus fos res, que a la pastora
ajudas [...] E Felix en son coratge se meravella de la temptacié que havia e molt fort-
ment lo turmentava; e on pus fort era temptat, pus fort considerava ¢ afermava que
Déus res no fos, car, si fos, ja no I"haguera jaquit caure en tan greu temptacid; e,
majorment, pus que ell, per amor de Déus, havia preposat que anas per lo mon, per tal
que a les gents lo faés amar ¢ coneixar, honrar ¢ servir.”

«Ve per lo mén», lui avait dit son pére, cet exilé solitaire, «e meravella’t dels
homens per qué cessen de amar e conéixer Déu.»*

«Sényer, molt sén meravellat de Déus, com m’ha desemparat ne m’ha jaquit
caure en gran temptacid, ne perque desempard una pastora que un lop ha
morta»:* telles sont les premiéres paroles que FElix dit & I'ermite qu’il rencontre
aussitot aprés la mort de la bergére.

«Abandon de Dieu par les hommes», clame le prologue. «Abandon des hom-
mes par Dieu», réplique avec violence le premier apologue.™ Et que 'on ne s’y

*1d., p. 21.

“1d., p. 21-22. Aprés avoir fait le bilan des sources littéraires possibles de cet épisode. J.-A. Ysern i
Lagarda (art. cit,, p. 27-33) suggere un rapprochement avec plusieurs exempla tirés de la littérature
homilétique.

* Félix, éd. cit., p. 20.

“1d., p. 22.

* LI Martin Pascual écrit a propos de I'efficacité de cette premicre scene du Félix: «Es evident que
no hi ha sensualisme en 'episodi de la pastora i, & més, el final, sorprenent i trigic, constitueix, alhora, ¢l
mobil que farda derivar el relat cap a la finalitat que 'autor pretén: iniciar el coneixement de Déu mit-
jangant una qiiestié espinosa en qué la primera observacié destrueix el model de bondat divina que el
protagonista pensava trobar a priori.» La tradicic animalistica en la litératura catalana medieval (Gene-
ralitat Valenciana, Institut de Cultura «Juan Gil-Albert»), 1996, p. 123.
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trompe pas: il ne s’agit pas de dire que Dieu abandonne les pécheurs. On en
trouve certes a foison, de ces mauvais hommes, dans le Félix. Et Dieu les frappe
généralement en tuant leurs proches — ouvrant des failles, des bréches, dans 1'u-
nité du monde du pécheur, qu'il contraint & I'isolement. Isoler, provoquer la
solitude, produire 1'absence, le vide, le non-étre, n’est-ce pas I'acte par excel-
lence du grand solitaire? N'est-ce pas ainsi qu’il corrige et fortifie le regard
pécheur?

Mais quelle est la faute de la bergere? Quelle est la faute de la dame dont
Félix, & sa station suivante, admire la dévotion, et a laquelle son fils est enlevé?
Quelle est la faute d’un Félix encore innocent d’aventures, pour étre ainsi cerné
d’absences? Et le theme de 'abandon des hommes justes par Dieu, frappé des
"ouverture du roman, n’est pas accidentel, ni éphémere. Félix ne cesse de le
souligner avec candeur, ou malice, tout au long du livre: ceux qui meénent le bon
combat, Dieu ne les assiste pas toujours. Mais existe-t-il? Et pourquoi, s’il est,
ne se manifeste-t-il qu’en produisant de I'isolement, de I'absence, du non-étre?
Et davantage: cette production de néant, n’est-elle pas la cause premiere du
péché? Car est-ce autre chose, le péché, qu'une tentative pour se mettre a I’abri
du néant? Qu’est-ce qui porte 'avarice, la luxure, la gourmandise, sinon un €lan
désespéré pour combler les failles de I'étre? L’envieux, n’est-ce pas celui a qui
son néant est insupportable? Le médisant, I'orgueilleux, celui qui se plait a ce
quautrui soit davantage rien que lui? Et si le néant est le mode premier du rap-
port du grand solitaire aux hommes, alors Dieu est le premier propagateur du
péché. Les hommes abandonnent Dieu parce que Dieu abandonne les hommes.
Et le désert croit.

Voila Félix dans la situation du coq. 1l regarde & ne plus pouvoir s’en déta-
cher le non-étre, se laisse tasciner par sa danse, et sa vertu diminue, s affaiblit,
s’endort. Entre en scéne un de ces solitaires accomplis qui vivent dans I’intimité
contemplative du néant suressentiel. Expliquera-t-il a Félix les mysteres des
voies divines? L'ermite lui détaille ’'oeuvre d’un roi de justice: sur son trone un
bras de pierre, dont la main tient une épée. Au bout de I'épée, un cceur, de pierre
vermeille. «A¢0 ha significanca, glose I'ermite, que lo cor del rei havia volentat a
moure lo bra¢ que mogués I'espasa, qui justicia significava».” Mais & cause d’un
grand serpent, le palais royal est déserté. Jusqu'a ce qu’un solitaire entre dans le
palais abandonné. II cherche un endroit ot contempler Dieu, voit le bras, I'épée,
le ceeur. Il s7interroge longtemps sur cette figure, et finit par percevoir sa finalité.

Pas Félix. Lermite tente alors de I'instruire par le raisonnement suivant.
Supposons que Dieu, I'infini, et le non-étre soient identiques, ou, ce qui est
¢quivalent, qu'étre ne vaille que pour ce monde mortel. Alors I’étre aurait pour

Y Félix., éd. it p. 22,
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fin le non-étre, et I'étre du non-étre excéderait I'étre. Ces subtilités logiques
d’inspiration anselmienne ne touchant Félix qu'a demi, I'ermite les transpose
plus concretement. Dieu est au-dela du cercle du firmament, qu'll enclot. Le
cercle du firmament enclot & son tour tout ce que contient le firmament, jus-
qu’au cercle de ce petit monde. Si I'étre n’était que dans ce petit monde, le non-
étre excéderait I’étre. Tout en parlant, 'ermite trace un cercle autour de Felix.
Le voila au cceur de 'univers. Et comme dans le palais de I'apologue, un ser-
pent passe. Félix prend peur. L’ermite reste impassible.

Félix prend peur, et I’ermite poursuit: si le non-étre excédait I'étre. la nature
de Félix n’aurait pas peur du serpent. Vouloir mourir serait naturel, puisque la
mort serait 1’occasion de parvenir a un état supérieur de I'étre. La crainte de la
mort montre que la nature de I'homme tient I'étre pour supérieur au non-étre.
Or cette nature humaine est a I'image et a la ressemblance de Dieu. Donc Dieu
est I’étre. Cette preuve est une preuve de foi, ¢'est-a-dire d'expérience: I'épreuve
faite par la nature humaine tient lieu de substance et d’argument pour les choses
invisibles.

Félix prend peur mais I'ermite reste impassible. Désire-t-il mourir? En effet.
Car, une fois éprouvé que I'étre est davantage en Dieu qu’en ce monde, I'expé-
rience du non-étre se retourne en promesse d'accomplissement. La finalité de
I'introduction du non-étre dans le monde, c’est I'étre a I'état supérieur qu’est
Dieu. La méme épreuve du néant entraine la défaillance du regard faible, et la
fortification du regard accompli. C’est pourquoi I'ermite peut rapporter indiff¢-
remment la mort de la bergére & une manifestation de la gloire divine, et a une
tentation diabolique. Le solitaire et le pécheur ont part & la méme nourriture:
mais le solitaire s’élance, par le non-étre, a Dieu, tandis que la méme Iézarde de
néant au cceur du petit monde vient induire chez le novice la tentation.

I est maintenant possible de préciser I'originalité du Lulle le plus mir quant
aux idéaux et aux pratiques du solitaire. A cause d’un grand serpent le palais
royal fut déserté. L'apologue ne dit pas quand, ni comment, ou grice a qui le
serpent est entré. Mais regardons mieux I'ccuvre de justice du roi: le ceeur, qui
anime I'épée par le bras, est placé sur la pointe de la lame. La volonté de mou-
voir le bras nait du cceur du roi. Mais que frappe le bras de justice, quand nait la
volonté de le mouvoir? Le cceur du roi lui-méme. Le cceur se lacére lui-méme,
la pierre s’ébreche, s’ouvre a la faille. Horreur devant laquelle défaille la nature
innocente du novice, miracle d’amour devant lequel exulte la nature rédimée du
solitaire: le Roi de justice, Dicu, entre en passion. Voici qu'il passe, a travers la
chair déchirée de son fils, au néant. Voici qu'il s"abandonne. Qu'il s’exalte.
donc, en appelant, par sa passion matérielle, ce quasi-néant qu’est I'lhomme & un
état supérieur de I'étre. Au sommet de sa contemplation, le solitaire comprend
que la passion est la voie de I'accomplissement.
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«Natura», dit Lulle par la bouche d’un de ses personnages, «és de materia
que aitant com més sofer, més és en son compliment».” Quel est I'accomplisse-
ment parfait de la matiere de Nature? L’accueil du fils de Dieu. Passion et Incar-
nation sont donc un seul et méme mystere. Engendré dans I'ame du solitaire, Dieu
doit encore étre congu dans sa chair. Est-ce alors pour accompagner I’évolution
du monde, pour adapter son préche a une nouvelle situation sociale que le soli-
taire lullien retourne aux hommes? Cest plutdt pour que sa chair, livrée par eux
a la Passion, assouplie et glorifiée, devenue a la fois plus plastique et plus endu-
rante, se fasse a son tour lieu d'Incarnation. C’est enfin pour propager, dans ce
corps du Christ qu’est I'assemblée des hommes, la Passion dont Dieu, dans son
abandon & nous, attend sa Parousie. Rendre la chair de ce monde capable de
Dicu: telle est I'ultime raison de la plongée dans la cité et dans I"histoire du soli-
taire lullien.

Valérie Galent-Fasseur
Université d"Avignon

ABSTRACT

In Ramon Llull’s novels, the ideal of contemplative solitude enters into con-
flict with the desire for missionary activity: how can a person act upon the
world while preserving the spiritual fruits of contemplation? A study of Bla-
querna and Felix reveals a literary strategy which aims at acting upon the reader
in such a way as to transmit the experience of solitude, thanks to which he will
be better able to penetrate the Divine mysteries. The activity of the contempla-
tive thus becomes an art of writing, a work of the Word.

“Id.. p. 167. Le personnage en question est En Poc-me-Preu, allégorie qui dialogue, dans un chapitre

en forme de psychomachie, avee En Diria-hom.
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UN NOTARI ANDORRA
DE FINAL DEL SEGLE XV,
LECTOR DE RAMON LLULL?*

Tot i la relativa riquesa dels fons documentals antics conservats als arxius
d’Andorra, encara hi ha molta feina a fer a I'hora de valorar les petjades que
deixaren a les valls determinats corrents culturals de I'Europa medieval. En
aquest sentit, cal tenir en compte que I"’Andorra de I'época baixmedieval no for-
mava part precisament de les vies de comunicacié més habituals entre els terri-
toris de les dues bandes dels Pirineus; a més, I’economia andorrana, amb un pes
important de la ramaderia, tampoc no produta uns redits suficients perque s'hi
pogués desenvolupar de forma més o menys estable una produccié —o simple-
ment un interés— de tipus Ilibresc. Ara bé, també és cert que les valls d” Andorra
es trobaven a cavall entre la Corona d’Aragd, respecte a la qual mantenien una
situacio legal forca ambigua, i les terres d’Occitania, i no és estrany, tenint en
compte la importancia de la circulacid de textos entre els territoris esmentats,
fins i tot després de la desaparicio de la cultura trobadoresca, que algun d’a-
quests textos s'hagi conservat en arxius del coprincipat.'

La font principal per estudiar I'entrada d’obres produides, i molt probable-
ment també copiades, fora de les valls és el ms. 1 de I'Arxiu de les Set Claus,
I'anomenat Codex miscel-lani, manuscrit que forma part del fons de I"Arxiu
Historic Nacional d”Andorra la Vella.” En aquest volum, juntament amb un
nombre considerable de documents referents als territoris andorrans, s hi con-
serven alguns altres textos de naturalesa molt diversa. D’entrada, hi ha un dels
pocs fragments conservats de la traduccié catalana medieval del Tristany en

*Aquest treball forma part del Grup Consolidat SGR 2001-00286 de la Generalitat de Catalunya.

' Son diversos els textos, sovint de tipus religios o espiritual, que posen de manifest aquests intercan-
vis occitanocatalans; per al cas concret de Ramon Llull, vegeu Bapia 1989,

* No es tracta propiament, pero, d'un volum miscel-lani, sind més aviat d'un codex factici: per a la des-
cripeid del manuscrit, vegeu SANTANACH, 2003, 1, per a un comentari del contingut. SANTANACH 2002,
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Foli 41 del Codex miscel'lani, on es pot llegir el cap. 1 i I'inici del x de la Doctrina pueril.
Al marge superior hi ha una anotacio meteorologica amb la data de 1470 (Arxiu Historic Nacional /
Fons Arxiu de les Set Claus)
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Foli 1 del Llibre de la terra d'Andorra, compilat pel notari Miquel Ribot d’Aixirivall
(Arxiu Historic Nacional / Fons Arxiu de les Set Claus)

prosa;’ hi trobem, aixi mateix, obres de contingut cientificomeédic, com ara un
fragment en llati del De wiribus cordis del Canon medicinae d’Avicenna, o bé
una miscel-lania de textos sobre medicina astrologica en vulgar.* I també hi ha,
que €s el que ara ens interessa més, una copia fragmentaria de la Doctrina pue-
ril de Ramon Llull. Es tracta del testimoni parcial més extens que conservem
d’aquest tractat lul-lia, que ocupa els folis de 36 a 69v del volum i que inclou,
tot i que en algun cas siguin incomplets, seixanta-un capitols dels cent de qué es
compon |’obra.

Gret Schib, la darrera editora de la Doctrina pueril, tot i conéixer-ne 1’e-
xisténcia, no va usar aquest testimoni en 1’establiment del text de I’obra, i es va

' El text del fragment, datable de la segona meitat del segle XIV, va ser publicat per ARAMON 1969.
* Per al primer, vegeu MARTINEZ-VELA 1995 i, per al segon, VELA 1997,
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limitar a donar-ne una brevissima noticia.” Esmenta, aixd no obstant, que al
manuscrit hi ha una anotacié escrita al marge superior d’un dels folis de la Doc-
trina, on es llegeix que en «l’an M° ccccLxx fuyt magna sequetate in Vallis
andorre»; també recull que I"anotaci6 és de la mateixa ma que ha copiat el text,
1 d’aixo en dedueix «que el text fou copiat el mateix any 1470». La consulta
directa del codex desmenteix sense cap mena de dubte aquesta afirmacid. La ma
del copista, que escriu en una lletra cursiva que probablement hem de situar
durant el regnat de Pere el Cerimonids, no sols és diferent de la de 1’anotacid,
sind que aquesta darrera, a més, es caracteritza pel fet de ser una lletra forca
particular. D altra banda, aquesta ma posterior a la cOpia no només s’observa a
I"anotacié esmentada, escrita al f. 41, siné que el seu autor va deixar altres tra-
ces de lectura al Ilarg del text de la Doctrina, basicament en forma de breus
anotacions que li permetessin localitzar un determinat passatge amb facilitat, i
¢s aixi mateix responsable de part de les ribriques que encapcalen els capitols
de I'obra, que es trobaven majoritariament en blanc quan la Doctrina pueril va
arribar a les mans d’aquest lector-rubricador.®

La consulta d’un altre volum conservat al ja esmentat Arxiu de les Set Claus,
en aquest cas es tracta del ms. 12, pot aportar nova llum sobre la qiiestio.
Aquest codex, conegut amb el nom de Llibre de la terra d’Andorra, va ser com-
pilat entre els anys 1486 1 1497 pel notari Miquel Ribot d’Aixirivall, el qual hi
va recollir, sembla que per a Us personal, un nombre important de documents
legislatius 1 juridics —a més d’un parell de textos amb anotacions de caracter
historic 1 genealogic—, relacionats amb les valls d’Andorra o amb les terres adja-
cents.” Ribot, pero, ja devia estar en actiu una mica abans, ates que al final del
document nim. 11 del Llibre, corresponent al cap. xx1v de la sentencia arbitral
de Pere de Foix, on es fa referencia a I’obligacié dels homes d”Andorra de pres-
tar la host al bisbe d’Urgell si aquest els ho requereix, llegim que el capitol ha
«Stat treyt e copiat de son original del Libre del Cossolat de la Seu d’Urgell per
mi, Miquel Ribot de Cirovall, a x del mes de mars, I’an de la nativitat de nostre
Senyor M® cccc® LxX® 1»;* tot sembla indicar, doncs, 1 malgrat que el document
actualment inclos al Llibre sigui potser una copia posterior del mateix Ribot,

*Vegeu LLuLL 1972: 321 36.

“ La mateixa naturalesa «accidental» de les ribriques explica que molt sovint no tinguin res a veure
amb cls titols dels capitols afectats que trobem a la resta de la tradicié de 'obra de Llull. Per a aquesta
qiiestio, com també per a altres aspectes relatius a la Doctrina pueril, remeto a 'edicié critica que n'estic
preparant per a la NEORL.

" Per al volum copiat per Miquel Ribot, com també per a les dades que recullo sobre la seva activitat,
vegeu la recent edicio d'EI llibre de la terra, 1997, a cura d'Ignasi Baiges i Jardi, amb aportacions d"al-
tres investigadors.

* Vegeu I'edicié esmentada a la nota anterior, pags. 142-143, i també el comentari d'Ignasi Baiges a
la datacio d aquest document, a les pags. 18-19.
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que aquest personatge ja devia exercir el seu ofici durant la década dels anys
setanta del segle xv. Més endavant apareix documentat en diverses ocasions. ja
sigui actuant com a comissionat per la parroquia de Sant Julia de Loria, o b
substituint Joan Ortedd, notari public de les valls d"Andorra nomenat pels
cosenyors. Ribot, aixi mateix, va treballar per al Consell de la Vall, com a
secretari 0 com a simple escriva, i va ser el redactor del Liibre de les ordina-
cions dels habitants de les valls d’Andorra, ordenades per I'esmentat Consell
I"any 1489. Posteriorment, ja en la segona decada del segle xvi. el seu estatus
professional havia millorat, 1 el trobem actuant ell mateix com a notari public de
les valls; a més, 'any 1518 consta com a sindic de la parroquia de Sant Julia.
Pel que fa a la possible relacio entre Miquel Ribot i el Codex miscel-lani.
Ignasi Baiges ha assenyalat que el notari va copiar al Llibre de la terra alguns
dels documents que també es conserven al Codex;” la col-lacio de les versions
d’aquests documents incloses als dos volums —concretament, quatre dels cinc
primers textos que formen el Llibre de la terra—," posa de manifest I'existencia
d’errors comuns i, molt sovint, d’errors de lectura en el Llibre de la terra que
han estat induits per Ilicons poc clares en els documents del Codex miscel-lani.
El notari d’Aixirivall, doncs, en compilar el Llibre de la terra va copiar almenys
quatre dels documents que actualment formen part del ms. 1 de I'"Arxiu de les
Set Claus." Aquesta constatacio, aleshores, ens porta indirectament vers un altre
aspecte relatiu al Codex, que és el del moment d’agrupacié dels materials que
actualment el conformen, reunié que s’ha tendit a situar al darrer quart del segle
XVIL." Ara bé, fora realment casual que Ribot hagués usat, entre les diverses

*Vegeu la pag. 16 de I'edicio esmentada a lan. 7.

" El segon text del Llibre de la terra. que no forma part del Codex miscel-lani. no ¢s propiament un
document, sind unes genealogies del Casal de Barcelona i de la casa de Foix i Castellbo. de manera que
les copies fetes a partir del Codex constitueixen en realitat els quatre primers documents legals del Liibre.
Aixi, i malgrat que Baiges consideri que en la constitucio del volum el notari presenta «una total i abso-
luta manca de criteri a I"hora de decidir quina documentacio calia copiar i quin ordre s havia de seguir»
(vegeu I'edicié esmentada, pag. 17), és versemblant que, si més no en aquest cas, 'ordenacié del mate-
rial vingués condicionada per I'origen més o menys unitari d"aquests quatre documents. També em sem-
bla possible, tot i que Baiges no cls col-laciona —com si que fa amb els casos ja esmentats—, que en copiar
el sise text del Llibre de la terra Ribot hagués tingut en compte un altre dels documents del Codex (el
nam. 28), o sigui, la butlla del papa Marti 1V confirmant ¢l pariatge de 1278 (com sembla apuntar la
coincidéncia en "encapgalament del document. que no forma part de la butlla papal); de totes maneres, si
realment el notari d’Aixirivall va tenir en compte el nim. 28 del Codex, va haver de disposar almenys
d’un altre document, ja que. de fet, al Liibre de la terra el que hi ha és la presentacio de la butlla que el
bisbe d’Urgell va adregar al comte de Foix.

" La copia conservada al Codex d'un d’aquests documents, el Reconeixement que cls homes d"An-
dorra fan al comte de Foix de la potestat de justicia civil i criminal, ens ha arribat fragmentariament: aixo
no obstant, era completa quan Ribot va tenir ocasié de copiar-la.

" Vegeu VELA 1997: 23 n. 10, i Llibre de la terra, ed. cit., pag. 16 i n. 18. Cal tenir en compte. pero.
que aquesta datacié de la composicié del volum es basa en un element extern al codex, com ¢s 'adopeio
pel Consell de la Vall d'una politica destinada a la conservacid dels privilegis atorgats pels cosenyors,
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copies de que podia disposar per als quatre primers documents del seu Llibre,
precisament aquelles que dos segles més tard acabarien sent relligades conjunta-
ment en un mateix volum. Podria ser, és clar, que el notari d’Aixirivall hagués
trobat, o dut a terme ell mateix, una primera agrupacio d’alguns dels documents
copiats en el Llibre de la terra, cosa que ajudaria a explicar la distancia cronolo-
gica que hi ha entre la utilitzacié d’uns determinats documents i "hipotetic
moment d’incorporacié d’aquests mateixos documents en un volum més
ampli;* aixo no obstant, la situacié que ocupen en el Codex miscel-lani els
papers que va copiar no déna suport a aquesta hipotesi, ja que els quatre docu-
ments usats per Ribot, com també un parell més que potser va consultar, es tro-
ben forca disseminats al llarg de tot el volum, de vegades separats per uns
quants textos.” En conseqiiencia, si al final del segle xv, quan el nostre notari
va copiar algun dels documents que actualment s hi conserven, el Codex encara
no existia com a volum unitari, no crec que trigués gaire a ser relligat com a tal;
tot plegat ens situa, per tant, en una data forca anterior a la que s ha plantejat
fins ara per a la constitucid del volum. També en aquest sentit cal remarcar, tot i
que aixd no implica necessariament que I’agrupacio dels materials no pugui ser
posterior, que tots els textos i les copies de documents que es van incloure al
Codex miscel-lani van ser elaborats previament al pas del segle xv al xvi. Els
més tardans, doncs, sén contemporanis del notari Ribot.

Tornem, pero, a la Doctrina pueril fragmentaria del Codex miscel-lani. 1 és
que, com el sagag lector a hores d’ara ja deu sospitar, les anotacions marginals
que s’hi observen son fetes en el «tipus de lletra, tan caracteristic 1 personal»
—com diu Baiges— de Miquel Ribot, el qual ja devia tenir el text lul-lia en el seu
poder vers el 1470, data que apareix a I'anotacié marginal del f. 41; aquesta
datacid, per tant, ens el mostra llegint la Doctrina, potser ja fragmentaria, en un
moment molt proper a les primeres referéncies que en tenim com a professional
de les lleis. La identificacié de la ma de Ribot com a responsable de les anota-
cions als marges del tractat catequetic, alhora que aporta un nou element que
apunta vers una constitucio del Codex anterior al que fins fa poc s’havia supo-
sat, ens situa el notari d”Aixirivall en el grup de laics, a hores d’ara ja for¢a con-
siderable, que tenim documentats com a lectors i possessors de la Doctrina pue-

documentada el 1672, la qual hauria afavorit la constitucié del volum; res no sembla que es pugui extreu-
re de la relligadura original del manuscrit, molt tosca i ennegrida, i que. en el moment de ser substituida
per una nova enquadernacié moderna, es trobava en molt mal estat.

" De fet, ja Ihistoriador Ferran Valls i Taberner va plantejar que una primera agrupacio d’alguns
dels documents que formen part del Codex miscel-lani hauria estat duta a terme per Ramon d'Ornach,
tresorer de Foix i veguer d”Andorra, durant el segle xiv: vegeu VALLS 1 TABERNER 1990: 391 n. 1.

" AIX els textos 1, 3, 41 5 del Llibre de la terra corresponen, per aquest ordre, als textos 29, 4, 51
27 del Codex miscel-lani; i els textos que Ribot hauria pogut usar per copiar els documents 6 1 11 del seu
Llibre corresponen als textos 28 i 8 del Codex, respectivament.
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ril."” Entre els exemples recollits a partir d'inventaris i altres noticies, hem de
parlar majoritariament de ciutadans i mercaders, si bé també hi trobem algun
cavaller.” En el cas de I'andorrd Miquel Ribot no sorprén que es tracti d'un
notari, ja que a I’Andorra medieval, juntament amb el clergat, els notaris eren
els que tenien un contacte més directe i immediat amb les lletres. I fos o no el
mateix Miquel Ribot qui hi va dur la copia de la Doctrina pueril, extrem que
per ara desconeixem, tot sembla indicar que la introduccio de textos elaborats
fora de les valls no va ser producte d’una politica organitzada, sind més aviat
d’actuacions puntuals d’individus concrets, clergues, metges o, com Ribot,
notaris, que pel seu mateix ofici se sentien atrets i podien tenir accés a aquests
textos.

Joan Santanach i Sunol
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ABSTRACT

The observation that the preparation of the Llibre de la terra (now MS. 12 of
the Arxiu de les Set Claus of the National Historical Archive of Andorra) invol-
ved the use of various documents which form part of the Codex miscel-lani
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Notes per a la cronologia del cicle
de I’Art demostrativa

Després del treball de Joan Santanach amb modificacions al cicle de 1'Ars
compendiosa inveniendi veritatem,' voldria suggerir unes correccions menors al
cicle segiient, el de I'Art demostrativa.

Els primers canvis vénen arran d’una obra que, amb la nostra ordenacid
actual, en cita una de posterior. Es a dir, la

IL.B.3 - Introductoria Artis demonstrativae, que cita I1.B.6 - Liber proposi-
tionum secundum Artem demonstrativam compilatus,

1 al mateix temps 1’obra segiient que cita aquesta, és a dir:

I1.B.4 - Regles introductories a la practica de I'Art demostrativa, que cita la
11.B.3 - Introductoria Artis demonstrativae.

A més, Josep Enric Rubio m’ha assenyalat en comentar aquest article en un
correu electronic, que I1.B.4 - Regles introductories a la practica de I'Art
demostrativa fa esment explicit de la «declinacio» dels correlatius; pero en uns
termes identics a 1I’Gs que se’n fa en la I1.B.10 - Lectura super figuras Artis
demonstrativae. Aixi, la cinquena Regla de la primera d aquestes obres diu: «In
omni discursu et solutione est consideranda declinatio principiorum Artis, scili-
cet bonificativum, bonificabile, bonificare, bonificatum; ignitivum, ignibile,
ignire, ignitum, etc.»”

