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PREFACIO

El estudio en serio del pensamiento de Ramon Llull puede decirse que comenzo,
en tiempos modernos, con la publicacién en 1939 del primer volumen de la Historia
de la filosofia espafiola: Filosofia cristiana de los siglos X1l al XV de los hermanos
Tomaés y Joaquin Carreras y Artau, EIl segundo volumen de esta obra aparecié en
1943 y contiene lo que sus autores modestamente describen como un esbozo de la
historia del lulismo. Continda siendo la mejor exposicion sobre el tema.

En el prélogo al segundo volumen los autores sefialan diversas importantes
lagunas en la historia del lulismo que quedan por llenar. Entre éstas anotan
especialmente la necesidad de investigar la “geografia historica” de los diferentes
centros lulianos y de sus relaciones entre ellos. La presente obra es un intento por
trazar la historia de la parte del movimiento luliano que tuvo por centro a Paris. Por
razones que se exponen en el CapituOlo 111, parece claro que Paris constituyé el mas
importante centro lulista del siglo XIV. Parecia ldégico empezar por Paris y
especialmente por la sintesis de las ensefianzas lulianas compuesta por un discipulo
directo de Llull, el maestro parisiense, Tomas le Myésier. Le Myésier presenta el
Arte luliano de una manera fiel a Llull, pero de un modo calculado para atraer a la
Sorbona y a la corte de Francia en tiempos del menor de los hijos de Felipe el
Hermoso, Felipe V. La Parte Il de este libro esta dedicada mayormente, capitulos IV
a VI a las compilaciones de Le Myésier.

A medida que avanzaba la elaboracion del libro se puso pronto de manifiesto que
Llull mismo no podia quedar al margen de él. Un estudio del primer lulismo
parisiense careceria de sentido sin una previa exposicion de las actividades de Llull
en la corte de Felipe el Hermoso y en la universidad de Paris, y estas actividades, a
su vez, no podian ser consideradas aisladamente de las relaciones de LIull con otras
cortes reales y con el papado. He intentado mostrar, en el capitulo 11, que las ideas de
Llull sobre las misiones y la cruzada varian considerablemente, y dependen en gran
medida del gobernante a quien son presentadas. Estas variaciones arrojan luz sobre el
realismo de Llull; en tiempos pasados se le ha considerado demasiado a menudo
como alejado sin remedio de las realidades de su tiempo. En verdad; Llull estaba
intimamente preocupado por las grandes cuestiones de la época, la cruzada, la caida
de los templarios y las relaciones de Felipe el Hermoso con el papado. EI examinar
su actitud frente a esas cuestiones pueden ayudarnos a verlas bajo una nueva luz.

Presentar esta Gltima parte de la vida de Llull (tenia unos cincuenta y cinco afios
cuando fue a Paris por vez primera en 1287) sin abordar acerca de sus primeros afios,
su conversion, la formacion de su caracter y su notable filosofia, seria dar una
version unilateral de su personalidad. Aunque el aspecto “politico” de la vida de
Llull resulta de interés si se desea comprenderle y ha sido en general dejado de lado
por los lulistas en el pasado, Llull no es principalmente importante por sus relaciones
con Felipe 1V, Jaime Il de Aragon o Federico de Sicilia. Si hubiera una exposicion
adecuada de Llull en inglés, como hombre y como filésofo, me habria contentado
con remitirme a ella, pero no es este el caso. La biografia de Llull del finado E.
Allison Peers, aparecida en 1929, esta no solamente agotada sino, ademas, anticuada.
Contiene mucha informacion util, basada en un real conocimiento de las obras de
Llull, especialmente de las escritas en catalan, pero su informacion biografica se
basa, en general, en la setecentista Vida de Pasqual y hace muy poco uso de los
manuscritos de las obras de Llull, a pesar de que los colofones que contienen son
esenciales si se pretende datar las incesantes jornadas de Llull. Mas grave adn,



mientras que Peers aprecid plenamente las dotes poéticas y novelisticas de Llull, no
mostrd ninguna comprension ni interés por su filosofia ni, en especial, por su Arte.

Y la idea del Arte, de la conversion por la razon, estd en el centro de todos los
escritos de Llull, detras de todos los ornamentos de sus obras “literarias”. Se ha leido
tanto sobre la complejidad y la oscuridad del Arte que se hace naturalmente trabajoso
admitir la verdad de este aserto; pero es la verdad y hay que estudiar el Artes y la
filosofia de Llull en general si se le quiere entender.

La reciente labor de varios estudiosos, en particular la Dra. Frances Yates del
Warburg Institute, el Sr. Roberto Pring-Hill de la universidad de Oxford, el padre E.-
W. Platzeck, O.F.M., como también de los hermanos Carreras y Artau, ha revelado el
gran interés que presenta la filosofia de LIull y ha hecho posible el ver méas hondo en
sus fuentes y captar la manera como siguio desenvolviéndose durante su vida. He
buscado, en el capitulo I, hacer uso de la investigacion reciente, a fin de trazar un
breve esbozo de Llull que capacite al lector para comprender algo de él como
hombre y como pensador y para seguir la consideracion que se hace en los siguientes
capitulos de la interpretacion del pensamiento de Llull por Tomas le Myésier.

El Epilogo (capitulo VII) no tiene la pretension de suministrar una exposicion
exhaustiva del lulismo parisiense posterior, lo que trata es de situar la influencia del
primer lulismo parisiense y especialmente el de Le Myésier dentro del contexto
general del lulismo de fines de la Edad Media, del Renacimiento, y del siglo XVII.
La influencia de Paris se puede notar y casi todos los episodios principales de la
historia del lulismo, ya nos ocupemos de la influencia de Llull en el Cusano, del
lulismo en el Renacimiento italiano o en la Catalufia del siglo XV, o del lulismo
enciclopédico y alquimico de los siglos XVI1 'y XVII, que culmina en la gran edicion
de Maguncia y en las ideas de su editor, Ivo Salzinger. Me ha parecido necesario
poner esto en claro, pero soy bien consciente de que la historia del desarrollo
posterior del lulismo queda aun por escribir, con mas detalle del que ha sido posible
aqui.

Hay todavia muchas lagunas en nuestro conocimiento. No esta claro lo amplio
que pudo ser el circulo de lulistas entorno a Le Myésier o si, en verdad, no estuvo
practicamente solo en Paris, en sus ultimos afios, en su adhesion a Llull. Queda aun
por explorar la influencia de las compilaciones de Le Myésier y del lulismo en
general en Paris durante los afios que median entre Le Myésier y Gerson. Como lo ha
sefialado Mlle. d’Alverny, un estudio mas apurado de los escritos inéditos de la
Facultad de Artes de Paris y de la escuela médica de Montpellier pertenecientes al
siglo XIV ayudaria seguramente a esclarecer la historia del lulismo.

La influencia que ejercieron las colecciones lulianas de Paris fuera de Francia es
un tema apenas apuntado en el capitulo VII. La ausencia vitual de documentacion del
siglo XVI, después de los tiempos de Lefevre y Lavinheta, puede ser fruto de la
casualidad. Hace muy poco tan sélo que se nos ha informado por Msr. Ruysschaert
(cuyas investigaciones no tenian por objeto principal el lulismo) del uso por parte de
Pier Leoni del Electorium de Le Myésier y, a través de esto, de una vinculacion hasta
ahora insospechada entre Paris y la Florencia del Renacimiento.

Los historiadores locales de Francia se encuentran en situacion de aclarar algunas
cuestiones que no me ha sido posible resolver, especialmente la identidad exacta de
la mayoria de los protectores menores de Le Myeésier, presumiblemente, la nobleza
local del Artois, cuyos escudos figuran en una miniatura del Breviculum. Hace falta
mas informacion biografica sobre el circulo de lulistas franceses del siglo XVII que
he considerado en el capitulo VII, en especial sobre M. de Melian, M. de Vassy y M.
de Montarcis.



No he hecho ningun intento por tratar de las fuentes lulianas de Bruno, Descartes
o0 Leibniz. Estas habran de ser el objeto de otro estudio realizado por alguien que esté
profundamente familiarizado con el trasfondo filoséfico de los siglos XVI y XVII.
Un nuevo estudio del pensamiento de Salzinger y de su escuela es por demas
necesario. Como también lo es una nueva historia del lulismo inglés, que se centre en
las figuras de Dee y de Digby, pero que tome asi mismo en consideracion los
contactos entre estos pensadores ingleses y el pensamiento francés del siglo XVI1.

Ya he sefialado mi deuda respecto a varios estudios recientes sobre el pensamiento
de Llull y sobre el lulismo. Debo mucho al estimulo personal de la Dra. Praces
Yates, al de la finada Profa. Gertrud Bing y al de otros amigos y colegas del Warburg
Institute en Londres, donde fue comenzado este libro durante mi periodo como
Senior Research Fellow de 1959 a 1962. El Institute for Advanced Study de
Princeton, Nueva Jersey, me hizo posible el continuar trabajando en él, al hacerme
Herodotus Fellow y Member durante 1963—64. Fuera de estas instituciones, el Sr.
Pring-Mill ha sido incansable en su aliento y ayuda. El y la Dra. Yates han leido y
criticado la mayor parte del libro, incluidos los extremadamente extensos, pero me
alientan a que asi lo crea necesarios apéndices. El Padre Platzeck me ha enviado
amablemente el original mecanografiado de uno de sus estudios que no me fue
posible conseguir de otro modo. Lamento que la mayor parte del libro estuviera
escrito antes de la publicacion de su Raimund Lull en 1964; me fue por lo tanto
imposible aprovecharme en la medida en que podria haberlo hecho, de no mediar
esta circunstancia, de esta importante obra, que contiene, entre otras muchas cosas, el
mejor catalogo de las obras de LIull hasta ahora publicado.

Deseo dar las gracias al Prof. Friedrich Stegmuller, director del Lullus-institut de
la universidad de Friburgo en Brisgovia, principal editor de la nueva edicion critica
de la Opera latina de Llull. El y sus colaboradores me han acogido favorablemente
en repetidas visitas a Friburgo y me han permitido utilizar los legajos del Institut y su
sin par coleccion de microfilmes de manuscritos de las numerosisimas obras de Llull,
muchas de las cuales se hallan todavia inéditas. Mis criticas de algunos detalles de la
gran empresa del Prof. Stegmiller no han de disminuir en nada mi reconocimiento de
una real deuda de gratitud. Estoy también agradecido al Dr. Helmut Riedlinger de
dicho instituto por haberme permitido consultar y utilizar sus ediciones de las obras
antiaverroistas de LIlull (escritas durante su ultima estada en Paris en 1309-11), antes
de que fueran publicadas. Al momento de escribir, acababa de aparecer el primer
volumen de estas obras (Opera, V). Contiene un largo prefacio del Dr. Riedlinger,
particularmente valioso por lo que se refiere a su tratamiento de los maestros de
teologia y de artes que ensefiaban en Paris por ese tiempo. Me satisface el comprobar
nuestra coincidencia respecto a Enrique de Gante, cuya posicion considera el Dr.
Riedlinger no muy desemejante a la de Llull (fuera de esto, LIull se hallaba casi solo
en Paris). Es ésta una confirmacion independiente de mi opinion sobre Le Myésier
como discipulo, originalmente, de Enrique de Gante, que combina las ideas de
Enrique con las de Llull.

La nueva documentacion presentada en este libro proviene, en su mayor parte, de
los manuscritos de la Bibliotheque Nationale, de Munich y de Karlsruhe. He de
agradecer, como en anteriores ocasiones, a Mlle. d’Alverny por su gran amabilidad y
la ayuda brindada en el Département des Manuscrits en Paris. He de agradecer
tambien a los bibliotecarios de la Staatsbibliothek de Mdunich y de la
Landesbibliothek de Karlsruhe, por la ayuda que me han prestado.

Debo mucho a mis amigos espafioles. El aliento personal del difunto Prof. Joaquin
Carreras y Artau de la universidad de Barcelona, del Prof. Pedro Bohigas de dicha
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universidad y de la Biblioteca de Catalufia, y del Padre Miguel Batllori, S.J. me ha
sido precioso. Al concluir mi trabajo mis pensamientos se vuelven hacia dos viejos
lulistas catalanes, por cuya senda confio en transitar. La temprana muerte en 1939 de
Ramon d’Alos-Moner le impidié completar sus mayores proyectos lulianos. Su
notable tarea como editor del Anuari de [’Institut d’Estudis Catalans, que fue bajo su
cuidado la mas destacada revista erudita publicada en Espafia y comparable con
cualquiera de Europa, consumié muchas de sus energias. Su tesis doctoral Los
catadlogos lulianos, sus estudios del MS. Ottob. lat. 405 y de los catdlogos
seicentistas contenidos en el MS. Paris, Bibl. Nat., lat. 17829, me han sido de
constante ayuda.

Jordi Rubié i Balaguer, amigo y compafiero de Ramon d’Alos, esta todavia,
felizmente, entre nosotros. Mucho debo a sus escritos, dos de los cuales son de
interés directo en relacion con este libro, ‘Notes sobre la transmissio manuscrita de
I’opus lul-lia’ y ‘El Breviculum i les miniatures de la vida d’en Ramon Llull de la
Biblioteca de Karlsruhe’. Junto con varios otros, sin embargo, soy deudor ain en
mayor grado, mas de lo que pueda decir aqui, al bienvenido y constante estimulo
para continuar trabajando en este libro que he recibido siempre del Prof. Rubid.
Como muestra de que no peco de ingrato, este libro esta dedicado a la memoria de
Ramon d’Alos y a Jordi Rubi6 y Balaguer.

Febrero de 1968 J.N. H.

Nota (del autor profesor J. N. Hillgarth).- Deseo expresar mi agradecimiento al
personal de la Carendon Press por su invalorable auxilio en el largo proceso de
publicacion de este libro. No se ha podido hacer mas que agregar algunas pocas
referencias bibliograficas al texto completado en 1968. Mayo de 1971.



NOTA BIBLIOGRAFICA!

Bibliografias lulianas por M. Batllori, OE, Il, 1960, pp. 1359-1376, y en los
estudios, abajo enumerados, de Peers (1929), pp. 421-434; Llinarés (1963), pp. 457-
481; Platzeck, R. Lull, Il, 1964, pp. 231 -266. Para las ediciones lulianas en conjunto,
hasta el afio 1868 véase RD. Veéase ahora R. Brummer, en Zeitschrift fur
Romanisches Philologie, LXXXIV (1968), 349-379; E.-W. Platzeck, en
Antonioanum, XLV (1970), 213-272.

A. OBRAS DE LLULL
I. Bibliografias.

HLF, XXIX (1885); Longpré (1926); C. Ottaviano, L’Ars compendiosa de R.
Lulle, avec une étude sur la bibliographie et le fond ambrosien de Lulle (Paris 1930).
Etudes de Philosophie Médiévale, XIlIl, pp. 32-96; Glorieux (GL), Il (1934), I ;
Aviny6 (1935); Carreras Artau, Filosofia (1939), I, pp. 285-534; Diaz (1959);
Platzeck, R. LIull , 11 (1964), pp. 3-114. VVéase capitulo 11, n. 6.

Il. Ediciones.

Catalan. ORL, 21 vols. 1906-1950), en curso de publicacion. OE, 2 vols. (1957-
1960). Las mejores ediciones de Blanquerna y del Libre de meravelles (Félix):
edicion de S. Galmés, 4 vols. cada una (1935-1954 y 1931-1934, respectivamente).
ENC. Latin. Opera, edicion de Ivo Salzinger, 8 vols. (contiene s6lo 50 obras de las
aproximadamente 256 que se conservan). Incluye la mayor parte de las obras que
tratan del Arte, pero no el Arbor scientiae (Lidn 1515, 1635 o 1637; texto catalan en
ORL, 11-13, y en OE, 1) ni la Ars generalis ultima (en la coleccion de Zetzner de los
Opera de Llull, Estrasburgo 1598, 1609, 1617, 1651). Para estas y otras ediciones
antiguas, véase RD.

Una nueva edicion critica de las obras latinas (ROL) esta siendo editada por Fr.
Stegmiiller y sus colaboradores (Palma 1959). Se han previsto 35 volimenes. Hasta
1971 han aparecido cinco.

I1l. Traducciones.

Inglés. Todas de E. A. Peers, en Londres. Blanquerna (1926); The book of the
Lover and the Beloved (1923, 1925); The tree of love (1926); The book of the beasts
(1927). Una nueva version del Libro del Amigo y del Amado esta siendo preparada
por R. D. F. Pring-Mill.

Francés. Version medieval del Libro de las bestias (libro VII del Félix), edicion
de A. Llinares, R. Lulle, Le Livre des bétes (Paris 1964); edicion de idem, Le Livre
du gentil et des trois sages (Paris 1966). Véanse también los textos traducidos por
Louis Sala Molins, Lulle, I’Arbre de philosophie d’amour, le Livre de I’Ami et de
[’Aimé et choix de textes philosophiques et mystiques (Paris 1967). Bibliothéque
Philosophique.

1 Vvéase, mas abajo, la lista de abreviaturas.



Aleméan. E.-W. Platzeck, Das Leben des seligen Raimund Lull. Die “Vita
coaetanea” und ausgewdhlte Texte (Dusseldorf 1964).

Castellano. R. Llull, Obras literarias: Libro de caballeria, Blanquerna, Félix
Poesias, edicion de M. Batllori y M. Caldentey (Madrid 1948). Biblioteca de Autores
Cristianos, XXXII. Antologia de Ramon Llull, edicion de M. Batllori et al., 2 vols.
(Madrid 1961).

IV. Manuscritos de las obras de Llull.

Véase capitulo 11l mas abajo; para los catalogos de las colecciones lulianas, nn. 7
y 8, también OE, II, pp. 1361. Véase también Fr. Stegmiiller, “Raymundiana
Americana”, Estudis Romanics, IX (1966), 29-48.

B. ESTUDIOS

Un testimonio latino contemporéneo de la vida de Llull en Vita. Traduccion
catalana del siglo XV, Vida e actes, edicion de F. de B. Moll (Palma 1933); edicién
anotada de M. Batllori, OE, I, pp. 34-54. Biografias modernas: Peers (1929), Llinarés
(1963). Sobre la obra de Peers véase capitulo IlI, n. 2. Véase también M. Batllori,
Introduccion (1960) y los articulos de R. D. F. Pring-Mill en Encyclopaedia
Britannica, XIV (1967), pp. 173 y sig.; J. N. Hillgarth, The enciclopedia of
philosophy, V11 (1967), pp. 1074-1076.

Los estudios sobre el pensamiento de Llull que juzgo méas valiosos son los
siguientes: Longpré (1926); Carreras Artau, Filosofia, | (1939); Tusquets (1954); F.
A. Yates, “The Art” (1954), “Lull and Scotus” (1960); R. D. F. Pring-Mill, “World
picture” (1955-1956), “Grundziige” (1961); Microcosmos (1962); Ramén Llull y el
numero primitivo de las dignidades en el “Arte general” (Ozford: Dolphin Book Co.,
1963), version revisada y ampliada de un articulo en EL, 1-2; “La estructura del
Liber de natura del B. R. Llull ”, en La filosofia della natura nel Medioevo: Atti del
Il Congresso Internazionale di Filosofia Medioevale (Milan 1966), pp. 566-575;
“Ramoén Llull y las tres potencias del alma”, EL, 12 (1968); E.-W. Platzeck,
“Combinatoria” (1953-1954); “Esencia del arte Iluliano”, Orbis Catholicus
[Barcelona] (1960), 287-295; R. Lull, 2 vols. (1962-1964); “Descubrimiento y
esencia del Arte del B. R. Llull ”, EL, 8 (1964), 137-154; “Der Naturbegriff R. Lulls
im Rahmen seiner “Ars magna”, en La filosofia della natura nel Medioevo (1966),
pp. 90-113. Sobre la teologia del Llull, especialmente en relacion con sus
controversias con los cristiaos ortientales, véanse las obras de S. Garcias Palou
relacionadas en OE, I, 136, y por Llinarés, pp. 475 y sig. Muchos otros articulos
valiosos han aparecido en ML y en la revista EL (Palmal957-).

Lulismo. Carreras Artau, Filosofia, Il (1943) es la introduccién indispensable al
tema. Véase OE, Il, pp. 1371 y sig. y las referencias en el capitulo VII, mas abajo.
Para las obras que tratan sobre Tomas Le Myésier, véanse las observaciones en el
prefacio.



ACA
Alos, Catalogos

AST
ATCA
Atiya

Avinyo
B
Batllori

BN
Bo

Bonner, OS

Bonner, SW
BSAL

Carreras Artau,
Filosofia

Carreras Artau,
Relaciones
CCCM

CLM

Colomer,

LISTA DE ABREVIATURAS

Archivo de la Corona de Aragén, Barcelona.

Ramon d’Alos i de Dou, Los catélogos lulianos, Barcelona,
1918.

Analecta Sacra Tarraconensia, Barcelona.

Archivo de los Textos Catalanes Antiguos, Barcelona.

A. S. Atiya, The Crusade in the Later Middle Ages, Londres,
1938.

J. Avinyd, Les obres auténtiques del Beat Ramon Llull,
Repertori bibliografic, Barcelona, 1935.

Tomas Le Myésier, Breviculum (ms. Karlsruhe, St. Peter, perg.
92)

M. Batllori, Ramon Llull i el lul-lisme (Obra completa, 2),
Valencia, Tres i Quatre, 1935.

Blibliothéque Nationale, Paris. (en referencia a MSS. en latin)
Se citan después de éstas siglas, los numeros del catadlogo de
Bonner, OS, 11, pp. 539-89.

Antonio Bonner, Obres selectes de Ramon Llull (1232-1316),
2 vol., Palma de Mallorca, Moll, 1989.

Idem, Selected Work of Ramon Llull (1232-1316)

Bolleti de la Societat Arqueoldgica Lul-liana, Palma.

T.y J. Carreras Artau, Historia de la Filosofia espafiola.
Filosofia criistiana de los siglos XIII al XV, 2 vol., Madrid,
1939-43.

J. Carreras Artau, Relaciones de Arnau de Vilanova con los
reyes de la Casa de Aragén, Barcelona, 1955.

Corpus Chrstianorum, Continuatioo Medievalis.

Codex Latinus Monacensis.

E. Colomer, Nikolaus von Kues und Raimund Llull, (Quellen

Nikolaus von Kues und Studien zur Geschichte der Philosophie, 2) Berlin, Walter

CDR

de Gruyter, 1961.
Carte Reials Diplomatiques, Archivo de la Corona de Aragon.

Delaville le Roulx J. M. Deleville le Rouls, La France en Orient au XVle siecle, 2

Delisle, Cabinet
Diaz
Digard

Duhem

E

EL

ENC

Finke, Acta
Finke, Aus den

vol., Paris, 1886.

L. Delisle, Le Cabinet des manuscrits de la Bibliothéque
impériale (Nationale), 4 vols. (Paris 1868- 1884).

M.C. Diaz, Index scriptorum latinorum medii aevi hispanorum
(Madrid 1959).

G. Digard, Philippe le Bel et le Saint-Siége de 1285 a 1304, 2
vols. (Paris 1936).

P. Duhem, Le Systeme du monde : histoire des doctrines
cosmologiques de Platon a Copernic, 10 vols. (Paris 1913-
1959).

Tomas Le Myésier, Electorium magnum (original MS. B. N.
lat. 15450).

Estudios Lulianos Palma.

Els Nostres Classics Barcelona.

H. Finke, Acta aragonensia, 3 vols. (Berlin 1908-1922).

Idem Aus den Tagen Bonifaz VIII (Minster i. W. 1902).



Tagen
Finke, Papsttum

Gl

Gottron
Gottron,
L’edicio
Heidelberger
HF

HLF

Hillgarth

Tagen Vorreformationsgeschichtliche Forschungen, I1.

Idem, Papsttum und Untergang des Templerordens, 2 vol.,
Muinster i. W., 1907.

P. Glorieux, Répertoire des maittres en theologie de Paris au
XI11¢ siécle, 2 vols. (Paris 1933-1934). Etudes de Philosophie
Médiévale, XVIII. (Cito normalmente la lista de obras Llull en
I, pp. 146-191.)

A. Gottron, Ramon Lulls Kreuzzugsideen (Berlin 1912).
Abhandlungen zur mittleren und neueren Geschichte, XXXIX
Idem, L’edicié maguntina de Ramoén Lull (Barcelona 1915).
Estudis de Bibliografia Luliana, I.

Franz Heidelberger, Keuzzugsversuche um die Wende des 13.
Jahrhunderts (Berlin 1911). Abhandlungen zur Mittleren und
neueren Geschichte, XXXI.

Recueil des historiens des Gaules et de la France, 24 vol.
Paris. 1738-1904.

Histoire littéraire de la France. Normalmente se cita el
articulo sobre LIull del vol. XXI1X, 1885.

J. N. Hillgarth, Ramon Llull and Llullism in Fourteenth
Century France, Oxford, Oxford University Press, 1971.

Hillgarth, Readers Idem, Readers and Books in Majorca, 1229-1550, 2 vol., Paris,

Keicher

Lehugeur
Lizerand,
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Idem, ed., Le Dossier de [’affaire des Templiers (Paris 1923).
Classiques de I’histoire de France au Moyen Age, II
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Ramon Llull, Obres essencials, 2 vols. (Barcelona 1957-1960).
Obres de Ramon Lull: Edici6 original, edicién de M. Obrador,
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E. Allison Peers, Ramon Lull: A biography (Londres 1929).

L. Pérez Martinez, Los fondos lulianos existentes en las
bibliotecas de Roma (Roma 1961). Publicado antes en
Anthologica annua, VII1 (1960), 333-480.

Patrologia latina, accurante J.-P. Migne.

E.-W. Platzeck, “La combinatoria luliana”, Revista de
Filosofia, X11 (1953), 575-609; X111 (1964), 125-16

Idem, Raimund Lull, sein Leben, seine Werke, die Grundlage
seines Denkens (Prinzipienlehre), 2 vols. (Roma-Disseldorf
1962-1964). Biblioteca Franciscana, V-VI.

J. Ma. Pou y Marti, Visionarios, beguinos y fraticelos
catalanes (Vic 1930).

R. D. F. Pring-Mill, “The Trinitarian world picture of Ramon
Lull”, of Ramon Llull ” Romanistisches Jahrbuch, VII (1955
1956), 229-256.

“Grundziige von Lulls Are inveniendi veritatem”, Archiv fur
Geschichte der Philosophie, XLIII (1961), 239-266.

Idem, EI microcosmos lul.lia (Oxford 1962). Microcosmos
RD E. Rogent y E. Duran, Bibliografia de les impressions
lul.lianes (Barcelona 1927). Estudis de Bibliografia Lul.liana,
I1. (La cito por los nimeros de las obras catalogadas.)

Rerum Italicorum Scriptores.

Richard, Une petite niéce de St. Louis: Mahaut, comtesse
d’Artois et de Bourgogne (1302-1329) (Paris 1887).

Raymundi Lulli Opera latina, edicion de Fr. Stegmdller (Palma
1959- ). Hasta ahora han aparecido 5 vols. P. Rossi, Clavis
universalis, arti mnemoniche e logica combinatoria da Lullo a
Leibniz (Milan y Napoles 1960).

J. Rubi6 y Balaguer, “El Breviculum i les miniatures de la vida
d’en “Breviculum” Ramon Llull de la Biblioteca de
Karlsruhe”, Butlleti de la Biblioteca de Catalunya, 111 (1916),
73-89.

Idem, “Notes sobre la transmissié manuscrita de 1’opus lul-lia,
Franciscalia Barcelona, (1928), 335-348.

A. Rubio y Lluch, Documents per I’historia de la cultura
catalana medieval, 2 vols. (Barcelona 1908-1921).

Beati Raymundi Lulli Opera, edicion de Ivo Salzinger, 8 vols.,
I-VIy IX-X, (Maguncia 1721-1742). Paginacién separada para
cada obra dentro de cada volumen. I I, p. 1 indica la primera
pagina de la primera obra del volumen I.

F. Soldevila, Historia de Catalunya (Barcelona 19632).

J. Tarré, “Los coddices lulianos de la Biblioteca Nacional de
Paris”, AST, 14 (1941), 155-182.

J. Tusquets, Ramon Lull, pedagogo de la cristiandad (Madrid
1954).

Vita beati Raymundi Lulli, edicion de B. de Gaiffier, Analecta
Bollandiana, XLV1I1 (1930), 130-178.

F. A. Yates, “The Art of Ramon Lull: An approach to it
through Lull’s
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“The Art” theory of the elements”, Journal of the Warburg and Courtauld

Y ates,

Institutes, XVI1I (1954), 115-173.
“Lull and Eadem, “Ramon Lull and John Scotus Erigena”, ibid.,
XXII1 Scotud” (1960), 1-44.

TABLA CRONOLOGICA

Esto no pretende ser una cronologia ni un itinerario completo de Llull. Para otras
obras sobre Llull véase el Indice. Las principales fuentes utilizadas son la Vita y las
obras de Llull. Platzeck, R. Lull, I, después de la p. 84, contiene un util
“Lebensdiagram”. Hay otra tabla mas antigua en Peers, pp. XV s. Sigo la cronologia
de Pascual, Peers y Platzeck, que sitta el nacimiento de Llull en 1232/3 y cuenta a
partir de entonces, en vez de hacerlo a partir de 1235 (Veéase capitulo I, n. 4). Todas
las fechas de Llull hasta 1276 son aproximadas. Se enumeran unos poOCOS
acontecimientos de la politica contemporanea que afectaron a Llull; estan puestos en
cursiva. EI computo es a partir del 1° de enero. Se modifica, en consecuencia, la
datacion que el mismo Llull hace de sus obras “ab Incarnatione” (25 de Marzo).

1229
1232
1257
1263
1265
1265-74
1270
1274

1275

1276

1276-77
1282

Toma de la Ciutat de Mallorques [hoy en dia Palma] por Jaime | de
Aragon.

Nacimiento de Llull, en Ciutat de Mallorques.

Casamiento con Blanca Picany. Senescal del principe Jaime, hijo
menor de Jaime | (a quien en 1253 se habia destinado Mallorca por su
padre).

Conversion, Llull tiene unos 30 afos.

Retorno de los Peregrinajes a Compostela y Rocamador. Se encuentra
con San Ramon de Penyafort (probablemente en Barcelona).

Afios de estudio, sobre todo del arabe, que concluyen con el suicidio
del esclavo moro que habia sido su maestro.

Compendio de la Logica de Algazel (en arabe).

Libro de contemplacion. Libro del gentil (ambos originalmente en
arabe). Revelacion en el monte Randa. Ars compendiosa inveniendi
veritates (12 primera Arte).? LIull tiene unos 42 afios.

Convocado a Montpeller por el principe Jaime. Examen y aprobacion
por un franciscano del Libro de contemplacién y de otras obras. Ars
demonstrativa.

26 de julio: Muerte de Jaime | de Aragdn. El principe Jaime se
convierte en Il de Mallorca. Noviembre 26 Bula papal que confirma la
fundacidn del colegio de Miramar por Jaime Il, donde 13 franciscanos
han de aprender el &rabe.® Llull en Miramar. Libro del Amigo del
Amado.

Periodo muy obscuro de la vida de Llull.*

Visperas sicilianas. En 1285 Jaime Il pierde Mallorca, que sélo
recupera en 1298. (Mantiene su corte en Perpifian y en Montpeller.)®

2 Véase Cap. I, pp. 33 y sig.
% 1bid., pp. 34 y sig.

4Cap. I, n. 34
5Cap. Ill, p. 176
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1287 Probablemente, primera visita de Llull a la corte papal. Fracaso, ya
que Honorio 1V fallece el 3 de abril.

1287-89  Primera visita a Paris. Félix. Primer llamamiento a Felipe IV y a la
universidad de Paris. Probablemente, primer contacto con Le
Myésier.® Llull tiene unos 55 afios.

1289 Montpeller. Ars inventiva. Simplificacion del Arte.’

1290 26 de octubre: Carta de recomendacion del general de los
franciscanos, Raimundo Gaufredi. Llull ensefia en conventos
franciscanos de Italia. Contactos con los espirituales.®

1291 18 de mayo: Caida de Acre.

1291-92 Roma. Dedica la primera obra sobre la cruzada al papa Nicolas IV (m.
el 4 de abril de 1292).°

1292-93  Génova. Crisis psicoldgica.'’Llull tiene unos 60 afios. Primera mision
al Norte de Africa. Tlnez.

1293-94  Expulsado de Tdnez.!!

1294 En Napoles, con una breve visita a Mallorca y Barcelona. Tabula
generalis. Eleccion abdicacion del papa Celestino V. Eleccion
(diciembre) de Bonifacio VIII. Petitio ad Celestinum V de Llull.

1295-96 Roma y Anagni, siguiendo a la corte papal. Petitio ad Bonifacium
VIII. Arbol de ciencia. Apostrophe ad Papam Bonifacium VIII. Posible
ingreso en la Tercera Orden de San Francisco. Posibles fechas de
Blanquerna (o bien h. 1283) y Desconhort (0 bien 1305).12

1299 Segunda visita a Paris. Arbol de la filosofia de amor (dedicado a
Felipe IV y a la reina Juana), Declaratio per modum dialogi edita
contra aliquorum philosophorum opiniones, etc. Contemplatio
Ravmundi, dedicada a Felipe IV.12 Coleccion de obras enviadas al dux
de Venecia.'* Llull tiene unos 65 afios.

1299 4 de julio Liber super quaestiones Magistri Thomae Attrebatensis.™
Octubre en Barcelona. Dictat de Ramon y Libre d’oracié (diciembre),
dedicado a Jaime Il de Aragon. Primer documento expedido por la
corte de Aragon en favor de Llull (30 de octubre).®

1300-01  Primera estada larga en Mallorca desde hacia muchos afios.’

6 Cap. I, pp. 75 y sig.
" El primero, empezado el verso 1276. Cf. A. BONNER, “La data de Blanquerna”, EL, 26, 1986, pp.
143-147; A. SOLER, “Encara sobre la data del Blanquerna”, SL, 31, 1991, pp. 113-123. Para la fecha
de la Ars demonstrativa, que es problematica, véase BONNER, EL, 21, 1997, pp. 35-58.
8 Cap. IV, pp. 183 y sig., 192y sig. Coleccion de obras enviadas al dux de Venecia. PLATZECK, I, pp.
22 y sig.; SOLER, art. cit. (hota anterior), p. 118.
® Cap. IV, pp. 212 y sig.
10 Cap. 11, pp. 80 y sig.
11 Cap. Il n. 13.
2 vita, 1V, 20-24. Véase Cap. Il, n. 199.
13 Los autores modernos no estan de acuerdo sobre la fecha del viaje de Llull a Tlnez y su expulsion
de la ciudad. BATLLORI, p. 21, fecha de la mision el 1293, PLATZECK en 1292. La primera fecha ha de
ser correcta, ya que los manuscritos del original catalan de la Taula general nos dicen que fue
empezada “al port de Tunis el setembre de 1293, y acabada el mismo afio (de la Encarnacion), al
octavo dia de I’Epifania en Napoles (13 enero 1294).
14 Cap. IV, pp. 187 y sig.
15 Cap. IV, pp. 192 y sig.
16 Cap. I, n. 8.
17 Cap. Ill, pp. 176 y sig.
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1301

1302

1303-05
1303

1305

1306
1306-07
1307

1308

1308-09
1309

A Chipre, No logra que el rey se interese en sus proyectos. Se
encuentra con el maestre del Temple. Vita, caps. 34-35.

Enero: Armenia Menor. Posible visita a Jerusalén.'® Regresa a Génova
posiblemente via Mallorca.

Alterna entre Génova y Montpeller.

17de marzo: Derrota francesa en Courtrai. Muertes del padre y el
esposo de Mafalda de Artois. Mafalda se convierte en condesa de
Artois.

7 de setiembre: Atentado contra Bonifacio VIII en Anagni po Nogaret
y los aliados de Felipe 1V.

Marzo: Liber de ascensu et descensu (Montpeller).

Abril: Liber de fine, en favor de la cruzada en Espafia. Presentado a
Jaime Il de Aragon. Llull recibe de éste una pension (24 de junio). En
Barcelona hasta setiembre. Otra asignacion real el 17 de setiembre.
7-11 de octubre: Montpeller. Conferencia entre el papa Clemente V,
Jaime 11 de Aragdn y Jaime 11 de Mallorca. Llull esta presente.?

14 de noviembre: Coronacion de Clemente V, en Lion, en presencia,
probablemente, de LIull. Peticion en vano, de Llull a Clemente.
Tercera visita a Paris.?! LIull tiene unos 74 afios.

En Mallorca.

Segunda mision al Norte de Africa. Bugia. Llull es encarcelado
durante seis meses y luego expulsado. Naufraga delante de Pisa. 5 de
junio Clemente V excomulga a Andrénico Il Paledlogo. Simbolo de
apoyo a la “cruzada” de Carlos de Valois contra el Imperio
Bizantino. 13 de octubre Felipe IV arresta a todos los templarios de
Francia.

Enero-abril: Pisa, con una visita a Montpeller.?? Ars brevis. Ars
generalis ultima (comenzada en Lion en noviembre de 1305). Liber
clericorum, dirigido a la universidad de Paris. Actividad de Lluil en la
promocion de la cruzada en Pisa y en Génova.

Mayo: Montpeller, Ars Dei, dedicada a Clemente V y a Felipe IV.
Mayo-setiembre: Probable visita a Poitiers, donde Felipe IV y
Clemente V conferenciaban y donde se decidio el destino de los
templarios.

4 de setiembre: Carta de Cristian Spinola a Jaime 1l de Aragdn, donde
se menciona a Llull. Probable visita a Arnaldo de Vila, nova en
marsella.?®

Octubre-abril: Montpeller.

19 de febrero: Carta a Jaime Il de Aragon.?*

Marzo: Liber de acquisitione terrae sanctae. Acepta la destruccion del
Temple y aboga por la cruzada francesa contra Constantinopla.
Primavera: Visita sin éxito a Clemente V en Avifion. Infructuosa
cruzada espariola contra Almeria.

18 Muy bien argumentado en Platzeck, I, pp. 18 y sig.
19 Cap. I, pp. 92 y sig.

20 1bid., n. 58.

2L Cap. I, n. 3.

22 para el complejo itinerario de Llull en 1308, cf. Cap. I, pp. 130 y sig. También, para la posible
visita a Poitiers, Cap. Il, n. 10.

2 Cap. I1, n. 67.

2 |bid., p. 97.
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1309-11

1310

1311

1311-12
1312
1312-13

1313-14
1314-15

1316

Noviembre-setiembre: Cuarta visita a Paris. Unas treinta obras, siete
de las cuales son presentadas a Felipe 1V, entre ellas el Liber natalis,
Liber la mentationis philosophiae. Campaiia antiaverroista.?®

10 de febrero: Aprobacion de la Ars brevis por cuarenta maestros y
bachilleres en artes y medicina.

2 de agosto: Carta de recomendacion de Felipe 1V.

27 de abril: Bula de Clemente V, “Rex gloriae” que sanciona el celo
de Felipe 1V contra Bonifacio VIII.

Agosto: Redaccion de la lista de obras de Llull en Paris,
probablemente en la cartuja de Vauvert. Momento probable de la
composicion de la Vita.

9 de septiembre: Aprobacion del canciller de la universidad de Paris.?
Septiembre: Camino de Vienne, Del Consili, Phantasticus, Petitio in
concilio generali.

En el concilio de Vienne. LIull tiene unos 80 afios.

Mayo: Montpeller.

Julio-abril: Mallorca. Dedicatorias a Federico Il de Sicilia.
Testamento el 26 de abril de 1313.%7
Mayo: Mesina

Septiembre-diciembre: Tunez. Tercera mision al Norte de Africa.
Correspondencia con Jaime Il de Aragon en la que pide un
franciscano para traducir sus obras al latin. Obras dedicadas al rey de
Tunez.

Marzo:Ahora (0 antes), su muerte, probablemente en Mallorca.?® Llull
tenia entonces unos 84 afos.

2 |bid., pp. 136 y sig., y H. RIEDLINGER en ROL, 5.

%6 Sobre éstas aprobaciones de Llull, cf. Cap. Il, p. 147; Cap. IV, p. 188.

27 Cap. Il, pp. 158 y sig., 11, p. 173.

28 Cap. 11, n. 369. Contra la supuesta visita a Bugia en 1314, cf. Cap. I, n. 40.
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Transfondo histérico
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|
RAMON LLULL

Ramon Llull no escribié ninguna autobiografia propiamente dicha. A pesar de lo
que se ha dicho muchas veces, su novela Blanquerna no es una autobiografia: su
héroe es, a lo mas, una proyeccion ideal de su personalidad®.

La Vida latina coetanea de Llull, aunque de gran valor, puesto que estaba basada
en sus propias reminiscencias de viejo, es muy incompleta y ha sido aparentemente
“retocada” por el monje que la escribi6.> No seria una exageracion decir, sin
embargo, que la filosofia de LIull es su autobiografia. Todo su pensamiento, como se
vera, es intensamente personal en su inspiracion y sus escritos estan llenos de
invocaciones a Dios y a sus lectores y de lamentaciones por la falta de aceptacion de
su Arte.® La vida de Llull, en su superficie extraordinariamente pintoresca, esta
intimamente vinculado a su filosofia.

Llull nacio, probablemente en 1232 o a principios de 1233,* en la capital de la isla
de Mallorca, la ciudad del mismo nombre, que no habria de ser conocida como
Palma hasta el siglo XVI. S6lo unos pocos afios antes del nacimiento de Lull, en
1229, Jaime | de Aragon a la edad de veintitn afios habia mandado la hueste catalana
en la conquista de Mallorca.® La isla recuperada recientemente para la cristiandad
habia sido poseida durante mas de tres siglos por el Islam.® Muchos de los pobladores
musulmanes permanecieron viviendo en Mallorca, la mayoria ahora trabajando la
tierra para sus nuevos amos cristianos, aunque un numero considerable de
musulmanes que habian tomado el partido de Jaime durante la conquista o que
habian pactado condiciones con él pudieron conservar parte de sus propiedades y
vivir libremente bajo el dominio cristiano. El lugar de nacimiento de Llull era

1 \éase PEERS, pp. IX, 9, e, nn. 125, 128. Esta no es la vision de Llinarés (pp. 76 et alibi). Para el
Libre de Contemplacio, vid. p. 37, y n. 156.
2Vid., Cap. Il,p. 96 y n. 2.
3 Cf., por ejemplo, Arbre de ciéncia, Prélogo (ORL, 9, p. 4); Desconhort (Véase p. 40 mas abajo, y n.
137).
4 PEERS, p. 8, n. 1 (siguiendo a PASQUAL, Vindiciae, i, pp. 13y sig.), y otros eruditos se atienen por la
fecha 1232 (de la Encarnacién, que terminaba el 24 de marzo de 1233); LONGPRE, col. 1074, y
LLINARES, pp. 74 y sig., y otros se decantan por 1235. La solucion depende de la fecha de conversién
de Llull, cuando tenia mas de treinta afios (véase n. 187). En el Phantasticus de 1311, Llull hablaba de
sus “cuarenta y cinco afios” de servicio a la Fe (véase mas abajo, Cap. Il, p. 61 y n. 29). Si se cuenta
hacia atras se llega al afio 1266; Longpré y Llinarés lo interpretan como 1265. Sin embargo, Llull no
empezo su ‘trabajo para mover a la Iglesia y a los principes cristianos’ por lo menos hasta 1275, por lo
que el texto Phantasticus no parece decisivo. Un método algo mas seguro es contar hacia atrds desde
la fundacién de Miramar, en 1276 (véase Cap. Il, n. 7). Este acontecimiento fue precedido de la
convocatoria de Llull a Montpeller (presumiblemente en 1275) y ésta por la iluminacion de Randa y la
redaccion de la primera Arte (¢1274?). Randa, a su vez, fue precedida por nueve afios de estudio del
arabe (véase Vita, Cap. 11, p. 151). Se puede suponer que este estudio comenzé en 1265. Pero la Vita
(Cap. 9, p. 150) dice claramente que la conversion fue seguida por tres meses de inactividad y luego
por dos largos peregrinajes antes de que LIull volviera a Mallorca y empezara a estudiar arabe. Asi se
llega 1263 0 1264 como fecha probable de la conversion y a 1232 o0 1233 para el nacimiento de Llull.
Cf. M. BATLLORI, IV, 1960, pp. 317-320.
SVéase Jaume I, Cronica, ed. por Josep Ma. de Casacuberta, Barcelona, 1926-62, Col-leccié Popular
Barcino; J. M. Quadrado, Historia de la Conquista de Mallorca, Palma, 1850; F.D. Swift, The Life
and Times of James the First the Conqueror, Oxford, 1894; Soldevila, I, pp. 273-278.
6 Véase la antigua, pero todavia interesante obra de A. CAMPANER Y FUERTES, Bosquejo histérico de
la dominacion islamita en las Islas Baleares, Palma, 1888.

19



|. RAMON LLULL.

todavia una de ‘las mas casi-musulmanas de entre las ciudades cristianas’.’
También continuaron existiendo comunidades de judios en varias poblaciones de
Mallorca, la mas rica de ellas en la Ciudad.® Llull se cri6 sobre este fondo de razas
mezcladas y credos opuestos. Su padre habia sido un rico ciudadano de Barcelona
que habia cruzado el mar con el rey Jaime, habia adquirido propiedades
considerables en Mallorca y habia decidido establecerse alli. Llull recibié la
educacion propia de un caballero de su tiempo y se convirti6 en un cumplido
trovador.® Era unos diez afios mayor que el segundo hijo de Jaime I, otro Jaime,
destinado a gobernar el reino independiente de Mallorca creado para él por su padre.
Llull se convirtid en senescal del principe y presumiblemente viajé con él por tierras
de la monarquia catalana-aragonesa, por el recientemente conquistado territorio
(mejor; territorio conquistado) de Valencia y, mas lejos, a Francia y Castilla.®

El matrimonio de Llull con Blanca Picany tuvo lugar antes de septiembre de
1257.11 Pero ni este matrimonio ni el nacimiento de dos hijos parece haber ejercido
un gran efecto sobre él. Una leyenda dice que, un dia, cabalgando, vi6é a una dama
que admiraba entrar a una iglesia en la ciudad del Mallorca y espoleé tras de ella a
través del portal de poniente.!? Otro relato, recogido y elaborado por Brantdme,
describe como esta dama, para librarse de los galanteos de LIull, le invit a su casa y
alli ante el horror de éste, le mostré “el pecho que él tanto habia alabado en su
versos, que estaba siendo consumido por un cancer maligno”.'®* He de volver mas

" Havelock Ellis, “Ramon Llull at Palma”, The soul of Spain (Londres, 1937) p. 203. Cf. Jaume I,
Cronica, caps. LXXI, CXIII, (vols. II, pp. 56ss, IlI, pp. 10s.). Investigaciones recientes llevadas a
cabo en los archivos de Palma y de Barcelona han revelado la existencia de un cierto nimero de
musulmanes libres en la Mallorca del siglo XIII. Segun la Historia de Espafia y América, ed. por J.
Vicens Vives, I, Barcelona, 1957, p. 61, quiza la mitad de la poblacién mallorquina en 1300 estaba
constituida por musulmanes (posiblemente 25.000 de 50.000). Para una estimacion inferior, aunque
todavia considerable, (unos 10.000) cf. J. E. Martinez Ferrando, “Repoblacion en los territorios de la
Corona de Aragén”, VII Congreso de Historia de la Corona de Aragén, (Barcelona, 1962), p. 165.
Véase también C.-E. Dufourcq, L Espagne catalane et le Maghrib aux XIII® et XIV® siecles, (Paris,
1966), Bibliotheque de I’Ecole des Hautes Etudes Hispaniques, XXXVIl, pp. 35, 184s. El mural del s.
Xl recientemente descubierto en Barcelona, que representa el sitio de la Ciudad de Mallorca por
Jaime |, muestra a los moros defensores con los rasgos correspondientes a diversos tipos raciales, que
van desde el blanco al negro.
8 Cf. J. N. HILLGARTH i B. NARKIsS, Revue des Etudes Juives, cxx, 1961, pp. 297-308 (con
bibliografia).
% Se dice generalmente (cf. PEERS, p. 10; LLINARES, p. 76) que Llull, desde los catorce afios fue paje
de Jaime | de Aragdn, pero no existe prueba sélida de esto ni del hecho, también muy repetido, de que
LIull fue tutor del principe Jaime antes de convertirse en su senescal. No hay duda de que LIull pas6
mucho tiempo en la corte real, pero los pasajes aducidos por PASQUAL (Vindiciae, I, pp. 18-20) del
Libre de Contemplacio no indican cual fue el oficio que desempefio alli.
10 Jaime | planeaba ya la separacion de los reinos desde 1255. En la division final de 1262, Jaime
(después I1) de Mallorca recibi6 Mallorca, Menorca (como tributaria), Ibiza, Rosellén, Cerdafia,
Conflent y Montpeller. Cf. Soldevila, I, p. 307. Cuéndo Ilego Llull a ser senescal (en la Vita, Cap. |,
p. 146, se le titula “senescallus mense regis Majoricarum”) es dificil de determinar. Pasqual,
Vindiciae, I, p. 21, y PEERS, p. 11, sitlan el acontecimiento en 1236 (afio en que Jaime | envio a su
hijo a Mallorca, con la orden de que los mallorquines le prestaran homenaje). Llinares, p. 75, lo fecha
en el afio 1262, porque cree que sélo entonces se convirtio Jaime Il en rey de Mallorca. Jaime Il fue
rey efectivo de Mallorca tan sélo después de la muerte de su padre en 1276, pero ya desde 1253 le
estaba adjudicado dicho reino.
11 PASQUAL, p. 22.
12 BOUELLES, Epistula in vitam Remundi Lulli Eremite, apud J. B. SOLLIER, Acta B. Raymundi Lulli,
Amberes, 1708, p. 37. Bouelles escribia el 1511.
13 PEERS, p. 18. Este relato se encuentra en Bouelles, loc. cit., y, con menor detalle, en la vida escrita
por Nicolés de Pax (1519), apud Sollier, p. 43. VVéase BRANTOME, Les dames galantes, ed. por M. Rat,
(Paris, 1947), pp. 160s. Brantdome dice que tomd su narracion de “un gallant homme”, que pretendia
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tarde sobre la cuestion del posible fundamento de esta leyenda.* En los escritos del
mismo Llull y en la biografia coetanea puede leerse el relato de su conversion que
tuvo lugar cuando tenia treinta afios, posiblemente en 1263.% Mientras trataba de
componer un poema de amor (sin duda un “lai” o “virelai” en provenzal)!® para una
dama mallorquina, se le aparecid, suspendida en el aire, ante sus 0jos, una vision de
Cristo crucificado. Esta vision se repitié hasta cuatro veces mas, antes de que su
obstinada naturaleza se convenciera de que era real y de que debia ser obedecida.’

Llull se dio cuenta de que su vida toda tenia que cambiar. “Su conciencia le dijo”,
afirma la vida coetanea, “que esas apariciones significaban que debia abandonar
prestamente el mundo y consagrarse totalmente al servicio de Cristo,”*® Pero ;Coémo
tenia que servir a Dios? ;Como podia servir mejor a Cristo que habia muerto por él
que sufriendo martirio por su causa? Su mente se volvid naturalmente hacia la
conversion del Islam, la fe hostil que veia en torno suyo en su isla nativa. A pesar de
su falta de formacion Llull decidié escribir “el mejor libro del mundo contra los
errores de los infieles”. Comprendié también que poco podria hacer sin ayuda y
determiné presentarse al papa y a los reyes y principes cristianos para pedirles que
fundaran monasterios donde se pudiera adiestrar a misioneros en el arabe y otras
lenguas orientales.®

Aunque es posible que la Vida coetanea haya anticipado de alguna manera los
planes de LIull y que éstos no estuvieran tan claros en su mente en el momento de su
conversion como lo fueron después, no cabe duda de que la exposicidn de las tres
metas principales que se nos da aqui es basicamente correcta. Se puede percibir la
obra de tres elementos muy importantes en el caracter de Llull, el coraje subito e
impetuoso que le hizo pensar de inmediato en ofrecer su vida por su nuevo sefior,
Cristo; el énfasis en la razén y en la necesidad de una argumentacion racional y
fundamentada, que aparece claramente en su resolucion de escribir un libro para
convertir a los infieles y en la insistencia en una preparacion adecuada de los
misioneros; y, en fin, la ayuda de las potencias de la Cristiandad. Todos estos
elementos de la personalidad de Llull se haran patentes a medida que avancemos y
hemos de volver a ellos cuando nos toque examinar su caracter tal como nos lo
revelan su vida y sus escritos. La continuidad de la concepcion de Llull y la
concentracion de su espiritu en la tarea que le parecia de suprema importancia, esto
es la conversion de los musulmanes, se manifiestan claramente a lo largo de toda su
vida.

Si la Vida coeténea anticipa algo sus planes, ella muestra también el titubeo y la
tardanza que median entre las primeras y claras resoluciones de Llull y la puesta en
practica de las mismas. El titubeo de Llull es comprensible. Habia llevado hasta
entonces una vida enteramente mundana y la Vida no cuenta que no sabia nada de

haberla leido en una obra de Oldrado (que no existe) y en Bouelles. El “gallant homme” agregd una
cantidad de detalles referentes a los estudios de Llull en Paris bajo el magisterio de Arnaldo de
Vilanova y a sus experimentos alquimicos, detalles de los que Bouelles no era responsable.
14 \/éase mas abajo, p. 45y n. 181
15 véase més arriba, n. 4
16 Asi BATLLORI, Introduccion, p. 7
17 Vita, caps. 2-4 (pp.146-148). Ver Llull, Desconhort, 1l (ORL, XIX, p. 220; ed. A. PAGES, Tolosa-
Paris, 1938, p. 29); “Mas plac a Jhesu Crist, per sa gran pietat, / que.s presenta a mi .v. vets
crucifigat.” Véase la primera miniatura en Le Myésier, Breviculum, donde las visiones estan
representadas una detras de la otra.
18 Vita, Cap. 4 (p. 147): “Hinc sibi qundoque dictabat conscientia, quod apparitiones ille nihil aliud
pretendebant, nisi, quod ipse mox relicto mundo domino Iesu Christo ex tunc integre deserviret.”
19 Vita, caps. 5-8 (pp. 148-149). La frase traducida (c. 6, p. 148) es “unum librum meliorem de mundo
contra errores infidelium.”
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arabe y a penas algo de latin. Las tareas que se habia impuesto eran inmensas y se
encontraba del todo impreparado para acometerlas. Tres meses transcurrieron
después de que se le hubieran aparecido las visiones antes de que Llull asistiera a un
sermén en la iglesia de los franciscanos con ocasion de la fiesta del santo titular. El
obispo que predicaba hablo de la vida del santo y de su abandono de los bienes
mundanos. Conmovido por este relato, LIull, a su vez, procedié a vender la mayor
parte de sus posesiones, reservando una pequefia parte para su mujer y sus hijos.?
Emprendié entonces un Pedrogrinaje a una serie de santuarios, de entre los cuales
Rocamador, en la Dordofia, y Santiago de Compostela son mencionados por su
nombre en la Vida. Parti6 “con la intencion de no volver nunca” a Mallorca.?

Después de haber completado estos peregrinajes encontrd Llull, probablemente en
Barcelona, a San Raimundo de Penyafort, quien habia sido maestro general de la
orden dominica, y que contaba por entonces (h. 1265) unos noventa afios pero que
era aun muy activo. La influencia de Raimundo de Penyafort sobre Llull parece
haber sido decisiva. No solo le disuadio, de acuerdo con los parientes y amigos de
Llull, de acuerdo con los parientes y amigos de Llull, de ir a estudiar a Paria antes de
estar listo, sino que también, como lo insinda claramente la Vida, le indujo a ponerse
a trabajar, una vez vuelto a Mallorca, para adquirir los conocimientos fundamentales
que necesitaba, tanto en latin como, y alin mas importante, en arabe.?

Aqui se hace evidente el lado practico del caracter de Llull. Era plenamente
consciente de su completa falta de preparacion para las tareas que habia emprendido.
Estaba dispuesto a invertir el tiempo necesario (nueve afios de estudio) —y pasaba ya
de los treinta y, por lo tanto, se hallaba lejos de ser joven segun los patrones
medievales—para adquirir un conocimiento profundo de la lengua y la filosofia arabes
y también para estudiar la filosofia y la teologia cristianas.?® No cabe la menor duda
de que LIlull hizo bien en seguir el consejo de Raimundo de Penyafort: Mallorca
podia proporcionarle algo que no se podia obtener en Paris, una sélida preparacién
en la lengua arabe, junto con un conocimiento intimo del Islam como fe viviente.
Ambas cosas combinadas le dieron una ventaja excepcional sobre casi todos los
grandes escolasticos contemporaneos suyos, Alberto Magno, Tomas de Aquino,
Buenaventura, Duns Escot.?* Por otra parte, Mallorca no podia proveerle de
bibliotecas 0 maestros cristianos comparables con los de las grandes universidades.
El caracter algo “anticuado” de la filosofia de Llull, que pertenece, en varios
aspectos, mas al siglo X1l que a su propia época®®, ha de ser adscrita en gran parte,

20 Vita, caps. 7, 5, 9 (pp. 149, 148, 150). En 1276 (no en 1275) le fue nombrado a la esposa de Llull,
Blanca Picany, un procurador para que administrara su disminuido patrimonio, puesto que ‘“eius
maritus est in tantum factus contemplativus, quod circa administrationem bonorum suorum
temporalium non intendit” (Pasqual, Vindiciae, I, p. 228; Rubi6 y Lluch, Documents, I, pp. 3s.). En el
Desconhort, XVIII (ORL, XIX, p. 228; ed. Pagés, p. 42) dice Llull “li meu infant néstan en
paupertat”.
21 Vita, Cap. 9 (p. 150): “cum intentione nonquam revertendi ad propria”. Véase Apéndice VIII mas
abajo, p. 449, sobre las oraciones puestas en boca de LIull en Rocamador y en Santiago.
22 \ita, I1, Cap. 10 (p. 150). Sobre Raimundo de Penyafort cf. A. TEETAERT, Dictionnarie de théologie
catholique, XIII, 2, Paris, 1937, col. 1806-23; BATLLORI, art. cit. mas abajo, (Cap. Il, n. 27), p. 381.
2 Vita, Cap. 11, (p. 151), habla s6lo de que Llull aprendi6 “parum de gramatica” de alglin maestro
desconocido y arabigo de su esclavo musulman (sobre el dramatico fin de éste, véase ibid. caps. 12-
13). Es seguro, sin embargo, que LIull debid estudiar autores cristianos durane esos afios. Sobre esta
cuestion y las bibliotecas que probablemente utiliz6 en Mallorca, véase mi articulo “La Biblioteca de
la Real: fuentes posibles de Llull”, VII, 1963, pp. 5-17.
24 Ninguno de los grandes escolasticos, con la excepcién de Roger Bacon, sabia arabe. Sobre
Raimundo Marti, VVéase n. 26.
%5 Ver E. W. PLATZECK, Combinatoria, pp. 587, 590.
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simplemente a la falta de contacto, durante sus afios de estudio, con centro alguno del
pensamiento cristiano.

Parece cierto que la insistencia de Llull en dos armas principales para el debate
que estaba preparando contra el Islam, procede de los dominicos y probablemente de
Raimundo de Penyafort: la fundacién de colegios para la formacion de misioneros en
lenguas orientales y la celebracion de disputas eruditas entre misioneros
adecuadamente preparados y representantes de otras religiones. Ya los dominicos,
bajo la direccion de Raimundo de Penyafort, habian emprendido la fundacion de
tales colegios y habian tomado parte en varias disputas publicas, sefialadamente una
en Barcelona, en 1263, entre el rabino Moisés ben Nahman y el dominico Padre
Pablo Christiani, presidida por el rey Jaime I. San Raimundo persuadié a Tomas de
Aquino a que escribiera la Summa contra gentiles (comenzada en 1258) , y fue
probablemente él quien anim6 al dominico catalan Ramén Marti para que
compusiera su Explanatio symboli en 1257 y su Pugio fidei contra ludaeos, aunque
esta ultima obra no fue terminada hasta 1278, algunos afios después de la muerte de
Raimundo de Penyafort. En ambos libros, como en la Summa de Santo Tomas, se
hace un intento de suministrar una apologética racional para el cristianismo.?