Per tal d’arreglar aquestes anomalies, em sembla que caldra posar I1.B.3 -
Introductoria Artis demonstrativae després de 11.B.6 - Liber propositionum
secundum Artem demonstrativam compilatus, i desplagar 11.B.4 - Regles intro-
ductories a la practica de I'Art demostrativa cap a una posicid just després de
I1.B.10 - Lectura super figuras Artis demonstrativae. Aixi intercanviariem la
posicio (i numeracio) de la primera d’aquestes obres amb I1.B.5 - Ars inveniendi

" «Notes per a la cronologia del cicle de I'Ars compendiosa inveniendi veritatem», SL 40 (2000), pp.
23-46. Voldria agrair a Joan Santanach i a Albert Soler els seus suggeriments sobre una primera versio
d’aquesta proposta de canvis.

*MOG IV, ii, 5 (15).
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particularia in universalibus, i modificariem la numeracio de les cinc obres
segiients per tal d’acomodar la nova posicié de 11.B.4 — Regles, amb el resultat
que es veura al final d’aquest article.’

L altra modificacié ve d’un suggeriment a un article de Josep Maria Ruiz
Simon de fa més de quinze anys.* Alla s’indicava que dues obres, I1.B.14 -
Compendium seu commentum Artis demonstrativae, i 11.B.19 - Quaestiones per
Artem demonstrativam seu inventivam solubiles, s"haurien de considerar obres
de transicio entre les etapes quaternaries i ternaries. Abreviant molt, les raons
que dona son un distanciament del paper primordial que els elements i la Figura
elemental havien tingut fins aleshores en les obres del cicle de I'Art demostrati-
va. Com diu I"autor: «Si al Liber de Chaos ... el caos era el producte de 'agre-
gacio 1 mescla de les esséncies dels elements simples. en el Compendium cada
element és el producte de I'agregaci6 i mescla de les semblances divines»® al
mateix temps que es produeix «la desaparicié de tota referéncia a la funcié sig-
nificant de la figura elemental (referéncia que es trobava present en totes les
obres anteriors al Compendium que tractaven I'art d’una manera global)», i la
transferencia d’aquest paper significatiu a la Figura A, «a partir de la qual cal
llegir les significacions de les criatures.» Aixo condemna I'anterior i tan primor-
dial exemplarisme elemental a un paper molt secundari en comparacié amb el
de les semblances de les dignitats divines. Les formulacions que les Quaestio-
nes avancen, com indica Ruiz Simon, van en una direccié que apunta de vega-
des encara més a prop de les de I'etapa ternaria. Aqui arriba, de manera signifi-
cativa, a no citar les Figures A i T, 1 a agrupar els seus components sota la deno-
minacié comuna de «principia ipsius Artis, quae sunt bonitas, magnitudo, etc.
differentia, concordantia, etc.»,” formulacié molt més acostada a la de I'Etapa
ternaria.

Per tant hem recol-locat el Compendium com a penultima obra del cicle, 1 al
mateix temps, hem aprofitat I'avinentesa per eliminar el IL.B.12 — Cent noms de
Déu, que ja havia passat al nam. [I1.9.bis per les raons exposades per Robert
Hughes al darrer Studia Lulliana.’

YAl mateix temps canviant la datacio (hipotetica) de tres d'aquestes obres desplagades.

*Josep M. Ruiz Simon, «De la naturalesa com a mescla a 'art de mesclar (sobre la fonamentacio
cosmoldgica de les arts lul-lianes)», Randa 19 (1986), pp. 69-99. L apartat que ens ha interessat és a les
pp- 85-88 i s”intitula precisament «Dues obres de transicion.

* Formulacid, tan radicalment diferent de la del Liber chaos, que permetra, amb algunes ulteriors
modificacions, fonamentar I'Arbre elemental i, per tant, tot 'edifici de 'Arbre de ciencia.

“El text de MOG 1V, iii, 1 (17) de «principia ipsius Artis, quac sunt Bonitas, Magnitudo. Aeternitas,
Potestas, Sapientia, Voluntas, Virtus, Veritas, Gloria, ctc.; Differentia, Concordantia, Contrarietas; Prin-
cipium, Medium, Finis: Majoritas, Aequalitas, Minoritas,» sembla una «correccio» de Salzinger. El nos-
tre text ve de Paris, BN, lat. 16118 (XIV inici) i Munic. SB, Clm. 10500 (XV 1" m.).

TASL4AL(2001), 111-115.
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Una altra modificaci6 ve suggerida per un article recent de Josep Perarnau,
arran del seu descobriment d’un manuscrit antic de 11.B.17 — Epistolae tres.”
Segons explica, en aquest manuscrit, les tres cartes segueixen «sense solucio de
continuitat» la primera obra continguda al manuscrit, que €s el I1.B.15 - Dispu-
tatio fidelis et infidelis. Aix0 1 altres semblances fan probable que tenen una
posicid similar a altres peticions que segueixen a obres del Beat com a menes
d’apendixs. Per tant, els hem donat una numeracio que segueix la de la Dispura-
tio.

Aixi hem modificat la numeracié de les set darreres obres del cicle, per tal
de fer-la correspondre al nou ordre.

Finalment, hem fet petits canvis de datacié d’aquestes darreres sis obres,
canvis basats en un article d”Albert Soler sobre aquest periode de la producci6
lul‘liana.’

A continuacié donam la llista de totes les obres del cicle de I'Ars demonstra-
tiva, amb la nova numeracio i data. Quan la numeracié ha estat modificada,
indicam la vella entre claudators al final de I’entrada.

Cicle de I’Art demostrativa

IL.B.1 - Art demostrativa, ca. 1283

II.B.2 - Liber de quattuordecim articulis Catholicae Fidei Romanae Ecclesiae
sacrosanctae, 1283-5 (?)

I1.B.3 - Ars inveniendi particularia in universalibus, 1283-5 (?) [11.B.5]

[1.B.4 - Liber propositionum secundum Artem demonstrativam compilatus,
1283-7 (?) [11.B.6]

[1.B.5 - Introductoria Artis demonstrativae, 1283-7 (?) [11.B.3]

I1.B.6 - Liber de quaestionibus per quem modus Artis demonstrativae patefit,
1283-7 (7) [11.B.7]

IL.B.7 - Ars juris, 1285-7 (?) [11.B.8]

I1.B.8 - Ars compendiosa medicinae, 1285-7 (?) [11.B.9]

II.B.9 - Lectura super figuras Artis demonstrativae, 1285-7 (?7) [11.B.10]
I1.B.9a — Liber chaos [11.B.10a]

IL.B.10 - Regles introductories a la practica de I'Art demostrativa, 1285-7 (?)
[11.B.4]

" Josep Perarnau i Espelt, «La copia manuscrita medieval de les tres lletres de Ramon Llull demanant
al rei, a un prelat de Franga i a I'Estudi de Paris I'establiment d’escoles de llengiies (Clarmont-Ferrand,
BMI. ms. 96)», ATCA 21 (2002), pp. 123-218.

* Albert Soler i Llopart, «El Liber super Psalmum Quicumque de Ramon Llull i I'opcid pels tartars»,
SL 32 (1992), pp. 3-19.
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IL.B.11 - Liber exponens figuram elementalem Artis demonstrativae, 1285-7 (?7)
IL.B.12 - Liber super psalmum Quicumgque vult, 1287-9 [11.B.13]
I1.B.13 - Disputatio fidelis et infidelis, 1287-9 [11.B.15]
II.B.13a — De sacramentis Ecclesiae [11.B.15a]
[1.B.13b — De praedestinatione et libero arbitrio [11.B.15b]
I1.B.14 - Epistolae tres (ad Universitatem parisiensem, ad regem Franciae, ad
quendam amicum), 1287-9 [11.B.17]
[1.B.15 - Llibre de meravelles, 1287-9 [11.B.16]
[1.B.15a - Llibre de les beésties [11.B.16a]
[1.B.16 - Epistola dedicatoria ad ducem Venetorum, 1289 [11.B.18]

Obres de transicio

[1.B.17 - Compendium seu commentum Artis demonstrativae, 1289 [11.B.14]

[1.B.18 — Quaestiones per Artem demonstrativam seuw inventivam solubiles,
1289 [11.B.19]

APENDIX SOBRE LA QUAESTIO DE CONGRUO

Aquesta €s una obra que sempre m’havia semblat sospitosa, i ara en un
altre article de la mateixa revista, Josep Perarnau aporta raons que trobo convin-
cents per dubtar de la seva autenticitat." Basicament son dos els seus argu-
ments: el primer és la manera de referir-se a Llull en tercera persona, mentre
que "autor s’expressa en la primera persona del plural: «Respondit Raymundus
secundum artem suam... De qua demonstratione nihil dicere intendimus», etc.
El segon és la idea que I"Art no ofereix una «potissima demonstratio», com per
exemple «omne totum est maius sua parte», sind tan sols una de «congrua», par-
tint d’una acceptacio dels articles de la fe. Llull mai no contrasta aixi un axioma
euclidia amb una prova seva, dient que la segona no té la mateixa for¢a demos-
trativa. Com afirma Perarnau, €s «una forma de salvar la “demostratio necessa-
ria” o les “rationes necessariae” lul-lianes, segant sota els peus dels antilul-listes
la base per a I’objeccid segons la qual les raons necessaries aplicades a la
demostraci6 de la fe sén incompatibles amb el merit de la fe.» Hi ha, ben segur,
la possibilitat que fos una simple estrategia conjuntural per tal de desarmar els
seus adversaris," pero el primer raonament de com s’expressa I’autoria de I’o-

" «La Quaestio de congruo, és de Ramon Llull?», ATCA 21 (2002), pp. 651-8.

" Aquesta possibilitat la va suggerir Ruiz Simén al seu L'Art de Ramon Llull i la teoria escolastica
de la ciencia (Barcelona: Quaderns Crema, 1999), pp. 41-42. Pero al mateix temps va dir que trobava
que «El De congruo ¢s una obra estranya dins de "opus lullid.”
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bra em sembla que anul-la aquesta possibilitat. A més, una consulta del CD-
ROM de Cetedoc sobre els toms del Corpus christianorum, amb 1'obra de Llull
editada abans de 1996, ni el mot «congruo» ni cap dels seus derivats no s'hi tro-
ben com a qualitificatius de les demostracions de I'Art.”* Finalment, cal afegir
que I’obra no apareix en cap cataleg de les obres lul-lianes fins al d"Arias de
Loyola de 1594." Com explica Perarnau al final de I'article, un anotador
modern del ms. de Munic, Clm. 10500 va apuntar que aquesta obra «Non est
Lulli, sed discipuli». D acord amb aquest juici, recol-locarem aquesta obra entre
les apocrifes, amb el nimero de
FD 1.16 - Quaestio de congruo [111.35].

Anthony Bonner

ABSTRACT

A suggested reordering of the works of the second cycle of the Quaternary
Phase of Llull’s production (those numbered I1.B in our catalogue). At the same
time a later work, the Quaestio de congruo, is rejected as spurious.

" De les 88 instancies del mot, 78 es refereixen a una sola obra, 'Ars brevis de inventione juris (edi-
tada a ROL XII), on Llull déna la «congruitas» com a fonament del «jus positivum». De les 10 instancies
remanents, 3 es refereixen al apocrif Liber de universalibus (també editada a ROL X11), i les altres set
funcionen més o menys com a sindnims un poc ad hoc de «convenient» 0 «concordant», i no tenen res a
veure amb les «raons necessaries». Al Glossari del P. Colom hi ha només 3 instancies del mot o dels seu
derivats, que no aporten res de nou sobre el que acabam de dir.

" En canvi, si en quatre manuscrits dels ss. xiv-xv (Palma, Bibl. Pabl.. 1042 i 1040; Munic, Clm.
10497 i 10500). aixi que sembla ben bé que podria ser I'obra d’un seguidor que volia defensar el mestre
contra les envestides eimeriquianes.
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1) Llull, Félix ou le livre des merveilles. trad. Patrick Gifreu

Primera traducci6 al franceés modern del Felix, signada per Patrick Gifreu,
autor també d’un breu perd complet prefaci. El traductor, després d’una nota
biografica, presenta I’obra com un mirall enciclopedic del mén material, huma i
divi, amb els ingredients basics d’una novel-la de formaci6 del protagonista. Tot
i que la qualifica com a obra literaria, Gifreu no passa per alt la identificacio del
sistema lul-lid que la sosté: una jerarquia de la bondat que ¢és expressio de la
jerarquia de I’ésser, un ensenyament doctrinal 1 metafisic dirigit als contempora-
nis de 1'autor: missioners, alumnes i mestres en teologia de la Universitat de
Paris, papes, cardenals, reis, consells de les ciutats, contemplatius, capellans,
poblc, i també cristians extraviats, musulmans, jueus i mongols.

El traductor esmenta que els materials teologics, filosofics, cientifics i
els episodis de la vida quotidiana nuen I’obra mitjangant la unié d’un vocabulari
abstracte i un de concret i popular, patrimoni del catala oral, que enllacen els
capitols enciclopedics i els centenars d’exemples extrets de la vida humana o
animal tot fent un us elegant de la sintaxi, que no estalvia la subordinacié ni I’ us
del subjuntiu. En darrer terme, la utilitzacié de I’exemple com a mitja pel qual
es transmet I'ensenyament i s’obté I’enteniment espiritual, és presentat per
Patrick Gifreu com un estimul de la intelligéncia que prové d’una obscuritat
aparent.

El Felix és presentat al public lector com un manual moral i espiritual d’us
per als dirigents de la societat medieval, a I’'ensems que un prec pel retorn a una
veritable etica i espiritualitat cristianes, a una església primitiva, modelada pels
apostols i els martirs i I'admiracié per la meditacié solitaria.

Jordi Badiella
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2) ROL XXI, ed. Fernando Dominguez Reboiras

Este tomo contiene cuatro obras de Llull escritas en Mallorca en 1300 y una
nota sobre el poema en cataldn, I'Aplicacio de I'Art general, fechado en 1301,
que puede ser apdcrifo. Para cada obra hay una introduccion en castellano.

Fernando Dominguez Reboiras es muy conocido ya como editor de muchas
obras lulianas. En 1993, en ROL XIX, explicé el fondo histérico de las obras
escritas en Mallorca en 1299-1300. Las contenidas en ROL XXI estdn principal-
mente dedicadas al concepto de Dios. El Liber de homine estd relacionado con
las otras obras porque considera el hombre como un ser capaz de conocer, amar
y servir a Dios.

Dos de las cuatro obras del tomo, el Liber de Est Dei y el Liber de cognitio-
ne Dei no habian sido publicadas antes en latin. Estas dos obras y el Liber de
Deo salieron en catalin en 1901, editadas por Jerénimo Rossell6 en sus Obras
de Ramon Lull. Por desgracia, sabemos que las ediciones de Rossellé no son
fiables. Para esta nueva edicion Dominguez ha tenido que consultar el manus-
crito original en cataldn en la Biblioteca del Marqués de Vivot en Palma. Aun-
que para el texto cataldn del Liber de homine tenemos la edicién de 1950 de
Miquel Tous Gayd, preferible a la de Rosselld, Tous no conocié el mds antiguo
y probablemente el mejor manuscrito, actualmente en la Biblioteca Bartolomé
March Servera (también en Palma); éste tampoco ha podido ser utilizado en esta
nueva edicion.

La intencion de Llull —como nos dice— era traducir el Liber de Est Dei, y
probablemente también el Liber de cognitione Dei, en drabe. Por esto decidié
no utilizar la terminologia cristiana de tres personas divinas al hablar de la Tri-
nidad. Sus obras serfan dirigidas a judios, musulmanes y «paganos» (se supone
que por «paganos» Llull estaba pensando en los tdrtaros que esperaba evangeli-
zar durante la misién al Oriente que tenfa en preparacion). El uso del término
«Est Dei», que parece una invencion luliana, es un ejemplo de su esfuerzo de
encontrar nuevas maneras de expresar sus ideas. Como dice (pdg. 31) «para
expresar nuestro intento (propositum) tenemos que utilizar términos nuevos».
Se refiere sin duda a la terminologia correlativa mencionada por Llull en 1290
en su Ars amativa. Dominguez piensa que es mds probable que el término «Est
Dei» derive del lenguaje teolégico cristiano que del drabe. Resulta significativo,
empero, que Llull no utilice el término en escritos posteriores, que no van prin-
cipalmente dirigidos a promover el didlogo con los musulmanes.

Del Liber de Est Dei sélo tenemos cuatro manuscritos latinos y tres en
cataldn mds un fragmento en latin, copiado por Nicolds de Cusa, probablemente
de un cddice (actualmente perdido) de Paris. Dos de los manuscritos latinos son
contempordneos del autor. Tanto el Liber de cognitione Dei como el Liber de
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Est Dei se encuentran en el Ms. Paris, Bibl. Nationale de France, lat. 16615, que
perteneci6 al discipulo de Llull, Tomds Le Myésier. El Liber de cognitione Dei
se encuentra también en los mismos tres manuscritos catalanes que el Liber de
Est Dei 'y en dos otros codices latinos. Pretende contener las ltimas palabras de
Llull sobre la esencia de Dios y la Trinidad. No iba a ser ast; el Liber de Deo
fue escrito dos meses mds tarde, en diciembre de 1300.

Le Myésier consideraba el Liber de Deo, junto con el anterior Liber de
anima, «la mejor practica de la Arte». El Liber de Deo es mads extensa que las
dos obras ya citadas. Probablemente porque habla no sélo de la Trinidad sino
también de la doctrina de la Encarnacion, el Liber de Deo era mds popular que
las dos obras ya mencionadas. Se encuentra en diecisiete manuscritos en latin y
cinco en cataldn. Fue incluido en la gran antologia de Le Myésier v en la céle-
bre edicion de Salzinger. Dos excelentes manuscritos mallorquines permiten al
editor corregir algunas de las lecturas de los cédices de Le Myésier.

Entre las obras lulianas escritas en Mallorca en 1300 tenemos el Liber de
homine. Como las otras obras ya mencionadas fue escrita primero en cataldan y
luego traducida al latin. El libro deriva en gran parte del «Arbor humanalis»
(parte del Arbor scientiae) y es la ultima obra luliana dedicada a este tema. El
hombre para Llull tiene un papel central en el plan de la creacion. La obra con-
tiene alusiones evidentes a disputas contempordneas en la Universidad de Paris.
Llull acepta la tesis de Tomds de Aquino que el alma es la forma del cuerpo.

De los diecisiete manuscritos del Liber de homine menos de la mitad son
anteriores a 1500. Entre los manuscritos medievales destaca una copia (Bern-
kastel-Kues, St. Nikolaus Hospital 37), debido probablemente al mismo Cusa-
no. Aunque Dominguez se apoya en gran parte en este manuscrito, su aparato
critico revela también las diferencias entre el texto catalin original y la version
latina.

J. N. Hillgarth

4) Lullo, Phantasticus: disputa del chierico Pietro con ['insensato Raimondo,
trad. Mario Polia

Esce per la casa editrice il Cerchio la prima traduzione italiana del Phanras-
ticus, un’opera ancora attuale, come ci ricorda p. Guglielmo Spirito con parole
che non hanno bisogno di commento (p. 6):

All’Averroismo ci pensarono, grazie al ciclo, i discepoli di San Tommaso, i
«canes domini», i domenicani (ma dove sono oggi che i loro “latrati” sono necessari?
Un domenicano (ex?), padre Anthony Elenjimittam, indiano, sta preparando ad Assisi
(1) un centro di ricerche spirituali New Age in pieno centro storico! Altro che Averroc
in questo fine millennio...!!!!).
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La nota introduttiva di Adolfo Morganti (pp. 9-25), che dichiara di seguire la
Vida coetania, contiene una serie di sviste e di ingenuita che la rende poco affi-
dabile. Parlando dell’ambiente di Maiorca all’epoca di Lullo, afferma che la
«sontuosa decandenza spirituale era d’altronde largamente diffusa nei ceti aris-
tocratici europei»; il protagonista del Libre del gentil e dels tres savis ¢ definito
«un impressionante avo dell’homo oeconomicus e nichilista della modernita».

Al di la delle opinioni, si segnalano diversi errori nella datazione delle opere
e nei riferimenti storici. Per esempio, si viene a sapere che «verso il 1274 Rai-
mondo fu strappato dal suo ritiro e chiamato a Montpellier da don Juan Manuel,
il nuovo Infante di Maiorca», il quale nacque pero solo nel 1282; forse si voleva
dire Jaume [. L'Art demostrariva ¢ datata 1275, anno che «vede probabilmente
la stesura» anche del Libre de I’Ordre de Cavalleria. La bibliografia di riferi-
mento ¢ poi troppo limitata rispetto al numero di pubblicazioni disponibili sul
tema.

Nella nota che precede la traduzione integrale del Phantasticus si indica co-
me testo di base I'edizione critica a cura di A. Olivier e M. Senellart, uscita per
il CCCM nel 1988. Per una svista, il nome dell’editore ¢ diventato Senellant e
I"anno il 1986.

La traduzione integrale dell’opera (pp. 29-60) ¢ accettabile, soprattutto
perché consente di recuperare 1 termini chiave del testo latino, spesso riportati
contestualmente fra parentesi. Cosi si puo osservare che phantasticus € restituito
ora con «utopista», ora con «sragionevole», ora con «insensato» e cosli via.

L appendice contiene la traduzione di Ars generalis ultima 1X.5.2. «Sull’im-
maginazione dedotta dalle regole» (pp. 61-69). Né la prefazione né la nota
introduttiva spiegano il rapporto esistente tra il Phantasticus e 1’estratto propos-
to, di cui non viene fornita nemmeno I'edizione di riferimento. Si intuisce che
esso serve a fornire un’idea del ruolo dell’immaginazione nella psicologia
lulliana, dando forse per scontato che phantasia e imaginatio siano la stessa
cosa. Qualche parola esplicativa su questo accostamento non avrebbe guastato.

E. Pistolesi

5) Lulio, O livro do gentio e dos trés sdbios (1274-1276), trad. Esteve Jaulent

Després d’una serie de traduccions del Llibre del gentil basades en el millor
dels casos en I'edicidé de Jeroni Rossellé de principis del s. xx (la reprodurda a
les Obres essencials) i en el pitjor dels casos en la traduccié llatina reproduida a
MOG, és d’agrair una basada en una edicié més moderna i fiable, i que a més a
més sigui una traduccié acurada i bona. Per tant és de doldre que la introduccio,
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amb una serie d’inexactituds i errors, sembli com si volgués preparar el lector
per a una obra de filosofia especulativa escolastica i no d’apologetica cristiana
basada en els mecanismes de I"Art, com també €s de doldre la manca d’il-lustra-
cions dels cinc arbres, que sempre acompanyen el text com una mena d’index
grafic dels seus mecanismes. Perd almenys els lectors de llengua portuguesa ara
tindran I’oportunitat de gaudir d’una traduccié correcta d'una obra central de la
produccid lul-liana.

A. Bonner

6) Vega, Ramon Llull y el secreto de la vida

En aquest llibre, Amador Vega ofereix una particular lectura d’un conjunt de
textos lul-lians, a partir d'una interpretacié que ubica el pensament de Llull en la
linia de les grans tradicions mistiques (o, millor, de la tradicié mistica universal
que subjau a les manifestacions historiques concretes del fet mistic).

En la primera seccid de I'estudi, la propiament assagistica, es parteix del
relat de la Vita coetanea per tal d’esbrinar les diverses etapes de conversio, for-
maci6, contemplacié i predicacié per les quals travessa Llull. Seguidament, a
partir de textos del Llibre de contemplacio i de I'Ars (especialment de 1'Arys
compendiosa inveniendi veritatem 1 de 'Ars demonstrativa 1 de les obres amb
ella directament relacionades), es presenta I'itinerari lul-lid del coneixement, en
el qual «saviesa» 1 «compassidé» es conjuminen en un trajecte que és descrit com
un ascens-descens del sensible a I'intel-ligible, tema aquest que ja havia estat
tractat per Vega en altres estudis importants. En la tercera part de la primera
seccid, titulada «La alquimia del lenguaje», es tracta la qiiestio de la comunica-
cié de I'experiéncia mistica; s’hi fa referencia a textos com el Cant de Ramon,
el Desconhort, el Gentil, el Llibre d’amic e Amat i el Felix, entre altres.

L’itinerari lul-lid esbossat relaciona 'obra i el pensament del nostre autor
amb aqueixa suposada tradicié mistica universal, de manera que la lectura d”A-
mador Vega connecta, en 'epileg de la primera seccid, la «pelegrinacio» de
Llull (un sortir cap a fora d’un mateix per trobar-se) amb les tradicions misti-
ques orientals, com ara el budisme zen. L’ts d’un terme com «compassio» per
referir-se a la necessitat lul-liana de comunicacio de la seva Ars (concepte cen-
tral en el pensament budista), ja apunta els pressupoOsits interpretatius que orien-
ten la lectura.

La segona secci6 del llibre esta formada per una seleccio de textos de Llull,
una antologia de fragments de les obres que s'han citat i comentat a la seccid
anterior. Els textos apareixen en traduccié al castelld, obra d’Amador Vega en
el cas que no hi hagués una versio castellana preexistent. Aquesta seccié mani-
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festa el taranna divulgatiu del llibre, adrecat a un lector no especificament
lul-lista perd interessat en les grans tradicions mistiques, dintre de les quals es
dibuixa el lloc que pertany a Ramon Llull en un moment en que el pensament

occidental viu un periode d’efervescéncia.
J. E. Rubio

7) Adler, «*Weder kreisformig noch viereckig noch dreieckig” sind die Engel fiir
Ramon Llull»

12) Badia, «The Arbor scientiae: A “new” encyclopedia in the thirteenth-century
Occitan-Catalan cultural context»

14) Bonner, «The structure of the Arbor scientiae»

35) Gari, «*Al despuntar el alba.” Maria y el Arbol de la madre»

37) Gaya, «"Ipsi non credunt, quod credamus sicut credimus.” Cristologia luliana
en Arbor scientiae, X11I»

39) Guerrero, «Comentaris a ’Arbor vegetalis, la nocié d’origen i les definicions
basiques de la vida»

40) Hauf, «Sobre I’Arbor exemplificalis»

43) Imbach, «Die Arbor humanalis und die anthropologische Relevanz der “artes
mechanicae™»

44) Jacobi, «De arbore quaestionali. Uber den Baum der Fragen»

46) Kessler, «Die Theorie der natiirlichen Prozesse bei Raimundus Lullus. Beob-
achtungen zur Arbor celestialis»

S1) Lohr, «Arbor scientiae: The tree of the elements»

61) Miethke, «Die Arbor imperialis des Ramon Lull von 1295/1296»

69) Pereira, «*Vegetare seu transmutare.” The vegetable soul and pseudo-Lullian
alchemy»

73) Pring-Mill, «The role of numbers in the structure of the Arbor scientiae»

77) Reinhardt, «Der Baum des ewigen Lebens (Arbor aeviternitalis) bei Ramon
Lull»

82) Rubio, «Sobre I’Arbor sensualis»

88) Santi, «Arbor apostolicalis. La vita dell’ organismo apostolico»

99) Vega, «Variationen tber Vision und Imagination: Ideen einer Religionsis-
thetik bei Ramon Llull»

102) Villalba, «Raimundi Lulli Arbor scientiae. Codices et editiones»

104) Walter, «Der Baum tiber Gott (Arbor divinalis)»

105) Wieland, «Logik der Tugenden. Die Arbor moralis des Raimundus Lullus»

Aquest gruixut volum, que inaugura la col-leccié SvBSIDIA LVLLIANA de I’e-
ditorial Brepols, aplega les conferencies pronunciades el 1997, en ocasié del 40
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aniversari del Raimundus-Lullus-Institut de la Universitat Albert Ludwig de
Friburg, entorn de 1’Arbor scientiae. Aixi doncs, després de quatre aportacions
de caire introductori sobre I’Arbor scientiae com a conjunt, es presenten sengles
estudis dels setze Arbres d’aquesta obra (I’Arbor vegetalis n’és objecte de dos),
encarregats cadasct a un especialista en la respectiva materia, sigui la biologia,
la filosofia practica, la teologia, etc., encara que —fins ara— no necessariament
especialistes en Llull.