Durante los nueve afios de estudio (v.1265-74) que Llull pasé en Mallorca,

continud viviendo en su casa de la Ciudad, rodeado de su familia, y alli fue donde
acabd por ponerse a escribir. Durante estos afios, cuando contaba entre treinta y dos y
cuarenta y uno, acumulé Llull las fuerzas y las latentes que habian de brotar
draméaticamente en el extraordinario periodo que precedi6 y sigui6 a la iluminacion
del monte de Randa.
Los largos afios de preparacion, estudio y oracion habian de dar fruto en las primeras
de una casi infinita serie de obras. Las tres primeras precedieron a la revelacion de
Randa: todas fueron escritas en arabe, aunque sélo se conservan actualmente en las
versiones catalana y latina redactadas casi inmediatamente, seguramente por el
mismo Lull. Estas obras son el Compendio de la logica de Algazel, el Libro de
contemplacion y el Libro del gentil y de los tres sabios, las primeras de las discutidas
obras de LIull. En las tres obras la influencia de los estudios arabigos de Llull y de su
preocupacion con respecto al Islam son evidentes. Aqui me he de limitar al
Compendio y al Libro de Contemplacion.

El Compendio es una especie de cuaderno de notas de las primeras ideas de Llull.
Trata de la Logica de Algazel, pero incluye también algunas cuestiones tomadas de
su Libro de filosofia. Incluye asi mismo cuestiones teol6gicas, que no aparecen en
absoluto en Algazel, por ejemplo, una exposicion del principio anselmiano, “credo ut
intelligam”, subrayando la necesidad de la fe para la comprension del dogma.?” La
influencia de Algazel en la filosofia de Llull sera tratada luego. Hay que notar aqui

%6 Sobre los colegios fundados por los dominicos, cf. J. M2 Coll, AST, XVII, 1944, pp. 115-138; XIX,
1946, pp. 217-240; sobre la disputa de 1263, C. RoTH, Harvard Theological Review, XLIII, 1950, pp.
117-44; O. S. RANKIN, Jewish Religious Polemic, Edimburgo, 1956, pp. 157-210. Hubo una disputa
entre cristianos y judios en Mallorca en 1286, cuyas actas inéditas se conservan en el MS. Vat. lat.
4074. Sobre Raimundo Marti, cf. CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I. pp. 147-170, y més abajo, p. 22 y
n. 98, y también n. 109. Vid. ademas DUFOURCQ, op. cit. n. 7, p. 109; R. I. BURNS, Speculum, XXXV,
1960, pp. 353s.
27 El Compendium fue traducido primeramente por Llull del arabe al latin, probablemente h. 1275.
Esta version es inédita. Quiza al poco tiempo que Llull lo tradujo del latin a verso catalan, La Logica
del Gazzali o del Gatzel, ed. por J. RUBIO BALAGUER, Anuari de [’Institut d’Estudis Catalans, 1913-
14, con una valiosa introduccion. Edicion posterior por S. GALMES, ORL, XIX, p. 3-62. El manuscrito
de Sevilla, Biblioteca Colombina, visto por Helfferich pero que no pudo ser utilizado por Rubi6 y
Galmés, ha vuelto a aparecer (MS. 7-6-41, s. Xv, fols. 5-14). Sobre la obra, cf. CARRERAS y ARTAU, |,
pp. 348-356.
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que el Compendio muestra que las diferencias entre la 10gica de Llull y la de las
escuelas occidentales derivan en parte del hecho que Llull empezara por aprender la
16gica en Algazel.?® Para Lull, como para Algazel, la logica era puramente un
instrumento, estrictamente subordinado a la teologia y no, como llegd a ser en Paris
en el siglo X111, una disciplina independiente.?®

El elemento simbdlico de Lull, tridngulos y circulos, aparece en el texto del
Compendio, si bien sin las ilustraciones que se encuentran en obras posteriores. Lo
mismo ocurre con la representacion de los términos filosoficos por las letras del
alfabeto, rasgo de la propia logica “algebraica” de Llull. Este fue el comienzo de la
celebrada “arte combinatoria” de Llull, “con sus complejas técnicas semimecénicas,
incluidos notacidn simbolica y diagramas combinatorios”, tan admirada por muchos
eruditos desde el Renacimiento hasta nuestros dias, tan despreciado por (denostado)
otros.>°

En el Compendio de la 16gica de Algazel y en el gran Libro de Contemplacién,!
obra verdaderamente seminal que, en algun sentido, anticipa todos los rasgos
principales de los escritos que le siguieron, LIull marchaba a tientas hacia su Arte de
encontrar la verdad.3? Esta Arte tenia que unir todas las artes particulares esbozadas
en el Libro de contemplacién —un arte 16gica de disputa y conversion, un arte de
retorica y muchas otras, pero, sobre todo, un arte de predestinacién, que revisaria y
corregiria las artes populares de la adivinacion.®® En el Libro de contemplacion la
teoria de los atributos divinos o “dignidades”, como las llama Llull, aparece
claramente por vez primera,® pero es solamente en el Arte donde las dignidades
emergen como los principios medio de los cuales se puede descubrir la verdad
(principios del saber tanto como principios del ser).® Sélo en el Arte se manifiesta el
método por el cual se los puede combinar, la 18gica algebraica del Compendio.

El Arte es, por tanto, una clarificacion y fusion de las primeras teorias de LIull. En
ella, como se verd, LIull intenta una sintesis del pensamiento islamico y del cristiano.
No hay duda de que Llull considerd esta clarificacion y la sintesis que ella hacia
posible como dadas a él por una revelacion divina. Esta pretension se repite a

28 CARRERAS Y ARTAU, p. 353. Véase Cap. VI, n. 16.
29 Cf. Logica del Gatzel, vv. 1605-06 (ed. por Rubid, p. 352; Ed. por Galmés, p. 62); “De logica
parlam tot breu, car a parlar avem de Déu.” Cf. al-Ghazzali, cit. mas abajo, n. 91.
%0 La cita es de R. D. F. PRING-MILL, “Llull , Ramon”, en Encyclopaedia Britannica, V11 (revision de
1965), articulo cuyo autor me permitié amablemente ver antes de su publicacion. Cf. Logica del
Gatzel, vv. 1574-1602 (RUBIO, p. 352; Galmés, pp. 61s.). Véase CARRERAS Y ARTAU, pp. 354-346, y,
sobre el interés del “Arte combinatoria” como antecedente de las modernas “maquinas logicas” y la
16gica simbdlica, cf. ibid., pp .476-479. Véase n. 88 mas abajo.
31 Esta obra fue presumiblemente escrita en arabe hacia 1272 y traducida luego por LLULL al catalan
(1273?) con el nombre de Libre de Contemplacié en Déu. Su texto catalan llena siete volimenes en
ORL (I1-VII11, 1906-14); esta edicion estd reimpresa en OE, II. Sobre los més antiguos manuscritos
catalanes y latinos, vid., Cap. Il1, nn. 20, 21. La obra fue publicada parcialmente en Paris en 1505 por
Lefévre d’Etaples (Diaz, N° 1794). La traduccién latina de Salzinger, IX-X, 1740-42, fue realizada
directamente del catalan para dicha edicién. Sobre el Libro de contemplacién véase mas abajo, p. 45.
%2 La Ars compendiosa inveniendi veritatem (D1Az, 1739), ha sido publicada sélo una vez, por
SALZINGER, | [i], 1721. El original catalan (Art abreujada d’atrobar veritat) se ha perdido, pero
ciertamente existid; Llull se refiere a él en la Ars demonstrativa, h. 1275 (ORL, XVI, p. 3).
33 Véase CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I, pp. 356 y sig., 380-382.
34 Aparece en forma rudimentaria en la Logica del Gatzel, como lo apunta R. D. F. PRING-MILL,
“World Picture”, p. 234.
% “Principia essendi et cognoscendi.” Cf. el uso constante de esta frase, que deriva de Aristoteles
(Met. 993" 28 y sig.), en la Introductio de Le Myésier (Véase Cap. VI, nn. 127, 157, 416). Véase
también una obra luliana anénima en el MS. Kues 83 (citada por COLOMER, Nikolaus von Kues, p.
42).
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menudo en sus escritos y se la encuentra en su Vida.*® La revelacion le permitio
escribir el libro sobre el cual habia largamente meditado contra los errores de los
infieles. Su iluminacidn fue, por lo tanto, intelectual y parece haber consistido en una
stbita intuicion que determind la base filosofica de su sistema. Esta interpretacion se
ve fortalecida por la comparacion de la Vida con una de las miniaturas del
Breviculum de Karlsruhe, manuscrito elaborado entre 1321 y 1336, segln un plan
trazado por Tomas le Myésier, uno de los discipulos mas vinculados a LIull.’

Dice la Vida: “Raimundo subié luego a una cierta montafia Randa®® que no
quedaba muy lejos de su casa®, para contemplar alli a Dios con mayor tranquilidad.
No habia estado alli aun ocho dias, cuando acontecié un dia, mientras se hallaba
observando atentamente los cielos, que Dios ilustré de pronto su mente, dandole la
forma y el modo de hacer el libro que habia deseado escribir del que se habla méas
arriba contra los errores de los infieles.”*° En la miniatura, Llull est4 a la izquierda,
con la mano de Dios encima de él, bendiciéndole. Dice él a Dios: “O Deus, qui tui
gratia michi hodie principia substancialia et accidentalia dmnium rerum ostendere
voluisti et ex illis duas figuras me facere docuisti”.*' “Las dos partes de esta
afirmacion”, se ha dicho “se refieren a los dos rasgos mas Ilamativos del Arte de
encontrar la verdad de Llull: la doctrina de las dignidades y las técnicas del ars
combinatoria.”*? “Los principios substanciales y accidentales” son, respectivamente,
los atributos divinos Dignidades) y los predicados relativos. Las ‘dos figuras’ son las
figuras circulares A y T, las dos primeras del Arte. Llull distingue dos series de
principios. La primera consiste en las dignidades, principios absolutos y
trascendentales. En la forma final del Arte (la Ars generalis ultima de 1305-8) son
nueve: bondad, grandeza, eternidad, poder, sabiduria, voluntad (o amor), virtud,
verdad y gloria.** Aparecen en la figura A. La segunda serie (que se aprecia en la
figura T) consiste también, (en la Gltima Arte) de nueve principios: diferencia (en
Dios la distincion de personas), concordancia (en Dios entre las tres divinas
personas), comienzo, medio, fin e igualdad, junto con contrariedad, mayoridad y
minoridad (las tres ultimas solo predicables de las cosas creadas). Esta serie de

36 Cf. Desconhort, Vil (ORL, XIX, p. 223; ed. PAGES, p. 34); Vita, 11, 14, p. 280; PASQUAL, Vindiciae,
I, pp. 61y sig.
7. Cf. Cap. IV, esp. p. 175.
38 El nombre de Randa se encuentra en la version catalana de la Vita (cf. Cap. Il, n. 2 mas abajo), Vida
coetania, ed. por F. de B. Moll, Palma, 1933, p. 15. Este afiadido puede aceptarse como derivada de
una tradicion todavia viva en Mallorca, s. XV.
39 Es posible (asi Custurer, apud. PEERS, p. 104 n. 1) que se trate de una de las propiedades rurales de
LIull y no de su casa en la Ciudad.
40vita, Cap. 14 (p. 152): “Post hec Raymundus ascendit in montem quendam, quinon longe distabat a
domo sua, causa Dem ibidem tranquillius contemplandi; in quo, cum iam stetisset non plene per octo
dies, accidit quadam die, dum ipse staret ibi celos attente respiciens, quod subito Dominus illustravit
mentem suam dans eidem formam et modum faciendi librum, de quo supra dicitur, contra errores
infidelium.”
41 O Deus, qui tui gratia michi hodie principia substancialia et accidentalia 6mnium rerum ostendere
voluisti et ex illis duas figuras me facere docuisti” (Breviculum, fol. 4). La segunda escena en esta
miniatura, con el didlogo entre Llull y el pastor angelical, aunque basada en la Vita, Ill, Cap. 15, (p.
153s.), contiene, en el texto que la acompafia, referencias a la teoria de los principios correlativos, que
no fue desarrollada por Llull hasta afios después del Arte originaria (Véase p. 28 y sig. mas abajo)
42 PRING-MILL, p. 164
4 En el Arte originaria las dignidades son en nimero de dieciséis. Sobre el cambio de dieciséis a
nueve y la explicacion del mismo, vedse PRING-MILL, ibid., y el diadlogo entre Llull y Le Myésier,
Cap. IV, p. 152 y n. 126). Las figuras, tanto de la primera Arte como de las Ars generalis ultima, se
hallan en CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I, después de las pp. 368 y 426. Por desgracia se omiten los
colores, tan importantes en el esquema luliano original (se los encuentra en Salzinger, I).
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predicados relativos o “accidentales” es utilizada por Llull para tratar de las
relaciones de los principios de la primera se ellos mismos, en relacion con la creacién
y sirve en verdad como el instrumento base de cualquier investigacion.

Dios, en la medida en que puede ser conocido por el hombre, consiste, para Llull,
en una serie de atributos esenciales, que forman también los principios absolutos del
Arte. Las dignidades lulianas, que son de un modo general equivalentes a las ideas
platonicas,** desempefan el papel central en su sistema. Son los instrumentos de la
actividad creadora de Dios, las causas y arquetipos de toda perfeccion creada. El
luliano es un mundo de analogia y de simbolos, un universo transltcido en el cual la
cosa mas pequefia es un signo viviente de la presencia de Dios.* La esencia del Arte
no consiste, como se piensa a menudo, en la demostracion sino en la reduccion
metafisica de todas las cosas creadas a las dignidades, aspectos trascendentes de la
realidad, y en la comparacion de las cosas particulares a la luz de las dignidades. Esta
comparacion se efectiia por medio de la tercera y cuarta figuras.*® LIull usa aqui de
las letras BCDEFGHIK, que ya designaban los nueve principios absolutos y los
nueve relativos en las figuras A 'y T. A través de las correctas combinaciones de
letras se puede hallar la solucién correcta de cualquier problema, porque los
principios que componen las figuras son los principios generales de todas las ciencias
y todo cuanto existe puede ser reducido a ellos, implicita o explicitamente,
abstrayendo la bondad, la grandeza, etc. esenciales, contenidas en los angeles, los
astros, las plantas, etc. “Mediante la aplicacion de las dignidades trascendentes a
través de multiples analogias, la multitud innumerable de los diferentes objetos de la
mente puede ser reducida a una unica unidad mental suprema y, metafisicamente, a
la Unidad Divina.”*’

La compleja evolucién del Arte luliana desde la primitiva Arte de encontrar la
verdad de h. 1274 hasta el Ars generalis ultima final, del 1308 ha sido explicada por
dos ambiciones simultdneas —de un lado el deseo de aplicar el Arte a cada ciencia
particular, y de otro la necesidad que sentia LIull de simplificar y perfeccionar su
estructura logica, “en razén de la fragilidad del intelecto humano que ha podido
experimentar en Paris”,*® de manera que pudiera ser usada por todos, sabios y
profanos.*® Los tratados de Llull sobre diferentes ciencias (cosmologia, fisica,
derecho, medicina, astronomia, geometria, ldgica, psicologia) interesan
principalmente como aplicaciones de su Arte general.>® Mucha de la informacion

4 Como lo hace notar PLATZECK, “Combinatoria”, p. 590. Probablemente el mismo Llull no se dio
cuenta de esta equivalencia.
4 Llull, Libre de meravelles, lib. VIII, Cap. LIII, ed. de S. Galmés, 111 (ENC, A, 42), Barcelona, 1933,
p. 53: “Aquest mén és ymatge per la qual és significada la gran bonea e noblea de Déu...” Cf. E.
GILSON, La philosophie au Moyen Age?, (Paris, 1947), p. 464.
6 De las artes posteriores, e. g. la Ars generalis ultima, Estrashurgo, 1609 (y otras ediciones). Cf. nota
43y Cap. VI, p. 222 y sig.
47 E. W. PLATZECK, “Esencia del arte luliano”, Orbis Catholius, Barcelona Il, 1960, pp. 287-95, en la
p. 294. La precedente descripcion de las dignidades y de la manera cdmo se las entiende en el Arte se
basa en este articulo.
8 Vita, Cap. XIX (p, 155: “propter fragilitatem humani intellectus, quam fuerat expertus Parisius.”
4% CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I, p. 391. Sobre el esfuerzo por perfeccionar la estructura del Arte,
véase ibid., pp. 391-455.
0 Vid., por ejemplo, el Liber chaos, h. 1275 (Diaz, no. 1749); Liber de lumine, 1303 (Diaz no. 1814);
Ars iuris (cf. Cap. Il, n. 207); Liber principiorum medicinae, h. 1274 (Diaz no. 1741); Tractat
d’Astronomia, 1297 (Diaz no. 1788), de proxima aparicién en ORL, 22; Liber de nova geometria,
1299 (Diaz no. 1801); Logica nova, 1303 (Diaz no. 1810); Libre de anima racional y Libre de home,
ambos de 1300 (ORL, XXI; en latin en SALZINGER, VI).
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cientifica de Llull deriva del Speculum naturale de Vicente de Beauvais.>® El Ars
generalis ultima, como también el Arbol de ciencia (Arbre de ciencia o Arbor
scientiae) de 1295-6, son mas filoséficos y persiguen un fin menos polémico que el
Arte de encontrar la verdad original. EI Arbol de ciencia, vasta enciclopedia que
hallé favor en el Renacimiento, es un intento de clasificar todo el saber humano
seguin un plan unitario.®? Estas Gltimas obras de Llull, el Arbol de ciencia y el Ars
generalis ultima, habia de ser mucho mas conocidas por la posteridad que el Arte
original. El proposito originario del Arte como un método para convertir infieles fue
en gran parte olvidado. Los siglos posteriores, hasta llegar a Leibniz, verian el Arte
de lulio como una “clavis universalis”, una llave para todo el conocimiento.>®

Para el mismo Llull, empero, el Arte era esencialmente un método para ‘convertir
hombres’, no para ‘convertir proposiciones’, aunque la mejor manera de convertir
hombres parecia ser precisamente convirtiendo proposiciones, i.e. mediante el uso
del argumento silogistico y de la ldgica algebraica.>* La reduccion de toda la
creacion a la Unidad Divina ha sido sefialada como la ambicion ultima del Arte. El
anhelo de reunificacion de la Iglesia (dividida entre un Oriente y un Occidente
mutuamente hostiles) y de completa unificacion de la humanidad mediante la
Cristiandad domino la vida de Llull, asi como sus escritos, “para que en todo el
mundo no haya mas que una lengua, una creencia, una fe”.>°

El mayor obstaculo para la conversion del mundo, como lo repetia frecuentemente
Llull, era la existencia del Islam. Ya en el siglo XII hombres como Pedro el
Venerable de Cluny habian empezado a darse cuenta de la magnitud del problema, el
hecho de que la Cristiandad cubria tan solo una parte relativamente pequefia del
mundo. En el siglo XIIl, después de las invasiones mongolicas, se sabia
generalmente que habia diez o quizéa cien infieles por cada cristiano. Y entorno a la
Cristiandad, separdndola de las masas mas o menos sencillas y convertibles de los
mongoles y otros paganos, estaba la barrera isldmica. Pero, aunque este cuadro
general aparecia bastante claro a la mayoria de los cristianos inteligentes y educados,
solo algunos pocos pensadores cristianos estaban preparados para presentar alguna
propuesta practica para hacer frente a la situacién, y en verdad muy poca gente
estaba pertrechada para hacerlo. A parte de Rogerio Bacon el méas grande de esos
pensadores era Ramén LIull.®® Llull comprendi6 que, si los mongoles no eran
convertidos al cristianismo, se convertirian al Islam (que fue en realidad lo que
ocurri6). Por lo tanto, Llull, como Bacon, concentr6 su atencion en el Islam y en su
filosofia religiosa, el mas formidable credo no cristiano conocido por los cristianos
de Occidente en esa época.

El Arte de LIull y su filosofia y teologia todas son apologéticas y franciscanas en
su inspiracion y apuntan a la conversion por la persuasion pacifica. La propugnacion

51 Esto ha sido bien demostrado por TUSQUETS, pp. 174-178.
52 Sobre el Arbol de ciencia, cf. CARRERAS y ARTAU, |, pp. 403-422. El texto catalan en ORL, 11-13,
reproducido en OE, I. La dltima edicidn latina aparecié en Palma, en 1745. La obra no esta incluida,
como tampoco la Ars generalis ultima, en la edicion de Salzinger. Para otras ediciones antiguas cf.
Rogent i Duran.
53 Cf. P. Rossl, Clavis universalis, Milan y Napoles, 1960 y CARRERAS y ARTAU, II.
% CARRERAS y ARTAU, I, p. 345.
% Blanquerna, Cap. XCIV, ed. S. GALMES, Il ((ENC, A, 58-9), Barcelona, 1947, p. 244: “a fi con en
tot lo mon no sia mas un lenguatge, una creenga, una fe.” Cf. Libre de Sancta Maria, Cap. XX, 7
(ORL, X, p. 153) y n. 215 infra.
% Cf. R. W. SOUTHERN, Western Views of Islam, Cambridge, Mass., 1962, pp. 42-44 y, sobre Bacon,
pp. 52, 56-61 (mas abajo, p. 42). Sobre Llull con referencia a los mongoles (tartaros), cf., por ejemplo,
Libre de Sancta Maria, h. 1290, Prélogo (ORL, X, p. 9); Liber de Quinque Sapientibus, 1294, ed. de
Salzinger, II, 3, p. 1.
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por parte suya de una cruzada armada aparece hacia el fin de su vida: aun entonces
era entendida como un medio, no un fin.>” Ahora bien, aunque era principalmente
una filosofia de conversion, conversion de los cristianos al verdadero cristianismo,
del mundo no cristiano al imperio espiritual de Cristo, la filosofia de Llull era
también en un sentido muy real una filosofia de combate.®® La vida de Llull, por lo
menos en sus Ultimos treinta afios (1287-1316), fue una continua batalla con el Islam,
no sélo en Espafia y Africa del Norte, sino también en Paris.>® Alli, en oposicion de
los filésofos de la facultad de artes, cuyo maestro era Aristételes, tal como lo habia
interpretado Averroes, LIull procur6 restablecer la unidad organica de la verdad, de
la filosofia y de la teologia.®

En esta magna contienda por la conversion del mundo las armas de Llull eran las
del intelecto y del amor. Era €l una de esas raras mentes capaces de asimilar, en su
busqueda de una sintesis, las verdades de escuelas diferentes y opuestas. Su filosofia
tiene el énfasis en el intelecto caracteristico de los dominicos, el acento en la
voluntad tipico de los franciscanos. Pero la sintesis de Llull no aspiraba meramente a
abrazar las escuelas de pensamiento del cristianismo medieval, sino ademas las
filosofias religiosas del Islam y del judaismo. Se la ha descrito acertadamente como
una “filosofia de frontera”,%! porque algunas de sus doctrinas centrales y su
desarrollo dentro de su sistema se debian al contacto viviente con sabios judios y,
sobre todo, musulmanes. A partir de los diversos elementos de los que se aprovechd,
consiguid Llull construir un sistema perfectamente coherente. Este es Unico en al
Occidente medieval, pero se torna inteligible si se observa que extrae su vitalidad en
ultimo extremo de la tradicion platonica.®?

Todos los contemporaneos de Llull, cristianos, judios y musulmanes compartian
una vision del mundo basada mas o menos directamente en el neoplatonismo.
Aquella incluia la creencia comudn en una jerarquia o escala de la creacion, que se
extendia desde Dios hacia abajo, a través del mundo espiritual de los angeles, las
esferas celestes y las esferas de los cuatro elementos (fuego, aire, agua, tierra), hasta
el hombre y, por debajo de éste, hasta los animales y la creacion inanimada.®® En
1274, cuando Llull levantd la vista hacia el cielo desde su montafia de Mallorca, las
estrellas encima de su cabeza se movian al compas de la mdsica que las esferas
habian producido desde los tiempos de Pitagoras. Llull veia alli en su mente, como
todos sus contemporaneos, las esferas concéntricas de los siete planetas, luego la de
las estrellas fijas —el “firmamento”— y mas alla de éste el empireo. Esta serie de
esferas que ascendian desde la tierra hasta el empireo era identificada por todos los
herederos del neoplatonismo como el tramo celestial en la escala de la creacion, entre
los angeles y los hombres. Llull veia descender la influencia de las dignidades
divinas, bajando a través de las estrellas y planetas y a través de las cuatro esferas
elementales. Estas Gltimas estaban situadas debajo de la luna, pero por encima de la
tierra y a través de su combinacion, bajo la influencia de los cuerpos celestes, los
cuerpos de los hombres y de todas las cosas inanimadas eran constituidos y

57 La primera obra de Llull sobre la cruzada esta fechada en 1291-1292. Véase Cap. Il, p. 56 y n. 13.
%8 Estas caracterizaciones estan tomadas de CARRERAS y ARTAU, I, p. 635.
%9 Véase Cap. Il y la tabla cronoldgica de la vida y los escritos de Llull mas arriba.
60 Véase Cap. IV, p. 155 y Cap. VI, p. 267 y sig.
61 CARRERAS y ARTAU, loc. cit.
62 \/éase ibid., p. 484, y PLATZECK, “Combinatoria”, esp. p. 595.
83 Véase la ilustracion de la escala en Llull, Liber de ascensu et descensu intellectus (Diaz N° 1827): la
de la edicion de Valencia, 1512, esta reproducida en Yates, “The Art”, delante de la p. 143. También
la quinta miniatura del Breviculum (lam. V).
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gobernados, aunque las almas de los hombres pudieran liberarse de su sefiorio.®
Esta vision del mundo fue, hasta el siglo XVII, la de la mayoria de los hombres
educados. Proporcionaba, por lo tanto, un terreno comun de discusion. Estas y otras
creencias comunes, como la organizacion de la realidad por medio de un simbolismo
numérico geométrico y la idea del hombre como un microcosmos, fueron todas
incorporadas por Llull a su sistema.® Las figuras circulares de su Arte, se ha dicho
con brillantez, son una tentativa de reflejar las esferas neoplatdnicas cuya danza
compleja e irregular habia penetrado en la mente de Llull en el monte de Randa con
la fuerza de una revelacion divina.®® EI Arte de Llull, podia decir, era infalible
“porque estaba basada en la verdadera estructura de la realidad, era una logica que se
ajustaba a los auténticos patrones del universo”.®” A partir de una combinacion de los
elementos, admitida como “cientificamente” véalida por hombres de todas las
religiones, Llull podia subir por la escala de la creacion hasta las dignidades que
actuaban sobre los hombres a través de los elementos. Del mismo modo podia partir,
como muchas veces lo hizo, de la cima de la escala, de las dignidades mismas.

Aunque el desenvolvimiento de las dignidades por medio de la 1dgica algebraica,
las figuras circulares, etc. parece haber sido inventado por Llull, en énfasis puesto en
los atributos divinos como base para un sistema filosofico no le es peculiar. Con
muchos otros nombres —el de dignidades parece ser desconocido en otros sistemas—
y con claridad diversa aparecen en los sistemas de los antiguos y de las tres grandes
religiones monoteistas, el judaismo, el cristianismo y el islamismo, muchos siglos
antes de la época de Llull. El énfasis de Llull en las dignidades le viene de fuentes
cristianas. Estas fuentes no son mencionadas en su Vida ni en sus propias obras, pero
pueden ser deducidas a partir de la evidencia interna. Se puede encontrar los
atributos divinos, o por lo menos, algunos de sus nombres, en los Salmos y en el
Libro de Sabiduria, en Agustin y en la tradicion agustiniana medieval, por ejemplo
en San Anselmo y los victorianos en el siglo X11.% Se los puede hallar en el Pseudo-
Dionisio; derivan en ultimo término de las ideas platonicas, tal como fueron
interpretadas por Plotino.%® Una fuente muy probable de la doctrina de Llull sobre las
dignidades es el De divisione naturae de Juan Escoto Erigena, el filosofo irlandés del
siglo IX y traductor del Pseudo-Dionisio. ElI hecho de que Escoto explique de un
modo semejante a Llull la accion de las dignidades a través de los elementos es muy
significativo y la comparacion con Escoto es mucho més proxima que cualquiera que
se haya dado a conocer hasta ahora con fuentes musulmanas o judias, o con otras
fuentes cristianas.”