El primer dels quatre estudis introductoris, de Lola Badia, situa I'Arbor
scientiae en el context de les enciclopedies medievals presentant I'obra com un
cas sui generis. Aixi, I’autora observa que Llull no segueix el criteri subjacent a
les obres enciclopediques del seu temps pel que fa a la disposicio de les seves
materies, que seria 1’autoritat de les seves fonts, sind que suplanta aquest criteri
per una concepcié deductiva i dinamica, tot ordenant les seves materies per un
sistema de raons necessaries. Compartim aquesta interpretacio, encara que sobta
que Badia addueixi el Dragmaticon philosophiae de Guillem de Conques per a
justificar-la, quan precisament aquest —com ['autora mateixa ha demostrat en
una altra ocasié— esta molt més a prop del concepte lul-lid d’enciclopedisme que
cap altre autor medieval.

Anthony Bonner analitza I’estructura de 1'Arbor scientiae a partir de 1'Art,
demostrant, de manera convincent, com aquella descansa clarament sobre els
nou subjectes d’aquesta. No obstant aix0, pel que fa a la seva equiparacio de
I’Arbor moralis amb el subjecte instrumentativa de 1'Art, cal formular algunes
reserves (com també ho fa Robert Pring-Mill a I'article segiient): Aixi, a I'Arr,
Vinstrumentativa, a diferéncia de 1’Arbor moralis, no es col-loca «a sobre» del
subjecte homo, sind «a sota» de 1'elementativa, ja que no es limita a la moral
—també es donen relacions instrumentals entre el martell 1 "artesania, etc.—.
Sembla, doncs, que, en lloc de ser una realitzacio de |'instrumentativa, 1’Arbor
moralis, juntament amb 'imperialis i 'apostolicalis, resulta d’una projeccio de
les virtuts i els vicis de 1’Art sobre els possibles agents morals: I'individu, I"estat
i I'església. Apart dels subjectes, Bonner destaca altres elements, com ara la
gran importancia de les Arbores exemplificalis i quaestionalis, que no son sim-
ples afegits, sind el lloc on es manifesta un dels trets centrals del pensament
lul-lia, a saber, el seu caracter de ciéncia topica.

Robert Pring-Mill repren la qiiestié de 'estructura de 1'Arbor scientiae sota
una altra perspectiva: la numerologia, mostrant com les set parts organiques de
cada Arbre es corresponen a 1’addicié dels nimeros arquetipics 3 14 =7, la uni-
versalitat. Més intricat €s el cas dels setze Arbres: Aqui, en un primer moment,
Pring-Mill ens diu que els Arbres I-VII'i VIII a XIV representen dues manifes-
tacions d’aquest mateix nimero 7. Roman oberta la giiestié de per que Llull va
afegir-hi dos Arbres més: les Arbores exemplificalis 1 quaestionalis, que, segons
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"autor, haurien pogut repartir-se perfectament com a apendixs a cadascun dels
Arbres precedents. Pring-Mill suggereix que Llull es trobava davant d’una mena
de «Systemzwang», perque, més enlla del 7+7=14, volia arribar al nimero 16
(en homenatge a la fase quaternaria). Ara bé, tot i la gran empatia de I'autor,
aquest punt no €s gaire convincent, tenint en compte que aquests dos dltims
Arbres, com s’acaba de dir, no son aixd: uns apendixs que s haurien pogut
col-locar en qualsevol altre lloc de I’obra.

Els estudis de caracter general es clouen amb unes observacions filologiques
de Pere Villalba, I'editor de I’Arbor scientiae (ROL XXIV-XXVI, vegeu la res-
senya a SL 41 [2001]), que dona una breu valoracié dels manuscrits, a més de
reprendre la seva tesi sobre la prioritat de la versio llatina respecte a la catalana.
Amb tot, aquesta tesi no ha quedat sense qtiestionar: Fins 1 tot al mateix volum,
Lola Badia (pp. 2 1 4) i Anthony Bonner (p. 21, n. 1) semblen donar preferéncia a
la versid catalana (vegeu el meu replantejament d’aquest assumpte a Faventia
25/2 [2003]). Una pregunta nova i important que Villalba afegeix és la proceden-
cia de les edicions humanistiques. Aquestes, diu, sortirien de la familia x” dels
manuscrits llatins que també seria la base per la suposada traducci¢ catalana. Tot
i aixi, ens sembla major el deute de les edicions amb la tradici6 catalana: Aixi,
mentre que X’ segueix I’ordre habitual de les qiiestions de I'Arbor quaestionalis
(Part V: «Folia») segons les categories aristoteliques, les edicions reprenen 1’or-
denacid segons Arbres que només (!) trobem a la tradicid catalana.

El recorregut dels setze Arbres s’obre amb unes reflexions de Charles Lohr,
que es proposa I'analisi de I'Arbor elementalis a la llum de la teoria del caos de
mestre Ramon, esbossant, en poques pagines, un quadre impressionant i de gran
erudicio de la metafisica lul-liana, tot i que la seva exposicio resulti una mica
inconnexa de I’ Arbre que pretén examinar.

Un seguiment molt detallat del seu Arbre el presenta Ricard Guerrero, bidleg
de professio, que valora els continguts de 1’Arbor vegetalis, on no tan sols troba
les categories classificadores de la biologia segons Linné, a saber, species i
genus (cosa que no és gaire sorprenent), sind que també hi veu prefigurat, a I'a-
partat de les branques, els diferents cicles del metabolisme. Aquestes pagines
molt suggestives al mateix temps que equilibrades sobre I'«Arbre de la vida en
si mateixa» (Guerrero) es complementen amb unes consideracions innovadores
de Michela Pereira sobre la importancia del substrat invisible de la potencia
vegetativa, que Llull concep com una mena de liquid, per a la tradicié pseudo-
lul-liana de I"alquimica com es presenta al Liber de secretis naturae seu de
quinta essentia.

Josep E. Rubio repassa els diferents elements de 1'Arbor sensualis, des de
les seves arrels fins els seus fruits, insistint, sobretot, en I’estructura que ell defi-
neix com a clarament platonica i que explica en termes d’emanacio i participa-
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ci6. Cal esmentar una certa tensié entre aquesta interpretacio i 'afirmacio de
Lohr, p. 81, segons la qual Llull trencaria amb el «Stufenkosmos» platonic; aixo
fa pensar que el classificador molt generic de «platonisme» s hauria de precisar
més.

Amador Vega pren la nocid central de I'Arbor imaginalis, és a dir, la facultat
imaginativa, com a punt de partida d’unes reflexions —de caire més aviat lliure i
que s’allunyen una mica del seu Arbre—, sobre el paper de la imaginacio en I'o-
bra i la vida de Llull. Aixi, explica com la imaginacid esdevé el vehicle per
excel-lencia en el cami de la ment humana a Déu i als misteris de la fe, d’altra
manera inefables, —una interpretacidé que es veu corroborada també per la con-
versi6 i la il-luminacio de Llull.

Ruedi Imbach se centra en la representacio de les artes mechanicae a 1’Ar-
bor humanalis 1 mostra com Llull, a diferéncia d’autors anteriors i fins i tot con-
temporanis (Hug de Sant Victor, Bonaventura, Robert Kilwardby, etc.), desen-
volupa una teoria d’aquestes arts que s’ allibera de tota interpretacio teologica. A
aquest respecte, apropa Llull a Dominicus Gundissalinus (una pista que ja va
donar Longpré al Dictionnaire, col. 177, tot i que, al nostre parer, no recolza
sobre cap dependéncia textual).

L’Arbor moralis és presentada per Georg Wieland qui constata que I'¢tica
lulliana no ha assumit la diferenciacié crucial per a I'etica entre filosofia i teo-
logia que trobem en altres tractats etics del seu temps. I també pel que fa a la
teoria de les virtuts que Llull hi elabora, 1'autor destaca una série d’insuficien-
cies 1 «trivialitats» (passim). Tot aix0 el porta a opinar que Llull no apuntava a
una etica en sentit estricte, siné que el seu intent s’ha d’interpretar com un dis-
curs meta-etic dedicat a una demostracio de la coherencia i correlacio dels prin-
cipis etics.

Jiirgen Miethke suggereix una lectura de I'Arbor imperialis en la tradicio
dels Espills de princep. Situant, doncs, aquest Arbre entre les compilacions que
emergeixen al voltant de Vicent de Beauvais i el De regno ad regem Cypri de
Sant Tomas d’Aquino, Miethke demostra com Llull desenvolupa una teoria
politica dels estaments de caire molt conservador que no comportaria elements
normatius, siné que s ha de considerar com a merament apel-lativa.

Exposant I'Arbor apostolicalis, Franceso Santi observa les importants impli-
cacions de la denominacié que Llull aplica al Papa, a saber, vicarius Petri, en
lloc de I'expressio vicarius Christi, acceptada en el seu temps. Amb aixo, com
mostra Santi, el Papat no es basaria ja en la divinitat del Crist, sind en la huma-
nitat de Pere, i, per tant, la seva legitimitat no li correspondria al Papa co ipso,
siné només en la mesura que aquest porta endavant la missio cristiana. Com
I"autor apunta amb encert, aquesta construccio es pot llegir perfectament com
un reflex de les frustrades intervencions de Llull davant els Papes.
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Eckhard Kessler es dedica a I'Arbor caelestialis per discutir la concepcid de
la influencia sideral sobre el mon sublunar i, especialment, el problema d’una
actio in distans. La solucié d’aquest problema, que alhora resulta una teoria de
["accio pel mon creat in toro, Kessler la troba en el tractament lul-lia de la quan-
titat que adquireix un status sui generis envers les categories com a condicié de
possibilitat dels éssers discrets. Cal afegir que resseguir les freqiients remeses
de Llull a altres Arbres, si bé pot resultar un treball pesat, és indispensable, com
demostra molt bé aquest estudi.

Gerhard Adler tracta de I'Arbor angelicalis abordant I’angelologia en un to
agradablement lleuger 1 viu. Amb tot, el seu lloable intent de rehabilitar un tema
tan injustament descuidat a la mateixa teologia del nostre temps es queda curt
en relacio a Llull. La seva afirmacio, per exemple, que Llull no prova I’existén-
cia dels angels perque la t€ més que assumida no és correcta, cosa que hauria
pogut descobrir amb una rapida ullada al Llibre dels angels, on el Beat dedica
una bona part del tractat només a aixd. A més, trobem a faltar, si més no, una
breu referéncia a I’obra de Carles Llinas.

Molt recomanable €s I'article de Klaus Reinhardt sobre 1'Arbor aeviternalis
que se centra en 1'ds caracteristic que Llull fa dels termes aeternitas, reservada
a Déu, 1 aeviternitas, I'estat de les criatures: homes i angels, al paradis. D’una
banda, amb aquest s Llull discrepa dels autors del seu temps que, tot i utilitzar
ambdues nocions, aplicaven la segona exclusivament als angels en el seu estat
natural. D altra banda, I"accepci6 lul-liana de 1'aeviternitas esta recobrant una
gran actualitat en la teologia del nostre temps, on s’esta reprenent I'aeviternitas
precisament per descriure 1’estat de I"home al paradis (cf. Gerhard Lohfink).
Una petita critica encara: ["autor, per distraccid, es fa un embolic amb la datacid
d’algunes obres de Llull (pp. 245s.).

Blanca Garf es proposa I'estudi de 1'’Arbor maternalis presentant les seves
diferents parts. Ara bé, aquesta presentacid, al nostre parer, no arriba sempre a
situar-se en un nivell de distancia critica del text, sind que interpreta els seus
elements en un llenguatge encara més metaforic i entusiasta que el mateix Llull,
confonent-se, aixi, la veu de I"autora i la de Llull en un gran himne, sens dubte
estetic, a la Santa Verge, la qual, fins i tot, és apostrofada (o hauriem de dir:
invocada?) com la «Diosa creadora de los Dioses» (p. 267).

Jordi Gaya, després de col-locar el tema cristologic al centre del pensament
apologetic lul-lia, presenta la solucio de 1'Arbor lesu Christi respecte a com
entendre I’Encarnacid i les dues naturaleses, divina i humana, a la persona del
Crist. Per a aquest objectiu, Gaya se serveix basicament del llenguatge de la teo-
ria dels correlatius, la qual diu ser més propera de la cristologia lul-liana que no
pas de la teoria dels elements, encara que —com el mateix Gaya ha d’admetre—
aqui Llull no la formula gaire explicitament.
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Un altre tema igual de central per al pensament apologetic de Llull, és la Tri-
nitat que Peter Walter ressegueix a I'Arbor divinalis. També aqui trobem, com
€s prou sabut, la teoria dels correlatius al darrere del pensament lul-lia. Un inte-
ressant aspecte que 1’autor esmenta, 1 que separa Llull d’altres autors, ¢és que el
Beat admet en Déu no tan sols la categoria «relacid», sind també «qualitat»,
«accid» 1 «passio», en tant que les concep com a no-accidentals. Walter conclou
les seves consideracions atribuint a Llull una gran familiaritat amb les especula-
cions trinitaries.

Amb aix0, arribem als dos dltims Arbres, les Arbores exemplificalis 1 quaes-
tionalis, que, com ja s’ha dit, no son uns simples afegits a I’obra, sind possible-
ment la seva part més significativa. El primer, I'Arbor exemplificalis, és analit-
zat per Albert Hauf, que compara els exempla lul-lians amb els del Calila-wa-
Digma, traduit al llati per Joan de Capua com a Directorium humanae vitae.
Hauf demostra que Llull, tot i que coneixia aquest recull i I'utilitzava, al mateix
temps se n’apartava considerablement per a desenvolupar una practica renova-
dora d’aquest genere posant-la al servei de la seva utopia religiosa.

Ateses les immenses dimensions de I'Arbor quaestionalis, que ocupa tot un
volum de les ROL, el seu estudi per Klaus Jacobi €s forcosament una aproxima-
ci6 al tema. Entre altres coses, 1’autor es planteja el problema del nombre de les
qiiestions: 4.000 com diu Llull. Ara bé, aquest nombre no sembla correspon-
dre’s al que hi trobem; aix{ Jacobi arriba a comptar 4.040 qiiestions al manuscrit
de I'edici6 de Villalba. (A la versié catalana sumen 4.056.) Hem de suposar que
Jacobi, dissortadament, no disposava de I'edicié final de Villalba, ja que alla
apareixen 4.058 qiestions i, a més, la numeracié emprada per Jacobi en discre-
pa. Una altra dificultat que "autor aborda, sense poder resoldre-la. és 1'ordena-
cio de la Part V: «Folia» d’aquest Arbre segons les categories, de la qual ja hem
parlat més amunt en relacié amb I'ordenacié alternativa al text catala per
Arbres, que Jacobi, per desgracia, no té en compte, perd que sembla oferir-nos
I’ordenacid primitiva, ja que: «In radices quaeremus quaestiones, quae fiunt in
radicibus [...] in trunco [...] ad naturam truncorum [...] et sic per ordinem.»
(ROL XXVI, p. 843, cursiva meva). (Cf. també el meu article al-ludit més
amunt).

En referéncia a les presentacions d’aquests dos tltims Arbres, trobem a fal-
tar unes reflexions sobre el seu status al conjunt de I'obra. Aixi, és veritat que, a
primera vista, podrien semblar mers afegits respecte als altres Arbres precisa-
ment pel fet que, a diferéncia dels altres, aparentment no tracten de realitats
ontiques. Perd de debd és aixi? De fet, com remarca molt bé Albert Hauf (p.
303), 'Arbor exemplificalis tracta de I’«habit cientific», 1 aixo vol dir (en ter-
mes aristotelics), d’una primera perfeccié ontologica del subjecte del coneixe-
ment. I de la mateixa manera, caldria considerar 1'Arbor quaestionalis també
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com una realitat ontologica (i no un «repetitorium» com diu Jacobi [p. 352]), ja
que representa la segona perfeccié d’aquest mateix subjecte en tant que conei-
xent in acti. Els dos tltims Arbres no son, doncs, mers apendixs de practica i
metodologia, sind que son les perfeccions de la mateixa realitat descrita pels
altres Arbres.

El volum es tanca amb un util Index operum Raimundi quae citantur i un
Index personarum (aquest, per un error de maquetacio, porta al cap de la pagi-
na: «L. Badia... A ‘New’ Encyclopedia»).

Perd aquest i alguns altres comentaris critics que s han anat fent en aquestes
pagines no han de distorsionar la nostra opinié sobre el conjunt d’aquest volum:
Si al principi d’aquesta ressenya hem destacat el fet d’ésser bona part dels con-
gressistes amateurs de Llull, i no «lul‘listes professionals», ara podem afegir
que aquesta fou una molt savia disposicid per part dels tres editors d’aquest
volum, el qual obre I'espai per a un discurs lul-lista que evita tot tipus d’endoga-
mies donant nous impulsos tant per a la valoracié de I’originalitat del Beat com
dels seus possibles limits. En fi. estem davant d’una petita Clavis lulliana pel
nostre temps que rendeix homenatge al monumental treball d’edicié de I'amic
Villalba alhora que és un recull molt digne per celebrar els 40 anys del Raimun-
dus-Lullus-Institut.

A. Fidora

8) Aguild i Forteza, Rubid i Ors, Correspondeéncia

El primer volum de la correspondeéncia entre Tomas Aguilé i Forteza i Joa-
quim Rubié i Ors (que recull les lletres escrites del 19 d’octubre de 1841 al 22
de desembre de 1844), a cura de Joan Mas i Vives, aplega tres cartes de tema
lul-listic. Si tenim en compte que aquest epistolari consta de 71 epistoles —d’un
total de 317, que aniran apareixent en toms propers—, hom comprendra que el
lul-lisme és només un tema molt puntual i que la major part de les cartes aqui
recollides no tenen res a veure amb aquesta qliestio. EI 5 d’octubre de 1844
(carta 65) Rubid 1 Ors escriu des de Barcelona a Tomas Aguild i, entre d’altres
assumptes, li comenta que té la intencié d’ocupar-se de Ramon Llull, «consi-
derdndole como poeta, y deteniendome a estudiar el cardcter de la poesia reli-
giosa en los siglos medios» (pag. 132). Rubid i Ors pensa que, de retruc, potser
també dedicara la seva atenci6 a I'estudi de la resta d’obres de Llull i a les edi-
cions lul-lianes antigues, per la qual cosa demana al seu amic mallorqui que li
doni informacié i que aconsegueixi de Joaquim M. Bover les informacions que
aquest erudit tengui. ElI 18 d’octubre Tomas Aguil6 (carta 66) I'informa d’algu-
nes obres basiques que podra consultar a Mallorca: les Disertaciones histori-
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cas..., del P. Custurer; I'obra d’Ivo Zalzinger, «autor desconocido de todos
excepto de los Lulistas que le conocen de oidas», i «la magnifica edicion
maguntina» (pag. 134); les Cartas eruditas, del P. Feijoo: i les Vindiciae lullia-
nae, del P. Pascual. Aguil6 creu que la consulta del llibre del P. Pascual «servi-
ria mas para confundir que para aclarar tus ideas» (pag. 134). La missiva de
Rubid datada el 29 d’octubre (carta 68) ens acaba d’aclarir que la intencio del
poeta catala era escriure una memoria sobre Ramon Llull per tal de Hegir-la a la
sessio del 5 de novembre a I’Academia de Bones Lletres de Barcelona. Ara bé,
ates que Pau Piferrer va anul-lar la seva intervencid en una sessio anterior,
Rubid va haver d’avancar la seva actuacio i, davant la manca de temps, va subs-
tituir la conferéncia sobre Llull per la lectura d'un poema titulat Arila. De totes
maneres, Rubié manifesta a Tomas Aguild la utilitat de les noticies que Bover i
ell li han enviat per a aquesta memoria, que diu que té molt avancada. Aixo no
obstant, no sabem res més d’aquest treball Tul-lid del patriarca de la Renaixenca
catalana. En tot cas, aquestes referéncies sén una mostra més de 'interes que els
nostres romantics varen sentir envers Ramon Llull, fins al punt de convertir-lo
en un dels seus mites principals.

P. Rosselld Bover

9) Arnall Juan, El llibre manuscrit

L’obra de la malaguanyada paledgrafa M. Josepa Arnall és un completissim
diccionari catala del llibre manuscrit, amb referéncies terminologiques relatives
als suports d’escriptura, a la confeccid i a les formes dels Ilibres antics, al copis-
taia les seves condicions i estris de treball, a 'escriptura, a la il-lustracié i a la
decoracid, a I'enquadernacid, a la conservacio i a la transmissio i emmagatze-
mament dels volums, etc. Les 1894 entrades de qué consta el diccionari dona
una idea de les dimensions de I'obra. Cada entrada conté una definicio 1 equi-
valéncies en espanyol, frances i italia; 320 figures i 14 lamines contribueixen
notablement a il-lustrar els termes definits. En ambit catala, es tracta d'una eina
molt valuosa per a qualsevol estudi paleografic o codicologic.

A. Soler

10) Badia i Margarit, «L’expressio formal en Ramon Llull: unitat de llengua i
diversitat de llenguatges»

21) Colomer, «A I'encontre de les religions en Ramon Llull»

32) Garcia Font, «Llibre d’Arbre d’amor»

34) Garreta, «Llibre Evast e Blanquerna»



92 STUDIA LULLIANA

49) Llinas, «La teoria lul-liana del coneixement de Déu: una introduccié»

59) Marin, «Llibre d”Amic e Amat»

96) Torralba Roselld, «Llibre de les Meravelles»

98) Vega, «Llibre del gentil e dels tres savis»

100) Vidal 1 Roca, «El context de Ramon Llull»

[63 - Nieto i Galan, «Ramon Llull i la ciencia medieval», i 83 - Ruiz Simon, «El
joc de Ramon Llull i la significacié de I'Art General» sén ressenyades a
part, sota els seus nombres respectius.]

Aquest nimero de la revista Ars brevis, dirigida per Francesc Torralba, cen-
trat integrament en la figura de Ramon Llull, s’estructura en dos grans blocs. El
primer consta de sis ponéncies que tracten diversos aspectes de I'univers lul-lia;
mentre que el segon conté cinc seminaris, que comentarem més endavant. La
revista comenca amb la ponéncia d’Antoni M. Badia i Margarit dedicada a la
llengua de Ramon Llull. Al principi, ressegueix el context lingiiistic del segle
xir i el paper del Beat com a creador de la llengua literaria catalana. Tot seguit,
assenyala un dels problemes metodologics més importants de 'estudi de la llen-
gua del Beat: la relacié entre la veritable llengua de Llull i la que ofereixen els
manuscrits. Tot i aquesta puntualitzacid, admet que Llull fou el creador del pri-
mer model d’estandard catala —tasca que, en acabat, reprendria la Cancelleria— i
que fou capag¢ de crear un retorica propia i personal. A partir d’aqui, Badia i
Margarit analitza amb concrecid les caracteristiques més destacades del model
lingtiistic lullia, tot recordant, perd, que sén molt dificils de sistematitzar. Al
seu parer, hi ha dues caracteristiques que poden descriure la llengua lul-liana: la
mescla de cultismes presos del Ilati amb formes populars 1 I’afany de precisio.
Més endavant, n’estudia la sintaxi, el vocabulari i els registres (amb tres exem-
ples concrets del Cant de Ramon, el Llibre de les bésties i el Libre del gentil ¢
dels tres savis) i; finalment, a les conclusions, destaca la tasca d’ordenacio i
enriquiment del catala de Llull, sobretot pel que fa a la sintaxi i al Iexic i tenint
en compte que s’havia trobat un model insegur i en formacio.

En acabat, Josep M. Vidal i Roca planteja un exercici de pragmatica (d’in-
terpretacié del context lul-lid) a partir de les dades biografiques de que dispo-
sem. D’aquests materials, intenta destriar-ne les dades veritables dels topics d’e-
poca. Després d’aquest plantejament metodologic, 1'analisi comenga amb una
enumeracid de les fonts biografiques (Vita coetanea, les dotze miniatures del
Breviculum, les autoreferéncies a les seves obres i les seves cartes 1 documenta-
ci6 notarial). Amb aquestes referéncies es va crear una mena d’imaginari de la
vida del Beat: el procés de formacid, la il-luminacié del Randa o la seva freneti-
ca activitat proselitista i de creacid literaria, per exemple. Vist aix0, Vidal s’a-
dona que les miniatures de Karlsruhe sén farcides de convencions, rebutja el
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valor historiografic de les autocitacions i palesa la minsa quantitat de documen-
taci6 del Beat. Per tot plegat, la tradicié posterior hauria intentat omplir els buits
que no completava la Vira (amb llegendes com la de la seva casa, la de la dama
amb el pit canceros, la del puig de Randa, la de la trobada amb Duns Scot, la de
la lapidaci6...). A continuacid, fa una exercici critic de les biografies sobre
Llull que, en general, I’han interpretat des d’un fals psicologisme, tot sovint
relacionant-lo amb Iesperit i el taranna del poble catala. L’article es clou amb
una lectura modelica i hagiografica de la Vira, en la qual diferencia les dades
historiques de les llegendaries. En aquest sentit, enumera els punts coincidents
de la Vita amb les histories de sants: joventut pecaminosa, conversio, abandona-
ment del mén 1 oposicid familiar, rebuig dels diners, presencia de la creu, afany
eremita, aparicions, fama entre el poble, preocupacid per la conversié dels infi-
dels, pero, al cap i a la fi, fracas entre els contemporanis. Finalment. la conclu-
sié a que arriba J. M. Vidal és que la Vira coetanea no s hauria de considerar
des del punt de vista historiografic.

Més endavant, Carles Llinas estudia les maneres com Llull s’enfronta als
dogmes cristians (trinitat, unitat, encarnacio...) mitjancant les metafores i tenint
en compte que I’Ars havia de servir per a demostrar per raons necessiries els
articles de la fe. La primera conviccié de Llull que destaca és I"assimilacio de
rad i fe. La fe, per exemple, és claror, afinador de I'enteniment i ascens infinit.
Aquest mitja de coneixement, que és la fe per a Llull. és atorgat per Déu, el qual
n’estableix els limits. En conclusio, la fe és Déu que se’ns ofereix per mostrar-
nos «la seva suprema intel-ligibilitat».

L’ dltima ponéncia és la d’Eusebi Colomer en la qual reflexiona sobre la
posicié de Llull davant les altres dues religions monoteistes. EI Beat pretenia el
dialeg; aixo si, des de la conviccié de la superioritat del cristianisme. De fet,
Colomer assenyala que I'obra de Llull fou pensada com un pont de confraternit-
zacid, que ningd no havia volgut afrontar en el segle x11. Des d’aquest punt de
vista, analitza les principals obres interreligioses de Llull: Libre del gentil ¢ dels
tres savis, Liber de Sancto Spiritu, De adventu Messiae, Liber Tartari et Chris-
tiani, la Disputacio de cinc savis, la Disputatio Raymundi christiani et Hamar
saraceni i Liber de participatione christianorum et saracenorum.

La segona part del nimero extraordinari d’Ars Brevis es dedica a diversos
estudis monografics d’alguns dels llibres més significatius de Ramon Llull.
Francesc Garreta s’ocupa del Blaquerna; n’estudia I'estructura de viatge, les
fonts, la moralitat, i conclou que és una novella iniciatica estructurada a partir
de la metafora del viatge. Joan Garcia Font estudia el Llibre d’arbre d'amor
(I’Arbre de filosofia d’amor) com a novel-la simbolica, n’enumera les escenes
(malaltia, empresonament, judici, mort, testament, oracid, com l'amic no pot
morir, sepultura i consolacid) i, en apéndix, analitza la simbologia de I'arbre i
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de la concepcid de I'amor. Francesc Xavier Marin tracta el Llibre d'Amic e
Amat des del punt de vista de la relacié conceptual i formal entre I'Amic i1 I’A-
mat. Més endavant, n’ofereix algunes claus de lectura i quatre eixos tematics
fonamentals que interrelacionen: amor benevolentiae, dualitat, reciprocitat i
igualtat. Francesc Torralba exposa les possibilitats hermeneutiques del Llibre de
les meravelles. Com a enciclopedia, hi ha continguts metafisics, teologics,
fisics; per bé que, sobretot, cal interpretar-la com una obra pedagogica, un Ilarg
viatge contemplatiu d’aprenentatge i meravella, propi de I"'home i, alhora, meta-
fora d’ell mateix. La meravella és donada per la bellesa, que és una mena
d’accés a I'experiencia de Déu. Per dltim, Amador Vega ens fa veure els diver-
sos nivells de lectura i les finalitats del Llibre del gentil e dels tres savis.

Xavier Bonillo

11) Badia, «Ramon Llull: el multiculturalisme mediterrani»

Dins d’aquest volum dedicat a la cultura mediterrania a Catalunya (amb les
col-laboracions de R. Argullol, N. Bilbeny, R. Cabré, E. Duran, J. Vallcorba o
E. Lluch, entre d’altres), Lola Badia ens ofereix una nova reflexié sobre Ramon
Llull, segurament un dels catalans més mediterranis de la nostra historia. L arti-
cle s’estructura a partir de quatre punts: els valors compartits pels paisos de la
Mediterrania en els segles X111 i X1v, les estades de Llull a Paris, la seva teoria de
les missions i el poliglotisme del Beat. Fins a la primera estada parisenca, Lola
Badia ens traca el recorregut vital de Llull i 'espai en que se solia moure (basi-
cament, en aquesta ¢poca, el triangle constituit per Palma, Perpinya i Montpe-
ller), tot plegat condicionat pel fet de ser un «colon mallorqui de primera gene-
racio» i pel seu «zel apostolic». Forga diferents sén les motivacions que el van
dur a Parfs; d’una banda la idea d’apropar-se al poder i, d’una altra banda, que
la seva Art fos aprovada i adoptada per la Universitat de Parfs. La primera esta-
da a Parfs (1287-9) tingué conseqiiencies importants per a I’obra de Llull —va
acabar de concebre la primera versio de la seva Art (I'Art demostrativa), perd
va fracassar de totes totes en els seus objectius, «es va sentir incompres, menys-
tingut i titllat de foll». La segona estada (1297-99) es va caracteritzar, igual-
ment, per la voluntat de fer-se un lloc a la cort i a la Universitat. Va dedicar als
reis 'Arbre de filosofia i amor 1 va presentar a la Facultat d”Arts el Tractat
d’astronomia i el Liber de nova geometria. La tercera, 1 darrera estada, es va
esdevenir entre el 1309 i el 1311. Va aconseguir alguns eéxits relatius i, final-
ment, la Facultat d”Arts va atorgar I'aprovacid a I'Ars brevis. Pel que fa als viat-
ges missionals, Lola Badia ens adverteix que, tot i que no va anar a terres isla-
miques fins al 1293, la idea fou una constant del seu pensament com es pot
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comprovar facilment amb totes les obres en que el Beat es va referir a aquest
fet. Com les estades parisenques, pero, les tres aventures missionals de Llull (a
Tunis el 1293, el viatge que el va dur a Xipre tot cercant I'ambaixador dels tar-
tars entre el 1301 i el 1302 1 a Bugia el 1307) tampoc no van acomplir-ne pas
els objectius. Per dltim, I"article es clou amb una analisi del plurilingtiisme
lul-lia. Com a viatger i home de cultura, havia de dominar el llati. De fet, una de
les seves pretensions era la «restauracio universal del llati». Cosa que no impe-
dia, pero, 1'as del catala com a llengua de cultura i la consideracio del vulgar
com a llengua més apropiada per a I'ensenyament del infants, com deia a la
Doctrina pueril. Llull també va dominar ['occita i I'arab i sempre es va preocu-
par per la difusié de traduccions dels seus escrits al frances, a I'italia, a I'occita
o al llati, quan calia.

Xavier Bonillo

13) Bonner, «Recent Scholarship on Ramon Llull»

En aquest breu escrit, Anthony Bonner ens ofereix una descripcio succinta
de I'estat dels estudis i edicions lul-lians 1 dels diversos aspectes que han estat
destacats per la critica, basicament, des dels primers editors del segle xx fins
ara. L’article comenga recordant-nos la gran quantitat d’obres que escrigué el
Beat (265) tant en catala com en llati (per bé que no descarta pas la possibilitat
que n’escrigués alguna també en occita). En acabat, ressegueix les edicions en
catalad (ORL i algunes obres esporadiques a ENC de la primera meitat del segle
passat 1 les més recents a NEORL, ATCA i1 també a ENC) 1 les llatines (en des-
taca les ROL, pero no oblida que, entre la primera edicio latina a Venecia del
1480 1 el 1950, gairebé es publica un ter¢ de 'opus llati). En aquest sentit, ens
fa veure que, de tot el corpus, només 57 obres s’han conservat en catald; tot i
aixo, justifica el major interes per I'obra en vulgar perque Llull fou considerat el
pare de la cultura catalana i fou emprat com a simbol per I'incipient catalanisme
finisecular. Aquest primer apartat es clou amb I'enumeracié de les principals
traduccions medievals i modernes.

La segona part de I'article ens planteja les gliestions més importants que cal
tenir en compte per a introduir-nos en I'univers lul-lid. En primer loc, ens diu que
tota edicid critica de Llull ha de tenir en consideracio les diferents traduccions
conservades de cada obra. Tot seguit, ens fa avinent que el concepte de literatura
en Llull no és ben bé el mateix que el d’altres autors més convencionals i ens
recorda que, sigui com sigui, s’ha d’admetre que la literatura només ¢s una petitis-
sima part de la seva obra. En acabat, ens ofereix un ventall dels principals temes
d’estudi actuals: la sistematitzacid i aplicacio de I'Art, I'ds de la retorica medieval
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—sobretot pel que fa referéncia a I'ts de I’exemplum i dels proverbis—, la relacié de
la seva obra amb la ciéncia, I’enciclopedisme, la relacié amb les cultures arab i
hebrea o la recerca de fonts, tan dificil en el cas del Beat. Finalment, I’article ens
proporciona una exhaustiva i acurada bibliografia, basica per tot aquell que vulgui
iniciar-se en I’estudi de Ramon Llull i el seu mén.

Xavier Bonillo

15) Bordoy Ferndndez, «Ramon Llull: un pensador entre dues ¢poques»

El punt de partenca de I’article és I’analisi de I’obra de Llull destriant-ne els
aspectes que I'ancoren a la cultura medieval i, sobretot, els que I'apropen a I’hu-
manisme ulterior. Antoni Bordoy resumeix en dos punts la modernitat del pensa-
ment lul'lia: d’una banda «el rebuig de 'auctoritas» 1 «la confianca en la racio-
nalitat humana»; i de ’altra, «la introduccié d’un nou metode d’estudi» (que,
alhora, es caracteritza pel dialeg platonic, per I’is de la metafora, per una nova
concepcid de Déu i per I'arraconament de la matematica «com a eina d’aproxi-
maci6 a la realitat fisica o espiritual»). Un cop desenvolupats aquests conceptes,
Bordoy arriba a la conclusié que Llull és «un pensador entre dues epoques».

Xavier Bonillo

16) Bover, Els Capd, impressors de Mallorca. Segles xvi-xviil. Historia i cataleg

Al costat d’altres impressors importants, les tres generacions de la familia
Capd que es van dedicar al negoci de produir i vendre llibres tenen també un
lloc destacat en la historia de la impremta mallorquina, el qual de vegades no
se’ls ha acabat de reconeixer. La reivindiaci6 de la importancia que la produccid
de la impremta Capd va tenir sobretot durant el segle Xvi —va ser activa entre
els anys 1688 1 1769— és un dels objectius que han mogut Jaume Bover, director
de I'antiga Biblioteca Espanola de Tanger, avui adscrita a I'Instituto Cervantes,
a elaborar I’estudi que ressenyem.

L’origen del treball de Bover parteix de la troballa d’una curiosa «Lista o
enarraci6 de algunes feynes de relevancia fetas y treballadas en casa de Miquel
Capd y Pere Antoni son fill», amb la qual el segon pretenia curiosament, en un
plet per deutes incoat contra ell I'any 1754, mostrar la seva solveéncia economi-
ca. En aquesta relacié no sols es recullen una quarantena llarga de «feynes de
relevancia», sind també un munt d’altres indicacions sobre papers, tiratges,
tipus de lletra usats, sortida dels llibres, etc., molt interessants per a la historia
de la impremta mallorquina. Partint d’aquesta llista, I'autor de Iestudi s’ha
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dedicat a recopilar dades sobre els Capd en catalegs 1 biblioteques, fins arribar a
identificar un total de 260 produccions en les quals els Capd van intervenir,
sovint com a impressors Unics, si bé de vegades també associats amb altres
tallers; s’hi inclouen tant llibres com sermons, catecismes, oracions, goigs, but-
lles o, fins i tot, papers oficials (I'impost del timbre, el del tabac... i el Decret de
Nova Planta del 1716). A partir d’aquestes 260 obres s’ha elaborat el cataleg de
la impremta, que forma el gruix de I'estudi (pp. 85-224), on, sempre que ha
estat possible, juntament amb una breu descripcio de cadascuna de les edicions,
s’hi han afegit reproduccions de la feina feta a la impremta (portades, gravats,
goigs, etc.), altres referéncies aparegudes en catalegs i repertoris, i les bibliote-
ques on se’n conserven exemplars.

Un dels ambits en els quals destaca especialment la impremta Capo és en el
de I’edici6 de llibres lul-lians. De les seves premses, en sortiren edicions com
ara un Liber proverbiorum, primera i segona parts, de 17351 1738, respectiva-
ment (RD 309 i 313); la primera edicié catalana de la Doctrina pueril (el 1736;
RD 311); una traduccid espanyola de I"apocrif Benedicta tu in mulieribus, de
1739 (RD 316); els volums primer i cinque de |'Opera parva Raymundi Lulli, el
primer dels quals s’obria amb 1'Ars brevis (1744 1 1746; RD 3251 334); el pri-
mer dels setze volums del Liber magnus contemplationis in Deum, fet en
col-laboracié amb Miquel Amorés, aparegut el 1746 (RD 338), o I'Opera medi-
ca de 1752, on s’inclogueren quatre textos medics lul-lians (RD 363). Tamb¢
s’hi imprimiren nombrosos sermons en lloanga del Beat, i les famoses Diserta-
ciones historicas del culto inmemorial del B. Raymundo Lullio del pare Jaume
Custurer, aparegudes 1’any 1700 (RD 281). Com es pot veure, el bagatge lul-lia
de la impremta €s forca considerable.

L’estudi de Bover, en definitiva, fa justicia a la tasca duta a terme durant més
de vuitanta anys per la impremta Capd. Una tnica objeccid, que no desmereix el
valor del treball: que el conjunt de dades acumulades no hagi permes fer un estu-
di introductori que donés una visié més global d’aquests vuitanta anys, i que
s’hagi limitat a tocar-ne diversos aspectes de forma independent, cosa que ha
comportat que la imatge que es déna dels Capd i de la seva historia sigui en
algun cas massa fragmentada.

J. Santanach
17) Buzzi, «La teologia fra quattro e cinquecento. Istituzione scolastica, indiriz-
zi e temi»

Indagare i percorsi della teologia fra Quattro e Cinquecento attraverso la sto-
ria delle istituzioni culturali italiane ed europee ¢ I'intento di questo denso arti-
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colo di Franco Buzzi. Nei secoli presi in esame la teologia continud ad essere
insegnata nelle universitd, senza differenze di rilievo quanto al curriculum e ai
testi di riferimento. Si intensifico invece il rapporto fra le istituzioni pubbliche e
gli studi degli ordini religiosi, tanto che in molti casi si puo dubitare dell’esis-
tenza di una facolta teologica pubblica a sé stante. Si realizzo infatti nel Quat-
trocento quella «osmosi» tra conventi (o collegi religiosi) e studia che si ripro-
porra pit volte, anche in altri ambiti, nella storia delle istituzioni universitarie.

Contrariamente a quanto sostenuto da alcune ricostruzioni storiografiche,
pur non presentando «nulla di geniale o di creativo» rispetto alla Scolastica, la
teologia non subi un declino. Nonostante I'inaridirsi del quadro rispetto all’eta
precedente, esiste infatti una continuita sotterranea, da esplorare al margine del
dibattito istituzionale attraverso la didattica e I’evoluzione delle grandi scuole di
pensiero, che conduce al rinnovamento della devotio nova e alla riscoperta del
testo sacro.

L’articolo si concentra sugli sviluppi dei due principali indirizzi della teolo-
gia scolastica, il tomismo e lo scotismo (la cosiddetta via antiqua), per poi intro-
durre la via moderna inaugurata da Guglielmo di Ockham. Dopo aver percorso
in dettaglio I'opera esegetica e testuale dei maestri che assicurarono la diffusio-
ne delle opere di Tommaso e di Duns Scoto, Buzzi individua tre temi rilevanti
di confronto e ne segue sinteticamente 1’evoluzione per due secoli. I tre ambiti
scelti riguardano la teologia come «scienza», la cristologia e la questione della
grazia.

II primo argomento di dibattito non poteva prescindere dalla nozione di
scienza tramandata da Aristotele, ovvero dalla distinzione tra scienze teoretiche,
all’interno delle quali il primato spetta alla metafisica (o filosofia prima o teolo-
gia), e scienze pratiche (etica e politica). Per Tommaso la teologia € una scienza
subalterna in quanto «procedens ex principiis per se notis in scientia superiori:
scilicet Dei et beatorum». Mentre I'uomo ¢ in grado di ricavare con i propri
mezzi 1 principi della metafisica, nella teologia riceve la veritd attraverso la
rivelazione divina. A partire dalla definizione della teologia come scienza e
come scienza subalterna, si apri un fronte di dibattito sulla sua natura speculati-
va o pratica, che impegno a lungo i discepoli delle due scuole. In quanto scienza
che ha come oggetto la conoscenza di Dio, la teologia ¢ per i tomisti fondamen-
talmente speculativa; per gli scotisti, al contrario, essa deve dirigere la volonta
dell’uomo all’amore totale di Dio, dunque ¢ fondamentalmente pratica. Si riflet-
tono nelle distinte posizioni le distinte visioni antropologiche di Tommaso, per
il quale 'uomo ¢ definito dall’intelletto, e di Scoto, che vede nella volonta ¢
nell’amore le sue facolta pit nobili.

Nel corso del Quattrocento e dell’inizio del secolo successivo, il dibattito fu
inutilmente complicato dal moltiplicarsi di temi e di aspetti marginali, e giunse
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ad un tale grado di astrattezza da risultare estraneo alla condotta del cristiano. A
parziale compensazione di questa distanza speculativa, e nel rifiuto della teolo-
gia scolastica scientifica, alla fine del Trecento nacque una nuova sensibilita che
informo sia la devotio nova sia I’'umanesimo biblico.

Il secondo terreno di confronto ¢ costituito dalla questione cristologica, in
particolare del rapporto tra incarnazione e redenzione. Nella visione tomistica,
fondamentalmente antropocentrica, I'incarnazione ¢ figlia della redenzione ¢ in
tal senso risulta intelligibile.

Diversa ¢ la posizione francescana, secondo la quale I'incarnazione ¢ indi-
pendente dal peccato ed ¢ voluta da Dio prima del peccato originale; I"azione di
Dio, totalmente libera e incondizionata, riflette il principio platonico e neoplato-
nico del «bonum est diffusivum sui». L’universo non potrebbe infatti essere
perfetto se non contenesse la perfezione di Gesu Cristo. In proposito Buzzi
richiama I’opera di Raimondo Lullo, indicandolo come I'autore che ha espresso
in forma piu rigorosa e speculativa quest’ultima posizione. Si ricorda in partico-
lare il Liber de Trinitate et Incarnatione (1305), secondo il quale Cristo compie
la perfezione del creato (pp. 393-394). Vale la pena ricordare che per Lullo le
due tesi, quella dell’incarnazione come operatio intrinseca di Dio e quella della
sua necessitd in seguito al peccato di Adamo, non si escludono a vicenda,
perché entrambe obbediscono alla volonta di Dio.

Anche in questo caso, nel corso del Quattro e del Cinquecento le due posi-
zioni sull’incarnazione sono ben rappresentate, ma svuotate della loro profon-
ditd originaria, irrigidite nella loro formulazione.

La terza questione affrontata investe il tema della grazia, ovvero il modo di
concepire la carita e I’amore infusi dallo Spirito Santo. Sulla necessita della gra-
zia si registrano le principali divergenze fra le due scuole. Per Tommaso la gra-
zia, indicata come una qualita dell’anima che trasforma [’'uomo, ¢ necessaria per
compiere azioni che meritino la vita eterna. Per Scoto I'amore di Dio ¢ assoluta-
mente libero; la giustizia dell’uomo non dipende infatti dalle sue opere o dal suo
arbitrio, ma dalla misericordia divina che ne accoglie le opere procedenti dal
dono della grazia. Sul terreno del primato assoluto della misericordia di Dio ¢
facile intuire la convergenza tra la dottrina di Scoto e quella luterana.

Una volta esplorati i temi del dibattito teologico che conobbero una prosecu-
zione nei secoli successivi a quello della Scolastica, Buzzi affronta la cosiddetta
via moderna aperta dall’occamismo. La teologia divenne allora un modo sem-
pre piu astratto di considerare la natura divina. L appassionato dibattito sull’in-
carnazione lascio il passo a speculazioni pit ardite sull’aspetto enigmatico di
Dio, che resero marginale il messaggio della Bibbia e la guida della vita spiri-
tuale dei credenti. Proprio I'atteggiamento verso la Scrittura e il desiderio di spi-
ritualitd segnano le differenze tra la via moderna e quella antiqua.
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In questo contesto, I'esigenza di una teologia dell’'uomo fini per accomunare
i cristiani che ne reclamavano la guida nella vita quotidiana e quanti predicava-
no il ritorno alla lettera de testo sacro. Nel Quattrocento gli studi biblici si mol-
tiplicarono, soprattutto grazie alle glosse degli umanisti e le loro considerazioni
filologiche, basti pensare all’opera del Valla e di Erasmo.

Le conclusioni cui giunge Buzzi al termine della sua ricognizione negano
una contrapposizione troppo netta di Umanesimo e Scolastica. L’idea di una
cesura occulterebbe quel versante della speculazione teologica che si fece inter-
prete, con strumenti diversi, di una nuova spiritualitd; le istituzioni scolastiche,
con alcune omissioni e un impoverimento di prospettiva, garantirono comunque
la continuitd del pensiero teologico. Grazie a questa continuita fu possibile il
recupero di istanze spirituali che la via moderna aveva reso marginali. Il tema
pitt trascurato fu quello della predestinazione assoluta di Cristo, sostenuta dalla
scuola francescana scotista, che, se sviluppata, avrebbe conservato una visione
unitaria del creato incentrata sull’incarnazione. Il prevalere del tomismo pose
invece le basi perché la teologia moderna operasse una separazione netta fra
naturale e soprannaturale, mentre «la comprensione del primato assoluto di
Cristo avrebbe potuto contenere e ridimensionare, in linea di principio, la sotto-
lineatura enfatica del tema del peccato che esplose in Occidente con la crisi
della Riforma».

E. Pistolesi

18) Campbell, «Mathematics and Physical Sciences»

Crida I'atencié que una publicacié com el Year in Review (2001) de I’ Ency-
clopaedia Britannica comentin les eleccions nord-americanes del 2000 tan con-
testades explicant que el sistema electoral del pais és inadequat a una situacio
on hi ha més de dos candidats, com era el cas aquest any, i que des de les pro-
postes de Borda i Condorcet al s. xviin s’ha sabut que n’hi ha de més correctes i
justs. Amb un sistema Condorcet sembla que hauria guanyat Al Gore. Pero de
fet, diu, aquests dos sistemes del s. xVvIII ja havien estat proposats al s. X1 per
Ramon Llull, i llavors al s. xv per Nicolau de Cusa, d’acord amb una de les
obres de Llull sobre votacié que ell havia copiat, fets que, com podem compro-
var amb aquest article, ja han entrat en el mainstream del pensament socioma-
tematic gracies als treballs de McLean, London, Pukelsheim i Higele. Amb
aixo i tot, no deixa de sorprendre que un editor de I’ Encyclopaedia Britannica
digui que si els Estats Units haguessin adoptat un sistema electoral originalment
proposat pel Beat...

A. Bonner
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19) Carreras y Artau, Historia de la filosofia espanyola. Filosofia cristiana del
segle xiir al xv. Edicio facsimil

En els darrers anys I'Institut d’Estudis Catalans ha impulsat una politica de
recuperacio, mitjangant reproduccions facsimil, de tot un seguit de Ilibres apare-
guts al llarg del segle xx, que en molts casos avul ja considerem «classics»,
sobre qiestions historiques i culturals. A les pagines d’SL ens hem fet resso de
diverses d’aquestes publicacions, relacionades amb Ramon Llull o amb la seva
epoca, com ara els Documents per a la historia de la cultura catalana medieval
d’Antoni Rubi6 1 Lluch, la reproduccid dels quals va apareéixer I'any 2000
(vegeu SL 41, 2001, p. 175).

La reimpressid, també en facsimil, dels dos volums de la Historia de la filo-
sofia espanola. Filosofia cristiana de los siglos xi al xv dels germans Tomas i
Joaquim Carreras i Artau €s una nova fita en I’esfor¢ de I'lEC per tornar a posar a
["abast dels investigadors titols basics de la bibliografia del pais, que aquesta
vegada ha comptat amb la col-laboracié de la Diputacié de Girona. Apareguda els
anys 19391 1947 (encara que el segon volum porta data de 1943), en circumstan-
cies molt poc favorables, no sols per a la cultura catalana, siné per a la cultura en
general, I’obra és un ampli resum de la historia del pensament desenvolupat en els
territoris de 1'actual Estat espanyol durant els segles xui-xv. Al llarg dels dos
volums es desenvolupen veritables monografies sobre el context cultural de I'¢po-
ca, Pere Hispa i altres mestres del x1i1, I’evolucié de 1’escolastica en els segles x1v
1 XV, els ressons que d’aquestes qiiestions es poden trobar en obres literaries, etc.
Mereix un esment especial el capitol que dedicaren a Arnau de Vilanova, punt de
partida per a moltes recerques posteriors, entre les quals cal comptar diverses
aportacions del mateix Joaquim Carreras, el més jove dels dos germans. De totes
maneres, com €s prou sabut pels lectors d’SL, I'autor més extensament estudiat a
la Historia de la filosofia... és Ramon Llull. Efectivament, les pagines que es
dediquen a la seva figura i a la seva produccid, com també al lul-lisme —I"estudi
del qual supera ampliament els limits cronologics que es recullen al subtitol de
I’obra, ja que arriba fins a les darreres aportacions aparegudes fins al moment de
publicacié de I’obra— van constituir aleshores, 1 en algun dels aspectes tractats
encara ho son avui, la sintesi més amplia i aprofundida que s’havia dut a terme
sobre la qiiestid. I és que no en va I'estudi sobre Llull i el seu sistema filosofic,
evidentment centrat en I’ Art, ocupa dues terceres parts del primer volum, i més de
quatre-centes pagines del segon I'exhaustiva historia del Iul-lisme.

El facsimil que ressenyem s’obre amb una presentacié de Pere Lluis Font, en
que es fa una breu semblanga dels dos germans Carreras i Artau (pp. 7-11). Aixi
mateix, amb el titol «Seixanta anys després», s’hi inclou una valoracié sobre
I’estat actual dels estudis dedicats a diversos dels ambits tractats a la Historia de
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la filosofia (pp. 13-69), on es fa un comentari sobre les aportacions bibliografi-
ques posteriors a 'aparicié de I’obra, especialment centrat en Ramon Llull (a
carrec de Josep M. Ruiz Simon), Arnau de Vilanova (elaborat per Jaume Men-
sa), el lul'lisme 1 I’arnaldisme, i Ramon Sibiuda (Jaume de Puig s’ha encarregat
d’aquests dos darrers apartats).

J. Santanach

20) Cifuentes i Comamala, Lluis, La ciéncia en catala a I’Edat Mitjana i el
Renaixement

Aquesta obra de Llufs Cifuentes marca un abans i un després en el coneixe-
ment i estudi de les obres cientifiques que es varen escriure en llengua catalana
a les epoques medieval i renaixentista. L’autor, amb coneixements d’historia de
la ciencia i1 de la filologia, ha estat capa¢ d’oferir una obra de conjunt que per-
met ser conscients de la divulgacio de la cieéncia en catala en els primers temps
de la nostra llengua. Aquest fet pren importancia a I’hora d’estudiar Ramon
Llull en la seva ¢poca.

Després de situar perfectament 1’abast de I’estudi, Cifuentes analitza, en la
primera part, el procés de vernacularitzacié de la ciéncia que es va esdevenir a
I"Europa llatina medieval a partir del cas catala. Aixi, analitza les necessitats de
la nova societat emergent a fi de veure quins publics llegien els textos de cién-
cia en catald, com també la manera en que el cas catald se situa en ¢l marc de
I'Europa llatina. El capitol segon d’aquesta primera part és dedicat a la traduc-
ci6 d’obres de referéncia i a la redaccio original en la nostra llengua, a més del
paper de la impremta en tots aquests processos. Les reflexions que I'autor fa en
aquesta part permeten al lector entendre perfectament el paper que va fer el
catald en un mon en que la ciencia solia parlar en Iati i la difusié que va tenir en
el nostre ambit, tant des de fora cap a dins com en el mateix territori.