64 Cf. PRING-MILL, “Grundziige”, p. 261. Véase el comentario debajo de la misma, Cap. VI, p. 227 y
sig.
8 La precedente exposicion sobre el trasfondo de las ideas de Llull estd basada en PRING-MILL,
Microcosmos.
6 Véase E. W. PLATZECK, “Descubrimiento y esencia del Arte del Bto. Ramén Llull”, VIII, 1964, pp.
137-154, esp. p. 151 y sig.
87 F. A. Yates, “The Art”, p. 117
8 Cf. mi articulo, citado mas arriba (n. 23), nn. 17-21, y TUSQUETS, pp. 62 y sig., 165.
89 Cf. PLATZECK, “Combinatoria”, p. 590 y sig. e idem, “La figura ‘A’ del Arte luliano y la esfera
inteligible de Plotino™, Studia Monographica et Recensiones, 1X-X, 1953-1954, pp. 19-34.
0 F. A. YATES, “Llull and Scotus”. Yates no sugiere que LIull conociera necesariamente de modo
directo la obra de Escoto, sino, mas bien, a través de algin intermediario. Cf. la extensa resefia de
PRING-MILL, E/VII, 1963, pp. 167-180. Véase también G. BONFADE, en el Congreso Luliano de 1960.
“Note sulle «Dignita» Divine” que debe aparecer en EL, el cual, independientemente de Yates, hace
también hincapié sobre la vinculacion entre Escoto y Llull. Otros autores anteriores, €. g., DUHEM, VI,
p. 528, habian sefialado la semejanza entre Llull y Escoto.
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Ello, no obstante, una doctrina de los atributos divinos muy semejante a la de
Llull era sostenida tanto por musulmanes como por judios. El conocimiento por parte
de Llull de las obras de Algazel puede haberle llevado a elegir la doctrina
neoplatonica y cristiana de los atributos como base para su sistema. Ya hemos visto
que una de las primeras obras de Llull (h. 1272) fue un Compendio en arabe de la
Légica de Algazel. El aprecio de Llull por este Compendio queda demostrado por el
hecho de que lo tradujera primeramente al latin y luego al catalan.”* EI Compendio de
Llull revela un conocimiento del Libro de filosofia de o Metafisica de Algazel, tanto
como de su Logica.”? La Metafisica contiene un estudio detallado de algunos de los
atributos divinos que pudo haber mostrado a LIull la importancia que poseian para un
fildsofo musulman de primera fila.”® Cuando Llull llegé a disputar con sabios
musulmanes encontré que podian estar en desacuerdo con €l en lo que respecta al
nimero y a los nombres de los atributos divinos (a los cuales daban el nombre
general de hadras)-un portavoz musulman sefiala estas diferencias en una de las
Gltimas obras de Llull #—pero admitian en general su existencia y su lugar en la
teologia. Una diferencia méas importante entre LIull y los musulmanes es mencionada
por él en el Ars generalis ultima de 1308. Se dice que los musulmanes admiten las
dignidades, pero, con el fin de defender la unidad de Dios, lo hacen sélo respecto de
la actividad extrinseca de Dios y para explicar la diversidad de las cosas creadas.
Llull por el contrario sostenia la existencia y la actividad de las dignidades por si
mismas, como si dijéramos, para mejor defender la “pluralidad de Dios”, esto es, la
doctrina de la Trinidad.”™

Las discusiones de Llull con los musulmanes, que le hicieron reconocer la
existencia de diferencias importantes de este tipo, parecen haberle inducido a
continuar explorando el papel de las dignidades dentro de su propio sistema.’® En sus
obras posteriores Llull desarrollé una doctrina de los principios correlativos, en la
cual, como en la teoria bésica de las dignidades, es posible rastrear influencias tanto
cristianas como musulmanas. La doctrina de los correlativos nace de hecho de la

T Vid., p. 23 y n. 27. J. SAiz BARBERA, Raimundo Lulio, genio de la filosofia y misitica espafiola,
Madrid, 1963, consagra un largo capitulo al origen de las ideas de LIull (pp. 271-321). Su tentativa de
negar toda influencia arabica importante sobre el Arte o la filosofia de Llull (reconoce la “influencia
literaria”) se basa principalmente en las obras anticuadas de Sureda Blanes y sobre un articulo
temprano de Platzeck. El autor no ha leido o no ha entendido los argumentos de autores tales como
Carreras y Artau (por ejemplo, I, pp. 480 y sig., 495) o Tusquets. ElI negarse a reconocer que
musulmanes, judios y cristianos compartian una posicion neoplaténica comin hace imposible
cualquier comprensién del pensamiento de Llull. (Véase la extensa resefia de A. OLIVER, IX, 1965,
pp. 255-276.)
2 Asi CARRERAS Yy ARTAU, |, p. 351. Cf. G. QUADRI, La Philosophie arabe dans I’Europe médievale
des origines a Averroés, Paris, 1960, pp. 131 y sig., y, sobre Algazel en general, W. M. WATT,
Muslim Intellectual, a Study of al-Ghazali, Edimburgo, 1963.
8 Véase Platzeck, “Combinatoria”, pp. 588 y sig., 591; QUADRI, p. 138. Algazel distingue entre
atributos esenciales (eternidad, incorporeidad, unidad) y operativos; estos Ultimos, omnipotencia,
omnisciencia, voluntad, vision, oido, palabra, subsisten en Dios. Algazel se opone aqui a los filésofos
mu’tazilitas, quienes parecen haber adoptado una posicion muy similar sobre los atributos a la de los
musulmanes que LIull combatia en el Ars generalis ultima (méas abajo, n. 75). Véase H. A. Wolfson,
“Avicenna, Algazali, and Averroes on divine attributes”, en Homenaje a Millas Vallicrosa, Il
(Barcelona 1956), pp, 545-571, esp. 560-563.
4 Disputatio Raymundi Christiani et Hamar Sarraceni (Véase Cap. I, n. 58), ed. SALZINGER, 1V [7],
p. 2.
> Ars generalis ultima, pars IX, 2, Estrasburgo, 1609, p. 377. Cf. CARRERAS y ARTAU, |, pp. 511y
sig.
6 Cf. la opinién de CARRERAS y ARTAU, p. 511: “La influencia arabiga afecta al fondo mismo de la
doctrina de las dignidades”.
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teoria originaria de las dignidades y “deriva de la naturaleza” esencialmente activa de
Dios.”” y de las dignidades como atributos suyos. Cada atributo divino “se despliega
necesariamente en una triada de principios interconectados”, agente, paciente y la
accion misma.’® Este despliegue, visto como una imagen de las relaciones dentro de
la Trinidad misma, imprime una “estructura indesarraigablemente trinitaria” sobre la
creacion, “en cuanto los correlativos terminan por ser los principios innatos,
originales, verdaderos y necesarios de todo sujeto. Su interaccion sirve para
entrelazar las tres series de principios, absolutos  las  dignidades, relativos vy
correlativos, en un Unico tejido de relaciones activas.”’

Llull afirma en su Compendium artis demonstrativae (h. 1276) que, para poder
expresar esta compleja doctrina de los correlativos, se ha visto obligado a recurrir a
un “modo arabigo de hablar, con objeto de replicar a las objeciones de los infieles”.8
Llull pudo haber encontrado la idea de los correlativos en la Metaphysics de Algazel,
junto con la doctrina de las dignidades.®! Podria haberla encontrado también, sin
embargo, en San Agustin, De Trinitate, quien, a su vez, se aprovecho de Plotino. Es
probable que Llull pensara tanto en Algazel como en Agustin, aunque reconoce
expresamente su deuda para con el vocabulario arabigo.®? Llull se hallaba asi
habilitado para elaborar una teoria del universo que, de entre todas las teorias
medievales, fuera la que mas se acercara a una hipotesis general que debia explicar
todos los fendbmenos observables. Sobre los cimientos generalmente aceptados del
neoplatonismo de su tiempo, habia edificado Llull una espléndida vision trinitaria a
la vez de la creacion, del hombre y de la naturaleza. Dios es visto en toda la creacion.
El anhelo medieval de unificacion es llevado aqui a su extremo logico.

No so6lo con el Islam podia Llull pretender haber establecido una base para la
discusion racional. Los sabios judios aceptaban también que los atributos divinos (los
sephiroth) no eran meras principios l6gicos, sino esencias identificables con Dios, a
quien servian de causas instrumentales. La naturaleza de los sephiroth y sus nueve
nombres, tal como los entendian los cabalistas judios, corresponden ain mas
estrictamente que los hadras isldmicos a las dignidades lulianas. Se sabe que Llull
estuvo en relaciones directas con varios rabinos eminentes en Barcelona, dos de los
cuales eran discipulos de los principales cabalistas misticos.®® Las ideas cabalisticas
eran sostenidas por gran parte de las clases acomodadas judias de Espafia y del
Africa del Norte. Constituian una reaccion contra el racionalismo de Maimoénides. La
doctrina cabalistica, (al menos en esta época) consistia en la concentracion en la

" PRING-MILL, Microcosmos, p. 38.
8 |dem, “World Picture”, p. 246
9 Microcosmos, p. 39. Para una explicacion muy clara de esta teoria extremadamente complicada, a la
gue a penas he hecho alusidn, véase ibid., pp. 137-168, y “World picture”.
8 Compendium artis demonstrativae, ed. SALZINGER, III, 5, p. 160; “Sed addiscant hunc ipsum
modum loquendi arabicum, ut infidelium oppositionibus obsistere noscant”.
81 ALGAZEL, Metaphysics, II, ed. J. T. MUCKLE, Toronto, 1933, p. 63 y sig. (citado en PLATZECK,
“Combinatoria”, p. 137).
82 AGUSTIN, De Trinitate, VIII, 10 (Migne, Patrol. latina, XLII, col. 960), citado por PLATZECK, ibid.,
quien sefiala que Agustin utiliza a Plotino. PRING-MILL, Microcosmos, pp. 145y sig., considera que la
influencia arabiga se limit6 al vocabulario. TUSQUETS, pp. 192 y sig., cree que afectd peligrosamente a
su teologia. Véase CARRERAS y ARTAU, Filosofia, I, pp. 510 y sig.
8 Se sabe esto por el titulo de una obra perdida, que figura en el catalogo del siglo XV1 de los libros
del lulista Juan Bonllavi (R. GUILLEUMAS, Revista Valenciana de filosofia, 1V, 1954, p. 66): “Als
savis jueus de Barcelona, Mestre Abram Denanet e Mestre Aron y Mestre Bon Jue Salomon, Ramon
Llull, salut”. Sobre el permiso en favor de Llull para predicar en las sinagogas y mezquitas del reino
de Aragon, Véase RUBIO y LLUCH, Documents, I, pp. 13 y sig. EI campe6n judio en la disputa de
1263, en Barcelona, Moses ben Nahman, era cabalista. Véase RANKIN, op. cit. [n. 26], p. 158.
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contemplacion de Dios en si mismo, por medio de los sephiroth. Se asemejaba a la
mistica contemplacion de Dios a través de sus dignidades que el Arte de Llull, como
uno de sus objetos principales, intentaba hacer posible.34 El Liber praedicationis
contra ludaeos de Llull, escrito en Barcelona en 1305, hace un uso general no sélo
de textos biblicos sino de argumentos basados en las dignidades y sus principios
correlativos.®

Se ha alegado en el pasado que las figuras del Arte y, en verdad, muchas otras
cosas de sus obran fueron tomadas por Llull del filésofo musulman Muhyi-al-Din
ibn’ Arabi (1165-1240). Por desgracia la obra supuestamente luliana que se utilizo
con fines comparativos, el De auditu cabbalistico, es considerada hoy
universalmente como apdcrifa.®® Puede muy bien haber semejanzas entre Muhyi-al-
Din ibn’Arabi y Llull, pero éstas parecen derivar de similaridades de temperamento y
del hecho de que ambos se movian en el mismo mundo de ideas, y no de un
empréstito directo por parte de Llull. Es mucho mas probable que Llull estuviera
influenciado, por lo que respecta a su teoria de las dignidades, por el musulman
ortodoxo, Algazel, una de cuyas obras sabemos que Llull tradujo, que por el mistico
panteista ibn->Arabi.8” Por lo que se refiere a las figuras del Arte, si Llull fue influido
por alguna fuente externa, lo méas probable es que se tratara de la tradicion de las
ilustraciones esquematicas, especialmente de circulos, que se encuentran en los
manuscritos de Isidoro, en el De rerum naturae y en obras parecidas, de amplia
difusion.®

Uno de los rasgos mas llamativos de la filosofia y de la teologia de LIull que
deben su prominencia en su sistema a su inspiracion polémica es el de su llamado
racionalismo. Pero también aqui puede verse que la filosofia islamica y, en
particular, el pensamiento de Algazel, influyd sobre él. Puede parecer una paradoja
sostener que Algazel, cuya obra mayor intentaba demostrar la insuficiencia de la
razon, debid influir sobre Llull en este sentido. Pero Llull, en su Compendio, no
estaba trabajando sobre la Destructio philosophorum de Algazel, sino sobre su

8 Sobre el cabalismo miatico en la Espafia de esta época, cf. G. G. SCHOLEM, Major Trends in Jewish
Mysticism, Nueva York, 1961: idem, Ursprung und Anfange der Kabbala, Studia Judaica Ill, Berlin
1962, pp. 324-366. Sobre las relaciones entre LLull y la cabala, véase J. Ma. MILLAS VALLICROSA,
Sefarad, XVIII, 1958, pp. 241-255. Sobre el Arte de Llull como arte de contemplacion, cf. E. W.
PLATZECK, “La vida eremitica en las obras del B. Raymundo Lulio”, Revista de Espiritualidad, I,
1942, p. 129
8\/éase Cap. Il mas abajo, n. 55, y los comentarios sobre la obra por LLINARES, pp. 282-285, también
H. BLOMBERG, en Speculum, XXXIV (1959), 144-147. Sobre el probable conocimiento de
Maimanides por parte de Llull, véase Y. BAER, A history of the Jews in Christian Spain, (Filadelfia
1966), I, p. 184.
8 \éase J. RIBERA, “Origenes de la filosofia de Raymundo Lulio”, en Homenaje a Menéndez y
Pelayo, 11, Madrid, 1899, pp. 191-216; M. AsIN PALACIOS, “Mohidin”, ibid., pp. 217-56, y otras obras
posteriores de ASIiN PALACIOS, por ejemplo, Abenmasarra y su escuela, Madrid, 1914, pp. 123-126,
155-164. Cf. P. ZAMBELLLI, Il “De auditu Kabbalistico” e la tradizione luliana nel Rinascimiento,
Florencia, 1965.
87 Cf. CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I, pp. 367, 513; TUSQUETS, pp. 204 y sig., aunque Mn. Tusquets
parece darse por satisfecho demasiado facilmente cuando escribe: (p. 205): “los esquemas, arboles,
letras y otros recursos parecidos, o mismo pueden derivar del campo arabe que de Bacon, de San
Buenaventura o de la fértil imaginacion del Beato estimulada por el graficismo medieval.”
8 Sobre el tipo de manuscrito comin en la Edad Media, que utiliza textos de Isidoro, Beda etc. Véase
H. BOBER, “An illustrated medieval school-book of Bede’s De natura rerum “, Journal of the Walters
Art Gallery, XIX-XX (1956-1957), 64-97. Sobre la influencia de las ideas de ALGAZEL (y no sobre las
verdaderas ilustraciones de sus obras), véase mas abajo y n. 90. Platzeck ha efectuado comparaciones
entre el Arte de Llull y la Yezirah en el trabajo citado més arriba (n. 66). Estas comparaciones se
refieren a las figuras con combinaciones de letras, no a las figuras geométricas de Llull . VVéase ahora
PLATZECK, R. Lull, pp. 327-336.
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exposicion objetiva de Las tendencias (o metas) de los filésofos (conocido en el
Occidente medieval como su Metafisica o Libro de filosofia). En las Tendencias
Algazel se contenta fundamentalmente con exponer las opiniones de al-Farabi y
Avicena que combate en otro sitio. En la Metaphysics, por ejemplo, se encuentran
todas las pruebas racionales posibles de la existencia de Dios, pruebas que son
rechazadas en la Desctructio philosophorum.®® Tanto Algazel (en la Metafisica,)
como Llull veia en la deduccion matematica el método ideal de razonamiento. Llull
estaba influenciado en esto, sin duda, por sus predecesores cristianos, desde Boecio
hasta la escuela de Chartres. La idea de que la teologia era en si también una ciencia
se encuentra a menuda durante el siglo XII. Sin embargo, la introduccion del
razonamiento geomeétrico en la misma ciencia teoldgica debe seguramente haber
influido poderosamente en la aplicacion que hace Llull de las figuras y de la logica
algebraica a las acciones de los atributos divinos.®® También para Algazel, como para
Llull, la teologia, aunque ciencia, estaba por encima de las de méas ciencias, su
coronamiento y plenitud. Las palabras iniciales de la Metafisica de Algazel podrian
haber sido escritas por Llull: “Se ha acostumbrado entre los fil6sofos empezar con la
ciencia natural. Nosotros, empero, preferimos comenzar por la divina, puesto que es
mas necesaria y de mayor complejidad (diversitatis) y porque es el fin de todas las
ciencias y de su investigacion.”%

Llull debe de haber conocido igualmente la tradicién de la teologia escolastica
islamica, el kalam, que fue criticado por Algazel pero que sigui6 floreciendo en el
Islam. Esta tradicién se proponia proporcionar una apologética racional del dogma.
Toda lo que el Coran ensefia acerca de Dios era considerado como susceptible de ser
captado por la raz6n humana. La labor del kalam no consistia, por tanto, como
ocurria con la teologia cristiana, en esencia en la explicacion y la defensa de los
misterios divinos, sino en su prueba o demostracion. En el problema concreto de la fe
y la razon, el criterio del kalam no era la fe en si misma, sino una fe o una ley que
solo son plenamente creibles cuando se ven apoyadas por argumentos y
demostraciones supuestamente ciertos. Llull sabia que los sabios musulmanes creian
que la fe cristiana no podia ser probada y que esto mismo les habian dicho a menudo
los cristianos. Su anhelo por replicar a los argumentos de la teologia islamica explica
en gran mi medida, cuando se lo considera juntamente con la influencia de Algazel y
de la teologia cristina del siglo XII, con sus métodos de deduccién matematica,
explica en gran medida el mal llamado racionalismo de LIull.®?

8 Es, desde luego, posible que LIull hubiera leido otras obras de Algazel en arabe, por ejemplo, la
lhya, que muestra como siete atributos son intercambiables en la esencia divina (TUSQUETS, pp. 191y
sig.). Ramon Marti habia leido un gran nimero de obras de Algazel en arabe (CARRERAS y ARTAU, |,
pp. 156, 162), comprendidas la lhya y la Destructio philosophorum. Cf. QUADRI, op. cit. n. 72, pp.
122-153, esp. 125-33. Sobre la gran popularidad de la Metafisica entre los escolasticos, cf. los textos
reunidos por M. ALONSO ALONSO, Algazel, Magasid al-Falasifa, Barcelona, 1963, pp. XXVI-XLII.
% Cf. PLATZECK, “Combinatoria”, pp. 591 y sig., 587-589; ALGAZEL, Metafisica, edicion de MUCKLE,
p. 73: “Scientia autem est sicut accio geometrie secundum quod exigit sciencia vera”.
% ALGAZEL, ibid., p. 1: “Usus fuit apud phylosophos preponere naturalem scienciam. Nos autem
eligimus preponere divinam, eo quod magis necessaria est et maioris diversitatis est; et quoniam ipsa
est finis Gmnium scienciarum et inquisicionis earum.”
%2 | a influencia del kalam como explicacion parcial del “racionalismo” de Llull fue sugerida por J.
Tusquets, “Posicié de Ramon Lull en el problema de la eternitat del mén”, Criterion, | (1925), 95-
114, y en R. Lull, pp. 188-197. Cf también R. Sugranyes de Franch, Raymond Lulle, docteur des
missions (Schoneck-Beckenried 1954), p. 79 y sig. Sobre el desarrollo de la teologia musulmana, cf,
D. B. MacDonald, The development of Muslim theology, (Nueva York 1926); W. M. Watt, Islamic
philosophy and theology. (Edimburgo 1962) y op. cit. n. 72, pp. 91, 98, 118 y sig.
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De hecho Llull estaba muy lejos de ser un racionalista, aunque él mismo sea en
parte responsable de que se levantara este cargo contra él, puesto que promete a
menudo probar la Trinidad o la Encarnacion con “razones necesarias” (rationes
necessariae).®® Es ésta ciertamente una frase confusionaria que ha extraviado a los
tedlogos de las escuelas desde los tiempos de Llull hasta nuestros dias.®* Las razones
de LIull son realmente razones de congruencia y analogia, a veces ingeniosas, a
veces pueriles, y su posicion es la de San Anselmo; “Creo para poder entender.”® La
fe no es contraria al intelecto pero lo ilumina.®

En la controversia con musulmanes y judios Llull podia siempre comenzar
suponiendo una fe monoteista y una aceptacion general de la posicién ejemplarista,
junto con la creencia en los atributos divinos. Llull afirma que la doctrina cristiana de
la Trinidad y la Encarnacion es méas apropiada la creencia en la unidad y el poder de
Dios que las definiciones islamicas. La creencia musulmana implica el credo
cristiano. LIull la presenta, en consecuencia, mas que como falsa, como incompleta.
Empieza, como Santo Tomas de Aquino y la mayoria de los apologistas, por
defender a la fe cristiana de la acusacion de que es contraria a la razon. Intenta ir mas
alla, sin embargo, y mostrar que solo el cristianismo honra plenamente a Dios, afirma
su unidad y prueba su existencia. Llull argumenta que el musulmén o el judio de
buena fe que admite ya la existencia de Dios y de sus principales atributos no puede
racionalmente rehusarse a aceptar la doctrina cristiana, mientras que, por otra parte,
el cristiano armado con el Arte puede solucionar satisfactoriamente todas las
objeciones contra el dogma cristiano.®’

Llull se daba clara cuenta de que la linea de actuacién adoptada por los
apologistas cristianos, esto es, probar la falsedad de la fe isldmica, pero negandose a
arguir racionalmente sobre la cristiana, era desastrosa. Da un ejemplo de este modo
de abordar el asunto en una obra tardia, donde se refiere aparentemente al célebre
dominicano Raimundo Marti—discipulo directo de San Raimundo de Penyafort,
quien habia ejercido tanta influencia sobre Llull —cuyo Pugio fidei fue utilizado por
Pascal.

“Se cuenta que cierto religioso cristiano, docto en la lengua arabe, fue a Tunez
a disputar con el rey... Dicho fraile le probo por las costumbres y con ejemplos
que la ley de Mahoma era errénea y falsa; dicho rey sarraceno, que no ignoraba
la légica ni la filosofia natural, conocié que estas pruebas eran verdaderas y
concedio lo que el fraile habia dicho, diciéndole: “Desde ahora quiero dejar de
ser sarraceno; pruébame tu fe y accederé a hacerme cristiano y que sea lo mismo
de todos los de mi reino, de modo que bajo pena de perder la cabeza se vuelvan

93 Cf. el texto citado n. 96 y el Libre de demostracions, h. 1275, ORL, XV, pp. 7 y sig., cit. CARRERAS
y ARTAU, I, pp. 516 y sig.
% Cf. Cap. II, n. 28, y Cap. VI, p. 218 y n. 367.
% Cf. LONGPRE, cols. 1122-1226, CARRERAS Yy ARTAU, pp. 514-523; S. GARCIAS PALOU, ‘San
Anselmo de Canterbury y el Beato Ramén Llull’, EL, |, 1957, pp. 63-89; idem, “Las “rationes
necessariae”, del Beato Ramon Llull, en los documentos presentados, por él mismo, a la Sede
Romana’, ibid., VI, 1962, pp. 311-325; LLINARES, pp. 257-269. Véase méas abajo, Cap. VI, p. 208 n.
245y pp. 259 y sig.
% Liber de XIV articulis sacrosanctae romanae catholicae fidei ecclesiae, c. 1275, ed. SALZINGER, I
[5], p. 1. DIAZ, n° 1745: “Quoniam fides est illuminatio intellectus, idcirco in principio huius libri
debet supponi per fidem quatuordecim articulos fidei ese probabiles, ut conemur ex toto nostro posse
inquirere necesarias rationes, cum quibus articulos possunt probari”.
% Cf. SUGRANYES DE FRANCH, op. cit. [n. 92]. Comparese la opinién de Algazel, en su tratado
Mahakk el Nazar, donde sostiene que la filosofia tiene el papel negativo de quitar los obstaculos a la
fe y que no existe contradiccion entre la razén y la ley divina (QUADRI, op. cit., p. 134).
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cristianos.” Entonces dijo el fraile: “La fe de los cristianos no puede ser
probada, pero aqui tienes el credo expuesto en arabigo, créelo... Entonces dijo el
rey: “Yo no dejaré una creencia por otra, sino, antes bien, una creencia por una
verdadera inteligencia, y asi has procedido mal, porque aprobaste la ley que yo
tenia, y luego no puedes probarme la tuya con razones, por lo cual vendria a
quedar sin ley alguna.” E hizo entonces echar del reino al religioso y a sus
compafieros. Llull concluye: “Yo mismo he visto a este fraile y a sus
compaiieros.”®

La Vida de Llull, en su relato de su primera mision al Africa del Norte, hacia
Tanez, en 1293, contiene un ejemplo de su método de disputar, muy diferente del de
Raimundo Marti. En la miniatura en el Breviculum Llull llega por mar (a la
izquierda) y se le ve luego enzarzado en una discusion con los sabios musulmanes.®
Segun la Vida empez6 por colocarse en un terreno donde los musulmanes no podian
rehusar la batalla. Llull les dijo que habia venido a verlos puesto que estaba
familiarizado con los argumentos en favor del cristianismo y deseaba oir los que se
podian presentar en favor del islamismo. Si le podian probar que sus argumentos
eran los més fuertes estaba dispuesto a hacerse musulman. Después de varios dias de
debate se supone que Llull hablé a los musulmanes de esta manera:

“Estéa bien en todo hombre sabio el mantener la fe que atribuye al Dios eterno,
en quien creen todos los sabios del mundo, en el més alto grado bondad, poder,
gloria y perfeccion, etc.,, y todas estas cosas con la mayor igualdad y
concordancia... Ahora bien, segun lo he entendido, por los argumentos que
habéis expuesto, todos vosotros los sarracenos, que estais bajo la ley de Mahoma,
no entendéis en las antedichas y otras dignidades divinas actos propios,
intrinsecos y eternos en Dios, sin lo cual dichas dignidades habrian estado
ociosas desde toda la eternidad. Los actos de bondad deben ser capaces de
causar el bien, capaces de convertirse en bien y capaces de hacer bien... Y lo
mismo es de las demas dignidades.’®® Pero, puesto que reservais estos actos solo
a dos dignidades, la sabiduria y la voluntad,'®* queda claro que considerais
ociosas a las demas dignidades, bondad, grandeza, etc. Por consiguiente, ponéis
una desigualdad y discordancia entre las dignidades y esto no es admisible. Al
admitir que los actos esenciales de las dignidades, razones o atributos son, en
igualdad y concordancia, intrinsecos y eternos, los cristianos demuestran

% LLULL, Liber de acquisitione terrae sanctae IlI, E, fol. 547®, edicién de E. LONGPRE, BSAL,
XXIV (1932-1933), 269, corregido segun el manuscrito: Narratur quod quidam christianus religiosus,
bene in arabico litteratus, ivit Tunicum disputatum cum regem... llle vero frater probavit ei per mores
et exempla quod lex Machometi erat erronea atque falsa; rex dic. Cf. CARRERAS y ARTAU, |, pp. 152-
155.
9 Véase el texto que acompafia la ilustracién en Supplementum Lullianum, 1 (CCCM, 87), p. 33 y sig.
Se trata de una version abreviada de la Vita; véase mas abajo, n. 102 y n. 116.
100 Aqui se hace referencia a la doctrina de los principios correlativos. Llull también remarca que no es
necesario postular la existencia del mundo desde la eternidad para creer que Dios nunca ha estado
ocioso. Asi, pues, reforzaba los argumentos de los te6logos musulmanes tradicionales en contra de los
Mu’tazilites, que creian que el mundo era eterno. Cf. TUSQUETS, p. 196. Cf. un argumento muy
similar de Ramdn Martin (CARRERAS Yy ARTAU, I, p. 155).
101 Cf. la insistencia de Algazel en la creacion del mundo como un acto de pura voluntad (QUADRI, op.
cit., pp. 126, 138).
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claramente que existe una trinidad de personas, Padre, Hijo y Espiritu Santo en
una Gnica esencia y naturaleza divina.”1%2

Para Llull, como lo muestra este pasaje, negar la Trinidad es postular con
blasfemia la ociosidad de Dios. Dios por su misma naturaleza ha de ser eternamente
difusivo, el Padre engendrando al Hijo y ambos espirando el Espiritu Santo.'% En la
Vida Llull continda prometiendo probar la encarnacion por medio del Arte.