La segona part del llibre ens ofereix un volum ingent d’informacid, nova en
la major part, dificil d’assimilar en una sola lectura. Es un cataleg completissim
d’obres 1 autors, amb totes les informacions que son al seu abast, ordenat per
arees del saber i per géneres cientifics. Aquest repertori es refereix a tots els tex-
tos relacionats amb la ciéncia i la tecnica dels quals I'autor actualment té noticia
que varen ser traduits al catala o redactats en aquesta llengua durant el periode
cronologic compres entre les darreres decades del segle xiir i les primeres del
xvI. Els géneres en que es divideix aquesta part sén englobats en dos grans capi-
tols. El primer, dedicat a la cura de la salut, abraca els primers textos medics
universitaris, les grans compilacions medicopractiques, els regiments de sanitat
i els tractats de pesta. També estudia els escrits de decoracio de les dones, la
ginecologia i I'obstreticia, els antidotaris i receptaris, els llibres sobre les malal-
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ties dels ulls, els tractats d’anatomia i cirurgia, els textos sobre ¢tica medica,
aquells tractats dedicats a la salut dels animals i té un apartat sobre I"alternativa
medica que suposa el lul-lisme referit a aquesta disciplina. Aquest apartat analit-
za el proposit de Llull de construir un marc teoric nou en el qual la medicina
s’hi inseria perfectament, a partir de 'Art i de les obres dedicades especifica-
ment a aquest objectiu. També parla de la forta influencia que les idees de Llull
exerciren en alguns cercles medics de I'eépoca.

El capitol segon d’aquesta segona part es titula genéricament “EI mon que
ens envolta” i és dividit en nou apartats. El primer, ofert a la filosofia natural,
conté una bona analisi de I'obra cientifica de Llull escrita en catala, a més d’Eixi-
menis, altres summes de filosofia, I'obra de Boeci i el Breviari d’amor de Matfré
Ermengaud de Besiers. Un segon apartat engloba els textos astrologics i astrono-
mics coneguts, juntament amb els que parlen d'arts endevinatories. El tercer
engloba la magia i els llibres sobre forces ocultes. L' alquimia —¢l pseudoLlull, el
pseudoVilanova, Rocatalhada i d’altres— forma el quart apartat. El segtient reu-
neix aquells escrits que donen a coneixer el mén —miralls, llibres de viatge,
mapes, portolans... Els dos apartats segiients tracten d’historia natural (bestiaris,
lapidaris 1 herbaris) 1 d’agronomia i cuina, respectivament. I els dos darrers ana-
litzen la produccié dedicada als mercaders (aritmetiques, llibres de mercaderia,
amb un subcapitol dedicat a Ramon Llull i la geometria) i als menestrals.

Adesiara, en I’esment constant d’obres i de referencies que fa, Cifuentes ens
anuncia que prepara —ell sol o en col-laboracio amb d’altres estudiosos— edi-
cions critiques d’un bon nombre d’obres cientifiques cabdals d’aquesta epoca
que esperam amb deler poder llegir ben aviat. Ben segur que aquests estudis
particulars contribuiran al coneixement del model lingiiistic que es feia servir en
la llengua catalana no literaria.

El mateix autor ens diu que és conscient que ofereix “una aportacio d’alt risc
per a qui la signa”. Aquesta aportacio, que constitueix un estudi de conjunt, amb
referéncies concretes a moltissimes d’obres, ben compartimentat i molt complet,
supera amb escreix la responsabilitat que suposa fer aquest tipus de contribu-
cions. Perque, a més d’oferir perfectament la visio de conjunt que se li suposa,
€s capag de tractar amb profunditat els textos i autors més importants d’obres
cientifiques i técniques en catala d’aquesta ¢poca, amb les limitacions d’espai
10giques d’aquests tipus d’estudis.

Ens felicitam, doncs, molt gratament per I"aparicio d’aquesta obra, que, com
hem dit, és ja un punt de referéncia obligat tant per a I'estudi de la ciéncia en les
primeres epoques de la nostra llengua com per tenir una visio amplia del context
cientific de Ramon Llull. Confiam que les continuacions promeses per 1'autor
siguin una realitat en un futur proper.

J.A. Mesquida
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22) Costa, «La caballeria perfecta y las “virtudes” del buen caballero en el
Libro de la orden de caballeria (ca. 1279-1283), de Ramon Llull»

27) Faitanin, «La huella de la doctrina de la pluralidad de formas en la configu-
racion de la doctrina de la individuacion de Ramon Llull»

29) Fidora, «ElI Ars brevis de Ramon Llull: hombre de ciencia y ciencia del
hombre»

42) Higuera Rubi6, «Honor y dialéctica (Sobre la representacion caballeresca de
Ramon Llull en el Breviculum de Tomds Le Myésier)»

66) Pardo Pastor, «El lulismo hispdnico del trescientos»

Els cinc articles ressenyats a continuacio pertanyen al llibre Ramon Llull:
caballero de la fe. El arte luliana y su proyeccion en la Edad Media, que recull
les comunicacions presentades a un seminari que sobre la figura i el pensament
de Ramon Llull va tenir lloc a Pamplona el 30 de marg de I'any 2001, organitzat
pel Departament de Filosofia de la Universitat de Navarra, en el marc del Grupo
de Investigacion sobre Pensamiento Cldsico Espanol. Els treballs aplegats en el
volum, que incideixen principalment en el vessant filosofic de I’obra lul-liana,
mostren una qualitat molt desigual. Aixi, el llibre s’obre amb un article de
Ricardo da Costa dedicat a I'analisi de I'exposicio de les virtuts propies del
cavaller al Libre de I’Orde de cavalleria, amb un llarg preambul contextual que
no aporta res de nou. Allo que se suposa que €s la contribuci6 original de 1'au-
tor, I'analisi de I’oposici6 entre vicis i virtuts segons el codi cavalleresc exposat
per Llull, es limita a una mera descripcié de continguts, que no sembla justificar
la llarga introduccio.

L’article de Paulo Faitanin tracta un aspecte molt concret del pensament
filosofic lul-lia, la relacio entre la doctrina agustiniana de la pluralitat de formes
i les teories de la individuacié de la substancia. Per dur a terme aquest objectiu,
ressegueix les posicions respecte a aquesta qiiestio de pensadors immediatament
anteriors o contemporanis a Llull, per passar a exposar tot seguit de quina
manera el Beat s’enfronta als mateixos problemes.

Els treballs més interessants corresponen a Alexander Fidora i José G.
Higuera Rubi6. El primer s’ocupa de I'estatut de I’Art com a ciéncia, situant-la,
un cop superades les limitacions de la logica i la metafisica, en la perspectiva
d’una ciéncia de I'home de voluntat totalitzadora, tot i que potser en fa un gra
massa en voler presentar la formulacié lul-liana com a anticipadora d’una certa
visi6 existencialista. Higuera, al seu torn, dibuixa un paral-lelisme en el concep-
te d’honor aplicat successivament a I'estament cavalleresc i al mén intel-lectual.
Aixi, si I’honor del cavaller consisteix en la defensa de la justicia al servei de la
fe, fins arribar a la seva expressié maxima en la croada, també la saviesa cleri-
cal manifesta les més altes virtuts en I'aplicacié del coneixement a la refutacio



RESSENYES 105

dels errors dels infidels. Higuera estudia a continuacié amb cert detall les minia-
tures VI i VII del Breviculum com a plasmacié grafica de la correspondéncia
entre debat intel-lectual i lluita cavalleresca.

Tanca el volum un esbds de Jordi Pardo Pastor, molt breu i que depen en tot
de la bibliografia ja coneguda, del panorama historic de les escoles de seguidors
del mestre que apareixen a la Corona d’Aragd immediatament després de la
mort de Llull.

Eugenia Gisbert

23) Courcelles, «Entre la folie et les pleurs: la fonction de I'ironie lullienne dans
le Desconhort (1295)»

L’autora posa en evideéncia la preséncia insistent de la ironia en la teatralitza-
ci6 de I'intercanvi comunicatiu entre Ramon i I'ermita que dialoga amb ell al
Desconhort. El punt de partida €s la definici6 d’aquest terme retoric al Diccio-
nari Alcover-Moll: «una figura de llenguatge consistent a dir el contrari d’allo
que volem donar a entendre; la forma d’humor que es tradueix en I'adopcio d a-
questa manera de parlar» (vol. 6, pag. 719). La mateixa entrada reporta la cita-
cié d’Eiximenis, deslligada de definicid i de context, que hom esmenta abans
d’iniciar la descripci6 de les tensions dialectiques del nostre poema bimembre: a
la primera part Ramon plora i suporta les dures critiques de I’ermita, a la segona
imposa la validesa dels seus plantejaments i acaba donant la volta als arguments
del contrincant, que €s tractat amb ironia.

Ironia és, doncs, la sospita introduida per I'ermita als vv. 121-126 de Iestro-
fa 11, segons la qual Llull esta trist i no fa «bell semblant» perqué ha pecat i
Déu no se serveix de pecadors per als seus determinis. L autora ressegueix el
caire dialectic dels principals moments d’atac i de defensa amb especial atencio
als estats d’anims que impliquen, com ara I’enfelloniment que manifesta Ramon
als vv. 433-437 (estrofa 37). També hi ha ironia quan Ramon desqualifica els
arguments de I’ermita amb frases negatives («N’Ermitd, no és hom creat princi-
palment per ¢o que haja gran gloriejament», v. 625, estrofa 53). La ironia
esdevé un «principi d’accié», en la mesura en que articula I’enfrontament
dialectic en el curs del qual Ramon s afirma com I'autor de I"Art, algd que tre-
balla desinteressadament en un projecte de salvacié d’abast general. Atesa
I"abséncia d’agafadors que permetin de confrontar la practica de la ironia
lul-liana tal com ens ha estat descrita amb alguna forma de teoria vigent en el
context de Ramon, I'tinica observacid que se m’ocorre €s que potser hauria estat
millor aturar la definicié del diccionari Acover-Moll reportada més amunt
després del punt i coma: se m’escapa com associar qualsevol forma d humor a
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un poema d’autojustificacié i propaganda, tan intens, dur i programiticament
esperancat com ¢€s el Desconhort.
L. Badia

24) Eimeric, Dialeg contra els lul-listes, trad. Jaume de Puig

Com diu el curador del volum a la introduccid, €s un fet absolutament inu-
sual que un inquisidor «abandoni la rigida escriptura de processos i senténcies i
baixi a 'arena literaria». Aquesta singular condicié de I'obra d’Eimeric segura-
ment ha fet que, llevat de limitadissimes excepcions, ni els especialistes ni el
public general li hagin atorgat mai gaire atencié. Que pot dir de técnicament
rellevant una obra literaria si ja coneixem les idees de I'autor en fonts més
homologables? Quin goig pot proporcionar llegir «el pamflet d’un energumen»?
Doncs, potser no aprendrem res de nou en el terreny teologic i tal vegada no ens
divertirem gens ni mica, pero cal aplaudir la iniciativa de posar el llibre en cir-
culaci6 en versio catalana: el lector sentird com la retorica biblica inflama una
santa indignacié que ningli no comparteix i comprovara com es poden fer passar
els que ell considera els bons per totes les denigracions i els vituperis. Poques
vegades tindrem I’avinentesa de cong¢ixer tan bé el camp contrari!

El Ilibre de Quaderns Crema es beneficia dels amplis coneixements de
Jaume de Puig, que va publicar I'edicio critica Ilatina de I'opuscle al volum 19
(2000) dc I'ATCA 1 que porta molts anys treballant sobre la figura d’Eimeric.
Aix0, juntament amb una ploma agil i una clara aptitud per a la divulgacid, fa
que aquesta traduccid sigui un text llegidor, acompanyat d’una introduccid
essencial i ben calculada i amb unes notes precises 1 escaients. Nicolau Eimeric
(1316-1399) va ser el responsable de la condemna papal de vint llibres de
Ramon Llull (butlla de Gregori X1, Conservationi puritatis, 1376). La introduc-
cio descriu els trets essencials de la seva fobia antilul-liana, amb els seus exits i
els seus fracassos. Concretament el Dialeg contra els lul-listes és una peca d’au-
tojustificacié de I'inquisidor, datada el 31 de desembre de 1389, a Valéncia. La
ciutat comptava amb un grup organitzat de seguidors de Ramon Llull que va
aconseguir d’aturar la campanya aniquiladora del frare. La consideracié que
Eimeric escrivia a la defensiva potser ens ajudara a superar el disgust de la seva
intolerancia militant. De fet, ell mateix explica les raons de tantes ganes de fer
neteja: la divulgacié dels escrits de Llull era tan massiva que semblava impossi-
ble controlar tots els exemplars i totes les copies de les seves obres innumera-
bles per veure si a tot arreu hi havia o no bogeries i proposicions herétiques.
Com a mesura preventiva I’inquisidor proposa arrasar tot el que sigui minima-
ment sospitos: «;Qui aplegara tots els Ilibres de Ramon Llull en tan bella quan-
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titat, qui els examinard, amb quina autoritat sentenciard i amb quin al-licient
podra ésser arrossegat a una tasca tan enorme?» (pag. 124). Els recursos dialec-
tics 1 retorics d’un Eimeric acorralat mereixen estudi. A grans trets desautoritza
i ridiculitza els oponents invalidant el punt de partida teoric que ell mateix els
atribueix i els dona la paraula per comprovar que en son presoners. L anatema
inquisitorial esdevé la tornada d’una peculiar can¢d de I'enfados: «Insensats!
(qui us ha pogut fascinar per no creure en la veritat?». Arnau de Vilanova i
Ramon Llull també van polemitzar literariament i el metode escolastic de la dis-
puta afavoria el debat des del segle xi1. D’entrada Eimeric no sembla massa
convincent amb la seva indignacié ni excessivament habil en la gestio del
descredit d’altri. Si se’m permet, Ramon li guanya la partida en tots els sectors.
des del Llibre del gentil, on tothom €s sempre molt amable, al Desconhort, ple
d’aspres tensions i fins amb algun esclat d’ira, al Fantastic, on Ramon no s’esta

de condemnar I’oponent a una pena que no té remissio.
L. Badia

25) Ensenyat Pujol, Pobresa i beneficencia en Ramon Llull

El darrer opuscle aparegut fins ara dins la col-leccié de Publicacions del
Centre d’Estudis Teologics de Mallorca, que el CETEM publica anualment en
commemoracio de la festa del Beat Ramon Llull, és dedicat al tractament que es
doéna al fenomen de la pobresa, i a les diverses manifestacions de la beneficen-
cia, en I'obra de Ramon Llull. Gabriel Ensenyat, I’autor del treball, abans de
parlar del cas concret del Beat, ofereix un ampli panorama de la situacio durant
I’Edat Mitjana (tipus de pobresa —voluntaria o involuntaria—, lloc i funcions que
tenia en la societat medieval, causes que la motivaven, evolucio de les formes
de caritat, etc.). Pel que fa concretament a Llull, I’estudiés esmenta diversos
textos lul-lians on apareix aquesta qiiestio, i fa una comprensible atencid espe-
cial al llibre primer del Blaquerna. La fundacié de 1'hospital que Evast i Aloma
duen a terme posa de manifest determinats canvis experimentats en les formes
de caritat laiques del X111, que respecte a manifestacions anteriors es caracterit-
zen per ser dutes a terme directament per la burgesia —en un marc urbd, doncs, i
amb una presencia femenina efectiva—, i no per un noble rural que en morir
llega part dels seus béns a un orde religids, el qual actua com a intermediari
amb els pobres. Ensenyat, aixi mateix, recull altres propostes lul-lianes, com ara
la conveniencia de mostrar un ofici als pobres —i a les prostitutes—, 1 esmenta
d’altres passatges on Llull es fa resso de posicions espiritualment més radicals
respecte a la pobresa, com ara les actuacions del «canonge de pobresa» del Bla-
querna, o llocs on denuncia determinades practiques desfavorables per als con-
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versos, que augmenten les seves reticéncies a I’hora d’acceptar el cristianisme
—com la requisa dels béns dels jueus convertits al cristianisme, efectuada amb
I’excusa que es tracta de beneficis provinents de la usura.

J. Santanach

26) Esquerda i Bifet, «Alla luce dello Spirito Santo, discernere i semi del Verbo
all’interno delle culture e delle religioni. Con riferimento alla figura storica
di Raimundo Lullo (1235-1316)»

L’attuale dialogo interreligioso ha aperto delle nuove prospettive all’evange-
lizzazione, ma rischia di esporre la Chiesa al «sincretismo e relativismo». In
tutte le religioni e le culture sono presenti i semi del Verbo che conducono a
Cristo attraverso la guida dello Spirito Santo. Joan Esquerda i Bifet, direttore
del Centro Internazionale di Animazione Missionaria per 27 anni, indica proprio
nel discernimento dei semi del Verbo la strada da percorrere per il rinnovamento
ecclesiale e per la missione contemporanea. Le fonti d’ispirazione sono da ricer-
care nella parola del Vangelo e nell’esempio di alcune figure missionarie della
storia, che potrebbero essere d’aiuto nell’affrontare le sfide odierne. 1l radicalis-
mo evangelico e la ricerca del dialogo con le altre religioni sono le lezioni che
Lullo ha lasciato in eredita al mondo cristiano.

E. Pistolesi

28) Faye, «Nicolas de Cues et Charles de Bouvelles dans le manuscrit Exigua
pluvia de Beatus Rhenanus»

L’autor exhuma un manuscrit de Beatus Rhenanus, conegut col-laborador de
Jacques Lefevre d’Etaples i de Charles de Bouvelles, on es conté un opuscle
inedit, Sapiens est qui se fecit hominem, consistent en 62 proposicions, i que
proposa d’atribuir al darrer. En el manuscrit, I’obreta esta situada entre dues
séries de citacions de textos de Nicolau de Cusa i relligada amb obres impreses
de Pico della Mirandola. Aquesta circumstancia permet tant de copsar la génesi
de la filosofia boviliana de I’home en relacié amb la filosofia de la mens de
Nicolau de Cusa, com la relacié d’aquestes amb 1’obra de Pico. I cal no oblidar
el rerefons lul-lia de tots aquests pensadors.

Faye fa una edici6 integra del manuscrit en qiiestid, que cal datar pels volts
de 1505, 1 hi afegeix un comentari de les notes cusanes que transcriu Rhenanus.
A continuacié tradueix al frances 'opuscle Sapiens est qui se fecit hominem,
I’anota i el comenta. Llull és present en I’estudi com a font o com a punt de
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comparacié d’algunes de les doctrines de Cusa, de Leféevre o de Bouvelles, com
ara la concepcio trinitaria de I’ésser i la teoria dels correlatius o la redaccio d’o-
bres a base de proposicions.

A. Soler

30) Friedlein i Traninger, «Lullismus», Historisches Warterbuch der Rhetorik

Article d’enciclopédia, que consta d’una presentacié minima de Llull, amb
la reproducci6 de les figures de ['Ars brevis, 1 del repas de la recepci6 de Llull a
I’época medieval, als temps del Renaixement i del Barroc, 1 al segle xviii, quan
s'inicia el lul-lisme erudit. La bibliografia, molt essencial, esta posada al dia.

L. Badia

31) Friedlein, «Der Islam von Mallorca aus gesehen»

L’article comenga amb una contextualitzacié historica de la Mallorca del
segle X111 en relacié amb el Nord d’Africa, que engloba el paper de Llull com a
pensador cristia coneixedor del mén musulma. Seguidament s’estableix una
comparaci6 entre el tractament atorgat a I'Islam en quatre textos lul-lians d’am-
bicié molt diversa: la Doctrina pueril, alguns passatges d’obres relacionades
amb la croada, el Llibre del gentil i la Disputatio Ravmundi et Homeri. L’ autor
analitza i contrasta el tracte diferent que rep I'Islam en cada cas i atribueix les
variacions a les necessitats comunicatives especifiques de cada text.

L. Badia

33) Garcia Ballester, La busqueda de la salud: sanadores y enfermos en la
Espaiia medieval

Llibre brillant, resultat d’anys de recerca tenag en arxius i biblioteques de tot
el territori de I’antiga Corona de Castella, que ofereix una exposicio didactica i
rigorosa alhora dels temes relacionats amb la salut i la malaltia des dels segles
X1 1 xi1 fins a les primeres dues décades del xvi, amb la qual cosa omple un
buit clamords en la historiografia. Combina la sintesi informativa amb la inves-
tigacié especialitzada, la visié panoramica amb la interpretacid intel-ligent i
subtil de documents fins avui desconeguts o insuficientment analitzats. Ordenat
en sis capitols, el llibre es presenta en realitat dividit en dues parts. La primera
(els dos primers capitols) és una bona sintesi de diferents temes generals
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d’historia de la medicina. La segona (els altres quatre capitols) analitza amb
detall la practica medica i la produccid cientifica al regne de Castella.

La manca d’estudis sobre el lul-lisme, en particular el lul-lisme medic, a la
Corona de Castella durant els darrers segles medievals, buit del qual es dol I'au-
tor (p. 33), determina una escassa visibilitat d’aquest tema en I’analisi efectuada
per Luis Garcia Ballester. Malgrat aixo, se’ns informa de I'interés existent per
les obres del Beat, a vegades traduides al vulgar, en els cenacles intel-lectuals
castellans de la primera meitat del Xv, els mateixos que van potenciar la produc-
ci6 cientifica i que van establir contactes amb els ambients humanistes italians.
Aixi, per exemple, comprovem com Rodrigo Alonso Pimentel, primer comte de
Benavente, pertanyent al cercle cortesa de Juan II, tenia a la seva biblioteca dos
exemplars en castella de I'Arbor scientiae (p. 75).

Antonia Carré

36) Gaya Estelrich, Raimondo Lullo. Una teologia per la missione

Manca in italiano una monografia dedicata a Lullo. II libro di Gaya colma
solo in parte questa lacuna, ma rappresenta sicuramente un punto di riferimento
per chi voglia avvicinarsi o approfondire la conoscenza del filosofo catalano.
Dicendo «solo in parte» non si vuole dare un giudizio riduttivo dell’opera, solo
rispettare la scelta dell’autore e la linea della collana che lo ospita, dedicata alla
storia della teologia e alla coscienza della fede nel periodo che va da s. Agostino
{ino alla Riforma. Cio non toglie che il percorso proposto, sintetizzato nel sotto-
titolo «una teologia per la missione», tocchi molti altri aspetti della suo pensie-
ro, poiché non ¢ possibile scindere la teologia dagli altri versanti speculativi che
I"Arte voleva, come metodo infallibile e inclusivo, perfezionare in una superiore
unita. Cosi 'antropologia, le scienze, le arti trovano nel sistema lulliano un
nuovo fondamento e un nuovo metodo d’investigazione. Proprio la natura gene-
rale dell’Arte offre agli studiosi di diverse discipline la possibilita di approfon-
dirne singoli aspetti, di sondarne la valenza secondo metodi e prospettive divari-
cati. Non ¢ un caso che la prima parte del libro (pp. 13-17) contenga un bilancio
degli studi lulliani e una rassegna dei diversi approcci e delle acquisizioni con-
divise, individuate in quattro punti: cronologia della vita e degli scritti; priorita
della missione, con la ricerca di un metodo rigoroso adatto a questo scopo;
ricorso a differenti elementi della tradizione per la formulazione dell’Arte;
conoscenza sufficiente, anche se non esauriente della cultura dell’epoca (teolo-
gia, filosofia, logica, medicina, diritto), di cui I’ Arte costituisce la summa.

La seconda parte del volume svolge, secondo un rigoroso schema argomen-
tativo, il tema dei rapporti tra fede e ragione, tra filosofia e teologia. Gaya deli-
mita in modo netto il campo d’indagine quando, riguardo alla possibilita di
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dimostrare le verita della fede, afferma che «praticamente questo ¢ I'unico tema
su cui Lullo prede una posizione esplicita all'interno della teologia cattolica.
Tutte le sue riflessioni teologiche mancano di qualsiasi profilo formalmene sco-
lastico, situandosi nell’ambito dell’esposizione catechetica e missionaria». Do-
po aver esposto le condizioni che guidarono Lullo verso un’idea di missione che
privilegiava il dialogo con le altre religioni e I"'immersione nella loro cultura,
egli affronta il tema della dimostrazione delle verita di fede, che costituisce il
cardine dell’idea di missione. Il processo discorsivo e dimostrativo che 1'in-
telletto compie consente, infatti, di accedere a quelle verita condivise che sole
possono aprire un dialogo tra religioni. L™ Arte guida il cristiano nella compren-
sione della fede tramite le risorse della ragione e lo conduce consapevolmente
alla conversione degli infedeli. Il sistema lulliano esige un rinnovamento della
teologia, una diversa esplicazione dei suoi temi fondamentali.

Il primato della missione, nella quale convivono il dialogo e la crociata, ¢
un’eredita dell’ambiente nel quale Lullo maturd il suo progetto, quell’isola di
Maiorca dove tre culture si confrontarono. Come 1"Arte, anche I'idea di dialogo
si evolve in seguito all’esperienza diretta, alle delusioni, tanto che dal modello
teorico esposto nel Llibre del gentil e dels tres savis Lullo approda alla disputa.

Secondo un pensiero molto radicato nella Scolastica, la fede non puo essere
oggetto di dimostrazione. La sentenza di Gregorio Magno «fides non habet
meritum, cui humana ratio praebet experimentum» riassume questa posizione,
cui Lullo oppone argomenti di diversa natura. I pit importante, dal quale dis-
cendono tutti gli altri, investe il vero fine dell’'uomo, la sua prima intenzione,
che non consiste nell’acquisire il merito ma nel «conoscere, amare e servire
Dio». Lullo insiste su questo punto affidandosi, in modo per lui inusitato, anche
alle autoritd. Il precetto evangelico «Amerai il Signore tuo Dio con tutto il tuo
cuore e con tutta la tua mente» diventa per lui I'emblema che coniuga la mistica
e la teologia nelle operazioni delle tre potenze dell’anima, unite per conseguire
lo scopo ultimo dell’'uomo.

La filosofia e la teologia debbono cooperare, e non procedere separatamente.
L’ Arte risponde a questa esigenza in quanto perfeziona la filosofia antica, difet-
tiva perché ha indagato i principi primi senza giungere a conoscere Dio, ¢ for-
nisce delle nuove risorse dimostrative alla teologia. L'intelligenza e il suo modo
di operare attraverso la ragione svolgono un ruolo centrale nel processo conos-
citivo, ma non possono procedere senza la fede che opera in loro come disposi-
zione. Sulla credenza o fede s’innesta infatti la possibilita stessa della conoscen-
za (e del dialogo), in quanto «l’accettazione della verificabilita dell’enunciato»
(la regola Urrum) & preliminare a qualunque dimostrazione.

Le metafore dell’ascensione, con la dottrina dei punti trascendenti, e del
riflesso speculare, grazie al quale il soggetto comprende attraverso se stesso
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come partecipe della realta del creato, sono i due procedimenti che guidano la
conoscenza. Si ¢ detto che la dimostrazione razionale non emargina il ruolo
della fede. Per Lullo la fede ¢ una disposizione virtuosa che coinvolge tutte le
potenze dell’anima. La fede ¢ necessaria per intendere le verita divine, altrimen-
ti non avrebbe inizio il processo discorsivo che I'intelletto intraprende perché
suppone di poter invenire per ragioni necessarie. Nessuna conoscenza avrebbe
inizio senza il suo stimolo. Alla visione della fede come disposizione, che la
ragione accetta prima di intraprendere il suo lavoro, si collega I'idea lulliana
della missione: la disputa e il dialogo debbono infatti partire da un complesso di
verita accettate da tutti gli interlocutori.