Aunque tuviera tal confianza en la argumentacion, Llull se dio cuenta que no
habia argumentos invencibles. Esto se echa de ver, por ejemplo, cuando, al final del
Libro del gentil (h. 1272), el gentil (0 pagano), que ha escuchado las sucesivas
exposiciones de un judio, un cristiano y un musulman, los abandona por propio deseo
de éstos, sin declarar cudl de las tres fes rivales queria abrazar. Llull reconoce aqui
implicitamente el necesario papel de la gracia en la teologia cristiana en la perfeccion
de la obra comenzada por la razén.%

Este reconocimiento trajo consigo una tolerancia y objetividad raras en su tiempo
y un énfasis en la necesidad de una conversion libre y no forzada. LIull reacciona
contra la objecion basada en la omnipotencia de Dios y contra una tosca doctrina de
la predestinacion a la cual tenia evidentemente que hacer frente a menudo y que
tendia a subestimar la posicion del libre arbitrio del hombre.*®® Quiza no sea absurdo
ver aqui, de nuevo, la influencia de Algazel. Es sabido que sostenia que ningln
cristiano que hubiera practicado su religion, sin haber recibido informacidn suficiente
que le permitiera ver la superioridad del islamismo seria condenado al infierno. Llull
parece intentar corresponder a esta tolerante doctrina cuando afirma que el musulman
que muere sin pecado y de buena fe sufrird solamente penas corporales, pero no

102 vita, VI, 26, pp. 290-1: “Conviene que cada sabio tenga esa fe que atribuya al Dios eterno, en el
gue se creen todos los sabios del mundo, la mayor Bondad, Sabiduria, Virtud, Verdad, Gloria,
Perfeccién y otros similares, y todas estas cosas en mayor igualdad y concordancia... Pero yo, segun
las cosas que me habiais propuesto, veo que todos vosotros sarracenos que sois bajo la ley de
Mahoma, no entendéis, en las Dignidades divinas predichas y otros similares, la existencia de actos
propios intrinsecos y eternos [en Dios], sin las Dignidades mismas serian ociosas, y esto ab aeterno.
Los actos de Bondad los llamo bonificativo, bonificable, bonificar y asi de todas las otras Dignidades
divinas predichas y similares. Pero como vosotros, segln veo, atribuis los predichos actos sélo a dos
Dignidades o Razones divinas, es decir a Sabiduria y Voluntad, asi queda manifiesto para vosotras, en
todas las demas divinas razones, es decir Bondad, Grandeza, etc., deje ociosidad; y por consiguiente
poner desigualdad, asi como discordia, entre ellas [las Dignidades], lo que no es licita. Por los actos
sustanciales, intrinsecos y eternos de las predichas Dignitats, Raons o Atributs, presos, como es
debido, en igualdad y concordancia, los cristianos proveen de manera evidente, la existencia, en una
simplisima esencia y naturaleza divina, de una trinidad de personas, es decir, el Padre, el Hijo y el
Espiritu Santo.” Este texto esta abreviado en B, folio 9Y, IX; véase n. 99. En la Vita, el argumento se
basa en el Liber de demonstratione per aequiparantiam, ed. A. MADRE, dist. I, ROL, 9 (CCCM, 35,
1981), pp. 222-224. En B, folio 8, esta deuda es reconocida. Leemos: “Postquam Remondus per
demonstrationem aequiparancie beastissimam Trinitatem Sarracenis litteratis ostendisset.”
108 Cf. el argumento similar de San BONAVENTURA, Itinerarium mentis in Deum, 6, 2.
104 v/éase la nueva edicion en NEORL, 2, al cuidado de A. Bonner, 1993. Para el texto latino, véase el
apéndice, item 122. Cf. PEERS, pp. 82-100; MILLAS VALLICROSA, en su edicién de LLuLL, Liber
praedicationis contra ludaeos, Madrid-Barcelona, 1957, pp. 22-7; LLINARES, pp. 269-78.
105 La primitiva “Art abreujada d'atrobar veritat” (vers €l 1274) se preocupaba mucho de proporcionar
una arte de predestinacion. En controversia con los musulmanes, LIull demostré conocer que estos
atribuian a Dios los actos del mal “como parte de la resistencia a concebir ninguna limitaciéon a su
poder” (N. DANIEL, Islam and the West, Edimburg, 1960, p. 157, cita la Disputatio Raymundi
christiani et Homeri saraceni, 2, y la Disputatio fidelis et infidelis, 8).
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espirituales, en el mas alla.'® Durante toda su vida, pero especialmente y casi
exclusivamente en sus primeras obras y otra vez en sus ultimos afios, LIull aboga
por una vuelta a los métodos pacificos de los apostoles.'%” El es el primer tedrico y
publicista de las misiones y aun después que las cruzadas se hubieran convertido (en
1291) parte integrante de sus planes, todavia, eran consideradas como subordinadas a
las misiones y dirigidas principalmente a obtener una libre audiencia a los
misioneros, el mismo fin con que admitia las cruzadas Santo Toméas.'®

La conversion, en todo caso, habia de obtenerse por persuasion y la persuasion
tenia que basarse en el conocimiento, en un estudio de las costumbres y la vida, la
filosofia y el modo de razonar de los diferentes pueblos no cristianos.’®® Louis
Massignon, uno de los méas grandes eruditos islamistas contemporaneos, destaca a
Llull como excepcional por su conocimiento del islamismo de entre los pensadores
cristianos de la Edad Media.'*® Entendi6 su psicologia, celebrd la belleza de su
lenguaje litargico, las profundidades de su espiritu religioso y reconocié cuén
proximo estaba al cristianismo. No hay duda de que Llull era demasiado optimista a
este respecto, pero sin su optimismo, ¢podria haber perseverado durante més de
cuarenta afios, contra el desengafio siempre repetido o la indiferencia de parte de los
sucesivos gobernantes de la Iglesia catdlica y de los reinos de la Europa
Occidental?!!!

Llull no habla nunca del Islam con aspereza, aunque a veces (pero, sélo en textos
escritos para cristianos) hable duramente de Mahoma, porque, dice, “es culpable de
que tantas almas miserables vayan al infierno, como los rios que no cesan nunca de
correr hacia la mar”.''? Existe una reconfortante ausencia de prejuicio y de aire

106 Cf. LLULL, Arbe de ciéncia, ORL, 12, p. 77, citado por TUSQUETS, p. 200 Mn. TUSQUETS se
sorprende de la actitud (relativamente) generosa de Llull. Cf. la mas gran generosidad de las Cantigas
de Alfonso X (citado por A. CASTRO, La realidad histérica de Espafia, 2nd ed., Mexico, 1962, p. 40).
107 Cf., por ejemplo, la escena de Blanquerna, Cap. 80, ed. GALMES, Il (ENC, A, 58-9; 1947), p. 146,
donde el “soldé de Babilonia” envia una embajada al papa para remarcar la incoherencia de los
cristianos que intentan conquistar Tierra Santa con los métodos de Mahoma, en lugar de hacerlo con
los de Cristo y los apdstoles. Esta historia se repite en el Llibre de meravelles, I, Cap. 12, ed. GALMES,
I (ENC, A, 34; 1931), pp. 129 y sig., y en el Llibre de santa Maria, Cap. 20 (ORL, 10, pp. 154 y sig.).
Estas obras son de los afios 80 o principios de los 90. Cf. también el Llibre de contemplacio, Cap. 112,
10-1 (ORL, 4, p. 59). Para los ultimos afios de Llull, véase mas abajo, Cap. II, p. 160 y sig.
108 \/éase SUGRANYES DE FRANCH, op. cit. [n. 92], pp. 83 y sig.
109 Cf. Blanquerna, Cap. 80, 85, 88, ed. GALMES, Il, p. 148, 195 y sig., 216. Cf. Ramon Marti (cf. n.
98, més arriba), que estaba totalmente mancado de informacion sobre la ley y las costumbres
matrimoniales musulmanas (cf. Daniel, op. cit., p. 146). Para el limite de la tolerancia de Llull
(defendia que los musulmanes y los judios debian ser obligados a escuchar los sermones cristianos,
etc.), véase E. COLOMER, “Ramoén Llull y el judaismo en el marco histdrico de la Edad Media
Hispana”, EL, 10, 1966, pp. 42 y sig. Véase Jaime RIERA Y SANS, “Las licencias reales par predicar a
los judios y los sarracenos (siglos X11-XIV)”, en Calls, 2, 1987, pp. 113-43.
10|, MASSIGNON, Situation de I’Islam, Paris, 1933, p. 4. Para LIull y el judaisimo véase Y. BAER, op.
cit. [n. 85].
111 Un pasaje sobre la Iglésia Oriental, en la Doctrina pueril, Cap. 72, 4 (ORL, I, pp. 128-29), revela el
espiritu caritativo de Llull y también su optimismo: “Grecs son crestianS; mas pequen contra la sancta
Trinitat de nostro Senyor, en so que dien que:l Sant Esperit no ix mas del Pare tant solament. On,
aquests han moltes de bones custumes, e per so com son ten prop a la fe catholica, serien leugers a
enduir a la Esgleya romana, si era qui apresés lur lenguatge e lur letra, e que agués tanta de devocio
que no duptas a pendre mort per honrar Deu, e que anas preycar enfre ells la excel-lent vertut que-|
Fill divinal ha, en donar processio al Sant Sperit.”
12 cf. Libre de Sancta Maria, c. 20 (ORL, X, p. 153).
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alguno de superioridad en el enfoque luliano del Islam.*® No recurre nunca al truco
comun de los escritores cristianos, cuando explican la adhesion a los dogmas
islamicos por el caracter disoluto de los arabes y de los musulmanes en general.*'4

Se sabe que Llull desalenté a los cristianos empefiados en la controversia con los
musulmanes contra cualquier ataque directo a Mahoma (y también,
presumiblemente, a la ley del Islam).!®> En su primera jornada misionera hacia
Tanez, en 1293, Llull se limito a disputar pacificamente y en un plano filoséfico con
un pequefio grupo de letrados musulmanes, algunos de los cuales estaban
aparentemente convertidos y prontos a ser bautizados cuando fue expulsado de la
ciudad.™® En su segunda visita al Africa del Norte, en 1307, su tactica, segun la
Vida, parece haberse dirigido a ganar el martirio inmediato; en esto casi lograron el
éxito apetecido. Se dice que empez6 por aparecer en la plaza principal de Bugia,
proclamando en alta voz: “La ley de los cristianos es verdadera, santa y aceptable a
Dios; la de los musulmanes es falsa y errénea y estoy dispuesto a probarlo.”*!’ La
consecuencia casi natural de su accion fue una agresion contra el de parte de la
muchedumbre musulmana. Llull fue conducido entonces ante el cadi local, a quien
indujo tranquilamente a discutir y a quien tuvo escasa dificultad en reducir a un
silencio estupefacto.!'® Como resultado de esto pasé seis meses en prision ante de ser
nuevamente expulsado.''® A la vista de las primeras doctrinas misioneras de Llull
parece dificil aceptar estas draméticas escenas como enteramente auténticas. Es
posible ver, sin embargo, un cierto endurecimiento de su actitud ante el Islam en el
relato de su Disputa con un sabio musulman, “Hamar”, mientras encontraba preso en
Bugia.'?® Este relato, redactado en 1308, revela una nueva impaciencia y amargura,
debida quizé en parte a su avanzada edad (pasaba quiza de los setenta) y también al
maltrato y al encarcelamiento en Bugia.*?!

La Vida termina en 1311 y no es por lo tanto aprovechable para la tltima mision
de Llull en Africa del Norte, en 1314-15, cuando volvio a ir a Tinez. Esta mision, sin
embargo, esta atestiguada no so6lo por varias cartas de Jaime Il de Aragén fechadas
en 1314 y 1315, sino también por los colofones de un cierto nimero de obras de
Llull, fechadas en Tulnez entre julio y diciembre de 1315.1%2 La mayoria de estas
obras, sino todas, parecen haber sido dedicadas al rey de Tunez “y a sus doctos

13 Cf. Llibre de meravelles, VIII, Cap. 50, ed. GALMES, Il (ENC, A, 42; 1933), pp. 43-5. (Los

musulmanes viven mas tiempo que los cristianos porque su dieta es mas equilibrada y sus vestidos

mas sensatos.)

114 Cf. DANIEL, op. cit., p. 147 y sig.

115 Desconhort, XXVIII (ORL, XIX, p. 233; ed. PAGES, p. 50): “ni no cal c'om blastoin Mafumet

mantinent.”.

116 \/éase mas arriba, p. 30 y n. 102. Para el panorama politico y las relaciones contemporaneas entre

Catalufia-Aragon y el Norte de Africa, véase DUFOURQ, op. cit. [n. 26], p. 299. Con todo, Dufourq a

veces es inexacto cuando habla del mismo Llull. No es correcto decir, como hace (p. 424), que Llull

actuo de la misma manera en Bujia en 1307 que en Tunez en 1293.

17 Vita, IX, Cap. 36, p. 297: “La ley de los cristianos es verdadera, santa y aceptada por Dios; la de

los musulmanes es falsa y errénea, y estoy dispuesto a demostrarlo.”

118 |bid., Cap. 38, p. 298: “Igitur episcopus civitatis ratione huiusmodi stupefactus neque umam

instantiam replicauit.”

119 Ibid., IX-X, caps. 36-40, pp. 297-299. Para una representacion pictorica de estas escenas.

120 |_a Vita es confirmada, en este punto primordial (la proclamacion publica de cristianismo en Bujia),

por el prélogo de Llull en la Disputatio Raymundi Christiani et Hamar Sarraceni, escrita en 1308 (ed.

SALZINGER, IV [7], p. 1).

121 L LINARES, p. 288.

12 ROL, 11, obras 253-280 (muchas de las obras de Llull incluidas en esta numeracion estan perdidas).
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clérigos”.*?* Contienen los argumentos que LIull habia presentado en afios anteriores.
Parece que hacia el fin de su vida LIull volvié al enfoque por él utilizado en Tlnez en
1293, si es que, en realidad lo habia verdaderamente llegado a abandonar alguna
vez, 1?4

El caracter de Llull ha sido objeto en afios recientes de varios estudios, que
contienen mucho de valioso.'”® Algunos de los autores en cuestion, empero, han
insistido tanto en un aspecto de la naturaleza de Llull que, al leerlos, podria
facilmente llegarse a la conclusion de que estaba fundamentalmente desequilibrado.
Llull fue al parecer hijo Unico, posiblemente (no lo sabemos) nacido tarde de la union
de sus padres.!?® Creci6 hasta convertirse en un mozo gentil y mimado. Se vio
sometido al menos en una ocasion, y quiza mas a menudo, a una violenta depresion
nerviosa, seguida del correspondiente periodo de exaltacion. Por esta razén algunos
de sus estados nerviosos han sido descritos como “maniacodepresivos”.!?’ Este
andlisis parece pecar por defecto. Aparece vinculado a la idea del Llull utopista.
Hemos visto que Llull fue nombrado a una edad temprana senescal (i. e. jefe de la
casa real) del futuro Jaime Il de Mallorca. Es evidente que poseia un aspecto de
cuidadoso organizador en su personalidad.?® Cuando su aprendizaje del arabe estuvo
completado y su primer Arte escrita, no perdio tiempo en presentarla al futuro Jaime
Il y en obtener de él la fundacion de un colegio donde ésta pudiera ser ensefiada.?
Los proyectos de LIull parecen haber sido siempre preparados con mucho cuidado, a
menudo durante afios. Una vez hubo visto al colegio de Miramar comenzar su
ensefianza y hubo escrito, alli y en Montpeller, su primer ciclo de obras, donde se
explicaba y elaboraba el Arte, estuvo listo para actuar fuera de su nativo reino de
Mallorca, ya sobre el escenario europeo. Conocia los verdaderos centros de poder, el
papado, las cortes de Francia y de Aragon, y alli fue a donde se dirigio. Es carecer
enteramente de realismo el afirmar, con un reciente bidgrafo, que era “incapable de
passer a la réalisation”.**°

No se puede descargar todo el peso de la culpa del fracaso de los proyectos
practicos de Llull sobre los hombros de éste. Las dificultades de la politica

12 Liber de Deo et de mundo (ROL, Il, p. 341, diciembre de 1315): “Fecit Raimundus istud
argumentum Alcaldi Saraceno, episcopo Tunicii, et suis sapientibus clericis.”
124 Para las estancias de Llull en Sicilia y en Tlnez (1313-15), y para el rechazo del relato
“tradicional” de su martirio, vid., Cap. Il, y nn. 366-369.
125 \/gase J. |. VALENTI, “Dos crisis en la vida de Ramén Llull”, Nuestra Tierra, VI, Mallorca, 1934,
p. 341-56; M. de IRIARTE, Vida y caracter, Madrid, 1955, pp. 15-86 (reimpreso de Arbor, IV, 1945,
pp. 375-435); CARRERAS Yy ARTAU, Filosofia, I, pp. 257-262; LLINARES, pp. 130-167. VVéase también
el articulo, util y poco pretensioso, de E. COLOMER, “Autorretrato de Ramon Lull: conversion y
mision”, Pensamiento, xx, 1964, pp. 5-25. Una critica que se podria hacer al estudio del padre Iriarte
en particular es que trata el Breviculum como si los retratos de Llull que contiene fueran sacados del
natural, y no es éste el caso. Ademas, este estudio acepta como valida la descripcion del crdneo que se
supone de Llull, escrita durante el brevisimo examen de 1915 (Vida y caracter, p. 21). Finalmente, lee
Blanquerna como si fuese una autobiografia (este error también lo comete TUSQUETS, citado en la n.
128).
126 pAsSQUAL, Vindiciae, I, p. 12, no prueba este hecho. Se trata sélo de una suposicion, repetida, como
tantas otras de los primeros afios de LIull, por biégrafos sucesivos.
127 Cf. VALENTI, p. 345 y sig., y especialmente IRIARTE, p. 58 y sig., 64; también LLINARES, p. 157.
128 Esto lo sefiala TUSQUETS, p. 147 y sig. (Pero Blanquerna, Cap. 2, puede reflejar no la familia de
Llull, sino lo que éste habria querido que fuera su casa.)
129 \/éase mas abajo, Cap. Il, p. 49y n. 7.
130 | LINARES, p. 158, cf. p. 154 y sig. Véase también IRIARTE, Vida y caracter, p. 45: “Fue un
proyectista y un propagandista y un promotor, no un realizador” (las cursivas son del autor). Cf. mas
abajo, Cap. Il, p. 85. Véase, en cambio, J. N. HILLGARTH, “Raymond Lulle et I'utopie”, EL, 25, 1981-
83, pp. 175-185.
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internacional fueron mayormente responsables de este fracaso.'®! EI primer protector
de Llull, Jaime Il de Mallorca, aun mientras estuvo en posesion de su reino, no
disponia del poder necesario para llevar a término los proyectos de Llull y, entre
1285 y 1298, Mallorca estuvo en manos de Aragén.'®? Las potencias mayores,
Francia y Aragon, no estaban profundamente interesadas en los proyectos misioneros
de LIull. Jaime 11 de Aragdn se hallaba dispuesto a conceder a Llull autorizacion para
predicar en las sinagogas y mezquitas de sus dominios. Felipe IV de Francia lo
estaba para recomendar a Llull a otras personas y para obtener para él una
recomendacion en favor de sus escritos de parte de la universidad de Paris.'® Tanto
Jaime como Felipe estaban asi mismo dispuestos a escuchar los planes de cruzada de
Llull y a prestarles alguna atencion, pero Jaime estaba principalmente interesado en
la guerra con Granada y luego lo estuvo en la adquisicion de Cerdefia,*** y Felipe
estaba absorbido por su lucha contra el papado y contra los flamencos.*® EI papado,
a su vez, se encontraba, desde 1282, tan atareado con la guerra contra los sicilianos y
la Casa de Aragon vy, luego, con el cada vez mas acre conflicto con Francia, que se
veia totalmente incapaz de ayudar a LIull.*® La reaccion de Llull ante esta situacion
fue valiente y realista. En el Desconhort de 1305 (0 quiza de 1296) registra el fracaso
de su Arte, dada por Dios, segun él creia, en lograr aceptacion y el de sus proyectos.
Hasta Miramar se vino abajo.'®” El ermitafio imaginario con quien Llull entabla
didlogo en este poema (el lado pesimista e inquisitivo de Llull enzarzado en
discusion con su lado optimista) dice que después de la muerte de Llull “vendra una
época mejor en la que los hombres, gracias al estudio del Arte, venceran a los errores
de este mundo y conseguiran mucho de bueno”.*® Llull persevero, a pesar del
desaliento; antes de morir pudo ver como el concilio de Vienne (1311-12) adoptaba
una por lo menos de sus propuestas al establecer catedras para la ensefianza de
lenguas orientales a los futuros misioneros.***

El realismo de Llull se muestra de muchos modos. Aunque pertenecio a la escuela
tradicional de pensamiento en lo que respecta al papado y aunque su ideal platonico
de unidad le hiciera anhelar que un emperador rigiera el mundo en cooperacion con
el papa,*° era capaz, en la practica, de apreciar el surgimiento de los estados
modernos. Llull substituyé practicamente al Emperador Romano, campedn de la
Iglesia y Defensor de la Fe, hacia quien se habia vuelto San Bernardo, por los reyes
que habian suplantado al emperador. El realismo de Llull le gui6 a través del
intrincado laberinto de la politica europea. Su acercamiento a los diferentes reyes de
Europa, Jaime Il de Aragon, Felipe IV de Francia, Federico de Sicilia, pudo variar,
pero su meta principal, la conversion de los infieles, no se alterd nunca,*! De modo
algo semejante, Llull penso claramente que todos los lenguajes debian ser reducidos

181 Asi también, en TUSQUETS, p. 129y sig.
182 Cf., Cap. Il, p. 55y n. 8.
133 |bid., y p. 110-111 y nn. 302, 304.
134 |bid., p. 107 y sig., y SOLDEVILA, I, Cap. XVI, pp. 403-413, 426-430.
185 C.-V. LANGLOIS, Histoire de France depuis les origines jusqu’a la Revolution, ed. E. LAVISSE, lll,
2, Paris, 1911, pp. 128-197, 295-311.
1% Cf., por ejemplo, T. S. R. BoAsE, Boniface VIII, London, 1933, y S. RUNCIMAN, The Sicilian
Vespers, Cambridge, 1958.
187 Desconhort, VI, XXII, XXXV, LV, etc. (ORL, XIX, pp. 223, 230, 236, 246; ed. PAGES, pp. 34,
45, 55, 71). Véase n. 115, mas arriba.
138 |bid., X (ORL, 19, p. 224; ed. PAGES, p. 36).
139 \/éase mas abajo, Cap. Il, p. 117 y n. 344,
140 |bid., n. 34.
141 \/éase mas abajo, Cap. Il, passim.
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a uno solo y escogié como este lenguaje universal el latin.**? Pero el hecho de que se
dio cuenta de la importancia de los idiomas roméanicos, como percibid la de los
nuevos estados nacionales, queda demostrado por la circunstancia de que fuera él el
primer escritor cristiano de la Edad Media en componer elaborados tratados
filosoficos en una lengua diferente que el latin.}*

Mientras que la razon en Llull sefiore6 ciertamente sus emociones,* no hay duda
de que su natural era intensamente apasionado y de que poseia una gran fuerza
emocional,*® asi como una gran fuerza de voluntad. La fuerza de sus emociones se
hace patente en la depresion nerviosa extrema en que cayd en 1293 en Génova, sobre
la cual se basa principalmente la interpretacion de su caracter, a la cual ya he aludido,
como el de un maniacodepresivo. La depresion de Llull en esta ocasion parece, ser,
sin embargo, no haber tenido paralelo durante el resto de su vida. Ella es
completamente inteligible como reaccion causada, primeramente, por su fracaso en
obtener apoyo alguno para sus planes en Roma, segundo, por la falta de aceptacion
de su Arte hasta ese momento en Paris o0 en otras partes Yy, tercero, por la subita
comprension, cuando estaba a punto de embarcarse para su primer viaje misionero a
Tanez, del gran riesgo personal que ello envolvia.’*® La fuerza de voluntad de Llull
le permitié recuperarse de esta intensa reaccioén y depresion nerviosa y, despues,
sobreponerse a otros desalientos y repulsas que hubieran derrotado a cualquiera. Sus
emociones y su voluntad, le dieron la fuerza impulsora necesaria para persistir en sus
proyectos de misiones y cruzadas y en la incesante revision y nueva redaccion de su
Arte 14

Si queremos entender el caracter de Llull, nuestra mejor fuente es su Libro de
contemplacion, la méas grande obra que escribiera y uno de los libros mas
extraordinarios del Medioevo. Este fue quiza el primer libro escrito por Llull.}*
Padece de los multiples defectos de un principiante. Anticipa, como se ha dicho,
todos los escritos siguientes de Llull y es inmensamente rico en interés y fantasia,
pero es muy repetitivo, estd mal organizado y, para los lectores modernos cuando
menos, es demasiado largo.**® El Libro de contemplacion contiene el primer borrador
de la primera redaccion de una gran parte de la filosofia luliana y los cimientos de su
teologia mistica. Contiene, ademas, mucho de interesante para el estudioso de la
psicologia de Llull. LIull estaba lejos de poseer el interés por la introspeccion y el

142 \/¢éase el elaborado proyecto expuesto en Blanquerna, Cap. 94, ed. GALMES, 11, pp. 243-246.
143 parece que todas las obras filosoficas importantes de Llull, excepto el Ars demonstrativa y la
tardana Ars generalis ultima (1305-8), fueron escritas originariamente en catalan o en arabe, si bien
algunas (por ejemplo, la primera Art I'Ars inventiva veritatis de 1289) sélo se han conservado en latin.
Véase A. BONNER, en OS, I, p. 284 y n. 34. De todos modos, hay que tener presente que, como ha
observado la profesora Lola BADIA en sus Textos catalans tardomedievals y “ciéncia de natures”,
Barcelona, 1996, p. 47, “lo que tienen de extraordinario [las obras de LIull en catal&n] reside més bien
en el gran proyecto del Arte que no paso en el recurso al vulgar.”
144 Cf. el papel del entendiemiento en el misticismo de Llull (mas abajo, n. 191) y en su apologética
(més arriba, p. 31 y sig.).
145 Cf. IRIARTE, Vida y caracter, p. 47 y 60; LLINARES, pp. 141 y sig.
146 Vita, 1V, 19-20, p. 283-285. Que LIlull no exageraba el peligro, lo demuestra el hecho de que, en
Tunez, donde llevo a cabo una propaganda bastante discreta. (VII, 28, p. 292).
147 La extraordinaria energia de Llull es bien remarcada a El dinamisme de Ramon Llull de S.
GALMES, publicado por primera vez en Estudis Franciscans, 46, 1934, pp. 216-256, y actualmente en
Escrits sobre Ramon Llull, Publicacions de I'Abadia de Montserrat, Barcelona, 1990, pp. 120-169.
148 E|l Compendio de la logica de Algazel (vease mas arriba, p. 23 y n. 27) tanto puede ser anterior
como contemporanio del Llibre de Contemplacio.
149 Para las ediciones cf. n. 31. Cito segln el volumen y pagina de ORL, 2-8. Sobre el libro, cf.
CARRERAS y ARTAU, Filosofia, I, p. 548-576, y ahora también J. RuBIO, Les bases del pensament de
Ramén Llull: els origens de I’Art lul-liana, VValencia-Barcelona, 1997.
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talento necesario para ella propios de San Agustin,**® pero revela mucho acerca de si

mismo a lo largo del libro. Mientras lo escribia (en 1270-72) Llull habia vendido la
mayor parte de sus posesiones y, en un mundo donde habia sido conocido, hasta
hacia muy poco, como un brillante y elegante cortesano, se presentaba ahora
revistiendo el grueso y aspero habito que usaban generalmente los ermitafios. Pero
continuaba viviendo con su familia, la mayor parte del afio en la ciudad de Mallorca,
visitando quiza ocasionalmente sus propiedades rurales.’> Hay una gran tension en
el Libro de contemplacion, la que existe entre un hombre ligado todavia en parte al
mundo, viviendo con su mujer e hijos, “sometido al orden de matrimonio”, pero
deseoso siempre a todas horas estar solo para rezar y pensar.®2 Es muy de notar que,
aunque Llull anhelaba, como lo dice varias veces, terminar el libro y verse libre para
partir hacia Tierra Santa como misionero, con la esperanza del martirio,*® empleara,
sin embargo, varios afios escribiendo esta enorme obra en arabigo y luego, quiza, un
afio més en traducirlo al cataldn. Es cierto que su pensamiento iba madurando
lentamente y que esperaba la intuicién que necesitaba para escribir otro libro, la tan
largamente anelada Arte.'® Pero parece haber sentido también la compulsion de
sentar por escrito sus opiniones respecto a cada aspecto de la filosofia, la teologia, la
psicologia, la l6gica, la oracion contemplativa y los males de su tiempo, todo ello con
la intencion de alabar a Dios, no s6lo por su propia conversion, sino por el conjunto
de su creacion y revelacion a los hombres.'> Mientras hacia esto, Llull recuerda
continuamente su vida pasada y la compara con su existencia presente.*®® Si  leemos
sus obras o estudiamos su vida, Llull parece naturalmente simpatico y atractivo a los
demas. Abierto al mundo, curioso y observador de las gentes y de las cosas, fue
capaz, en los afos posteriores, mientras vagaba de corte en corte, con pocas
credenciales y sin bienes, de despertar el interés y la simpatia de reyes y sabios. Esta
impresion general se ve confirmada por el Libro de contemplacion. La nota
dominante de su caracter, tal como aqui se nos revela, es la de la alegria. LIull, que se
acusa a si mismo de tantos pecados en el Libro de contemplacion, da las gracias a
Dios porque su naturaleza se hallaba libre de rencor y en esto, si no en todo su
autoanalisis, se le puede creer.™> Aunque después de su conversion Llull sentia que

150 Con las Confesiones y también con la Divina Comedia de Dante, el Libro de Contemplacion ha
estado comparado equivocadamente.
151 | a escena del intento de asesinato de Llull por parte de su esclavo musulméan (Vita, Cap. 11, 12, p.
279) debia tener lugar en Ciutat, ya que Llull pudo ir a una abadia (la Real) cercana (c. 11, 13, p. 280),
y la Real esta cerca de Palma. Para el desprecio y la burla con que el cambio de apariencia de Llull fue
recibido en Ciutat, cf. Libre del Gentil, Proleg (NEORL, 2, p. 5); Libre de Contemplacié, caps. 10, 15
(ORL, I, p. 47).
152 Libre de Contemplacid, Cap. 143, 24 (I1V, p. 261). También Cap. 151, 30 (IV, p. 310), 315, 29
(VHI, pp. 11 y sig.).
153 \éase mas abajo, p. 41 y n. 166.
154 \/éase mas arriba, p. 20, 23.
155 \éase el Prologo (l1, p. 3). Llull daba mucha importancia a la obra: “tant me plau, Sényer, aquest
art e aquesta obra de Contemplaci6”, escribe ingenuamente (c. 160, 28; IV, p. 365), “que en nulla
manera no volria murir, si a vos playa, tro que la obra fos acabada”. Véase también Cap. 366, donde
LIull resume la obra (VI1II, p. 624-644).
1% En la primera parte del libro hay muchos mas pasajes o alusiones autobiograficas que en la
segunda. LIull cambid considerablemente mientras la escribia (cf. Cap. 366, 26; VIII, p. 640).
157 Libre de contemplaci6, Cap. 144, 17 (IV, p. 266: “sens fellonia e sens ira”). No hay ninguna
contradiccion en la afirmacion de LIull (c. 71, 22; 111, p. 71): “sempre que ira comensa en mon cor,
sempre git paraules de ma boca a aventura, e les mies mans comensen a fer obres d'aventura.” Para el
reconocimiento por parte de Llull de que a veces habia exagerado en sus confesiones, cf. Cap. 366, 26
(VI, pp. 640y sig.). La obra se publico sin su nombre, aunque pronto se supo quién era el autor.
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nunca habia experimentado alegria antes de entonces,'®® expresa su admiracion en

otra parte porque los hombres puedan estar “alegres a veces en el bien, a veces en el
mal”.*® Después de la conversion la alegria llend su vida. El Libro de contemplacion
comienza con una explosion de jabilo.*®® “Honor y reverencia os sean dados, Sefior
Dios, que habéis dado tanta gracia a vuestro siervo hasta que su corazén nade en el
gozo y en la alegria, como nada el pez en la mar... Porque vos, Sefior, me habéis
dado tanta gracia que a dondequiera que vaya, voy alegre, y dondequiera que esté,
estoy alegre, y hacia dondequiera que vuelva mi faz, estoy alegre. Y el por qué me
sucede esto, Sefior, es porque estoy todo en vos y vos sois todo gozo y alegria... Si
hay hombres que se quieran alegrar y se quieran llenar todos de gozo, que vengan a
mi, porque me han de encontrar tan lleno de alegria como la fuente que mana esta
llena de agua.”*6!