[ fondamenti condivisi sono le dignitates, la loro attivita (agere), la perfezio-
ne ¢ infinitezza dell’essere divino, tutte dimostrate nell’Arte. Gaya ripercorre le
tappe della sua evoluzione, dalla quaternaria, fondata sui quattro elementi, al
sistema dei correlativi che ne rappresenta il superamento. Sul sistema dei corre-
lativi si fonda la dimostrazione per aequiparantiam poiché presuppone un rap-
porto da condizione essenziale della causa ad un’altra condizione essenziale
della causa. Le dimostrazioni propter quid e quia non sono applicabili a Dio,
mentre quella per aequiparatiam permette di comprendere in base alla natura
delle dignita. Su queste tappe del processo discorsivo si cementa 1’accordo fra
¢li interlocutori e si edifica il dialogo.

Gaya espone a questo punto, dopo aver messo in rilievo le singole questioni,
1 meccanismi dell’Arte, 1 suoi principi e le sue figure. Il sistema lulliano, si ¢
detto, esige un rinnovamento della teologia e dei suoi temi fondamentali. Quan-
do Lullo definisce i principi della teologia come subalternata, ne indica una
risoluzione nell”Arte, cosi come accade per tutte le altre scienze, e risponde alla
domanda che aveva attraversato tutta la Scolastica, se la teologia fosse o non
fosse una scienza. Su questo punto il confronto con i teologi del suo tempo ¢
serrato, come conferma anche la terminologia cui ricorre. Oltre al subalternata,
che richiama la distinzione tra scienze pratiche e speculative aperta da Aristote-
le e ripresa da s. Tommaso, egli distingue tra due accezioni di teologia che
ricordano in qualche modo la teologia in se e la teologia in nobis di Duns Scoto.
La prima puo essere considerata scienza in senso appropriato (appropriate),
guidata dalla fede data da Dio; e la seconda, che si pud chiamare scienza con
piena proprieta (proprie), proviene dalle operazioni proprie dell’intelletto e
comprende mediante argomenti. La teologia lulliana ¢ subordinata all’Arte,
dunque si sviluppa secondo i suoi principi per realizzare il fine ultimo dell’uo-
mo, che ¢ quello di comprendere, amare e lodare Dio.

Dopo aver ricostruito il modo in cui la teologia ¢ subordinata all’Arte, Gaya
passa in rassegna alcuni temi fondamentali del pensiero teologico illustrandoli
nella secondo la proposta lulliana (la fede della Chiesa, I'amancia, I’esistenza di
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Dio come preambolo, la Trinita, I'immagine di Dio creatore e la cristologia).
Chiudono il volume cronologia della vita del Beato e il catalogo delle sue opere.
Questo ¢, in sintesi, il percorso attraverso il quale Gaya ricostruisce il rap-
porto tra fede e ragione e le basi del progetto missionario di Lullo. La ripartizio-
ne dei temi non sempre ¢ equilibrata e lineare, cosi come il grado di elaborazio-
ne dei singoli argomenti. Per esempio, si sente I'esigenza di collocare la teolo-
gia lulliana nel quadro della sua epoca e delle dispute correnti, proprio perché,
come scrive Gaya, sul tema delle verita di fede Lullo «si confronta esplicita-
mente con i teologi del suo tempo». Il volume ha in alcuni casi il carattere di
un’introduzione al pensiero di Lullo (si veda il capitolo I1.2 sull’Arte), in altri
presenta una sintesi avanzata del suo sistema. Questa oscillazione pone in alcuni
casi il problema del destinatario. Dipendono probabilmente dalle scelte editoria-
li sia 'omissione delle figure, che rende arduo seguirne la descrizione e il fun-
zionamento nel secondo capitolo, sia il rinvio sintetico alle opere, citate secondo
la numerazione del ROL, il cui elenco ¢ riportato in appendice. Sarebbe stato
utile conoscere il titolo dell’opera nel corso della lettura per avere un immediato
quadro di riferimento tematico e cronologico, tanto pill necessario se si pensa
all’evoluzione del pensiero lulliano. Un ultimo rilievo riguarda la bibliografia,
oppotunamente ridotta in funzione degli scopi, nella quale si avverte comunque
la mancanza, fra gli altri, del libro di Josep M. Ruiz Simon, L'Art de Ramon
Llull i la teoria escolastica de la ciencia (Barcelona: Quaderns Crema, 1999)

proprio per I'affinitd dei temi trattati.
E. Pistolesi

38) Greiner, «La piété de Jacques II de Majorque et les ordres mendiants: une
tradition revisitée»

L’estudi fa una completa revisio de les dades que hom pot manejar fins al
moment per determinar el pensament i les actituds religioses del rei Jaume 11 de
Mallorca. L’autora adverteix que no aporta dades inédites sin6 que fonamenta el seu
treball en estudis anteriors; cal dir que la bibliografia que utilitza no sempre €és prou
exhaustiva ni posada al dia, i tot i aixi no es detecten errors importants a 1’obra.

El plantejament no és exempt d’interes si tenim en compte que parents i des-
cendents del rei Jaume van significar-se per les seves posicions religioses i pels
seus contactes amb personatges clau de I'espiritualitat de final del segle xuri de
comengament del X1v: no només els seus fills (el primogenit Jaume, Sanga o
Felip), siné també els seus nebots (Jaume II d”Arago i, sobretot, Frederic I1I de
Sicilia); en aquest context, doncs, seria important escatir la influéncia que la
casa reial hagi pogut tenir en la formacio de la pietat dels seus membres.
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En parlar de Jaume II de Mallorca, de la seva eépoca i de la seva familia, €s
facil fer generalitzacions, prendre la part pel tot, i acabar fent un retrat impres-
sionista que tracta tots els esdeveniments com a contemporanis i que estén les
actituds d’un personatge a la resta. L autora procura, en canvi, de ser rigorosa
en el tractament cronologic de les dades i1 en la distincié dels fets i dels seus
protagonistes. Analitza el que sabem de les relacions de Jaume II amb Llull,
amb els ordes mendicants, franciscans i dominicans, i les compara amb les que
tenen, la seva dona, la reina Esclarmonda, els seus fills o els seus nebots. Espe-
cialment significatiu, en aquest sentit, €s el cas d’Arnau de Vilanova, a qui no li
coneixem contactes amb el rei Jaume de Mallorca i, en canvi, manté relacions
estretes amb Jaume II d’Aragd, amb Frederic 11 de Sicilia, o fins amb I'infant
Ferran de Mallorca.

Les conclusions a que arriba aquesta revisié son utils, encara que no siguin
espectaculars. Jaume II de Mallorca apareix com un cristia fervords pero sobre-
tot com un rei prudent que, en el periode previ al conflicte de I'Església amb els
espirituals 1 els beguins, sembla mantenir-se a una certa distancia del moviment
i de les persones que el conformen. No és correcte atribuir-1i tendeéncies religio-
ses que son propies dels seus fills i sobre les quals no sembla que hi hagi influit.
Aixi, per exemple, el compromis espiritual de I'infant Felip de Mallorca no es
manifesta fins que el seu pare ja ha mort.

A. Soler

41) Hernando, «Escoles i1 programes academics a la Barcelona del segle xv.
L’escola de mestre Ramon Llull i I'ensenyament de disciplines gramaticals i
d’arts»

En el marc d’una amplia recerca en els fons dels arxius notarials sobre I’en-
senyament a Barcelona als segles x1v i Xv, ['autor publica una col-leccié de
documents sobre les escoles d’iniciativa privada a la ciutat, entre les quals, I’es-
cola lul-liana. Tanmateix, I'autor sembla desconeixer qualsevol bibliografia
sobre aquesta institucio, per la qual cosa les dades que n’ofereix son molt limi-
tades, plenes de llacunes i d’errors. Gracies als treballs de Bofarull, d”Alos,
Marti de Barcelona i Madurell sobre aquesta institucié sabem molt més del que
diu Hernando sobre Antoni Sedacer i els altres alumnes i mestres de I’escola
lul-liana. S’esdevé que només és inedit un dels dotze documents sobre I’escola
que presenta al seu treball: el nim. 12, que es refereix a fra Jaume Gener; la
resta, havia estat publicada ja per Madurell.

A. Soler
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45) Kaeuper, Chivalry and Violence in Medieval Europe

Aquest llibre investiga I'alteritat de la societat cavalleresca medieval des del
punt de vista de la nocié de violéncia com a realitat concreta i com a projeccio
imaginaria. Es tracta d’un producte universitari amb una bibliografia sistematica
i un index de noms copids. Les recerques s’articulen en quatre apartats. El pri-
mer, «Issues and Approaches», tracta de les relacions entre la milicia armada i
I’ordre social a I'alta Edat Mitjana i dels canvis esdevinguts a la baixa Edat Mit-
jana, amb el testimoni de la literatura cavalleresca. Aquesta literatura proporcio-
na unes coordenades mentals que permeten d’entendre el teixit institucional i
ideologic que envolta la cavalleria. La segona part, «The Link with Clergie»,
tracta de la devocio laica i del paper dels ermitans en la mitologia cavalleresca.
Les idees dels clergues sobre la cavalleria puassen per la nocid de reforma dels
costums 1 per la idealitzacio dels objectius dels homes d armes. La tercera part,
«The Link with Royauté», investiga la funcié militar de la cavalleria en el regne
dels Capets i la fusi6 de les nocions de cavalleria i monarquia, també a través de
testimonis literaris. La quarta part, «The Ambivalent Force of Chivalry», proposa
set conjunts de temes diferents, des de les practiques violentes lligades a determi-
nats privilegis cavallerescos a la violéncia sexual. L atencio primordial a les
fonts literaries fa que es dediquin sengles capitols a les obres ideologicament més
marcades de la Vulgata artirica: La questa del graal v La mort del rei Arnis.

El capitol 13 d’aquesta quarta part es diu «Chivalric Self-Criticism and
Reform» 1 aplega cinc testimonis que I’autor considera rellevants en el terreny
de Iautocritica i la reforma de la cavalleria: el Roman des Eles, el Llibre de
[’Orde de cavalleria de Ramon Llull, la Histoire de Guillaume le Maréchal, el
Livre de chevalerie de Geoffroi de Charny i la Morte Darthur de Thomas
Malory. Les pagines dedicades a Llull (275-280) estan construides sobre el text
de les Obres Essencials i estudis de Hillgarth (Ramon Lull and Lullisnt) i Bon-
ner (Selected Works). No manquen les referéncies a la traduccié anglesa de
Caxton. L autor descriu el marc narratiu de I'obra i I'evocacio lul-liana del mite
del origens de la cavalleria i contrasta la valoracid positiva que 1'opuscle fa de
la milicia amb la condemna del Llibre de contemplacio, a través del fragments
presos de Hillgarth. Crida I’atencié de 'autor el protagonisme de les idees cleri-
cals esgrimides per Ramon i 'abséncia de tota nocié d’un poder institucional
religiés. T¢ un caire catequetic la lectura simbolica de les armes del cavaller:
com un tractat de vicis i virtuts. Llull, tot i Hoar la cavalleria, volia ser-ne un
reformador i, com que era un home prictic, va fer una obra agradable de llegir,
que proporcionava els elements critics i els estimuls de canvi sota una bella
cobertura.

L. Badia
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47) Kiang, «Leonardo and Alchemy. A Bibliographical Note»

Diu (pp. 200-201) que «We may wish to review some well-known Leonardo
reading matter like Albertus Magnus, Roger Bacon, “Meteura daristotile”, a
Lapidario and perhaps Raymond Llull», i en dues notes cita un caramull de tre-
balls, només tres dels quals son posteriors a 1981, i cap referit a Ramon Llull, i
aixo en un camp on les investigacions dels darrers vint anys han estat tan decisi-
ves.

A. Bonner

48) Lechner, Repertorio de obras de autores espaiioles en bibliotecas holande-
sas hasta comienzos del siglo xvii

Llibre que cataloga 71 (nums. 1714-1760, 4308-4331) impresos lul-lians, el
primer grup sota «Autores espafioles» 1 el segon sota «Andnimos y no identifi-
cados». La informacio que recull sembla basada principalment en els 28 toms
(amb 7 de suplement) de Palau, Manual del librero hispano-americano, sense
haver conegut la Bibliografia de Rogent i Duran. Com a exemple dels proble-
mes que allo produeix, citarem in extenso una entrada:

1745. LLULL, Ramén. Metaphysica nova et Philosophiae in auerroistas expostu-
latio. Paris, Badius Ascenscius, J., 1517, 4° (1) Palau 143822.

on I'«(1)» vol dir que és citat en un cataleg de venda. Potser consultant Palau
sabrem en quin cataleg de biblioteca (o de venda) i a quina €poca esta citat
aquest tom (dades que haurien estat interessants per a la historia del lul-lisme als
Paisos Baixos) que no figura en Rogent i Duran ni en la bibliografia de ROL VI
on s’edita I’obra. El que si que hi figuren son dues edicions amb el mateix titol 1
igualment editades a Paris per Josse Bade, perd I'any anterior i en 8°. Es un
error 0 una genuina novetat bibliografica? Sense més informacio és impossible
saber-ho.

El desconeixement de Rogent 1 Duran també ha produit errors: el nim. 1716
de I'Arbor scientiae, Lyon, Pillehotte, 1515, no és de Pillehotte (editor del s.
xvin), sino de Gilbert de Villiers; el nim. 1738 del Generalis et admirabilis me-
thodus ad (i no ab) omnes scientias... €s (com explica RD 179) un comentari de
Pedro Gerdonimo Sanchez de Lizarazu sobre 1’Ars brevis, 1 no estrictament una
obra de Llull; el nim. 1723 és, em sembla, identic al 1724, separaci6 possible-
ment causada pel fet que (com explica RD 142) hi figura el nom de dos impres-
sors, Joan Sauer i Corneli Soter, que se separaren en els catalegs copiats; els
nims. 1747 i 1750 son identics, 1 fins 1 tot donen el mateix nimero de «Palau
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143675». Aixi que per al lul-lista, son informacions massa incompletes i massa
poc estudiades 1 contrastades per poder ser realment Utils.
A. Bonner

50) Llull, «Condorcet Splitting and Point Criteria»

Una carta en angles signada per

Ramon Llull (1232-1316)

Left Choir Chapel

Church of San Francisco

Palma de Mallorca
explicant que a la seva edat ja no escriu gaires cartes a editors de revistes. pero
que no troba just que un autor en la mateixa revista atribueixi a Condorcet un
sistema de votaci6 que de fet ha inventat ell. Tanmateix, pero, estd content amb
els esforcos de McLean, London i altres que han corregit aquesta equivocacio
en altres cercles. La carta sembla que fou tramesa per Friedrich Pukelsheim.

A. Bonner

52) Lohr, «Aktivitit Gottes und Hominisierung der Welt»

El llibre Philosophen der Renaissance — Eine Einfiithrung (Filosofs del Re-
naixement — Una introduccio) forma part d’un cicle dedicat a la historia de la
filosofia des de I’Antiguitat fins al segle XX que publica la Wissenschaftliche
Buchgesellschaft —una mena de Cercle de Lectors amb un public sobretot
acadeémic, encara que no limitat a I'ambit estrictament universitari.

Ja tan sols pel gran abast d’aquesta col-leccid, 'article de Charles Lohr
sobre Llull té una innegable importancia, donat que molts lectors alemanys
interessats en la historia de la filosofia entraran per primer cop en contacte amb
Llull. Ara bé, aquest primer contacte serd tan sols superficial, com es despren
dels temes presentats per Lohr de manera comprimida, pero sempre entenedo-
ra. Aixi, I'autor destaca, entre d’altres, I"originalitat de la concepcid lul-liana
de la ciencia, la teoria de les activitats divines i els correlatius, la distincio
entre prima i secunda intentio, la teoria del caos, 1, sobretot, I'antropologia
lul-liana, que Lohr veu plasmada en la coneguda definicié de 1'home com a
animal homificans —temes que en bona part ha tractat més a fons en altres
llocs. L altim dels punts que acabem d’esmentar, és a dir, la definicio de 1"ho-
me que dona titol a Iarticle, 'autor I'explica en ¢l sentit que I"operacio propia
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de I’home consisteix en I’hominitzacié de I'univers a través dels seus actes
d’intel'leccid. Entenent, I'home s’apropia I'univers i, d’aquesta manera, 1’ho-
minitza. Aquesta idea de Lohr, que es pot considerar sens dubte 1’aspecte més
original del seu present article, és molt suggestiva i posa en relleu forca bé la
modernitat de Llull, encara que deixa sense contestar algunes preguntes, sobre-
tot pel que fa a les altres definicions d’aquest tipus donades a la Logica nova a
la qual Lohr es refereix exclusivament: Déu com a ens deitans, el lled com a
animal leonificans, etc. (he intentat perseguir i elaborar en aquest sentit la idea
de Lohr a I'article nim. 29 —ressenyat sota el nim. 22 més amunt— , pp. 74-
78). Tot plegat, s’ha de dir que encara que les idees en una publicacié com
aquesta, que aspira sobretot a donar una visié de conjunt, no poden ser exhaus-
tives, Lohr no tan sols ha aconseguit reunir alguns dels trets més caracteristics
de la filosofia lul-liana, sind que també ha obert noves perspectives, com €s el
cas de I"hominitzacié del mon.

Finalment, si donem un breu cop d’ull a la resta del volum, s ha de destacar
positivament que la figura de Llull torna a reapareixer sovint als altres capitols,
per exemple quan es tracta sobre Nicolau de Cusa, Giordano Bruno, Felip
Melanchthon, Petrus Ramus, etc., que, com és sabut, tots tenen a veure d’alguna
manera o altra amb la historia del lul-lisme. La visié del Renaixement que obtin-
dran els lectors d’aquesta introduccid —i que no seran pocs!— seri, doncs, for¢a
marcada per la figura de Llull, que no debades encapcala aquest volum.

Alexander Fidora

53) Lohr, «Ramon LIull’s Theory of the Continuous and Discrete»

Lohr sets his discussion of the continuous and the discrete in the context of
medieval debates on the intensity of qualities or latitudo formarum, that is, on
increases or decreases in a quality (heat, for example) in a subject. Lohr con-
tends that Llull was a major player in the development of such theories and also
to medical theories of the intensity of qualities.

Lohr expounds here Llull’s dynamic elemental theory as set forth in the Arbor
scientiae (1295-6) and its relation to the theory of predicamental accidents as laid
out in the Logica nova (1303), demonstrating that Llull’s conception of quality
had both an intensive (or ‘proper’) and an extensive (or ‘appropriated’) dimen-
sion. He also stresses the dynamism of the principles of the Lullian Art as being
active powers which strive for their own perfection in creation.

Lohr is writing here for an extra-Lullian audience and so guides the reader
carefully through aspects of Llull’s dynamic conception of God and reality, his
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efforts to prove God’s internal agency (or Trinity), his use of the correlatives,
and creation’s tendency towards self-perfection. Lohr makes an interesting
point in highlighting the fact that while God’s actions are necessary ad intra and
free and contingent ad extra, created reality can only attain its true activity ad
intra by recourse to activity ad extra. This feature of Llull’s thought, therefore,
provides the central focus of Lohr’s argument and of this article.

From here Lohr proceeds to show how, for Llull, all actions are either inten-
sive or extensive; that is, are either instantaneous and continuous or successive
and discrete, respectively. Qualities, when not considered in themselves, require
something external in order to attain their perfection. These external things, that
is, the external correlatives or —bilia, are instruments («second intentions»)
which lead to the attainment of the intensive end or —are («first intention»).

Lohr then goes on to treat Llull’s theory of predicamental accidents, which
he says differs from that of Aristotle in its insistence that action and passion are
necessary and substantial properties of things. Lohr then views Llull’s Art, and
specifically his medical art, as an art of natural change in which things posses-
sing a principle of change within themselves are directed towards their state of
natural balance (that of the bodily humours, in this case). Nature is understood
dynamically as a form which constitutes both the impetus for, and the goal of,
change itself, namely the ideal of a perfect essence to which activity always
aspires but can never actually reach.

Ultimately, Lohr arrives at the goal of explicating Llull’s theories upon the
continuous and the discrete with respect to his elemental theory. This is
achieved by considering the two types of action of a property: «proper» and
«appropriated», in relation to the two Lullian Questions «Quando?» and «Quan-
tum?». Lohr explains the differences between actions which are instantaneous
and continuous or successive and discrete, as the case may be.

Lohr sees the existence of the continuous and discrete powers in reality as
emanating from Llull’s dynamic conception of nature, which seeks to attain an
Anselmian maximum. «Proper» action in finite creatures remains an ideal,
which is approximated by «appropriated», successive and discrete actions.

Robert Hughes

54) Lohr, «The Arabic Background to Ramon Lull’s Liber chaos (ca. 1285)»

In this article, Lohr begins with an examination of the links existing between
Llull’s early work, the Compendium logicae Algazelis (1271/2) and the text
upon which it was based, al-Ghazali’s Opinions of the Philosophers, itself
grounded in a Persian work by Avicenna.
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Llull translated al-Ghazali’s logic but appended material from Peter of Spain
on the syllogism and certain Additiones theologiae of his own with an epistemo-
logical focus. Lohr concentrates on these latter in order to draw comparisons
between Llull’s broad conception of faith and understanding and that of Muslim
theologians for whom it amounted to a duty to prove the doctrines of faith. The
central contrast in this article, therefore, is the dissimilarity between Llull’s
practice and that of contemporary scholastics for whom the articles of faith
were not susceptible of demonstration, and the attitudes he shared in this respect
with Muslim thinkers.

The agreement of Llull with these latter was manifested in the belief that the
affirmation of the possibility of a doctrine was a necessary precondition for its
demonstration. Lohr illustrates how the existence of possible (or intellectual)
beings formed a cornerstone of Llull’s epistemology, as exemplified by Llull’s
taxonomy of knowledge (the four degrees of: sensory-sensory; sensory-intellec-
tual; intellectual-intellectual; intellectual-sensory), the third degree of which
permitted the enquirer to attain intellectual knowledge of intellectual or possible
things. Llull’s insistence upon the possibility of demonstrating the articles of
faith through this third degree of knowledge is, for Lohr, what sets Llull apart
from his (particularly Dominican) contemporaries. Lohr shows that the Domini-
can theory of knowledge restricted itself to but the first two of Llull’s categories
and envisaged theology as an Aristotelian science in which the articles of faith
figured as indemonstrable first principles.

Lohr links Llull’s belief in supra-sensory knowledge to a brand of systematic
Sufism pioneered by al-Ghazali. Sufi «straightforwardness» is likened to Llull’s
recta intentio, which leads Lohr to a discussion of the differences between
Lullian and scholastic usage of the terms «first» and «second intentions» and
Llull’s affinity to certain Muslim sources in this respect. What links all these
considerations to the Liber chaos, however? The key to this question is, for Lohr,
the notions of God’s dynamism as creator and the dynamism of creation itself.
For Llull extends progressively his application of these twin concepts («first»
and «second intentions») beyond the realm of ethics (in which it originated) to
those of faith and reason, epistemology, and, ultimately, elemental theory. Hence
the connection is made between possibility, faith and reason, supra-sensory
knowledge, the doctrine of intentions, elemental theory and the Liber chaos.

Finally, through a consideration of Ibn al-Arabi, the Sufi master’s ultimately
Neoplatonic hierarchised cosmos, at the summit of which lies the «Divine Thro-
ne», Lohr arrives at the foreground of this article: the Liber chaos itself. This
work is viewed in the context of the Lullian universe’s striving for perfection, a
universe whose parts constitute a dynamic unity which reflects that of its crea-
tor. Lohr distinguishes Llull’s use of the term «Chaos» from both Platonic and
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Augustinian usage and ingeniously suggests an Arabic source by means of
which Llull could «use it to designate the entire complex of the confused possi-
bilities conceived of by God in a single act together with all the determinations
categorizing them» (Lohr, p. 169).

Chaos, for Llull, is based ultimately upon universal form and universal mat-
ter, and pre-contains not only all genera and species but substances and accidents
as well, in a unity. This unity has three degrees, containing the semina causalia,
all individual possibilities, and all individual actualisations, actualisations which
strive for perfection both intrinsically and through external multiplication.

This article does a great deal towards capturing the multiplicity of Llull’s
concerns, concepts and methods, in terms of their variance from scholastic
norms and their consanguinity with Arabic sources. The mid-ground of this arti-
cle, if there is one, is that of a dynamic God and a reality conceived of as being
driven by dynamic powers in search of their own perfection, that is, the realisa-
tion of their essences.

Robert Hughes

55) Lohr, «*Art” and Possibility: The Rule Concerning Possibility in the “Ars
Lulliana™»

Si Sant Tomas volia organitzar les veritats catoliques segons el model aristote-
lic d’una ciéncia deductiva, altres, com Llull, volien presentar la ciencia no com
un coneixement posseit, sind0 com una possibilitat, una cosa que calia cercar a
través de 1’operatio humana. Es clar, per tal de discutir amb musulmans i jueus,
ells havien de concedir la possibilitat de I'existencia, per exemple, de la Trinitat o
de I'Encarnacid; i per aix0 calia que ells partissin no d’una negaci6, sind d'un
dubte, en el qual dubte hi havia una possibilitat de persuasié. Es aqui on entra la
regla d’utrum, de dubte o possibilitat, que Lohr explora en aquest treball.

Per a Aristotil «ciéncia» es referia al coneixement de les esséncies universals
de coses incanviables i eternes, mentre que «art» es referia a la capacitat raona-
da de fer coses. Se’n distingien dues menes d’art, una que necessita un procedi-
ment extern per posar-se en marxa, com per exemple el treball de I'arquitecte en
la construccid, i una altra, de la natura, que té la seva operacié interna, com per
exemple la salut humana, en la qual el metge només pot intervenir per tal de
restaurar un balang natural que s’ha esbiaixat per qualque rad. Qualsevol art, per
al seu desenvolupament, necessita un joc de «regles» per les quals hom pot arri-
bar a la fi desitjada, o com diu Llull a 'Ars inventiva veritatis: «Regula est
quaedam utilis ordinatio ex necessariis principiis procedens tamquam via com-
pendiosa seu medium veniendi ad finem optatum.» De fet, a la Taula general de



122 STUDIA LULLIANA

1293-94, el Beat incorpora una serie de deu «regles»,' que esdevindran una peca
central de a la seva Art; la primera d’aquelles regles tracta precisament de «pos-
sibilitat». Amb el temps Llull desenvolupa un métode nou —un novus modus
demonstrandi- basat no en el sil-logisme amb giiestions de pertinenga a classes,
sind en proposicions de possibilitat com a suposicions o hipotesis des de les
quals pot extreure conseqiiencies. Aixo ho fa —ampliant un poc el que en diu
Lohr— mostrant o que la hipotesi implica una conclusié correcta, o/i que la
negativa de la hipotesi duu a una conclusié impossible, cosa que demostra la
contingencia (en el primer cas), o la veritat (en el segon) de la hipotesi inicial.

En I"article (pp. 168-9), Lohr parla d’una art especifica, la de la medicina, tal
com la planteja Averrois en el seu Colliger, diferenciant entre els seus «princi-
pis», que deriven de la medicina tedrica i especulativa, i les «regles» de 1’art
derivades de I’experiéncia del propi metge; les segones no poden funcionar
correctament sense els primers. Es una formulacié amb un interés evident per a
les lul-lianes en les obres mediques, i com a model en les seves altres obres.