Junto con la nota de alegria esta la de osadia. A lo largo de toda su vida, Llull
estaba pronto a atreverse a todo por amor, cuando era un joven por el amor de las
mujeres, después de su conversion, por el amor de Dios. Para él el amor casi se
identificaba con la osadia.’®> Cuando joven arriesgaba la vida por amor. “Los
hombres gue son arrojados y aventureros, muchas veces les sucede que toda su vida
depende de un punto y de una hora. Por lo cual, Sefior, haya sido tan osado en hacer
obras de pecado, no hace falta decir cuantas veces mi ser se ha visto en un punto y en
un momento de condenacion al fuego perdurable.”'®® Y termina una extraordinaria
alocucion dirigida a Cristo: “Si vos padecisteis trabajos, penas y la muerte por
nosotros los pecadores, yo, Sefior, soy aquél que con tal de alcanzar los placeres de la
lujuria, me he puesto muchas veces en peligro de muerte, y he soportado muchos
trabajos, muchas ansias y muchos temores.”'®* La Vida nos cuenta que,
inmediatamente que hubo decidido servir a Cristo, tomo la resolucién de dar su vida
por su causa.'®® Esta impetuosidad es tan caracteristica de Llull que el relato debe de
ser cierto. Su anhelo de martirio es un tema que reaparece constantemente en el Libro
de contemplacion y no es dudar de su sinceridad, aunque se exprese a veces de modo
singular. “El primer término que empecé a gustar en este mundo fue la leche”,
escribe, el tltimo término que gustaré serd la muerte. “Y asi, si 0s plugo que mi boca
gustase primeramente la leche para vivificar el cuerpo, asi os pluguiera, Sefior, que el
ultimo término de mi gustamiento fuese sangre que saliera de mi cuerpo, muriendo
por vuestro amor, alabando vuestra bondad”6®

1%8 |bid., Cap. 2, 16 (II, p. 13): “Gran meravella me d6 de mi ... sense alegre estava.”
159 1bid., Cap. 3, 22 (Il, p. 17).
160 “De 1a distincico: d’alegre” (11, pp. 7-18).
161 |bid., Cap. I, 25-27, 16 (11, pp. 10, 9).
162 Cf. las observaciones de IRIARTE, Vida y caracter, pp. 55 y sig. Toda una Distincion (XXXII, caps.
220-6) se trata de “la coratgia o de la fervor qui és en home” (V, pp. 431-483).
183 |bid., Cap. 137, 18 (1V, p. 223).
164 |bid., Cap. 143, 26 (1V, p. 262). Véase. n. 193, por una parte, precedente de esta citacion.
185 Vita, 1, 5, p. 274.
166 | ibre de Contemplacié, Cap. 129, 29 (IV, p. 176). Véase también Cap. 131, 20 (IV, p. 187):
“Enaixi com ho qui famejant se cuita com menuga e fa de grans bocins per la gran fam que sent,
enaixi, Senyer, tant es gran lo desig que vostre servidor sent, com pusca murir per donar laor de vos,
que nit e dia se cuita e s’esfor¢a aytant com pot, compusca dar acabament a aquest Libre de
Contemplacio, e puxes com I’aura acabat, que baja escampar sa sanc e ses lagremes per amor de vos,
en la sancta terra en la qual vos escampas sanc preciosa e lagremes misericordioses”. Cf. también Cap.
136, 21 (1V, p. 217).
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Llull no nos permite dudar del amor apasionado de las mujeres que lleno su vida
antes de su conversion.'®” Las metaforas del amor humano le vuelven naturalmente
cuando emprende la vasta tarea de escribir el Libro de contemplacion.'®® Su
conversion no le hizo olvidar su pasado. Por el contrario, tuvo que luchar contra muy
poderosos recuerdos.'®® Las cosas mas sencillas le recordaban sus pasados amores.
“Los olores de las flores y de las manzanas, los frutos me han hecho recordar e
imaginar lujuria,” habria de escribir afios después, “y el tocamiento de blandos
lechos y de carnes, me han hecho pecar muchas veces contra mi Amado: y no
refrenaba mi imaginacion, antes bien la multiplicaba en imaginar los deleites
temporales.”’® Puede ser sintomatico que en 1299, mas de treinta y cinco afios
después de su conversion, cuando se le pregunto lo que pudiera parecer un cuestion
puramente “cientifica”, “si los rayos de la luz del sol son cuerpos”, empezara su
respuesta: “Asi como el poder de la imaginacion mueve los sentidos al deseo...”*"*

Pero los recuerdos mas conmovedores de la antigua pasion de Llull se encuentran
en el Libro de contemplacion. “Asi como gran sequia y frio excesivo son pestilencia
para los frutos de la tierra “ escribe, “asi, Sefior, la belleza de las mujeres ha sido
pestilencia y tribulacion para mis 0jos”,'’? y otra vez; “Yo, Sefior, he amado a
personas, muchas veces, de tal manera, que ni de noche ni de dia no habia otra cosa
en mi corazon fuera del amor hacia ellas, en mi gran locura, Sefior, tomaba aquellas
cosas que amaba por dioses, puesto que las amaba del modo como vos debéis ser
amado.”*” Casi desesperadamente exclama ante Dios, “Como puede ser que en mi
corazon halle tantos amores, tantos recuerdos y tantos deseos, aunque exista
Unicamente un Dios?”*’* El poder fatal que Llull veia en el amor de las mujeres
aparece a lo largo de su obra. En la Doctrina pueril, escrita para su hijo, que tendria
por entonces unos catorce afnos, escribia LIull, como si alguna distante memoria de la
historia de Troya se agitara en su mente: “Querido hijo, la lujuria hace guerrear a las
gentes y que los hombres se maten y se hieran; y las mujeres son causa de la
destruccion y el incendio de villas y castillos.”™

Hay vislumbres del joven Llull en el Libro de contemplacion, vestido con finas
prendas, perfumado con “almizcle y &mbar, cubiertas; sus manos de piedras

167 1bid., Cap. 143, 12 (1V, p. 259): “No m’es semblant, Sényer, que aja en tot lo mon null peccat qui
tant hom tingua en son poder com peccat de luxuria; car tant es mal peccat, que per tot lo mon se estén
e s’escampa; e per null altre peccat no son estat tan leg menat ni tan sobrat ni tan ensutzat com son per
peccat de luxuria.”
188 Ibid., Prologo, 20 (I, p. 5): “Ah Sényer Déus! Enaxi com l'ome qui s'enamora e es son
comensament en amar ab alegre e en audacia, enaxi nos en lo comensament que comensam aquesta
obra, comensam ab gran alegria e ab gran audacia, per forsa de gran amor: per que nos vos pregam,
Sényer, que tota esta obra fassats esdevenir en amor e en alegre.” Cf. Libre de contemplacio, prélogo,
23 (11, p. 6).
189 1bid., Cap. 112, 30 (IV, p. 63): “Lo vostre servidor vos clama merc¢, que vos lo guar-nescats de
vertuts, per tal que-s pusca combatre e deffendre del diable e del mon e de sa carn, que tot dia me
combaten.” Se hace dificil de entender como Llinarés puede creer (p. 159) que Llull “jamais ou
presque n'a senti le poids du passé.”
10 Arbre de filosofia d’amor, escrito en 1298, ORL, 18, p. 168.
111 Quaestiones Attrebatenses, . XXVII, B. R. Lulli Opera parva, V [4], Palma, 1746, p. 31: “Si los
rayos o la luz del sol son cuerpos”, “asi como el poder de la imaginacion mueve los sentidos al
deseo...” Véase mas abajo, Cap. 1V, n. 45. Roberto Pring-Mill me ha hecho notar que esto puede ser
una interpretacion moderna y anacrénica, y que la analogia puede representar simplemente la actitud
general de Llull ante el modelo analégico de la creacion.
172 ibre de Contemplacio, Cap. 104, 16 (1V, p. 11).
173 |bid., Cap. 8, 17 (ll, p. 39).
174 Ibid., Cap. 8, 20 (I1, p. 40).
1% Doctrina pueril, Cap. 18, 7 (ORL, I, p. 37).
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preciosas, llevando guirnaldas de flores,'’® encaminandose a ver una de las “malas

mujeres” que describe, quien se “ha pintado con blanco y colorete y se tiene los
cabellos, las cejas, la boca y los ojos, para que pueda aparecer mas bella a los ojos de
los hombres”.}”” Para diversion de las damas que amaba y, sin duda, también para la
del joven principe Jaime su sefior, y de la corte de Aragén, Llull ocupd su lugar
entre los trovadores y juglares que, “por los instrumentos que tocan Yy por las nuevas
canciones que inventan y que cantan y por los nuevos bailes que hacen y por las
palabras que dicen, se olvida, Sefior, vuestra bondad y la gran gloria y la pena grande
que hay en el otro siglo”."®

Existe un dualismo en Llull cuando escribe sobre el amor humano. Este se
originaba en la tradicion neoplatonica que veia al alma como aprisionada por el
cuerpo.t”® Pero esta tradicion, aceptada generalmente en la Edad Media cristiana,
estaba reforzada en Llull por una insistencia casi patoldgica en la corrupcion y la
suciedad que se esconden detras de la belleza exterior.® La leyenda de la mujer con
el pecho carcomido puede muy bien no estar desprovista de algun fundamento en los
hechos. 8

Llull buscaba en las mujeres algo que no podia encontrar. “Por el gran ardor de la
lujuria,” escribe, “desean los hombres tener muchas mujeres y no se contentan con
una, y les parece como si hallasen mayor placer con aquellas mujeres que no poseen
que con aquellas que tiene a su disposicién, y por causa de esta mala sensualidad
cambian de una mujer a otra, y no buscan tanto que lleguen a encontrar el
cumplimiento de lo que buscan.”’8? El desengafio que experimentd y quiza también
una revulsion desde su entrega a los placeres del amor prepararon la mente de Llull,
al parecer, para la dramatica conversion que se ha relatado mas arriba.'® Hay un
relato en el Libro de contemplacion que proporciona alguna luz para conocer la
mente de LIull en el periodo inmediatamente anterior a la aparicion de las visiones
de Cristo en la cruz. “Vi entrar en la corte del rey un perro de afuera, rofioso, viejo,
flaco, de muy fea figura, y vi, Sefior, que el rey y los caballeros le ahuyentaron, y los
perros de aquella corte lo mordieron y lo echaron del palacio. Cuando vi esto, Sefior,
me acordé en seguida de mi y pensé que si yo envejezco en pecado hasta la muerte y
si muero en el sucio pecado y creyera entrar en la gloria, que del mismo modo seria
expulsado de alli como lo fue el perro de la corte del rey y del mismo modo seria
maltratado por los demonios, como los perros maltrataron y mordieron al perro
rofioso.”84

El cambio en la vida de Llull no fue facil. “La mayor ansia que haya sentido
nunca, fue, Sefior, cuando me mudé del pecado a la obra de penitencia. Es cosa tan
pesada para el hombre pecador salir del pecado y hacer penitencia, que nunca, Sefior,

176 | libre de Contemplacid, Cap. 143, 13 (IV, p. 259): “Los homens luxuriosos, per raé de luxuria
entenen en belles vestidures, e en portar garlanda de flors e rams de flors, e en portar olmesc e ambre.”
Cf. Cap. 79, 15 (I11, p. 110): “totes les coses que poseia eren sobjects e aparellaments de peccat.”
17 Ibid., Cap. 104, 11 (4, p. 10). Cf. Cap. 120, 14 (pp. 112 y sig.); Blanquerna, Cap. 84, ed.
GALMES, II, pp. 193 y sig.
178 bid., Cap. 118, 6 (4, p. 98). Cf. también Cap. 111, 22 (p. 55); 143, 20 (p. 261); 208, 19 (5, p. 344).
178 Cf. por ejemplo, ibid., Cap. 119, 8 (IV, p. 105); Cap. 354 (VIII, pp. 471-482). Cf. TUSQUETS, pp.
262-266.
180 Algunos pasajes en los que Llull se detiene en ciertos procesos fisioldgicos son demasiado
desagradables para ser traducidos.
181 \Véase mas arriba, p. 20, n. 13; Libre de Meravelles, 8, Cap. 71, ed. GALMES, Il (ENC, A, 42), pp.
159 y sig.
182 | ibre de Contemplacio, Cap. 143, 7 (1V, p. 258.)
183 \/éase mas arriba, p. 16, n. 17.
184 Cap. 108, 13 (1V, p. 35).
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sino hubiera sido por vuestra ayuda, podria habitar en mi corazén la contricién ni el
arrepentimiento de mis pecados.”®® Ya fuera que las visiones de Cristo aparecieran
realmente ante los ojos de Llull o sélo en su imaginacion, siempre las consideré un
acto del amor divino, que respondia a su ardiente necesidad de amor, la misma
necesidad que lo habia empujado a su frenética caza de mujeres.

La fase critica de la vida de muchos hombres parece situarse entre los veintiocho
y los treinta y cinco afios, la época en que su personalidad alcanza a la plena
madurez.!8 Llull entendi6 claramente este hecho, aunque no lo expresara en el
lenguaje de la psicologia moderna. Mirando hacia atras, algunos afios después, y
considerando el suceso que habia cambiado la direccion de su vida, escribia Llull:
“He estado loco desde el comienzo de mis dias hasta pasados los treinta afios, cuando
empez6 la remenbranza de vuestra sabiduria, el deseo de vuestra alabanza y el
recuerdo de vuestra pasion. Y asi como el sol tiene mayor fuerza al mediar el dia, asi
también yo he estado loco y privado de sabiduria hasta mediados de mi vida.”*8’

La conversion de Llull cambid la direccion de su vida, pero no su caracter, que
estaba ya formado, la alegria y la intrépida osadia que, eran, como se ha visto, notas
dominantes de su caracter, continuaron manifestandose por otras vias nuevas. El
trovador de las damas, “falso alabador y mentiroso maldicente”, como se describe a
si mismo, “se propone de aqui en adelante se juglar verdadero de Dios”, de Cristo y
de su Madre.*®® El valor y la pasion que Llull habia mostrado en el amor de las
mujeres se convirtid en apasionado valor, manifestado por el amor de Dios. El
espiritu que habia deleitado en las diversiones de la corte de Aragon y en
provincianos lances de amor, volaba ahora méas alto y mas lejos, “por bosques,
montes y llanuras, por yeros y poblados, entre principes y caballeros, por castillos y
por ciudades, maravillandose de las maravillas que hay en el mundo, preguntando lo
que no entendia...”.18°

Hemos visto algo de Llull como apostol entre los musulmanes y de su deseo de
llevar el mundo entero al conocimiento de Cristo. En el misticismo®® que inspiraba
la incesante actividad de Llull, como en sus poemas liricos, el Cant de Ramon vy el
Desconhort, saltan al cielo como llamas atizadas por el amor de Dios, se halla
presente el trovador que habia empezado a escribir bajo una diferente inspiracion. El
misticismo de Llull ese muy humano, muy alejado de cualquier intento de alcanzar
las alturas de la doctrina pseudodionisiana, donde moraba Dios, para tantos misticos
de la Edad Media, mas all& de toda afirmacion o negacion. El misticismo de Llull se
basa en el amor del Cristo encarnado y de la Virgen, “la Reina de los cielos, de la
tierra, del mar y de todo cuanto existe”.!®* Hay una gran insistencia en el uso de la

185 |hid., Cap. 86, 19-20 (ll1, p. 147).
186 |RIARTE, Vida y caracter, p. 36.
187 Libre de Contemplacio, c. 70, 22-23 (l1, p. 65). Cf. Cap. 68, 15 (p. 53).
188 |hid., Cap. 118, 30 (I1V, p. 103). Cf. mas arriba, n. 178; M. de MONTOLIU, “Ramén Llull, trovador”,
Estudis Universitaris Catalans, 21, 1936, pp. 363-398. La sugerencia de Montoliu que Dante influyd
Llull no es convincente. Idem, Ramdn Llull i Arnau de Vilanova, Barcelona, 1958, pp. 89-102. Cf., en
honor a la madre de Dios, Libre de Sancta Maria, c. 1290 (ORL X; OE, I); Hores de Nostra Dona, c.
1292 (?), en prosa en ORL, y en ORL, 19; Plant de la Verge (ibid.); Medicina de Peccat, 1300, II.
xxiv (ORL, XX, p. 43); Blanquerna, Cap. 76, ed. GALMES, II, pp. 115 y sig., etc.
189 |ibre de meravelles, Proleg, ed. GALMES, | (ENC, A 34), p. 26.
190 Véase CARRERAS Y ARTAU, Filosofiia, I, pp. 548-609; Llinares, pp. 368-415. También se deberia
consultar el articulo de L. SALA-MOLINS, “Le refus de I’identifications dans la mystique lullienne”,
EL, 9, 1965, pp. 39-53 y 181-192.
191 Art de Contemplacid, dentro de Blanquerna, Cap. 109, ed. GALMES, 11, p. 143).
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razon en la contemplacion,'? pero se insiste también grandemente en el valor de las

lagrimas. Las lagrimas de Llull habian sido derramadas, nos cuenta, por el amor de
las mujeres.®® Si no le brotaban ahora al rezar, su oracion le parecia sin provecho y
en vano. La razon esta al servicio del amor.%

En los escritos misticos de Llull, la influencia del Arte de Amor cortés de los
trovadores, de los “romans” contemporaneos, como el Roman de la Rose y de la
mistica franciscana se mezcla con muy fuertes influjos orientales. La mistica de
Llull, como su filosofia y su apologética, combina Oriente y Occidente en una
sintesis original. La influencia oriental es patente en los escritos literarios de Llull en
general, en la multiplicacion de parabolas y en sus colecciones de proverbios.*®® Ella
es expresamente reconocida en dos de sus obras misticas. El prologo a los Cien
nombres de Dios (Cent noms de Déu) revela que LIull habia estudiado el modo que
tenian los musulmanes de meditar sobre los noventa y nueve nombres de Dios en el
Coréan y que buscaba en este poema sobrepasar al Coran haciendo caer una particular
supersticion musulmana.’®® La manera de la mas famosa obra mistica de Llull, El
libro del amigo y del amado, con su 366 breves versiculos, estd tomada de los
misticos musulmanes o “sufies”, quienes, nos dice Llull, “tienen palabras de amor y
ejemplos breves sobre los cuales meditan y que despiertan gran devocion.”'®” Pero
mucho hay también en este libro de la poesia y del lenguaje de los trovadores y
mucho de su propia vida.

El Amigo del libro es el alma del hombre, el Amado el Dios cristiano, pero el
lenguaje, como en los escritos misticos de Muhyi-al-Din ibn-°Arabi, es a menudo
indistinguible del amor humano. “La indiferencia es muerte y el amor es vida.”%
“Cosas iguales son la proximidad y la lejania entre el Amigo y el Amado, porque
como se mezclan el agua y el vino, asi se mezclan los amores del Amigo y del
Amado, como el calor y la luz se encadenan entre si sus amores...”'% O también:
“Yacia el Amigo en lecho de amor; las sabanas eran de placeres y la colcha era de

192 Cf. ibid., Cap. 107, 101, 102 (pp. 133, 97 y sig., 102); Libre de Contemplacio, Cap. 168, 30 (1V, p.
378). Pero, si el amor no eclipsa el intelecto, se eleva por encina de este (Art de Contemplacio,
Blanquerna, Cap. 105, p. 123). Cf. Arbre de ciéncia, XV, Ill, 6 (ORL, XIlII, p. 373), citado por PRING-
MiLL, p. 93.
193 Libre de Contemplacid, Cap. 143, 25 (IV, p. 262); “E si vos ploras en la crou per tal que'ns
mundassets, jo he plorat per tal que en luxuria fos corrumput”. Cf. n. 164.
194 Art de Contemplacidé (Blanquerna, caps. 107,109, pp. 133, 148). Véase ibid., Cap. 105 (p. 123):
“Veritat és, Sényer Déus, que no és ’altre Déus mas vos tan solament. A vos tot sol me dé e’m ofir a
servir, de vos tot sol esper perdo ... a vos tot sol me do ... e en vos me confiy, e per vds me met en
perill; e tot ¢o qui s’esdevenga de mi, sia a una fi d’on voés siats loat, adorat, reclamat. De vos tot sol é
temor, de vds sol ¢é vigor, per vos plor ¢ m’enamor, e no vull altre Senyor.”
195 véase Libre de les bésties (Libre de meravelles, VII, ed. GALMES, II, ENC, A 38; en gran parte se
basa en Calilah y Dimnah (cf. Cap. IV, n. 19). Los distintos libros de proverbios de Llull estan
recogidos en ORL, 14. Cf. también Arbre de ciéncia, Arbre exemplifical (ORL, 13).
1% ORL, 19, pp. 79-81. Cf. CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I, p. 583 y sig. Los musulmanes sostienen,
segun LIull, que los noventa y nueve nombres de Dios en el Coran eran todos los que el hombre podia
conocer. LIull enumero cien, sin pretension de conocerlo todo.
197 Blanquerna, Cap. 99, ed. Galmés, 111 (ENC, A 74), p. 10.
198 | libre d'amic e amat, v. 62 (Blanquerna, Cap. 100), ed. A. SOLER (ENC, B, 13), p. 85; véase la
nueva version inglesa de este libro para E. BONNER, en Doctor Illuminatus (citado mas arriba, p. 9).
199 Ibid., v. 50 (p. 81): “Eguals coses s6n propingiiitat e lunyetat enfre I’amich e.l amat; cor enaixi com
mesclament d’aygua e de vi, se mesclen les amors del amich e.l amat; e.naxi con calor e lugor,
s’encadenen lurs amors; e enaxi com esséncia e ésser, se convenen € s’acosten.”

47



|. RAMON LLULL.

suspiros y la almohada de lagrimas. Y habia disputa sobre si la tela de la almohada
era de la misma tela que las sabanas y la colcha”.?%

En otra de las obras misticas de Llull, El arbol de la filosofia de amor, la muerte y
el entierro del Amigo (el Amigo de El Libro del Amigo y del Amado) son descritos
en pasages donde la imagineria hace recordar los “romans” contemporaneos. (De
modo muy semejante, algunas escenas de la novela de Llull Blanquerna exhiben
recuerdos de Perceval y de la leyenda del Grial. Blanquerna, ciertamente, esta
evidentemente destinado a ser difundido a través de juglares, como si fuera un cantar
de gesta.)?®* En El arbol de la filosofia de amor leemos: “Cuando el Amigo hubo
muerto de amor, los pajes de amor le bafiaron y lavaron con las lagrimas que el
Amigo habia derramado por amor, lagrimas que habia guardado memoria de amor, y
le cubrieron con un hermoso jamete blanco, en significacion de que habia sido
limpiado de sus pecados. Sobre este jinete blanco pusieron otro rojo, significando
que el Amigo a martir de amor y sobre el jinete rojo pusieron otro dorado, en sefial
de que el Amigo habia sido probado y de que habia sido leal a su Amado y al amor.
Después colocaron el cuerpo del Amigo sobre un lecho de paciencia y humildad y
con cirios iluminados por amor lo llevaron a la iglesia de amor.”?%2

Pero por hermosa que resulte esta alegoria, es a El libro del Amigo y del Amado a
donde se vuelve para encontrar la mas perfecta expresion del amor de Llull hacia
Dios. En la extrema concentracion de los versiculos de este libro la filosofia de las
innumeras y multiplicadas artes y enciclopedias de Llull se ha traducido en pura
musica verbal.?%® “Se encontraron el Amigo y el Amado y callaron sus bocas y
lloraron los ojos con los que se hacian sefias de amor y sus amores se hablaron.””?%4
En otro versiculo hay un distante reflejo del alba tan a menudo invocada en la poesia
provenzal, cuando el canto de la alondra dice al amante qua ha de abandonar a su
amor. “Cantaban el alba los pajaros, y se desperté el Amado®®, que es el alba, y los
pajaros concluyeron su canto y el Amigo muri6 por el Amado al alba.”?%

La mente y el corazon de LIull estaban abiertos al mundo y a la naturaleza. “Sus
sentidos estan siempre prontos a captar toda la riqueza de este mundo y a regocijarse
en ella.”?®” Amaba “la claridad del alba y del lucero matutino, los prados, las flores,
los ribazos y los bosques”.?°® A medida que su filosofia se fue haciendo més clara en
su mente dio en ver al conjunto de la naturaleza como un reflejo de las dignidades, de
las perfecciones de Dios. La costumbre de Blanquerna de levantarse a media noche y

200 1pid., v. 127 (p. 109). Como remarca Pring-Mill, la ultima frase es una “cuestion de amor”,
semejante a las de las cortes de amor, un recurso frecuente en el Llibre d'amic e amat.
201 Sobre el Arbre de filosofia d'amor, cf. la introduccion y las valiosas notas de Jordi RuBIO, pp. 324-
352. Para la Blanquerna, cf. MONTOLIU, art. cit. [n. 187], p. 368 y sig., y Ramén Llull..., pp. 96 y sig.,
99. De la misma manera, el Llibre de santa Maria fue confiado a un juglar (Cap. 16, 6; ORL, 10, p.
123). Para la originalidad de Llull, cf. RuBIO, pp. 248-299.
202 Arbre de filosofia d'amor, “Accidentes de amor”, 9, ORL, 18, p. 181 (OE, Il, p. 63).
208 Filosofia traducida en musica, pero adn filosofia. Cf. RuBIO, p. 286.
204 Blanquerna, Cap. 80, ed. GALMES, Il (ENC, A 58-59), p. 148. Este pasaje no es del Libre d’Amich
e Amat, pero el amigo y el amado aparecen aqui, como en otras obras de Llull.
205 Contra la lectura “I'amat” que proponia Obrador, véase la nota de SOLER ad loc.
206 | libre d'amic e amat, v. 26, ed. SOLER (ENC, B, 13), p. 73. Cf. Cap. 30, “De alba”, del Llibre de
santa Maria (ORL, 10, p. 222 y sig.), que ha estado comparado (por J. RUBIO, p. 299) en “alba” de
Guiraut de Borneilh.
27 LINARES, p. 148. Véase Miquel DoLg, “El sentimiento de la naturaleza en la obra rimada de
Ramon Llull”, en Estudis Romanics, 9 (1961), 15-27, y “Pajaros y arboles en el Llibre d'Amic e
Amat”, ibid., 10 (1967), 63-71 (estos estudios han estado reimpresos en DoL¢, Estudis de critica
literaria de Ramon Llull en Bartomeu Rossellé-Porcel, Barcelona, 1994, pp. 29-43).
208 |_ibre de Contemplacio, Cap. 104, 3 (1V, p. 9).
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contemplar los cielos recuerda al mismo Llull,?®® quien nunca olvidd la iluminacion

que habia recibido cuando miraba hacia lo alto desde la alta meseta de Randa ni
tampoco el monasterio de Miramar, que Jaime Il de Mallorca habia fundado a
instancias suyas, situado sobre un risco en la ladera de la montafia, dominando el
Mediterraneo.

Pero Llull no era por naturaleza un solitario?° y, por mucho que se complaciera en
recordar Randa y Miramar, no se demord por mucho tiempo en su hermosa isla,
después de escritas sus primeras obras y de fundado miramar. Para él la
contemplacion desembocaba en la accidn, en el esfuerzo incesante, con la voz y con
la pluma, por llevar adelante la misién que creia se le habia encomendado. Su
preocupacion por el Islam no le impidio ver que muchas cosas estaban necesitadas de
cambio en la Cristiandad. Sus dotes para la satira no le abandonaron después de su
conversion. En el Libro de contemplacion y en las dos primeras novelas
filosoficosociales de Europa, Blanquerna y Félix, hay una aguda y nada indulgente
satira de casi todas las clases y oficios de su tiempo; reyes, caballeros, jueces,
doctores, mercaderes, Peregrinos, juglares, todos caen bajo la férula de su censura.?!
Los unicos grupos sociales que alaba en el Libro de contemplacion son el clero (al
que tratd, al menos por esta vez, y siguiendo el ejemplo de San Francisco, con
inconmovible respeto filial)?*2 y los trabajadores de los campos, sobre los cuales, a su
parecer, descansaba toda la piramide de la sociedad y que eran despojados por reyes
y caballeros y obligados a pelear en su indtiles guerras, en el curso de las cuales sus
cultivos y vifias eran destruidas y sus casas quemadas. Eran embaucados y engafiados
por los ladrones; hasta los pajaros y las bestias se aliaban para echar a perder sus
cosechas y para matar sus animales.?t?

Llull no estaba satisfecho con satirizar el mundo en que vivi6. También presentd
propuestas para la reforma de la Cristiandad algunas de las cuales de tan atrevida
novedad que habian de transcurrir siglos antes de que se acercase su realizacion.
Muy especialmente, un pasaje del Blanquerna esboza un plan para una Pax
Christiana, una sociedad de naciones presidida por el papado.?**

Llull no puede ser comparado de modo convincente con ninguno de los grandes
escolasticos del siglo XIII, Santo Tomas, Alberto Magno, Buenaventura. Le faltaba
su rigurosa formacion filosofica, pero poseia, como se ha visto, una gran ventaja
sobre ellos. A diferencia de ellos no era un hombre de un solo mundo, el de la
Cristiandad latina, porque estaba igualmente familiarizado con la gran civilizacion
del Islam que se disputaba el mundo mediterrdneo con el cristianismo latino y
griego.?®

209 Blanquerna, Cap. 98, ed. GALMES, Il, pp. 258-260; Cap. 102 (111, p. 99).

210 Cf. Libre de Contemplacid, Cap. 3, 7 (Il, p. 15): “Sényer Déus! Vos sabets que plaer e gog és a

I’home haber companyia de son proixme, car esquivament e occasio de tristor es a ell con se troba tot

sol, menys d’amics, o de parents o d’alcuns homens”.

211 Cf. ibid.., Dist. XXIII, esp. caps. 111-116, 118 (ORL, 1V).

212 |bid., Cap. 110. LIull no siempre fue tan amable con el clero. Cf. el arcediano del Blanquerna, Cap.

76, ed. GALMES, II, pp. 120 vy sig.; el otro arcediano del Phantasticus, o el obispo del Llibre de

meravelles (cf. n. 180). Cf. también las invocaciones dirigidas a los sacerdotes, al final de cada parrafo

de la Contemplatio Raymundi, de 1297, Cap. 5 (ORL, 18, pp. 406-409); se refiere RuBIO, p. 327, n. 8.

213 |ibre de Contemplacio, Cap. 121 (1V, pp. 117-123), esp. 15-19 (pp. 120 y sig.).

214 Blanquerna, Cap. 95, ed. GALMES, Il, pp. 247-249. Cf. CARRERAS y ARTAU, Filosofia, I, pp. 631-

633; LLINARES, pp. 337-365.

215 Sj bien LIull conocia mucho menos la cristiandad griega que el Islam, parece que, al menos,

conocid uno de los méas grandes escritores controversistes griegos, Focio. Cf. S. GARCIAS PALOU, “La

presencia de Focio en una obra del Beato Ramén Llull, en sus relaciones con su supuesta primera

estancia en el Oriente cristiano (1279-1281?)”, EL, 6 (1962), pp. 139-150, y “El tratado De Spiritus
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El unico de los filésofos y teologos cristianos destacados del siglo XIII con quien
Llull puede ser utilmente comparado es Rogerio Bacon (h. 1220-92); se ha intentado,
en efecto, establecer comparaciones entre el Opus maius de Bacon (1266) y el Arte y
otros escritos de Llull y es posible que Llull utilizara aquella obra.?!® Tanto Llull
como Bacon eran franciscanos, aunque el franciscanismo del primero fue menos
formal que el de Bacon--la supuesta entrada de Llull en la Orden Tercera franciscana
hacia el final de su vida, unos treinta afios después de su conversion no es
completamente segura, aunque esté atestiguada por la tradicion. Ambos se
interesaban sobre todo por la conversion de les infieles mediante argumentos
racionales que debian ser esgrimidos por misioneros adiestrados en las lenguas
orientales y también por la reforma de la Cristiandad. Bacon, como Llull, fue tras la
idea de la unidad del conocimiento y de las ciencias, subordinadas a la teologia.
Cuando el papa Clemente IV pidié a Bacon que le enviara los libros que habia
escrito, éste pensd segun parece que habia tenido una revelacion. El papa perfecto
con el que tanto tiempo habia sofiado habia por fin llegado.?” El parecido con el
retrato que hace Llull en el Blanquerna del anhelado papa ideal es evidente.?

Existen, sin embargo, diferencias muy grandes entre Bacon y Llull. No se trata tan
solo de que, en Llull, a pesar de sus muchos desengafios, no se encuentre la amargura
de Bacon, cuando sus planes no fueron aceptados, se trata también de que Bacon
rehusé presentar prueba del cristianismo que fueran inteligibles para la masa de los
infieles, puesto que pensaba que tales pruebas serian necesariamente imperfectas. La
sabiduria no debia ser difundida, sino que tenia que seguir siendo el patrimonio de
circulos pequefios y selectos.?*® Llull, por el contrario, compuso sus obras filosoficas
en arabigo y en cataldn, a menudo en verso, e hizo esfuerzos continuados, como
queda dicho, por simplificar y popularizar su filosofia y para hacerla generalmente
accesible.

Una diferencia mayor aun entre Llull y Bacon se debidé a los muy distintos
escenarios en que se desarrollaron sus vidas. Mientras la de Bacon gravito entre Paris
y Oxford, las jornadas de Llull cubrieron Francia, Italia y el conjunto del
Mediterraneo. Si tanto uno como otro se sintieron grandemente atraidos cultura
arabe, el conocimiento que tuvo Llull del Islam fue obtenido de primera mano y supo
mas de su filosofia religiosa que Bacon.

La influencia ejercida sobre la filosofia de Llull por el gran filésofo, tedlogo y
mistico musulman Algazel (al-Ghazzali; 1033-h. 1111) ha sido sefalada ya. Se ha
dicho de Algazel que “puso la filosofia y la teologia filoséfica al alcance de las
mentes ordinarias”.?®® En esto, como también en su lucha contra los fildsofos
musulmanes que ponian indebidamente el acento en la filosofia como independiente

Sancti Mystagogia de Focio, en el Liber de Quinque Sapientibus del Beato Ramoén Llull”, Revista
Espafiola de Teologia, 23 (1963), p. 309-331. Para el interés general de Llull hacia las iglesias
orientales, cf. idem, EL, 3 (1959), pp. 161-180. Para la preocupacion para la unidad de conocimiento
que vinculaba estos diferentes pensadores, véase mas abajo, Cap. VI, p. 221.
216 Cf. LONGPRE, col. 1133 y sig.; TUSQUETS, pp. 166, 177, 179 y sig., 182, y la actitud mas prudente
de CARRERAS y ARTAU, Filosofia, I, pp. 638 y sig.
217 Cf. TUSQUETS, papg. 103 y sig.; R. CARTON, La synthése doctrinale de Roger Bacon (Paris, 1924),
p. 97 i sig. Véase también S. C. EASTON, Roger Bacon and his Search for a Universal Science (Nueva
York, 1952), especialmente p. 135 y sig., 190; Erich HECK, Roger Bacon, ein mittelalterlicher
Versuch einer historischen und systematischen Religionswissenschaft (Bonn, 1957).
218 Cf. Blanquerna, IV, “D’Apostolical Estament”, (ed. GALMES, Il). Para las actitudes similares de
Bacon y Llull hacia los espirituales franciscanos, vid., Cap. 11, esp. n. 24.
219 parece que Bacon se inspir en el Pseudo Aristotélico Secretum secretorum (cf. TUSQUETS, pp. 64-
66, 99 y sig.; EASTON, pp. 78-86).
220 MACDONALD, op. cit. [n. 92], p. 239.Véase WATT, op. cit. [n. 72], p. 174.
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de la teologia, nos recuerda Algazel a Llull. Existen innegablemente muchas
caracteristicas por las cuales Llull se asemejaba, por lo menos exteriormente, mas a
un “sufi” o maestro acético musulméan (cosa que era, entre otras muchas, Algazel)
que a cualquier doctor de Paris o de Oxford. La vida errante de Llull, vestido con un
habito de espera tela no muy diferente de la gruesa indumentaria de lana de los
“sufies”, predicando en las calles y plazas de las ciudades cristianas e islamicas o
retirandose por temporadas a eremitorios, su enfoque popular de la filosofia y su
intento de combinarla con la mistica, su enemiga contra los averroistas y los
librepensadores que se rehusaban a admitir la revelacion, su celo radical por la
reforma y su anhelo de volver a los tiempos del fervor primitivo, sus visiones, el
énfasis que puso en la escatologia, la misma sospecha que despertd, como lo hicieran
los “sufies”, en los tedlogos oficiales, para todas estas cosas es posible hallar un
paralelo en el Islam de su época, en Espafia y en el Africa del Norte. La mistica de
Llull le debié mucho en cuanto a forma, como hemos visto, a la de lo “sufies”. La
manera como les es encomendada en el Blanquerna a cada uno de los diferentes
cardenales una misidn para propagar la devocion a un versiculo diferente del Gloria
in excelsis, “Laudamus te”, “Quoniam tu solus sanctus”, etc.,?? corresponde
sorprendentemente muy de cerca a la manera como diferentes “sufies”, segun
Muhyi-al-Din ibn-’Arabi, escogieron cada uno un versiculo diferente del Coran y
fueron por el mundo predicandolo, “Alabado sea Dios”, “No hay mas Dios que Ala”,
etc.??? Nada hay de extrafio en estos paralelos o en otros que podrian aducirse. Llull,
al prepararse para combatir al Islam, se habia empapado durante afios en su literatura
y en su mistica. Muchas de sus armas las habia tomado de sus adversarios.

Mas que en Rogerio Bacon o en Algazel o en ibn-’Arabi la inspiracion de la vida
de Llull deberia buscarse en el fundador de la orden de Bacon, en San Francisco,
cuyo ejemplo habia seguido Llull al abandonar sus posesiones. Ambos fueron
brillantes y alegres cuando jovenes, ambos, en su vida posterior fueron capaces de
asombrar al mundo que habian abandonado. EI modo de presentarse San Francisco
ante Inocencio Il a guisa de trovador prefigura la conducta del sabio loco de Llull,
“Ramon lo foll”, en Blanquerna, y, quiza, en alguna medida, la conducta real de
Llull (aunque presentd también peticiones formales a varios papas). Ademas, la
aparicion de San Francisco ante el sultan de Egipto proporciond un modelo para la
presentacion de Llull ante diversos gobernantes musulmanes del Africa del Norte.??
La “vision espiritual de maravillosa claridad y penetracion” que brilla a través de los
escritos de San Francisco se imprime de nuevo en los escritos de Ramon Llull, fresca
y viviente como la imitacién franciscana de la Pasion de Cristo que sella las paginas
de la propia existencia de Llull.?%*

Se ha dicho con razdn que la piedra de toque con la cual todos los escritores de la
Edad Media fueron ensayados y a cuya prueba pocos sobrevivieron, fue la transicion
del mundo medieval al humanismo.?® No es sorprendente que Llull atrajera

221 Blanquerna, caps. 80-95 (ed. GALMES, I1).
222 Para algunos de los paralelismos citados, véase los articulos de Ribera y Asin Palacios, citados en
n. 86. Para Algazel como sufi cf. WATT, pp. 143-154.
223 E| primer paralelismo entre San Francisco y Llull es remarcado por TUSQUETS, pp. 77-79. Véase
también A. OLIVER, “El B. R. Llull en sus relaciones con la Escuela franciscana de los siglos XIII-
XIV”, EL, 10, 1966, pp. 39-55.
224 D, KNOWLES, The Religious Orders in England, | (Cambridge, 1950), pp. 213, 126; cf. CARRERAS
ARTAU, Filosofia, I, p. 339 y sig. Véase ahora Lola BADIA, “Ramén Llull: autor y personaje”,
Aristotelica et Lulliana magistro doctissimo Charles Lohr septuagesimum annum feliciter agenti
dedicata, La Haia-Steenbrugge, 1995, pp. 355-375.
225 BATLLORI, p. 7.
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discipulos mientras vivia. Pero su fama no murié con aquello que le habian conocido.
Les sobrevivid y sobrevivio a la Edad Media. Interesé apasionadamente a Nicolas de
Cusa, a Giordano Bruno, a Leibniz. La razon que puede sugerirse de por qué tanto su
vida como su filosofia siguen hoy atrayendo al intelecto, asi como a la imaginacion
es que, una vez hubo encontrado en Dios el fin de sus anhelos, pudo transmutar el
amor apasionado que habia inspirado su naturaleza en una fabrica tan racional, tan
unitaria, como la estructura de su pensamiento. La demostracion de la unidad de la
verdad, la union pacifica de todos los hombres fueron las metas de Llull. Al logro de
estas metas estuvieron dedicados su vida y sus escritos.
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I
RAMON LLULL Y LA POLITICA DE SU TIEMPO

En este capitulo trataré acerca de las visitas de Ramoén Llull a Paris y de sus
relaciones con la corte de Felipe el Hermoso. Es imposible separar por completo las
relaciones de Llull con la corte francesa de las que mantuvo con la universidad de
Paris. Sus Ilamamientos fueron a menudo dirigidos a un tiempo al rey y a la
universidad y fue en la universidad donde Llull encontr6 a sus amigos y discipulos
franceses, incluido Toméas le Myésier, cuyas obras lulianas, escritas durante el
reinado de los sucesores inmediatos de Felipe IV, constituyen el objeto principal de
la segunda parte de este libro. En gracia a la claridad, sin embargo, las relaciones de
Llull con la universidad y en particular con Le Myésier, asi como las relaciones de
este Ultimo con la corte de Francia, seran tratadas en el capitulo IV, Es, por otra
parte, imposible el considerar las relaciones de Llull con Felipe el Hermoso
aisladamente de las que sostuvo con el que, por estos tiempos, era obviamente el
rival de Francia en el Mediterréaeo, la casa de Aragon.

Las principales fuentes a nuestra disposicion sobre este tema son: la Vida coetaea
latina de Llull, redactada, al parecer, a partir de sus propios recuerdos, por un monje
de la cartuja de Vauvert—situada en lo que son ahora los Jardines del
Luxemburgo—en 1311, poco antes de la partida de Llull de Paris camino del
concilio de Vienne?; varias obras de Llull sobre misiones y sobre la cruzada o donde
se ataca al averroismo, dedicadas por él a Felipe el Hermoso, Jaime 11 de Aragon o
Federico de Sicilia, y diversos documentos expedidos por las cortes francesa y
aragonesa en favor de Llull o de su doctrina.

Ramon Llull estuvo en Paris cuatro veces; una de estas visitas fue relativamente
breve, las otras tres fueron prolongadas. La primera tuvo lugar entre 1287 y 1289, la
segunda entre 1297 y 1299, la tercera en 1306 y la ultima— probablemente la mas
larga—entre 1309 y 1311, sélo pocos afios antes de su muerte en 1316. De estas
visitas la primera y la Gltima son las mas importantes para nuestro presente
proposito.®

Lvid., Cap. IV, n. 2.
2 Para la tradicion manuscrita de la Vita, véase mas abajo, Cap. VII, p. 235 y sig. Hay una traduccion
catalana con comentario de la Vita a BONNER, OS, I, p. 10-54. Hoy se acepta de forma general que el
texto en latin es el original y que el catalan, en cambio, es una traduccion mas bien poco habil
(probablemente mallorquina) del s. XIv 0 xv; cf. la edicion del texto en catalan de M. BATLLORI, OE,
I, p. 31-54, y a Vida de Ramon Llull: les fonts escrites i la iconografia coetanies, Barcelona, 1982, p.
13-29, donde se pueden comparar los dos textos, latin y catalan. La Vita, como se verd (véase mas
abajo, p. 91) contiene serias lagunas, especialmente en la primera etapa, aunque tenga una gran
autoridad debido a su fecha. M.RUFFINI (véase n. 337, mas abajo) detectd un grado de cuidado y de
habilidad literaria en su composicién que hacen dificil suponer que se trate de una transcripcion
directa de los recuerdos de Llull, pese que pareciera desprenderse de la primera frase, “Raimundus,
guorundam suorum amicorum religiosorum deuictus instantia, narrauit scribique permisit ista, quae
sequuntur hic, de conuersione sua ad poenitentiam, et de aliquibus gestis eius” (I, 1, p. 272). Véase
ahora F. DOMINGUEZ REBOIRAS, “Idea y estructura de la “Vita Raymundi Lulli”, EL, 27, 1987, pp.1-
20.
3 Para la estancia de Llull en Paris entre 1297 y 1299, vid., pp. 144 y sig. La Unica de estas visitas, que
a veces se considera dudosa, es la de 1306; Cf., por ejemplo, LONGPRE, col. 1082 y sig., que a pesar
de todo escribia antes que la edicién de Vita hubiese establecido la fecha de esta obra y su autoridad.
La Vita, VIII, 35, p. 296, situa la estancia de Llull en Paris antes de la coronacion de Clemente V en
Lyon, el 14 de noviembre de 1305, pero sabemos que los movimientos de Llull durante este afio se
reducen a Montpellier, Barcelona y Lyon (Véase p. 77); de manera que hay que invertir el orden de la
Vita (como PASQUAL, Vindiciae, I, p. 253, y PEERS, pp. 323 y sig.), y situar a LIull en Paris después
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La primera vez que Llull fue a Paris fue en 1287, inmediatamente después de su
infructuosa expedicion a la curia romana, donde llegd sélo para comprobar que
Honorio IV acababa de morir y que, por lo tanto, sus proyectos no recibirian
atencion.* El afio 1287 sefiala un punto critico en la vida de Llull; fue el afio de su
aparicion sobre el escenario europeo. Hasta entonces su actividad, desde su
conversion hacia méas de veinte afios, aparte de algin problemaético viaje por Europa
y el Cercano Oriente, parece haber estado confinada mayormente a su nativo reino de
Mallorca, la isla misma y, mas recientemente, las ciudades continentales de su rey,
Montpellier y Perpifian.

Fue en Mallorca donde LIull tuvo la vision de Cristo crucificado y fue alli donde,
nos cuenta la Vita, concibio, como resultado inmediato, las tres grandes metas de su
vida: buscar el martirio por causa de Cristo; escribir un libro, “el mejor del mundo”,
para convertir a los infieles, y persuadir al papa y a los principes cristianos a fundar
monasterios para adiestrar a los misioneros en el conocimiento de lenguas
orientales.’

La conversion de Llull tuvo lugar probablemente en 1263.Con el paso de los afios
algunos de sus objetivos se vieron realizados. Su Arte, cuyos principios le fueran
revelados, segun él creia, sobre el monte de Randa, estaba ya escrita, y, por el afio
1275, la estaba ya ensefiando en Montpeller. Antes de su conversion Llull habia sido
el senescal del heredero del reino de Mallorca y, como rey, Jaime Il sigui6 siendo su
amigo y protector. Fue él quien hizo examinar y aprobar los escritos de Llull en 1275
y a él convencié Llull para que fundara, en 1276, un monasterio en Miramar, en
Mallorca, donde trece franciscanos pudieran estudiar el Arte de Llull y las lenguas de
los infieles. Mucho antes de 1287 existian el Arte y el monasterio luliano, los
instrumentos de la actividad y la propaganda misioneras de Llull, pero habian sido
solamente experimentados a escala local. La tercera meta de Llull, la de dirigirse
personalmente al papa y a los principes cristianos, aparte de su propio monarca, no
habia empezado a ser llevada a cabo. (La realizacion del primero de los objetivos
lulianos, con su primera mision personal al Islam, habia de venir también después, en
1292.)°

En noviembre de 1285, como resultado de su alianza con Francia, en contra de su
hermano mayor, Pedro 111 de Aragon, Jaime Il perdi6 las Islas Baleares y es probable
que el mismo Llull quedara incomunicado con el monasterio de Miramar.” Este

de la coronacién papal. Las obras de Llull que algunos (PASQUAL, pp. 254 vy sig., PEERS, p. 324) han
atribuido a esta visita a Paris fueron escritas probablemente en 1310 o 1311. Para la cronologia de las
tres visitas largas en Paris, cf., nn. 4, 244, 322.
4 Véase Vita, IV, 18, p. 283. PEERS, pp. 200 y sig., como de costumbre, sigue las traducciones
catalanas, que omite la mencién de la muerte del papa (3 abril 1287) y, por tanto, fecha la llegada de
LIull a Paris en 1286. Supone también, sin ningun fundamento, una larga estancia en Roma en 1285 y
otra en 1288. No hay razén para suponer que Llull se hubiera demorado mas de un afio, después de la
muerte de Honorius, antes de viajar a Paris. Si Blanquerna se ha de datar el afio 1283, su contenido
quizés presupone una visita a Roma antes del 1287, quizas en 1278 (cf. LONGPRE, col. 1078). (\VVéase
sobre la cuestion de la fecha de Blanquerna, R. BRUMMER, en Im Dienste der Sprache. Festschrift fur
V. KlemPedror, Halle, 1958, pp. 98-117, y M. BATLLORI, EL, 4, p. 319).
5 Véase mas arriba, Cap. I, p. 16 y n. 19. Le Myésier se quedd impresionado con este pasaje de la Vita
(Cap. 5-7). Véase Apéndice, nota al item 10, fol. 86".
® Para las actividades de Llull desde 1276 hasta 1287, véase mas abajo, Cap. Ill, p. 132 y n. 35. Lo
Peccat d’Adan esta datado, por algunos manuscritos tempranos, en Perpifian (ORL, XIX, p. 65 n.) i
PASQUAL, Vindiciae, I, p. 140, da buenas razones para situarlo en 1282. BONNER, OS, Il, p. 545, lo
situa entre 1279 y 1283.
7 Para las relaciones de Llull con Jaime Il de Mallorca, Véase PEERS, pp. 115-119, 128-132; cf. Vita,
11, 16-7, pp. 281 y sig. Para la Bula Papal que aprobaba la Fundacion de Miramar, PASQUAL,
Vindiciae, I, p. 117 n. 1, o RuBIO y LLUCH, Documents, |, pp. 4 y sig., 0, mejor, S. GARCIAS PALOU, El
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acontecimiento puede haber forzado a Llull a buscar un nuevo y méas poderoso
protector secular Felipe el Hermoso, el algo inseguro aliado de Jaime Il, era més
verosimil que atrajera su atencion antes que la obvia alternativa ofrecida por el
enemigo de Jaime, Alfonso Il de Aragon, hijo y sucesor de Pedro, quien habia
conquistado Mallorca y rehusaba abandonarla. Sélo después de la restitucion de la
isla a Jaime por parte de otro rey de Aragdn, en 1298, hallamos a Llull activo y bien
visto en la corte aragonesa.®

Llull, al ir tan a menudo a Paris, estaba no so6lo, quizas ni ain principalmente,
interesado en exponer su Arte al auditorio internacional de estudiantes y maestros
que sabia que alli encontraria. Le preocupaba el interesar a la corte francesa en sus
proyectos practicos. Durante su Gltima estada en Paris invoco repetidamente la
autoridad real contra las herejias que habian madurado en la universidad. La Vita y
otras fuentes suministran pruebas de que Llull fue recibido por Felipe el Hermoso en
cada una de sus tres principales visitas a Paris.® Es muy probable que hubiera otras
entrevistas entre el rey y Llull, por ejemplo, en Lyon en 1305, cuando ambos estaban
presentes en la coronacion de Clemente V, y en Poitiers en 1308.1°

¢Cuales eran los objetivos de Llull al abordar a Felipe el Hermoso? Una de las
principales metas de Llull se mantuvo constante a través de sus sucesivas visitas a
Paris. Llull explica esta meta en un pasaje descrito, con razén, como “claramente
autobiografico” por el profesor Peers, contenido en el Libre de meravelles, libro
escrito en Paris durante su primera visita, la de 1287-89:

“Un hombre que por largo tiempo habia trabajado en provecho de la Iglesia
Romana fue a Paris y dijo al rey de Francia y a la Universidad de Paris que en
Paris se hicieran monasterios donde se aprendieran los lenguajes de aquéllos que
son infieles y que se vertiera en esos lenguajes el Arte demostrativa y que son
aquella Arte demostrativa se fuera a los tartaros y que se les predicase y se les
mostrase el Arte; y que hubiera tartaros en Paris a quienes se ensefiara nuestra

Miramar de Ramon Llull, Palma, 1997, p. 319 y sig. Para la perdida de Mallorca véase A. LECOY DE
LA MARCHE, Les relations politiques de la France avec le royaume de Majorque, |, Paris, 1892, pp.
248-249. SOLDEVILA, |, p. 378, parece que subestima la resistencia mallorquina; cf. M. BONET, en
BSAL, VII, 1897-98, pp. 57-59; M. FERRER FLOREZ, ibid., xxX, 1947-52, pp. 274-288; B. GUASP, en
AST, 17, 1945, pp. 91-102. J. N. HILLGARTH, “Un nuevo documento sobre la resistencia de los
mallorquines a la ocupacién de Mallorca por Alfonso 11l de Aragon (1285-1291)”, a Homenatge a
Antonio Mut Calafat, arxiver, Palma, 1993, pp. 119-22. Alfonso Il y Jaime Il de Araagon trataron de
proteger Miramar durante su ocupacion de Mallorca (cf. A. R. PASQUAL, Descubrimiento de la aguja
ndutica..., Madrid, 1789, pp. 217 y sig.), pero hacia 1300, y probablemente antes, el monasterio ya
habia desaparecido (ibid., p. 221). Véase también TUSQUETS, pp. 128-130.
8 LIull estaba en Barcelona en 1294 (vid., Cap. IlI, n. 37), cuando intercedid, delante de Jaime Il de
Aragon, para asegurar el cumplimiento de las disposiciones de un testamento, pero no hay prueba de
gue hubiese dedicado obras al rey antes de 1299 (Véase n. 253 y 258). Para la restitucién de Mallorca
en 1298, véase LECOY DE LA MARCHE, op. cit., pp. 338-359; SOLDEVILA, p. 413. En 1299, Jaime Il de
Aragoén concedid a Llull un permiso para predicar en todas las sinagogas y mezquitas de su dominio
(rRuUBIO, Documents, I, pp. 13 y sig.)
® Para la primera visita, véase el Libre de meravelles (n.11 mas abajo), para la segunda, Vita, VIII, 32,
p. 294, y, para la tercera, el documento de agosto de 1310 (véase mas abajo, pp. 115 y sig.)
0 | a visita de Poitiers parece que quedd confirmada para la presentacion de Llull del Ars
Dei, ed. M. BAUZA OCHOGAVIA, ROL, 12 (CCCM, 39, 1985) al papa Clemente V y a Felipe
IV (cf. PASQUAL, Vindiciae, I, p. 269). Este libro se acab6 en Mayo de 1308 a Montpeller. Si
fue presentado al papa y al rey, al mismo tiempo, el 1308, la presentacion sélo podria haber
tenido lugar en Poitiers. Hay una laguna en la datacion de las obras de Llull entre Mayo y
Octubre de 1308. Durante éste periodo de tiempo, Llull podria haber viajado a Poitiers i
haber vuelto a Montpeller. VVéase también p. 92 mas abajo.
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letra y lenguaje y a quienes luego se enviase a sus tierras. Todas estas cosas y
muchas mas pidié este hombre al rey y a la universidad de Paris y que fueran
confirmadas por el papa y fuesen obra duradera.” *

Segun esto, parece claro que Llull estaba principalmente preocupado, en 1287-89,
en persuadir a Felipe para que estableciera colegios de lenguas orientales en Paris, a
semejanza del de Miramar en Mallorca, donde se pudiera preparar a los misioneros.
Su infructuosa visita a Roma a comienzos de 1287 habia tenido el mismo objeto y
ello es evidente, también, en una carta de Llull a Felipe 1V, la cual, junto con otras
cartas dirigidas a un prelado (innominado) y a la universidad de Paris, han de ser
fechadas en los afios 1287-89.12

Estas cartas sugieren que por este tiempo Llull no estaba interesado en promover
una cruzada. Su primera obra sobre este tema fue escrita en Roma poco antes de la
caida de Acre en 1291 y fue probablemente inspirada por este acontecimiento.*® En
esta obra, dirigida al papa Nicolas 1V, y en posteriores peticiones a Celestino V,
Bonifacio VIII y al concilio de Vienne, asi como en el Liber de fine (1305) y el Liber
de acquisitione terrae sanctae (1309), Llull invariablemente combiné las dos metas
del esfuerzo misionero y de la accién armada para recobrar la Tierra Santa.}* En el
caso de Llull, sin embargo, por lo menos al principio, la cruzada constituia un medio
para un fin, el gran fin que habia inspirado toda su incansable actividad desde su
conversion, la mision a los infieles.’® Su insistencia en la creacion de colegios
misioneros se vio coronada por un éxito aparente en 1312, en el concilio de Vienne.
Bastante antes de 1312, empero, LIull habia llegado a darse cuenta que la cruzada era
necesaria y fueron sus teorias sobre la cruzada las que interesaron a Felipe el

1 Libre de meravelles, VIII, Cap. 89, ed. GALMES, ENC, A 46-7, Barcelona 1934, pp. 107 y sig. Cf.
ibid., v. 30 (ENC, A 38, p. 46).
12 |as cartas han estado citadas por E. MARTENE y U. DURAND, Thesaurus novus anecdotorum, I,
Paris, 1717, col. 1315-9, segiin un manuscrito ahora perdido. Se deberian fechar entre 1287 y 1289,
como sefiala LONGPRE, col. 1080, y no entre 1298 y 1299, cdmo a HLF, XXIX, pp. 31, 33, y PEERS, p.
279, o de 1300, como MARTENE y R. SUGRANYES DE FRANCH, Raymond Lulle, docteur des
missions. .., Schoneck-Beckenried, 1954, p. 147. Las peticiones de las cartas corresponden con el
pasaje del Llibre de meravelles citado antes, y la omision del tema de la cruzada, constantemente
presente en los escritos de Llull desde 1291, hace la fecha virtualmente cierta. Por el estilo elegante de
las cartas, podriamos suponer que LIull se las hizo redactar por algin latinista en Paris.
13 El Tractatus de modo convertendi infideles, precedido de una Epistola summo pontifici Nicolao 1V
pro recuperatione Terrae Sanctae, los dos editados por J. RAMBAUD- BUHOT, Beati magistri R. Lulli
opera latina, 111, Palma, 1954, pp. 96-112. Cf. TARRE. “Cédices”, p. 175. Las dos obras aparecen en el
MS. Sevilla, Bibl. Colombina, 7-6-41 (s. XV), fols. 23-27. Hay una traduccién francesa del Tractatus
a SUGRANYES, op. cit., pp. 131-43. La edicién es tomada de BN 3174 (francés, s. X1v). La obra puede
ser que aparezca en el segundo catalogo de las obras de LIull (de antes de 1325), no. 143 (HILLGARTH,
p. 344).
14 Las listas de las obras de Llull sobre la cruzada, a G. GoLuBoVICH, Biblioteca bio-bibliografica
della Terra Santa e dell’Oriente francescano, |, Quaracchi, 1906, pp. 373-89; LONGPRE, col. 1108 y
sig.; CARRERAS ARTAU, Filosofia, I, pp. 324-326. Ninguno de estos autores incluye las obras citadas
en lan.13, que consideran perdidas. VVéase S. SCHEIN, Fideles crucis, Oxford, 1991, pp. 102-107.
15 \Véase n. 5 mas arriba, y también H. WIERUSZOWSKI, art. cit. [mas abajo, n. 19], p. 406; CARRERAS
y ARTAU, Filosofia, I, p. 625 y sig.; SUGRANYES, op. cit. pp. 80-88, i EL, 4, 1960, pp. 275-290;
BATLLORI, pp. 17 y sig. Con todo, alguno de estos autores tienden a subestimar el lugar que ocupa la
fuerza en el proyecto luliano de conversion de los musulmanes des de el Libre de meravelles (1287-
89), IV, Cap. 18, (ENC, A, 38, pp. 7 y sig.) y Blanquerna (posiblemente 1283), IV, Cap. 80, ed.
GALMES (ENC, A, 58-9), Barcelona, 1947, pp. 151 y sig., y hasta mas temprano (Libre de
Contemplacio, Cap. 358, ORL, 8, p. 531).