Cal afegir que tot el tom en el qual apareix el treball ressenyat aqui tracta,
com diu el titol, sobre la potencialitat 1 possibilitat, és a dir, les expressions
modals en la historia de la metafisica. Després d’un sobrevol magistral sobre el
tema de part de Klaus Jacobi, hi ha dos treballs sobre grecs (Parmenides i
Aristotil), 1 nou (sense comptar el de Lohr) sobre I'Edat Mitjana (Anselm, dos
sobre Abelard, Avicenna i Averrois, Sant Tomas, Duns Escot, Occam, Buridan i
Nicolau de Cusa), a més de set sobre I’¢poca moderna. Constitueix aixi un tom
d’una importancia capital per a la historia tant de la logica com de la metafisica
i de I'epistemologia, amb una concentracio notable sobre I'época medieval.

A. Bonner

56) Lorenz, «Raimundus Lullus und der Islam — Ein Beispiel interreligiosen
Dialogs»

Es tracta d’un breu assaig sobre Llull en tres apartats on la professora Lorenz
presenta alguns aspectes del pensament lul-lid a través d’un ventall de citacions
del Llibre de contemplacié en Déu, del Blaguerna i del Llibre del Gentil extretes
de la seva traduccid parcial d’aquestes obres (vegeu la ressenya a EL 26, 1986, p.

"Ala p. 172 Lohr diu que potser Llull va prendre la idea del Budd al-*arif d’1bn Sab’in, sense tenir
en comple una altra possiblitat (Avicenna) suggerida pel sotasignat a «Possibles fonts musulmanes de les
deu regles i giiestions de Ramon Llull», Pensar en dialeg. Miscel-lania en homenatge al prof. Dr. Eusebi
Colomer. Revista Catalana de Teologia, ed. Josep Rius-Camps i Francesc Torralba Rosell6, XIX [1994]
(Barcelona: Facultat de Teologia de Catalunya, 1995), pp. 93-98,
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214). El resultat és una alternanca —sens dubte amena— de fragments lul-lians i
comentaris de I'autora que, per als lectors menys familiaritzats amb Llull, pot ser-
vir per donar una primera idea de qui era el doctor mallorqui, perd que resta, en
canvi, poc significativa pel que fa al tema anunciat al titol d’aquest article, ¢s a
dir, els trets distintius de 1'apologetica lul-liana envers de I'Islam. Per complir
amb aixo, I'autora hauria hagut d’ocupar-se, a més dels aspectes biografics. cultu-
rals 1 doctrinals (per exemple el sufisme) que presenta, de la singular proposta
filosofica que esta ingiiestionablement al centre del pensament missioner lul-lia:
I'Art. Aquesta, emperd, només la toca de passada en una nota a peu de pagina
afirmant que 1'Art «produeix els seus resultats automaticament» («weil sich die
Ergebnisse automatisch einstellen», p. 214)... Donar una viva imatge de Llull a
partir de textos tan suggestius com els que ha escollit I"autora és, sens dubte,
meritds; tot i aixi, no s’ha d’estalviar al lector modern I’esfor¢ de comprendre
I’Art com a solucid filosofica per excel-lencia als problemes plantejats pel didleg
interreligids, 1 substituir, en canvi, aquest esfor¢ per topics tan distorsionadors
com el que acabem d’esmentar. A més, cal lamentar-se de la falta de referencies a
altres treballs sobre el tema que permetin als lectors aprofundir en aquesta mate-
ria.

A. Fidora

57) Marinoni, «Considerazione su una riscrittura. La versione francese di un
opera lulliana»
58) Marinoni, «Per il testo della Doctrina pueril provenzale»

Els testimonis de la Doctrina pueril més antics que hem conservat son dos
manuscrits pertanyents a les tradicions occitana i francesa. Es tracta del ms. E 4
Sup. de la Biblioteca Ambrosiana de Mila, del final del segle xu, i del ms. fr.
22933 de la Bibliotheque Nationale de Paris, del pas del xm al xiv. No son,
pero, els tnics testimonis que ens han transmes aquestes versions, ja que, de la
traduccid occitana, ens n han arribat tres manuscrits més —tots fragmentaris—, i,
de la versi6 francesa, en tenim també una edicio incunable.

Ja fa uns quants anys que Armand Llinarés va publicar el text de la versio
francesa manuscrita.” Aquest investigador desconeixia, pero, que la seva no era
la primera edicid que es feia del text frances. I és que els estudis Tul-listics no van
tenir noticia de I'incunable, impreés anonimament a Paris I'any 1482, fins que,
tres anys més tard que aparegués I’edicié esmentada de Llinares, Gret Schib el va

* Vegeu Raymond Lulle, Doctrine d'enfant. Version médiévale du ms. fr. 22933 de la B.N. de Paris,
ed. d"Armand Llinares, Paris, Librairie C. Klincksieck, 1969 (Bibliothéque Frangaise et Romane, Séric
B: Editions Critiques de Textes, 7).
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donar a conegixer.' Pel que fa a la versio occitana, no ha estat fins forga recent-
ment —I'any 1997- que se n’ha publicat el text complet.’ Precisament fruit de
'interes per la Doctrina pueril de 'editora d’aquesta darrera versié, Maria Carla
Marinoni, i també de la preparacio de la seva edici6, son els dos treballs que res-
senyem. El primer, sobre els dos testimonis que conservem de la tradicié france-
sa del tractat lul-lia, el comentaré tot seguit. Pel que fa al segon —escrit quan la
investigadora preparava I’edici6 occitana, perd aparegut després de la seva publi-
cacié—, no pretenia ser res més que un avancament de les consideracions codi-
cologiques i, sobretot, ecdotiques incloses a la introduccié de I'edicio. Ates que
no s’hi fa cap aportacié nova, sén valides per a aquest estudi les observacions
que vaig fer en ressenyar I’edicid (vegeu SL 39, pags. 128-131).

Respecte al primer treball, «Considerazioni su una riscrittura», se centra,
com he dit, en la tradici6 francesa de la Doctrina; s’hi reprén una qliestié que ja
havia tractat Gret Schib a I'article citat més amunt: la de les relacions que es
poden establir entre el text del ms. fr. 22933 i el de I'incunable. Es tracta d’una
quiestié for¢a més complexa del que pot semblar a primer cop d’ull, ja que,
d’una banda, la versid del codex és molt defectuosa, plena d’errors de traduccid
i de copia, i, de I'altra, la de I'incunable es va sotmetre a una profunda adapta-
cid estilistica i lingtifstica, que la va distanciar for¢a del text manuscrit. Schib,
després de comparar els capitols 1-12 del manuscrit i de 'edici6 de 1482, havia
observat «qu’il s’agit d’une seule et méme traduction»; aixi mateix va conside-
rar, basant-se en el fet que a I'incunable s"han corregit diversos errors que es
troben a la versié manuscrita i en la preséncia —a tots dos testimonis— d’un
mateix capitol apocrif, que la versié incunable depenia de la manuscrita. Partint,
doncs, del treball de Schib, Marinoni ha ampliat I'ambit de comparacio als caps.
52-59 1 85-100, cosa que li ha permes confirmar la majoria d’observacions de la
primera; al mateix temps, pero, la localitzacié d’alguns llocs en qué I'incunable
llegeix conjuntament amb la versio catalana i contra el manuscrit frances han fet
evident que, malgrat la proximitat que hi ha entre els dos testimonis de la tra-
duccid, I'incunable no va ser preparat a partir de 1'inic codex frances que conei-
xem. Manuscrit i edicié son, per tant, dos testimonis que deriven d’un mateix
antigraf, que potser hem d’identificar, si més no en darrer terme, amb I’original
de la traduccié francesa, sense que calgui plantejar curioses interposicions de
textos catalans o occitans, com fa Marinoni.

J. Santanach

"Vegeu Gret Schib, «Le trésor des humains. Incunable contenant la traduction frangaise de la Doc-
trina pueril de Ramon Llull», Romania (1972) XCIIL, pp. 113-123. L'estudiosa treballava aleshores en
I'edicio catalana del text, publicada aquell mateix any a la colleccid Els Nostres Classics.

Y La versione occitanica della “Doctrina pueril™ di Ramon Llull, edizione critica a cura di Maria
Carla Marinoni (Mila, Edizione Universitaric di Lettere Economia Diritto, 1997).
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60) Menant, Martin, Merdrignac i Chauvin, Les capétiens: Histoire et diction-
naire (987-1328)

Esplendid manual sobre els capets francesos: la historia politica, cultural i
espiritual, els reis, el context europeu i oriental, etc. Taules cronologiques.
arbres genealogics, indexs, mapes. il-lustracions. Conté un diccionari de perso-
nes, llocs i de termes rellevants del periode historic que compren la dinastia
capeta; entrades sobre Arnau de Vilanova, Pere de Joan Olieu, Ramon de Pe-
nyafort, Ramon Llull, amb una informacié prou acurada en general.

A. Soler

62) Mut Garcia, «La influéncia de Ramon Llull en el pensament de Joan Mas-
caré Fornés»

Aquest article es divideix en dues grans parts. A la primera. queda ben pales
la importancia que tenia Ramon Llull per a Joan Mascard. L’estudios admirava
Llull, el considerava una de les grans figures universals. i en destacava el pensa-
ment mistic. Aquest pensament quedava prou explicit, per a Mascard, al Llibre
d'amic e Amat, un dels llibres «guia» de I"estudios de Santa Margalida. L autor
de I'article deixa constancia de dita importancia en el fet que Mascaro tenia la
intenciod de traduir a I'anglés el llibre lul-lid. Sens dubte. la concepcid de I'amor
com a pont entre I’home i Déu és un dels grans vincles entre el pensament de
Llull i la tradici6 oriental. Altrament, per a Mascar0 era determinant la figura
del Doctor Il-luminat en la creacio6 de la prosa literaria catalana. En les citacions
epistolars de Mascard que presenta Mut son freqiients les al-lusions a «la llen-
gua de Llull» per referir-se al catala, llengua que Mascar6 defensava a ultranga i
sobre la qual pensava que «[...] dies vindran de Ilibertat quan sera el [catala] pri-
mer idioma ensenyat a les escoles de terres catalanes [...]».

La segona part de 1'article és un aplec de diversos fragments de les diferents
introduccions fetes per Mascaré a les traduccions angleses de la Bhagavad Gita,
als Upanishads i al Dhammapada. Aquestes referéncies son comparades amb
fragments i expressions del Llibre d’amic ¢ Amat lul-lia. Queda ben pales com,
efectivament, encara que pogués tractar-se d'una influéncia indirecta, el pensa-
ment de Llull es reflecteix en I'obra de Mascard, fins a tal punt que en casos
concrets alld que diu I'autor margalida pot semblar una parafrasi o explicacio de
Llull. Altrament, en aquesta segona part resta ben definit com el punt d’uni6
entre totes aquestes tradicions culturals és I'amor, la concepcio de 'amor divi,
al cap i ala fi el llenguatge universal de I"home.

Maria I. Ripoll
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63) Nieto i Galan, «Ramon Llull i la ciéncia medieval»

L autor proposa un pla d’aproximacid critica a la ciencia medieval que supe-
ri els prejudicis a favor de I'empirisme de certs sectors de la investigacio.
També es tenen en compte les relacions medievals entre cieéncia i religid, que
als segles x1ir 1 x1v es plantejaven en termes molt diferents dels actuals. Dintre
d aquest marc es pot valorar I'Art de Llull en la seva aplicacio a les ciencies del
seu temps. Larticle explora les relacions del sistema lul-lia amb I’estructura
universitaria, la posicié de Llull en relacié a I'astrologia i el problema del lliure
albir, i el seu tractament de I'alquimia d’acord amb les recerques de Chiara
Crisciani 1 Michela Pereira. L autor acaba advertint dels molts perills que envol-
ten la consideracio d’un Llull cientific, en el sentit d’erudit universal i precursor
de sabers diversos.

L. Badia

64) Pardo Pastor, «El caballero a lo divino en Ramon Llull: contra el pecado de
la lujuria»

Segons I"autor, el model de «cavaller-clergue» lul-lia t€ el seu origen en la
tradicié eremitica arab oriental. El treball és una acumulacio de desproposits, on
les fonts es barregen sense solta 1 on la bibliografia ha estat mal assimilada i
sovint se li fa dir exactament el contrari del que diu en realitat.

A. Soler

65) Pardo Pastor, «El cercle lul-lia de Valéncia: Alonso de Proaza i Joan Bonlla-
Vi»

Treball que ressegueix bibliografia ja coneguda, projectada sobre el vell pre-
judici que oposa edat mitjana i renaixement. L autor barreja de manera absurda
conceptes filosofics com «inventio» o «demonstratio» amb les practiques edito-
rials de Proaza i Bonllavi, bo i posant en evidencia el seu desconeixement de
termes com «editio variorum» o «codex descriptus».

A. Soler
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67) Pardo Pastor, «Tradicion misticoplatonica en el Liibre d'amic ¢ amar de
Ramon Llull»

Consideracions generals 1 divagacions sobre la mistica biblica, platonica

i suff en relacié amb el Llibre d’amic ¢ amat. La materialitat de les idees que

circulen a través de textos que tenen una transmissio historica que els condicio-
na és un aspecte que I'autor no es planteja en cap moment.

A. Soler

68) Paydn Sotomayor, «Ramon Llull y el mundo drabe»

Introduccié divulgativa a Ramon Llull amb noticies poc contrastades, com la
de la celebracié d’una festa litdrgica en honor seu a Catalunya el 29 de marg,
malgrat que I’Església no "hagi fet ni sant ni beat. La relacio amb el mon arab
¢és gran, com es veu al Llibre d’amic ¢ Amar. L autor reuneix diverses autoritats
que asseguren la credibilitat del sufisme d’aquest llibre. «El conocimiento que
tenia Llull del mundo y de la cultura musulmanas era tan intimo que, mds que
buscar fuentes concretas, hay que pensar en una atmosfera, una sensibilidad, un
tipo de imaginacion» (pp. 224-225). Després de repassar la relacio dels francis-
cans amb I'Islam, Iarticle se centra en els paral-lismes entre |'Arbre de filosofia
d’amor i el Kitab Rawdar al-tarif d’Ibn al-Jatib de Granada (circa 1362), que ja
va indicar Emilio de Santiago Simon. A la pag. 227 es poden veure set passos
paral-lels relacionats amb les arrels, tronc, branques. rams, fulles, flors i fruits
de "arbre simbolic, un esquema lul-lia present a I'obra de I'autor granadi. L au-
tor no creu prudent concretar massa les causes dels paral-lelismes en qiiestio.

L. Badia

70) Pindl, «Ramon Llull, protagonista del didlogo intercultural»

Conferencia para un publico culto no especializado pronunciada en la Uni-
versidad Auténoma de México en 1995 sobre el Libro del gentil v de los tres
sabios que se considera como una de las aportaciones mas significativas al did-
logo interreligioso en la Edad Media y que puede ofrecer, ademds, «importantes
impulsos» a nuestro tiempo «pues hoy en dia dificilmente podemos encontrar
un tan alto nivel de didlogo como se presenta en esta obra». Después de una
introduccion biogridfica y de un breve resumen de los fundamentos epistemolo-
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gicos del Ars lulliana se expone el contenido del Libro del gentil ilustrado con
largas citas del prologo y del epilogo siguiendo la bella traduccion del siglo xv
conservada en el codice Add. 14040 de la British Library de Londres. Termina
resaltando la originalidad de la obra luliana en comparacion con los métodos
contempordneos de mision.

F. Dominguez

71) Porette, The Mirror of Simple Souls

L’interes d’aquest llibre per al lector de SL deriva en el proleg de Kent
Emery, on fa diverses aproximacions entre Margaret Porette i Ramon Llull. En
primer lloc remarca (p. viii) que va ser processada i morta a la foguera a Parfs
["any 1310, precisament quan Llull hi era, i que van ser anys de persecucid de
dissidents amb afinitats (reals o suposades) amb els beguins. L any segiient al
Concili de Viena les ensenyances de la Porette van ser condemnades, al mateix
temps que Pere de Joan Olieu va ser formalment declarat heretic. Sabem els
problemes que Arnau de Vilonava havia tingut amb les autoritats parisenques,
com també de la campanya que orquestrara I’Església en contra dels franciscans
espirituals. Tot aixo fa més remarcable com Llull en vida havia pogut evitar
confrontacions i sobretot condemnacions, i fins i tot com havia pogut aconse-
guir una aprovacioé al Concili de Viena.

El prologuista també suggereix (p. xvi) unes similaritats, sense voler sugge-
rir-les com a fonts de la Porette, entre certes formulacions d’ella i dos passatges
del Llibre d’amic e Amat. Finalment cita (p. xvii) un manuscrit (Oxford, Bod-
leian, Laud lat. 46), possiblement copiat i compilat a la Cartoixa d’Estrasburg,
que contendria les Quaestiones super sententias de Llull (i no la Disputatio Ray-
mundi christiani et Homeri saraceni com va dir Bohigas), a continuacié de les
quals hi havia el Miroir de la Porette, que qualci que desaprovava les seves doc-
trines va arrancar, 1 del qual només queda I'inici al f. 70"

A. Bonner

72) Porro, Forme e modelli di durata nel pensiero medievale. L’ «aevum», il
tempo discreto, la categoria «Quando»

[l volume restituisce nella sua complessita la riflessione filosofica medievale
sul tempo, valorizzando le concezioni estranee a quella aristotelica. Alla defini-
zione del tempo si legano questioni fondamentali del dibattito filosofico e teolo-
gico medievale, come la polemica sull’eternita del mondo e sulla creazione, alle
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quali ci limiteremo per accennare alla posizione lulliana che non si discosta da
quella prevalente.

Nel IV libro della Fisica Aristotele affermava che «il tempo ¢ il numero del
movimento secondo il prima ¢ il poi». Una diversa posizione, gii presente nel
pensicro neoplatonico, connetteva questa dimensione alla coscienza piuttosto
che al mondo fisico. Lesposizione pit completa di questa linea speculativa si
legge in s. Agostino, il quale identifica il tempo con la vita stessa dell’anima,
svincolandolo dalla realta fisica (Confessioni X1, 28, 1).

Tra le 219 proposizioni erronee condannate da Stefano Tempier (1277) si
legge anche la tesi dell’assoluta negazione della realta extramentale del tempo:
«quod aevum et tempus nihil sunt in re, sed solum in apprehensione». Porro si
chiede se la condanna fosse diretta contro Averro¢ o contro Agostino, e giunge
alla conclusione che essa, cosi come la maggior parte delle tesi incriminate.
investisse in primo luogo il filosofo arabo, senza escludere percio un riferimen-
to alla posizione agostiniana. Per chiarire questo punto richiama la testimonian-
za di Lullo, che fu in prima linea contro gli averroisti. Lullo cita Iarticolo in
questione nella Declaratio del 1298 (ROL XVII, p. 391, cap. 200), cui risponde
che «mondus creatus est et inceptus de novo. Cuius initum esset impossibile, si
tempus non esset ens reale». Per Lullo non si puo negare la realta dell’aevim
(durata) se si ammette ’esistenza di una realta infinita dopo la resurrezione.
Anche sulla base della sua testimonianza, in particolare del riferimento all’ini-
zio temporale del mondo, si pud affermare che la tesi condannata dal Tempier
rientra nella polemica antieternalista. La negazione della realta del tempo ¢
dell’aevim equivaleva ad affermare che tutto ¢ eterno, come sostenevano gli
averroisti; ma significava anche che le distinzioni temporali sono solo Iesito di
operazioni mentali, come scriveva Agostino.

E. Pistolesi

74) Puig 1 Oliver, «Desocultacié d’un manuscrit de I'*Art™ lul-liana a Barcelo-
na, el 1396»

L autor exhuma un document de Barcelona, 1396, on es revela com un
exemplar d’una Az lul-liana (sense més precisions), que havia estat amagat per
mor de les persecucions d'Eimeric, és extret a la llum i Iliurat a Pere Rossell,
beneficiat de Santa Maria del Mar. Els personatges que intervenen en I"operacio
son tots eclesiastics i, de tot plegat, es dedueix la complicitat de la ctria episco-
pal barcelonina en la resisténcia al procés inquisitorial contra el Tul-lisme.

A. Soler
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75) Pukelsheim, «Auf den Schultern von Riesen: Lull, Cusanus, Borda, Condor-
cetetal»

76) Pukelsheim, «Llull, Cusanus, Borda, Condorcet: Eine interdisziplinire Zei-
treise zum Thema Wahlen»

Publicacio de dues conferéncies que I’autor va donar sobre el tema de 1’art
d’eleccid. En la primera, en un estil ame i sovint divertit, explica les seves aven-
tures per les pistes de la historia del tema, amb petits croquis biografics de
Nicolau de Cusa (que es va interessar pel tema arran d’una disputa sobre una
elecci¢ episcopal a Treveris i de la seva participacié al Concili de Basilea),
Borda, Condorcet, Ramon Llull (amb descripci6 del capitol de Blaguerna sobre
el tema), Martin Honecker (amb la seva publicacié I'any 1937 del De arte elec-
tionis) i finalment Lloreng Pérez (amb el descobriment I'any 1959 d’una tercera
obra lul-liana sobre el tema, I'Artificium electionis personarum).

En la segona ressalta 'aspecte interdiséiplinari de les seves investigacions
sobre el tema, que vénen dels camps de la sociopolitica aliada amb la matemati-
ca, pero que en aquest cas han hagut de passar per la paleografia, per la historia
1 pels especialistes en el cusa i en Llull.

A. Bonner

78) Rosselld Bover, Els camins de la cango: vida.i obra del P. Rafel Ginard
Bauga

El francisca Rafel Ginard i Bauga (Mallorca, 1899-1974) és una figura cabdal
en la produccio cultural mallorquina. Recopilador excepcional del corpus
cancgonistic de Mallorca 1 elaborador del Cangoner Popular de Mallorca, fou,
també, defensor de la llengua catalana durant els anys dictatorials, pensador,
poeta, i, en definitiva, un ingent treballador cultural. Aquesta és la persona que
ens ofereix Pere Rosselld en la biografia referida a I’autor de Croquis Artanencs.
Una altra faceta que destaca i que sovint ha passat desapercebuda és la referida a
la tasca lul*listica duta a terme per Ginard. Si bé I’autor francisca no aporta noves
dades sobre la figura de Ramon Llull, en canvi en fou un important difusor. La
formacié autodidacta li feia pensar que no estava prou preparat per estudiar
determinats aspectes del Doctor Il-luminat, cosa que, en determinades ocasions
(per exemple, I'any 1933), el féu renunciar de participar en diferents actes sobre
la figura de Llull. Altrament, el pare francisca destacava la importancia d’estu-
diar la figura i I'obra de Llull amb rigor cientific, estudi que, com deixa pales
Rosselld, responia a un cert deure patriotic. Igualment cal remarcar el fet que
Ginard signava alguns dels seus escrits a la revista £l Heraldo de Cristo amb els
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pseudonims lul-lians «Felix» i «Blanquerna». Son destacats els sermons i les
conferéncies que Rosselld cita sobre Ramon Llull.
Maria I. Ripoll

79) Rossello Lliteras, «Ramon Llull peregrina a Santiago. Su juicio valorativo
sobre los peregrinos»

Consideracio sobre la figura del pelegri d’acord amb la visio que en dona
Llull, el qual, segons explica la Vita coetanea, havia anat en pelegrinatge a Santa
Maria de Rocamador i a Santiago de Compostel-la. Inclou el text i la traduccio
espanyola, breument glossada, del cap. 113 del Llibre de contemplacio, «Com
hom se pren guarda de ¢o que fan los pelegrins e-ls romeus».

J. Santanach

80) Rossello-Bordoy, «Noves dades sobre algunes arrels arabs del catala de
Mallorca»

Aquest treball presenta una informacié utilissima i important sobre possibles
etimologies arabs d’algunes paraules de la llengua catalana parlada a Mallorca.
D’una banda, ’autor explica com diversos estudiosos de la llengua catalana
(Mossen Alcover, entre d’altres) han menystingut la possible influencia arab en
el catala instaurat a Mallorca arran de la conquesta del segle Xii. Aixo no obs-
tant, es pot considerar que I'arxiduc Lluis Salvador fou un bon precedent en
I"estudi d’aquest aspecte lingiifstic. Abans de passar a la proposta etimologica
de vuit paraules catalanes, Rossello Bordoy esmenta tres possibles mecanismes
de transmissio de paraules arabs al mon catala.

La llista que presenta sens dubte és ben interessant. Mots com «al-lot»,
«arruix», «cocarroi», «mariol-lo», «me», «raola» o «rossegd» son analitzats a
partir de possibles connexions amb paraules arabs. Tanmateix, des d’un punt de
vista lul-lista, I'etimologia proposada que més ens interessa ¢s la referida a I'an-
troponim «Aloma», nom de la mare de Blaquerna. Rossello contrasta la infor-
maci6 proposada pel pare Colom al Glossari General Lul-lia, segons el qual
«fins ara no €s estat aclarit I’origen del nom *Aloma’». Segons Rossello, aquest
nom no és altra cosa que I"adaptacio en catala de la paraula arab al-umm. mot
que significa «la mare». La conclusié a que arriba autor de Iarticle és prou
clara i contundent: «Llull no inventa res, tan sols va donar a la mare de Blaquer-
na el nom que li corresponia».

Maria I. Ripoll
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81) Rubio, «El “coneixement per la negativa” com a conseqiiéncia epistemolo-
gica de I'oposicio bé-mal al Llibre de contemplacio»

El Llibre de contemplacio sol presentar els arguments des del punt de vista
analogic o del contradictori. Totes dues modalitats recorren a formulacions
binaries que donen lloc al desplegament de paradoxes, contradiccions i quias-
mes. En el marc d’un projecte més ampli, que aspira a tractar de la qiiestié de
’estil literari, I'autor ofereix d’antuvi una exploracid de les relacions bé-mal,
que arrelen en la nocid augustiniana «mali enim nulla natura est, sed admissio
boni mali nomen accepit» (vegeu nota 4). L autor ressegueix el tema en diver-
sos capitols del Liibre de contemplacio, amb la intencié de mostrar la formula-
ci6 dual de les preposicions usades. Seguidament es presenta una classificacié
binaria del mal, el mal de culpa i el mal de pena, que porta a la concrecié de dos
esquemes grafics a les pags. 111 12, on es fan evidents les propostes de 1’autor.
El darrer apartat de I'article projecta el coneixement negatiu del mal en el
terreny de la moral. L’estil del Llibre de contemplacio implica I’ds d’un jo auto-
biografic que desapareixera en les futures formulacions d’aquest assumpte a les
Arts.

L. Badia

83) Ruiz Simon, «El joc de Ramon Llull i la significacié de I"Art General»

Admetre que, en paraules de Paolo Rossi, I’Art de Ramon pertany a la cate-
goria dels «fossils intel-lectuals» no hauria de bloquejar-ne I’estudi. Ans al con-
trari, si no li hem de buscar cap connexié immediata amb els debats que alimen-
ten les discussions contemporanies, podrem aprendre a coneixer millor el Llull
que «juga amb habilitat, en favor de la seva proposta epistemologica, amb les
mateixes cartes textuals amb que jugaven els seus contemporanis de Paris o
d’Oxford». En qualsevol cas, Llull no és un escolastic perque precisament pro-
posa allo que les escoles refusaven: una ciéncia universal. Llull presenta la seva
Art com una eina de respondre d’una vegada totes les preguntes que es formula-
va I’escolastica en les seves inacabables disputes. Llull juga contra I’escolastica
amb les cartes de I'escolastica.

L Art es presenta com una solucié alternativa a la ciéncia aristotelica de les
escoles, tal com ho feien determinades posicions critiques vigents entorn de
1270, com ara I’anomenat neoaugustinisme. Les campanyes antiaverroistes de
Llull concorden amb aquesta posicid. De tota manera, I’ Art té un abast superior
al del neoaugustinisme perque esta capacitada per resoldre qualsevol conflicte
entre filosofia i teologia: és una teoria general i universal. Es des d’aquesta
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perspectiva que va interessar els pensadors dels segles xi al xvir com una filo-
sofia viva. L’aparent anacronisme o reaccionarisme que s atribueix a I"Art per-
que es desmarca de la implantacio de I'aristotelisme en ple segle xi ¢s allo que
li va donar valor als ulls d’alguns lectors dels segles segiients, especialment del
segle xvil, el «segle del metode». L™Art pretenia ser alhora inventiva, demostra-
tiva 1 general: una ciéncia universal que, contrariament al que proposa I"aristote-
lisme, podia unificar els principis particulars de cada ciéncia, que assimilava les
tecniques de I'argumentacio a les de la demostracio. «Els discursos del metode
que inauguren la historia de la filosofia moderna busquen conciliar la cientifici-
tat amb la generalitat, la inventio amb el judicium demostratiu». Heus aci per
que al segle xvi és obligat referir-se a Llull, tant se val que sigui com un impos-
tor (Descartes) o com un precursor (Leibniz).

L. Badia

84) Santanach 1 Sunol, «Les definicions lul-lianes del ms. 11559 de la Bibliote-
ca Nacional de Madrid»

El ms. 11559 de la Biblioteca Nacional de Madrid, un recull miscel-lani de
dotze peces diferents, la majoria lul-lianes, va ser propietat del Marques de San-
tillana i ha estat descrit en diverses ocasions, de Mario Schiff (1905) a Josep
Perarnau (1982-1986). Santanach edita (pp. 216-229) i estudia (pp. 205-215) el
bloc tercer, folis 119-126, constituit per 101 definicions, extretes majoritaria-
ment de la Doctrina pueril i del Llibre de santa Maria. Ates que tan sols una
entrada procedeix de 1’obra apocrifa Benedicta tu in mulieribus, les definicions
que ens ocupen son auténtiques i, malgrat que no les va compilar el propi autor,
passen a engruixir el repertori de materials d’aproximaci6 didactica a I’Art que
Llull es va preocupar d’elaborar durant tota la seva carrera i que va ser conti-
nuat per deixebles i exegetes. Com explica Santanach, les definicions lul-lianes,
com a geénere, es poden relacionar amb les Qiiestions que acompanyen la majo-
ria de les obres de Ramon i amb els llistats de les Cent Formes que podem llegir
a l'Arbre de ciencia i I'Ars generalis ultima. El principal merit del treball res-
senyat €s la precisiéo amb que se situen els materials editats dintre del panorama
general de I’obra de Llull 1 del lul-lisme. L exactitud en el maneig de les dades
permet no tan sols d’identificar correctament les fonts, sind també d’acostar-nos
als interessos d’alguns lectors laics de Llull, sens dubte fonamentalment atrets
pel vessant més espiritual i devot dels seus escrits.

L. Badia
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85) Santanach i Sufiol, «Literatura, ciéncia i historia a I’Andorra medieval.
Apunts sobre el Codex miscel-lani de I'Arxiu Historic»

Al segle xvii el Consell General de les Valls d”Andorra va reunir en un sol
volum factici antics documents historics d’interes local i algunes obres litera-
ries, cientifiques i morals conservades in siru: és el Codex miscel-lani o manus-
crit 1 de I’Arxiu de les Set Claus. Un repas del contingut d’aquest recull singu-
lar i representatiu dels interessos culturals de la Catalunya medieval ens mostra,
d’antuvi, la preséncia de Ramon Llull, a través de la inclusié de la Doctrina
pueril. El public laic general, destinatari d’aquest escrit catequetic i cientific, és
el que apreciava els escrits medics (fragments del Canon d’Avicenna) i literaris
(fragments del Tristany de Leonis) inclosos al Codex miscel-lani. L autor d’a-
quest article de divulgacié promet una descripci6 detallada del volum a 1’Anua-
rio de Estudios Medievales, 33 (2003). EI present volum conté el treball «Un
notari andorra de final del segle xv, lector de Ramon Llull», on s’identifica ["ac-
tivitat de Miquel Ribot com a usuari de I'esmentat ms. 1 de I"’Arxiu d’Andorra.

L. Badia

86) Santanach i Sufol, «*Cové que hom fassa apendre a son fill los -XIIII- arti-
cles™ La Doctrina pueril com a tractat catequetic»

L autor analitza en aquest treball com la Doctrina pueril s’insereix en la tra-
dicié catequetica medieval, just com a manifestacié primerenca d’una preocupa-
ci6 eclesial per I'adoctrinament dels laics (manifestada repetidament en concilis
1 sinodes) 1 també d’una inquietud dels laics per accedir a coneixements doctri-
nals. Al costat d’obres com la Somme le¢ Roi de fra Lloreng d’Orleans (1280) o
d’infinitat de textos més simples que recollien les pregaries elementals o el
credo, la Doctrina pueril es revela com un catecisme extraordinariament elabo-
rat i complet, al qual s’ha incorporat una darrera part formativa de tipus enci-
clopedic.

A. Soler

90) Simon, «Remarks on Ramon Lull’s Relation to Islam»

Un repas realitzat per un arabista hongares, declaradament no especialista en
Llull, de la relacié entre Llull i I'Islam. Malgrat no estar sempre al dia biblio-
graficament i d’alguns petits errors, en general és un resum introductori clar i

o



)
N

RESSENYES I

informatiu. També fa una asseveracio, potser no tan difosa en la bibliografia
especialitzada com hauria de ser: que Llull, en comparacio amb altres missio-
ners cristians, era possiblement I'tinic capag d’escriure obres en arab.

A. Bonner

91) Simo Artero, «El latin de Ramon Llull»

L’autor assaja de revalorar I'ts que fa Llull del llati posant-lo en relacié amb
els usos del «latin cristiano y biblico en general» que li eren coetanis. Prova
també de relacionar les concepcions retoriques i lingiiistiques del Beat amb la
seva practica de la llengua llatina. El treball t€ interes perd és encara una mica
vacil-lant en el plantejament i escas en el corpus de textos que maneja per
extreure conclusions; treballs posteriors de I'autor s haurien de beneficiar d'un
coneixement més aprofundit de I'obra de Llull i de la historia de la seva trans-
missio.

A. Soler

92) Stone, «Ramon Llull», The Literature of al-Andalus

El capitol aqui ressenyat es divideix en dues parts desiguals. La primera trac-
ta de I'actitud de Llull davant de I'Islam des del punt de vista més de la correc-
ci6 politica i sensibilitats modernes que no de realitats de I'Edat Mitjana i de les
seves actituds sobre creences religioses.

La segona part és dedicada a les analisis del Liibre d’amic ¢ Amar i del Lli-
bre de les besties, plenes d’observaciones encertades i interessants, sobretot pel
que fa al segon, amb la seva «intentional deconstruction of the boundaries bet-
ween an outside reality and a fictional inside.»

A. Bonner

93) Stotz, «Was lebt, will wachsen — Veriinderlichkeit von Sprache zwischen
Praxis und Reflexion im lateinischen Mittelalter»

El llati ha evolucionat des d’una llengua molt conservadora a I'época classi-
ca, cap a una que a finals de I'imperi va comencar a adoptar neolgismes, del
grec, del cristianisme i finalment del vast moén amb el qual va tenir contacte.
Aquest procés d’obertura lingiiistica va seguir en augment a I'Edat Mitjana en
I"ambit juridic i més popular per contacte amb les llengiies vernacles, i en I'am-
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bit més erudit per necessitats escolastiques (traduccions del grec i de I'arab, i
formulacions de conceptes nous, com per exemple quidditas o perseitas). En
aquest darrer context cita (p. 107) els neologismes lul-lians dels correlatius
(magnificativum, magnificabile \ magnificare) i dels superlatius, dels quals deri-
va substantius abstractes i formes verbals (concordalissimitas i principalissima-
re).

A. Bonner

94) Sugranyes de Franch, «Raymond Lulle hérétique?»
95) Tellechea Idigoras, «Ramén Llull y Nicolds Eimeric»

Els dos treballs son comentaris de I'estudi de Josep Perarnau i Espelt: De
Ramon Llull a Nicolau Eimeric (ressenyat a SL 39, 1999, pp. 112, 173-5).
Sugranyes, després d’una breu presentacio de Llull com a «doctor de les mis-
sions», destaca que el treball de Perarnau demostra que els sis articles en els
quals Nicolau Eimeric acusa Llull d’heterodoxia van ser manipulats pel domi-
nica gironi, cosa que permet posar en dubte la credibilitat dels seus metodes de
treball. Sugranyes conclou que si bé 'obra d’Eimeric ha destil-lat durant sis
segles una atmosfera de sospita que ha impedit I'aven¢ de la canonitzacié de
Ramon Llull, res no hauria d’oposar-se ara al reconeixement de I’Església de 1'e-
xemplaritat del Beat. La ressenya de Tellechea remarca que el treball de Perar-
nau reobre el procés de valoracié de I’ortodoxia de Llull i inclou una pinzellada
erudita sobre I’ortodoxia lul-liana davant el Concili de Trento.

Jordi Badiella

97) Traninger, Miihelose Wissenschaft. Lullismus und Rhetorik in den deutsch-
sprachigen Léindern der Friihen Neuzeit

Anita Traninger pone al descubierto importantes testimonios de los comenta-
ristas e intérpretes del ars lulliana dentro del dmbito que toca a la lengua y a la
cultura germdnicas. La autora nos va conduciendo, a través de ellos, para arrojar
luz sobre la recepcion del ars en manos de los que, dvidos del saber, se lanzaron
a la aventura por la adquisicion de un método que les diese ingreso al conoci-
miento universal.

El mérito de esta investigacion, radica en el intento de organizar sistematica-
mente una amplia gama de comentarios que dan cuenta de bajo qué prisma se
veia al lulismo durante los siglos xvi y xvii: las variaciones, concordancias y
discrepancias entre sus intérpretes. Los testimonios de la época, asi organizados
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y vistos en su conjunto, revelan aquello que la autora reafirma como lulismo vy,
al que se le debe de tomar como un sintoma, mds que como una causa. Esta idea
nos remite a preguntarnos cudles fueron los elementos condicionantes que die-
ron origen al fendmeno del lulismo. Estos elementos son culturales y, por lo
tanto, expresan las necesidades, deseos y carencias de una sociedad en su rela-
cion con la realidad en la que se inserta y las formas de conocimiento y transmi-
sién que utiliza. A lo largo del desarrollo de la investigacion, se llegan a escla-
recer los condicionantes culturales que permitieron la gestacion de un lulismo,
que comenzaria a partir de la muerte de Ramon Llull, hasta bien entrado el siglo
xviil, en el que desapareceria del escenario de la historia de las ideas.

La autora centra su atencion sobre la antologia compilada por Lazarus Zetz-
ner en 1598 (Raymundi Lullii Opera) para exponer el lulismo que se difundio
por la época y la repercusion que este corpus de escritos lulianos (Ars brevis,
Ars magna et ultima, Duodecim principia philosophiae), pseudolulianos (Logi-
ca brevis et nova, De auditu cabbalistico, In rhetoricam isagoge), y de sus
intérpretes y comentadores (Giordano Bruno, De Lulliarum specierum
scrutinio, De lampade combinatoria Raymundi Lulli; Agrippa von Nettesheim
In artem brevem Raymundi Lullii commentaria; Valerius, Opus aureum)
tendrian en autores de habla germana durante el siglo xvii. Se detecta, asi, que
la tradicion del ars lulliana que se difundid en esa época, se basaba en las relec-
turas e interpretaciones de este corpus, mas que en las obras de Llull mismo. En
este sentido, la edicién zetzneriana abre el campo a la vastedad de un constante
reposicionamiento del ars, como lo llama Traninger. El lector nota que, parado-
jicamente, la consigna del ad fontes de los humanistas con respecto a la obra de
Llull, en la mayoria de los casos, habria de ser arrojada al olvido a cambio de la
fascinacion que despertarian el corpus y las leyendas alquimicas acerca de la
figura del Beato.

La autora establece claramente que, por las caracteristicas del corpus, la edi-
cién responde a un intento de satisfacer uno de los principales ideales de los
humanistas: la aquiescencia del conocimiento universal, mas no sélo su acumu-
lacidn, sino también la posibilidad de su transmision, generacion y reproduc-
cion. Las tendencias de los humanistas hacia la alquimia y la cdbala como for-
mas del conocimiento, hallaron una base en comun con los principios del ars
lulliana que se proyectaban como transdisciplinarios (dignitates, predicata res-
pectiva, subiecta, regulae, questiones), dentro de una maquinaria combinatoria
y generativa, por lo que la alquimia y la cdbala se sirvieron de ellos para estruc-
turarse y expresarse como se constata en la Apologia de Pico della Mirandola,
dando lugar a las tradiciones del lulismo alquimico y cabalistico (De auditu
cabbalistico, y Pierre Morestel, Artis Kabbalisticae sive sapientiae divinae aca-
demia, 1621).
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Por otro lado, la edicion evidencia la tendencia del pensamiento humanista
que sirvio de limo para que floreciera el ars (ulliana: 1a revaloracion de la reto-
rica cldsica. Este hecho trajo como consecuencia el restablecimiento de la figura
del orador como un polyhistor, es decir, un erudito que manejase y proporciona-
se los conocimientos principales de todas las ciencias y de las artes, abriéndole
al orador la posibilidad, asi, del ingreso al dominio de un discurso enciclopédi-
co. Es de esta manera, como llegan a vincularse los procesos retéricos con el
enclicopedismo en el xvi (Bernardo de Lavinheta, Explanatio compendiosaque
artis Raymundi Lulli, Paris, 1523). Traninger hace énfasis en que esta unién
adquiere su punto culminante al establecer los principios lulianos en la calidad
de topicos. Bajo ellos, no sélo se abre la posibilidad de organizar y archivar el
saber universal, sino que en su apetito de dominio se vale de los instrumentos
metddicos lulianos (figuras combinatorias) para generarlo. La investigacion nos
hace ver asi, que la enciclopedia que se generd a caballo entre los siglos xvi 'y
xvil, debe de ser vista bajo dos puntos: una tépica que proporcionaba los con-
ceptos que funcionan sistemdticamente (principios lulianos) y una combinatoria
que los relacionaba (figuras).

El ars, considerada de esta manera, como una ciencia discursiva a partir del
pseudoluliano In rhetoricam isagoge (1515), se proyecta a ser un método a
través del que se llega a la Verdad y al conocimiento de cualquier cosa «en
poco tiempo y sin mucho esfuerzo». En su In Artem brevem Raymundi Lullii
commentaria, Agrippa intenta llevar hasta su mdximo la capacidad inventiva
del ars al integrar argumentaciones aristotélicas y escoldsticas, lo que le lleva a
modificar las figuras lulianas, ampliando los principios que acaban por ser
renombrados como termini. Con ello abre una nueva posibilidad al orador, para
cubrir sus necesidades en el campo de la retdrica, asi como en el de la dialécti-
ca. Mediante el uso de estas nuevas figuras se puede generar un discurso ex
tempore, es decir, sin previa preparacion y de manera espontdanea ante el publi-
co. Sin embargo, tales caracteristicas de rapidez y eficacia como modelos de
elocuencia, serfan dvidamente castigadas por una acerba critica que se volcaria
a lo largo del xvir.

En este sentido, Traninger se rebela contra una mirada parcial para descubrir
el otro lado de la moneda: asi como la tradicion de los comentaristas lulianos es
rica y prolifica, la tradicion de la desvalorizacion del lulismo también es copiosa
y, lo que es mds, corre paralelamente al desarrollo de su glorificacion. Desde
Nicolaus Eymerich (Directorium inquisitorum, 1376), pasando por Juan Gerson
(Contra doctrinam Raymundi Lullii, 1423) hasta los mismos humanistas que,
aunque se dedicaron a editar a Llull, no dejaron de ver carencias en la falta de
elegancia del latin del Beato, asi como también en su formacion autodidacta,
aspectos que iban en contra de la erudicion humanista.
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Tommaso Garzoni en su Piazza universale (Venecia, 1585), revela dos pun-
tos merecedores de critica, que los comentadores atribuyen al ars y que por los
cuales, paraddjicamente, gand popularidad y hallé amplia difusion: prompritido
y facilitas. Con ambos elementos. cualquier persona era capaz de obtener la
ciencia universal, asi como la posibilidad de hablar sobre cosas y cuestiones de
las que no se tenfa un conocimiento profundo. Esto desembocaria, inevitable-
mente, en la incursion de solecismos y barbarismos que producirian, inevitable-
mente, mera charlataneria como hace patente la autora en la critica al Conunen-
taria de Agrippa de Janus Caecilus Frey. La solucion al problema terminaria
por introducir una separacion entre retérica y dialéctica, como lo haria Agricola
en su De inventione dialectica (1539), separacion que no se lograria defitiva-
mente hasta Petrus Ramus y se consumaria en Leibniz (Dissertatio de arte com-
binatoria, 1666).

La cuestion de fondo, segtin la plantea Traninger, es el problema que surgiria
a partir del discurso retorico ex rempore y que se desarrollaria, por ejemplo, en
los sermones del Concionator ex temporaneus: la desvinculacion de la retorica
con la realidad. La tradicién homilética habia llegado, de esta manera, a estable-
cerse como una acumulacion de formulas preparadas, es decir, de florilegios de
los cuales el orador echaba mano para responder a situaciones cuya realidad no
correspondia con lo que proponian dichas formulas fijas. Por ello, se hizo nece-
sario darle un nuevo giro: poner la retérica al servicio de la praxis, darle una
orientacion pedagdgica (Balthasar Schupp, Promus condus, 1650; Adam Wein-
heimer, Rhetor extemporaneus, Ulm, 1650), en la que, bajo los predicados lulia-
nos convertidos en topicos, se juntaron varios sustantivos, verbos y hasta frases.

El estudio de Traninger plantea, de esta manera, una nueva orientacion que
se generaria con la ola de reformadores surgidos a partir de Alsted, quien se
encargaria de realizar una labor de «reposicionamiento» de los postulados lulia-
nos para su purificacion. Precisamente, su Clavis artis lullianae es un intento de
presentar a los sistemas ramistas y aristotélicos una ars luliana con puntos en
comun, y que apunta a la inventiva disserendi de omni scibili hasta desembocar
en la escuela reformadora de un lulismo retérico con orientacion pedagdgica.
Asi mismo, en la busqueda de una panacea filosofica, se requiere de un ars
memorativa para su organizacion y retencion (Systema mnemonicum duplex),
con lo que se valora y afirma el importante papel de la mnemotecnia. Siguiendo
esta linea, Samuel Dietrich, en su Ars memoriae nova et expedita (1696), tra-
taria de relacionar los principios lulianos con la praxis pretendiendo darle al ars
un sentido pragmatico.

Asi, dentro de la orientacion prictica pedagogica, el ars inventiva se confir-
ma como un rhesaurus, pero como demuestra Traninger, un thesaurus activo,
puesto que acumula palabras que privilegian el desarrollo de la lengua (Daniel
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Richter, Thesaurus oratorius novus, 1660), lo que daria lugar al desarrollo de
los cuadernos compiladores de loci communes. Asi mismo, paralelamente, no
solo se habria de impulsar un thesaurus en el campo del vocabulario, ya sugeri-
do anterioremente en la obra de Giulio Pace (Artis lullianae emendatae libri 1V,
1618), sino también un thesaurus de las cosas (res), como haria Athanasius Kir-
cher en su Ars magna sciendi (1609) bajo el motto: «Nichts ist stiler als alles zu
wissen.» (Nada es mads dulce, que el saber de todo). El jesuita Kircher se lan-
zarfa a la bisqueda de la produccion de las cosas, gracias a aquella fabulosa
maquinaria combinatoria que proporcionaba el ars lulliana, dandole asi, dimen-
siones inusitadas a las exigencias de la tradicion enciclopédica.

Finalmente, dentro de la prosa, Traninger vislumbra que el lulismo trata de
abrirse paso en los paises de habla germana como un instrumento metddico que
es empleado en la produccion textual literaria, despojdndose en este intento, casi
definitivamente, de su aura de oscurantismo. Las piezas clave que estructuran el
método son, de nueva cuenta, los principios trascendentales que sirven para for-
mular tdbulas ordenadoras de tdpicos, apuntalando de esta forma, una visién
pedagdgico-retdrica. Esta se extendié hasta el campo de la poesia como el caso
de Quirinus Kuhlmann (1651-1689) en su Himmlische Liebes-Kiisse (1671). Si
bien, el lulismo se inserta como generador dentro de una orientacion prdctica
del lenguaje popular, no alcanza mayor resonancia dentro de las venas literarias
de la época. Con ello, la autora toca la etapa final de un lulismo que se alza sin
alcanzar grandes vuelos, como se comprueba en la vasta estructura de la prosa
novelistica (Arminius de Daniel Caspar von Lehenstein) y, con ello, se apaga
lentamente una fiebre que dominaria el campo de las ideas durante varios siglos.

Miihelose Wissenschaft es un recorrido veloz (desde la B hasta la K como se
indica en el indice), ademds de una amplia gama de documentacion que nos
ofrece la posibilidad de vislumbrar al lulismo en equilibrio entre dos extremos:
el de la critica positiva y el de la negativa. La cuerda floja, sobre la cual se des-
lizaria por la historia guardando su precario equilibrio hasta llegar a su fin
podria ser trazada ante los ojos del espectador de la siguiente manera: la retérica
como alquimia de las palabras, reflejada en el mecanismo de la cdbala, cuyo
método combinatorio genera el discurso enciclopédico; éste sélo asequible y
acumulable por la mnemotecnia que estructura tablas ordenadoras del conoci-
miento, partiendo de tdpicos con los que se abre una orientacién prdctica del
lenguaje popular y un sistema de acumulacion efectiva.

Al llegar al final de esta cuerda, tenemos la sensacién de que Traninger no
solo nos ha seducido, sino que nos ha abierto el apetito para lanzarnos a un
conocimiento mas profundo del fendmeno, puesto que efectivamente: «Nada es
mds dulce, que el querer saber de todo».

Linda Béez
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101) Villalba, En el seté centenari de I’ Arbor scientiae de Ramon Llull

Publicacié de la conferéncia pronunciada en el sal6 d’actes del Collegi de
Sant Francesc, en la festa del Beat Ramon Llull, el dia 27 de novembre de 1996.
Després d’esmentar el Raymundus-Lullus-Institut i la seva relacio amb la Maio-
ricensis Schola Lullistica, la conferéncia de Pere Villalba comenc¢a amb una
descripcid dels motius de Ramon Llull per escriure I'Arbre de ciencia, la segona
obra en extensid després del Llibre de contemplacio, per passar, tot seguit, a
analitzar-ne I’estructura i el contingut. Pel que fa a la primera, Villalba relacio-
na I’adopci6 de I'arbre com a metode d’investigacio i d’estructuracio del saber
amb la triple heréncia cultural, hebrea, cristiana 1 islamica, que rebé el Beat, i
inclou una explicacié del significat de les set parts que comprenen els seus
arbres: les arrels, el tronc, les branques, els rams, les fulles, les flors i els fruits.
Quant als continguts de 1'Arbor scientiae, teologics, filosofics i cientifics,
Villalba mostra, en cinc apartats, les equivaléncies segiients: 1) La natura: |
Arbor elementalis (una taula dels elements), II Arbor vegetalis (una biologia),
I Arbor sensualis (una fisica), IV Arbor imaginalis (una psicologia/etiologia).
2) Home 1 societat: V Arbor humanalis (un tractat d’antropologia), VI Arbor
moralis (un tractat d’etica), VII Arbor imperialis (un tractat de politica), VIII
Arbor apostolicalis (un tractat d’eclesiologia). 3) Metafisica cristiana: IX Arbor
caelestialis (un tractat d’astronomia), X Arbor angelicalis (un tractat d’angeolo-
gia), XI Arbor aeuiternalis (un tractat sobre I’eternitat), XII Arbor maternalis
(un tractat de mariologia). 4) Ontologia teologica: XIII Arbor lesu Christi (un
tractat de cristologia), XIV Arbor diuinalis (un tractat de Deo uno et trino). S)
Instruments: XV Arbor exemplificalis (un tractat recapitulatiu, utilitzant la
faula), XVI Arbor quaestionalis (un tractat retoric, utilitzant el dialeg). La con-
feréncia es clou amb una descripcié dels 15 manuscrits Ilatins de 1’obra, que
abracen els segles X1v, xv i xvI, I'esment de les edicions llatines (1482, 1505,
1515, 16351 1637), la fixacid de 'stemma codicum i un exemple del metode de
treball emprat en I'edici6 critica.

Jordi Badiella

103) Villalba, «Reminiscencias ciceronianas en Ramon Llull»

Breu treball dedicat a I'estudi de les fonts ciceronianes de 1I'Arbor scientiae
que pretén d’establir pautes a I'hora d’identificar conceptes inspirats per I"autor
classic. L’autor se cenyeix en la recerca de paral-lelismes entre alguns conceptes
lul-lians i ciceronians, tal com son caritas/amicitia, patientia/amicitia,
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pietas/amicitia i constantia/amicitia, a través de la comparacié d’alguns passat-
ges de I'obra lul'liana abans esmentada i el De senectute i De amicitia de
Cicero.

Jordi Badiella



INDEX D’OBRES LUL-LIANES

Aplicaci6 de I’Art general, 80

Arbre de ciéncia, 5 n.7, 58 n.5, 64, 64-77, 81, 84-90. 116, 118, 133, 141
Arbre de filosofia d’amor, 67, 93, 94

Ars brevis, 64, 67, 94, 97, 109, 116, 137

Ars compendiosa inveniendi veritatem, 12 n.20, 57, 83

Ars compendiosa medicina, 59

Ars generalis ultima, 63, 82, 133, 137

Ars inveniendi particularia in universalibus, 57-59

Ars inventiva veritatis, 121

Ars juris, 59

Art amativa, 80

Art demostrativa, 57, 59, 82, 83, 94

Artificium electionis personarum, 130

Blaquerna, 27-44, 64, 68, 93, 107, 122, 130

Cant de Ramon, 64, 83, 92

Cent noms de Déu, 58

Comencaments de medicina, 4 n.4, 17-18

Compendium logicae Algazelis, Sn.4, 8,9, 13n.21, 119
Compendium seu commentum Artis demonstrativae, 6 n. 10, 58, 60
De adventu Messiae, 93

De arte electionis, 130

Declaratio Raimundi per modum dialogi edita, 129

Desconhort, 64, 66, 83, 105-6, 107

Disputacio de cinc savis, 93

Disputatio fidelis et infidelis, 59-60

Disputatio Raimundi christiani et Homeri saraceni, 93, 109, 128
Doctrina pueril, 4 n.4, 8 n.13, 51-56, 71, 75,95, 97, 109, 123-4, 133, 134
Epistola dedicatoria ad ducem Venetorum, 60

Epistolae tres, 59-60

Introductoria Artis demonstrativae, 57, 59



144 STUDIA LULLIANA

Lectura super figuras Artis demonstrativae, 57, 59
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