56



[l. RAMON LLULL Y LA POLITICA.

Hermoso!®, como también a su contemporaneo, Jaime 1l de Aragon, mas que sus
teorias misioneras.

No es nada facil apreciar correctamente el caracter de las relaciones de Llull con
Felipe IV y sus consejeros.” Por un lado existen varias obras dedicadas u ofrecidas
por LIull a Felipe, algunas de las cuales contienen elaboradas alabanzas al rey. Se
dice cominmente que estas tales alabanzas son de escaso valor o significacion.
Volveré méas adelante sobre este problema. Por otra parte no hay ninguna razon a
priori para que Llull tuviera que sentirse atraido por la propaganda nacionalista
francesa y su caracter, tal como aparece reflejado en la Vita y, en general, en sus
escritos, nos lo hace ver muy lejos de simpatizar con legistas tales como Nogaret y
Plaisans.’® En la teoria politica de Llull, si es que merece una denominacion tan
altisonamente, hallamos un énfasis en la posicion del papado dentro de la Cristiandad
que hubiera parecido altamente respetable en un partidario de la teocracia
contemporaneo de Gregorio VIl o aun de San Bernardo, pero que asombra en un
hombre que contemplé los sucesos de Anagni, la humillacion de Bonifacio VIII y el
triunfo de Felipe el Hermoso.'® Se ha dicho que LIull no se interesaba en la politica

16 Sobre la tan debatida cuestion de la personalidad de Felipe el Hermoso, véase Ch.-V. LANGLOIS,
Histoire de France depuis les origines jusqu’a la Révolution, ed. E. LAVISSE, Il 2, Paris, 1911, pp.
119-123; G. LIzERAND, Clément V et Philippe IV le Bel, Paris, 1910, p. 398, n. 6, que sostienen que
eran los ministros de Felipe los que gobernaban. Otros eruditos tienden a compartir esta vision, por
ejemplo, Hilda JoHNSTONE, Cambridge Medieval History, vii, Cambridge, 1932, p. 310, que habla de
la personalidad de Felipe como de un “enigma sin respuesta”. Se oponen, a parte de E. BOUTARIC, La
France sous Philippe le Bel, Paris, 1861, pp. 418 y sig., cf. K. WENCK, Philipp der Schéne von
Frankreich, seine Persdnlichkeit und das Urteil der Zeitgenossen, Marburg, 1905, y especialmente H.
FINKE, “Zur Charakteristik Philipps des Schonen”, Mittheilungen des Instituts fur dsterreichische
Geschichtsforschung, 24, 1905, pp. 201-224, y Papsttum, I, pp. 91-7. En una apreciacion mas
reciente, R. FAWTIER, a G. GLOTZ, Histoire générale: Histoire du Moyen Age, VI, |, Paris, 1940, pp.
298 vy sig., esta de acuerdo con Boutaric. La continuidad evidente de la politica francesa, juntamente
con la ausencia de un ministro poderoso a lo largo de todo el reinado, constituyen un buen argumento
a favor de la direccién personal de Felipe el Hermoso de los asuntos de estado. Vid., en el mismo
sentido, J. R. STRAYER, “Philip the Fair—a «Constitutional King»”, American Historical Review, LXII,
1956-7, pp. 18-32.
7 LANGLOIS, op. cit., pp. 120-122, sefiala que la mayor parte de los coetanios del rey pensaba que
Felipe el Hermoso se dejaba guiar por sus consejeros. Vid., también los Annales Gandeses, ed. H.
JOHNSTONE, Londres, 1951, p. 72: “dicebatur enim piissimus et modestissimus homo, quamvis
consiliarii sui eum ad multas guerras adduxerunt.” Las palabras del rey en su lecho de muerte, “dixit
et recognovit... quod ipsemet erat causa mali concilii sui” (a Bibliothéque de I’Ecole des Chartes, 58,
1897, p. 12—hasta un cierto punto confirmadas por IU DE SAINT DENIS, HF, XXI, p. 206), rebelan sus
sentimientos de responsabilidad. Muchos contemporaneos, por ejemplo, J. VILLANI, Croénica, 1X, 66,
ed. F. GHERARDI DRAGOMANNI, 11, Florencia, 1845, p. 187, critican la Pedroza de Felipe el Hermoso y
su gusto por la caza. Puede que LIull pensase lo mismo. En el Libre de meravelles, hay una serie de
referencias no demasiado laudatorias a un rey que probablemente es el joven Felipe 1V, y en VIII,
Cap. 41 (ENC, A, 38, p. 131) Llull describe un rey absorto en la caza, el consejo del cual-lleno de
“vils homens” (es decir, hombres de baja extraccion, como de hecho eran muchos de los consejeros de
Felipe)— gobierna en su lugar. Las referencias “oficiales” de Llull a Felipe, pero, entonces y mas
adelante, son muy diferentes, véase pp. 104 y sig.
18 Para la importancia de los juristas al servicio de Federico Il y de Felipe IV, véase H. WIERUSZOWSI,
Vom Imperium zum Nationalem Kénigtum, Munich-Berlin, 1933, pp. 108-116; F. J. PEGUES, The
Lawyers of the Last Capetians, Princeton, 1962. Para su impopularidad, cf. GODOFREDO DE PARIS,
Chronique rimée, vv. 6441 y sig., HF, XXII, 151; ed. A. DIVERRES, Paris, 1956, p. 212.
19 El caracter “anticuado” del pensamiento politico de Llull es sefialado por H. WIERUSZOWSKI, ‘R.
Llull et I’idée de la Cité de Dieu’, ML, pp. 403-426, a 405-409. Este es el mejor estudio sobre el tema,
en el cual se basa SUGRANYES, op. cit., pp. 80-88. VVéase también A. OLIVER, “El poder temporal del
papa, segun R. Llull, y postura de éste relativa a las controversias de su tiempo”, EL, 5, 1961, pp. 99-
131; vy, para un punto de vista diferente, F. ELIAS DE TEJADA, Las doctrinas politicas en la Catalufia
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ni comprendia los nuevos problemas de la época.?® Esto parece, sin embargo, un
juicio erréneo. Lo que ocurre es que LIull tuvo siempre a la vista su meta principal,
la conversion del Islam, con el medio que le estaba subordinado, aunque necesario,
esto es, la cruzada. Para promover este fin y el medio necesario para alcanzarlo, se
hallaba pronto a recurrir a los poderes existentes, eclesiasticos y civiles, dentro del
cuerpo de la cristiandad. En la corte de Francia se le presentaban varios medios
alternativos de abordar la cuestion.

Llull podia, sin duda, exhibir en la corte francesa la influencia que ejercia sobre el
aliado de Felipe 1V, su propio rey, Jaime Il de Mallorca, tio de Felipe y que podia
muy bien haber estado presente en Paris en 1287-89, la época del primer viaje de
Llull a dicha ciudad. En 1310 Llull debi6 pedir al hijo de Jaime, el infante Felipe de
Mallorca, el cual estaba ya quizé envuelto por este tiempo en sus relaciones con los
franciscanos espirituales, que intercediera a su favor frente a Felipe el Hermoso.?!

Aparte de su influencia las vinculaciones mallorquinas de Felipe 1V, poseia Llull
otra carta a jugar en sus relaciones con los franciscanos. Estas fueron particularmente
vigorosas, es cierto, después su crisis psicologica de 1292-93 en Génova hubo
afirmado su lealtad franciscana en vez de la dominica, pero ellas son particularmente
visibles antes de este tiempo en la importante carta de recomendacién obtenida por
Llull el afio 1290 en Montpeller de parte de Raimundo Gaufredi. Gaufredi fue
general de la orden franciscana de 1289 a 1295, cuando le depuso Bonifacio VIII,
quiza en razon de su amistad con Felipe IV, mas probablemente por la proteccién
que habia dado a los espirituales, la faccion reformadora dentro de la orden que
defendia una rigida observancia de la pobreza y que se inclinaba, bajo una cada vez
mayor persecucion por el papado, a abrazar, cada vez con mas fuerza, puntos de vista
extremosos Y apocalipticos, de origen joaquimita. En 1309 Gaufredi aparece todavia
como el defensor de las doctrinas del mas grande de los espirituales de la época,
Pedro Juan Olivi (Olieu).?? Los espirituales estaban en contacto con los principes de
entonces, con las casas de Aragon, Mallorca, Francia y N&poles, cuyas cortes estaban
estrechamente vinculadas por una serie de matrimonios reales. Estaban

medieval, Barcelona, 1950, pp. 89-102; también, idem, Historia del pensamiento politico catalan, ii,
Sevilla, 1963, pp. 109-46; CARRERAS Y ARTAU, Filosofia, I, pp. 621-634.
20 GOTTRON, p. 57. Véase mas arriba. Cap. I, n. 130.
2l La presencia de Jaime Il en Paris durante el tiempo de la primera visita de Llull a la ciudad, es
pausiblemente sugerida por PEERS, p. 103, pese a que se equivoca en la datacién (1286) de la visita.
LIull se dirige a Felipe en Mallorca en 1310 en el Liber natalis [Véase n. 284), ROL, 7 (CCCM, 32;
1975), ED. H. HARADA, p. 71: “Et ad istud negotium exequendum et promovendum Philippum,
filium regis Maioricarum, clericum, consanguineum suum [de Felipe V] induceret, qui est illustris,
devotus et humilis, paratus et bene dispositus.” Para Felipe de Mallorca, véase n. 27, mas abajo.
22 para la crisi de Génova, véase n. 199, mas abajo, y, para la carta de Gaufredi recomendando Llull
(datada en Montpellier el Noviembre de 1290), véase méas abajo, n. 300. P. GRATIEN, Histoire de la
fondation et de [’évolution de I’Ordre des Fréres Mineurs au Xllle siécle, Paris, 1928, p. 365, y A.
TEETAERT, Dictionnaire de théologie catholique, XIII, 2, Paris, 1937, col. 1804, sugieren que la
destitucion de Gaufredi, el Noviembre de 1295, se debi6 a la amistad de éste con Felipe IV, pero no
parece ser que, en ese momento, hubiera habido algin conflicto grave, o hubiera alguno inminente,
entre Felipe y Bonifacio VIII. Por otra banda, es interesante de notar que los enviados de Felipe a la
curia estaban preocupados por el hecho que Gaufredi testimoniara en el proceso contra la memoria de
Bonifacio VIII; cf. (P. DUPUY), Histoire du différend d’entre le pape Boniface VIII et Philippes le
Bel..., Paris, 1655, "Preuves"”, p. 293. El 1309 las respuestas de Gaufredi en un interrogatorio de
Clemente V son casi categoricas en la refutacion de Raimon de Fronsac y Bonagratia (Fr. EHRLE,
Archiv fur Litteratur- und Kirchengeschichte des Mittelalters, 111, 1887, pp. 141-60). En estas
respuestas, Gaufredi defiende los puntos de vista d’Olieu y se queja de haber sufrido, en el pasado, por
culpa de esto (ibid., pp. 18 y sig.). Cf. M. D. LAMBERT, Franciscan Poverty..., Londres, 1961, p. 167
y sig.
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especialmente cerca del rey Federico de Sicilia, de Luis de Anjou, el hijo de Carlos Il
de Népoles (canonizado en 1317, sélo veinte afios después de su muerte como San
Luis de Tolosa) y de Felipe de Mallorca. Habia también algunos cardenales siempre
dispuestos a tomar el partido de estos frailes rebeldes. Se ha dicho con razén que
solamente llegamos a conocer a un europeo meridional de la época—finales del siglo
X1y principios del XIVV—cuando sabemos su postura en la controversia sobre los
Espirituales Franciscanos.?

Arnaldo de Vilanova, contemporaneo y compatriota de Llull—quien ha de
aparecer unay otra vez en el curso de este estudio—tomo, clara e inequivocamente el
lado de los espirituales. La actitud de Llull es, como de costumbre, bastante méas
dificil de determinar. De una parte, sus obras dirigidas a franciscanos o que tratan
problemas escatoldgicos son suaves en comparacion con las de Arnaldo quien, como
Dubois y Nogaret, rara vez se cansaba de redoblar el tambor apocaliptico.?* Llull
nunca declar6 que la venida del Anticristo hubiese tenido lugar ni predijo ninguna
fecha exacta para el fin del mundo. Su actitud hacia el papado permanecio siempre
correcta, aunque a veces fuera critica. Ello, no obstante, sus conocidas vinculaciones
franciscanas con Raimundo Gaufredi, Bernardo Délicieux y Arnaldo de Vilanova son
muy reveladoras. Ellas nos introducen en el mundo de los espirituales de Provenza,
el del gran maestro espiritual, Olivi, y de San Luis de Tolosa, cuyo proceso de
canonizacion proporciona un notable cuadro de conjunto del movimiento espiritual.

Las relaciones de Llull con los Espirituales fueron, al parecer particularmente
estrechas durante los afios del generalato de Gaufredi. Es virtualmente cierto que
Llull us6 la carta de recomendacién de Gaufredi, en la que se le autorizaba a ensefiar
su Arte en los conventos franciscanos de lItalia. Probablemente asistié también al
ultimo capitulo general de la orden presidido por Gaufredi, el 1295 en Asis. Se sabe
por otra parte que Gaufredi envid a varios espirituales, encarcelados por su
predecesor, a Armenia como misioneros, un acto que habria respondido al fervor
misionero de Llull. Gaufredi envié también a Olivi de Florencia a Montpeller en
calidad de lector en el studium franciscano de la ciudad y en Montpeller debe
haberse encontrado ciertamente con é1.2° Llull estaba en contacto, aproximadamente
desde 1295, con otro admirador de Olivi y protegido de Gaufredi, Bernardo
Délicieux, de Montpeller, quien estaba en Carcasona en 1300 y en 1301 era lector en
Narbona. Como Gaufredi, Délicieux estaba muy vinculado a San Luis de Tolosa--
fue uno de sus albaceas testamentarios. Implacable enemigo de la Inquisicion
dominica, Délicieux gozo6 en alguna ocasion de gran favor en la corte francesa; en

2 E, JORDAN, en St. Francois d’Assise, son oeuvre, son influence, 1226-1926, ed. H. LEMAITRE y A.
MASSERON, Paris, 1927, p. 33, un punto de vista que es reproducido por L. OLIGER, “Spirituels”,
Dictionnaire de théologie catholique, XVI, 2, Paris, 1941, col. 2545. Cf. LAMBERT, op. cit. Para
Gaufredi y Sant Luis, cf. M. R. TOYNBEE, op. cit. [n. 249], pp. 76, 178.
24 Me refiero a las siguientes obras de Llull: Quaestiones quas quaesivit quidam frater minor y el
Liber es de 1274-83. No he podido consultar el De adventu Messiae, aproximadamente de la misma
época; los fragmentos publicados no son en absoluto sensacionalistas. Para la simpatia de Roger
Bacon frente a los espirtuales y a las ideas joaquinitas, véase EASTON, op. cit. mas arriba [c. I, n. 216]
pp. 134 y sig.
25 Véase BATLLORI, pp. 17 y sig., que quiza tiende a miniminizar la importancia que tuvieron para
Llull estas relaciones con los espirituales; G. DIGARD, Philippe le Bel et le Saint-Siége de 1285 a
1304, |, Paris, 1936, pp. 144-147. Habria que hacer notar que la defensa que Olivio hace de la
legitimidad del advenimiento de Bonifacio VIII es tan clara como la de Llull (suponiendo que Llull se
refiere al problema, como, por una parte, me inclino a creer, en Blanquerna). Cf. L. OLIGER, Archivum
Franciscanum Historicum, XI, 1918, pp. 309-373; JEILER, Historisches Jahrbuch, 11, 1882, p. 656.
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otra, se vio envuelto en intrigas con un principe de la casa de Mallorca, en contra de
Francia. Igual que Llull, se hallaba en contacto con Arnaldo de Vilanova.?

La instintiva simpatia de Llull por todos aquellos a quienes atraian las ideas
reformadoras de los franciscanos espirituales se manifiesta no sélo en el decenio de
los 1290 sino también en 1310, al recurrir al joven e idealista principe Felipe de
Mallorca, quien habia pronto de caer bajo el influjo del espiritual Angelo da Clareno,
si no habia ya sucumbido a él. Aunque Llull no fuera tan violento en sus opiniones
como los franciscanos espirituales, pertenecia a la misma familia espiritual de
Arnaldo de Vilanova, Raimundo Gaufredi y Bernardo Délicieux, nombres todos bien
conocidos en las cortes de la Europa de su tiempo.?’

Las vinculaciones de Llull con los espirituales debieron de serle invalorables de
varias maneras. Pero presentaban también sus desventajas. Junto con su evidente
falta de preparacion universitaria, su particular lenguaje filosofico y sus pretensiones
acerca del origen divino de su Arte y de la posibilidad de demostrar con ésta los
dogmas de la fe (pretension ésta a menudo mal interpretada por sus oponentes),
dichas vinculaciones le hacian objeto de sospecha para el te6logo profesional. Si se
desea saber como era visto LIull por algunos de sus contemporaneos, basta comparar,
de un lado, las opiniones de un cabecilla laico de los franciscanos espirituales y, por
otro, las de uno de los principales tedlogos curialistas, Agustin Triunfo. Ambos
escribian probablemente por el afio 1310, cuando la fama y la influencia de Llull
estaban en su apogeo.

Arnaldo de Vilanova se vio a si mismo y a Llull como los “dos modernos
mensajeros” de la verdad. Los adversarios de Llull decian, como hacia notar
Arnaldo, que era “iletrado o simple (ydiota) e ignorante de la gramatica”, mientras
que el mismo Arnaldo decian que era “fantastico, temerario y un pythonista o mago”.
También Agustin Triunfo ponia juntos a Llull y a Arnaldo, pero esta vez para
denunciar a ambos, con Olivi, los franciscanos espirituales en general y a todos
quienes practicaran las artes magicas. (Agustin no menciona a Llull y a Arnaldo por
su nombre, pero sus alusiones a los mismos son inequivocas.) Llull, segun Agustin,
confiaba tanto en el poder de su intelecto que pretendia poder probarlo todo y habia
prometido a varios reyes que suministraria una prueba infalible de la doctrina de la
Encarnacion. Tanto Llull como Arnaldo cuya condicion en el mundo era vacilante e
incierta, ora estaban casados, ora eran célibes; un tiempo eran laicos y otros
religiosos; unas veces se les encontraba en Ultramar y otras veces en su patria; por
momentos despreciaban al mundo, por momentos le dedicaban toda su atencién. Las
visiones que se aparecian a tales hombres no eran divinas sino diabdlicas.

% \/éase DIGARD, I, pp. 67, n. 1, 82 y sig. Los dos estudios mas importantes sobre Délicieux son los
de J.-B. HAUREAU, Bernard Délicieux et I’Inquisition albigeoise, Paris, 1877, y M. de DMITREWSKI,
en Archivum Franciscanum Historicum, XVII, 1924, y XVIII, 1925. Véase ahora A. FRIEDLANDER
(ed.), Processus Bernardi Delitiosi: The Trial of Fr. Bernard Délicieux, 3 September — 8 December
1319 (Transactions of the American Philosophical Society, 86.1), Filadelfia, 1996.
21 \féase J.-M. VIDAL, “Un ascéte de sang royal, Philippe de Majorque”, Revue des Questions
Historiques, LXXXVIII, 1910, pp. 361-403; C. SCHMITT, Un pape réformateur et un défenseur de
l'unité de I'Eglise, Benoit XII et I'Ordre des Fréres Mineurs (1334-1342), Quaracchi, 1959, pp. 187-
192; cf. las observaciones generals de BATLLORI, “La cultura catalano-aragonesa Durant la dinastia de
Barcelona, 1162-1410”, VII Congreso de Historia de la Corona de Aragén, Ponencias, Barcelona,
1962, p. 386. A. OLIVER, art. cit. [c. I, n. 223], pp. 50 vy sig., establece diferentes comparaciones entre
LIull y Joaquin de Fiore; una parte de este articulo trata de Llull y los espirituales (EL, 13, 1969, pp.
51-65).
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La misma violencia de esta denuncia es una prueba de la importancia de los
espirituales y de sus aliados por estos afios y muestra, mas all4 de toda duda, que
Llull era mirado por Agustin como un aliado de los espirituales.?®

La idea que Llull se hacia de él mismo y de su propia misién, hacia el final de su
vida, estd muy concisamente expresada en un didlogo imaginario con un mundano
arcediano que supone encontr6 camino del concilio de Vienne en 1311. (Llull tenia
entonces setenta y seis afios 0 mas). El arcediano interroga a Llull sobre sus objetivos
en el concilio y se divierte mucho con las respuestas que obtiene—siempre los
mismos planes de misiones, de cruzadas, de reformar a la Iglesia! “Habia oido de ti
que eras un hombre fantastico,” dice, “pero ahora sé que eres el mas fantastico entre
los fantasticos.” “He aqui una cuestion”, dice Llull, “Cual de nosotros es fantastico.”
Sugiere que cada uno cuente la historia de su vida. Empieza el arcediano y narra una
historia de éxitos, su ascension de la pobreza a la riqueza y la acumulacion de grados
en artes y en derecho canonico y civil, asi como de una serie de beneficios, que
espera ver pronto coronada con un importante obispado. Esta perfectamente
satisfecho con su vida y es, segun pretende, lo menos fantastico que darse pueda.
Llull replica muy sencillamente;

“He sido hombre ayuntado en matrimonio y he tenido hijos, era asaz rico,
lascivo y mundano. Todo esto lo he dejado para poder procurar por el honor de
Dios y el bien publico y para exaltar la santa fe aprendi el arabigo, varias veces
sali a predicar a los sarracenos, fui hecho prisionero, encarcelado y golpeado
por la fe. Trabajé por cuarenta y cinco afios para mover a la Iglesia y a los
principes cristianos en favor del bien pablico. Ahora soy viejo y pobre, pero sigo
en el mismo intento y, si Dios lo permite, permaneceré en él hasta le muerte.
Ahora, si esto es fantasia o no, juzguelo tu conciencia. Puesto que Dios sera
también juez, a quien no podras juzgar ni engafiar.”?®

28 para los puntos de vista de Arnau sobre Llull, véase mas abajo n. 198, Los de Agustin de Ancona
estan expresados en su Tractatus contra divinatores et sompniatores, ed. (muy acotada) R. SCHOLZ,
Unbejannte Kirchenpolitische Streitschriften aus der Zeit Ludwigs des Bayern (1327-1354), Il, Roma,
1914, pp. 481-490 (con comentario, ibid., I, 1911, pp. 191-196). El de Ancona ataca (c. V, pp. 482,
484) las “instrucciones” de Arnau a un rey innominado (la Informacio espiritual de 1310 a Federico
de Sicilia?). En el Cap. VI (p. 487) escribe: “Sunt aliqui superbi tantum de eorum intellectu
presumentes, ut totam rerum naturam se reputent eorum intellectu metiri posse, estimante totum
verum et demostrationem esse, quo deis videtur, et falsum esse, quo deis non videtur. Tales igitur
promittunt aliquibus regibus se irrefragabili demostratione probare Dei Filium esse incarnatum et alios
articulos fidei...” Si esto fuese posible, dice todo el “meritum fidei” se perderia. La idea es “derogatio
et derisio” de la fe. (Cf. Cap. VI, méas abajo, p. 225 y sig.) En el Cap. I (p. 483 y sig.) tenemos: “Si
igitur videmus aliqguos mobiles et fluctuantes in statu eorum, ut nunc sint uxorati, nunc continentes,
nunc seculares, nunc religiosi, nunc ultra mare, nunc citra, nunc mundum spernentes, nunc apparentes,
signum est visiones factas talibus non esse divinas revelationes sed dyaboli illusiones”. El pasaje que
sigue, en el cual Agustin denuncia a los que “crean una nueva secta” y van por el mundo haciendo
poselitismo, quiz4 esta destinado a Llull. K. L. HITZFELD, op. cit. [n. 52], p. 34 y n. 63, creia que
Agustin de Ancona sélo se referia a Arnau. R. MANSELLI, Bulletino dell Istituto Storico Italiano per il
Medio Evo e Archivio Muratoriano, 63, 1951, pp. 19 y sig., y 20, n. 1, cree que se referia también a
Olivio. El pasaje sobre los que pretenden demostrar la fe, pero, ha de hacer referencia a Llull. Ni
Arnau ni Olivio no pretendieron nunca que se les interpretase en este sentido. Véase ahora la nueva
edicion del Tractatus, P. GIGLIONI en Analecta Agustiniana, 48, 1985, pp. 4-111.
2 “Creia, Ramon, que erais fantastico: ahora realmente, pero, por vuestras palabras, veo que no sélo
sois un fantastico, sino un superfantastico: “;Quiere que entre nosotros se entable una discusion para
ver quién es el fantastico?”; “Yo he estado un hombre atado por el matrimonio, he tenido hijos; era
discretamente rico, lascivo y mundano. Lo dejé todo de buen gusto con tal de poderme dedicar a
fomentar el honor a Dios, el bien pablico y a exaltar la santa fe. Aprendi &rabe y fui muchas veces a
predicar a los sarracenos; por causa de la fe fui preso, encarcelado, golpeado. He trabajado cuarenta y
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Llull alimentaba pocas ilusiones sobre el modo que lo contemplaban gentes como
su arcediano, cuyas opiniones, aunque no tan logicamente desarrolladas, no eran
muy diferentes de las de Agustin Triunfo. Mientras era elogiado por Arnaldo de
Vilanova y escarnecido por Agustin, sus servicios eran altamente apreciados, como
se vera, por los gobernantes de su tiempo.

No hay razén para suponer que Llull limitara sus conversaciones a principes,
frailes y visionarios 0 que no se habria rebajado a recurrir personalmente a un
hombre como Nogaret. Nogaret procedia de Montpeller, ciudad bien conocida de
Llull, quién, sin duda, podia haber hablado con é1 en catalan o provenzal. Nogaret
era conocido al menos por dos de los amigos de Llull, Arnaldo de Vilanova a quien
asistié en 1299, cuando se hallaba envuelto en dificultades con los tedlogos de la
Sorbona, y Bernardo Délicieux, quien recurrié a él, confesadamente en vano, en
1304.%°

Llull no era de ningln modo incapaz de captar las realidades del mundo en el que
se movia. Es cierto que en sus escritos Llull, a diferencia de Dubois y de Nogaret,
concede al papado el control de la cruzada, pero se percata claramente de que una
cruzada es imposible sin la cooperacion de los principes cristianos.3! EI amontonar
las ideas de Llull sobre la cruzada junto con las de Dubois, considerandolas todas
como “impracticos y, en parte, fantasticos proyectos”,® es asaz comun-—data
virtualmente de su propio tiempo—pero de hecho los proyectos de Llull eran en
muchos aspectos mas susceptibles de ser llevados a cabo que los de Dubois. Ello no
ha de sorprender. Mientras Dubois, que se sepa, nunca abandond Francia, Llull,
debido a sus comienzos y, después, de su continuo viajar, estaba familiarizado no
solo con las posibilidades de una cruzada en Espafia, las que escapaban por completo
a Dubois, sino también con la situacién en el Cercano Oriente, en especial después
de su viaje de 1301-02 a Chipre y a Armenia.®® Llull es en extremo practico, asi

cinco afios con el fin de intentar mover la iglesia y los principes cristianos al bien publico. Ahora soy
viejo, ahora soy pobre y aun tengo el mismo propdsito, y lo tendré hasta la muerte si Dios quiere. Asi
pues, ¢0s parece todo esto una fantasia o no os lo parece? Que vuestra conciencia haga de juez... Al
final Dios sera el juez, que ni lo podréis coaccionar ni engafiar.” LLULL, Liber Phantasticus (véase
notas 328 y 339, més abajo), ROL, 16 (CCCM, 78; 1988), ed. M. SENELLART, p. 15. La traduccién es
de L. BADIA, Teoria i practica de la literatura en Ramon Llull, Barcelona, 1992, pp. 211-229. Para la
conciencia de Llull de la opinion que suscitaban tanto él como su Arte, véase también [’Arbre de
ciéncia de 1295, prologo (ORL, 11, p. 4): “molts homens me tenen per fat.”
30 vvéase M. MENENDEZ PELAYO, Historia de los Heterodoxos Espafioles, VII, Madrid, 1948, p. 261;
B. HAUREAU, Bernard Délicieux et I’Inquisition albigeoise (1300-1320), Paris, 1877, p. 94.
81 véase WIERUSZOWSKI, art. cit., [n. 19 mas arriba], p. 410. Cf. P. DuBoIs, De recuperatione Terre
Sancte, ed. Ch.-V. LANGLOIS, Paris, 1891; NOGARET, ed. BOUTARIC, Notices, pp. 199-205. Hay una
extensa bibliografia sobre Dubois en E. ZECK, Der Plubizist Pierre Dubois..., Berlin, 1911, pp. XI-
XVI1, y la traduccion de W. I. BRANDT del De recuperatione, Nueva York, 1956, pp. 211-239. Vease
también M. DELLE PIANE, Vecchio e nuovo nelle idee politiche di Pedro Dubois, Florencia, 1959, pp.
1-30.
32 HEIDELBERGER, p. 80.
33 Véase, por ejemplo, las observaciones que hace Llull sobre tictica en el Tractatus, 11, ed. cit [p. 13,
mas arriba], pag. 101; cf. Epistola, cit. [ibid.], pp. 97 y sig., y al Liber de fine, 11, 4, ed. A. MADRE,
ROL, 9 CCCM, 35, 1981), pp. 277-280; ed. GOTTRON, pp. 81-85; su propuesta referente a Rodes
(Liber de fine, 11, 5, ibid., p. 281; ed. GOTTRON, p. 86) o los cambios de planes entre el Liber de fine y
el Liber de acquistione (véase mas abajo, p. 113). A. S. ATIYA, The Crusade in the Later Middle Ages,
Londres, 1938, p. 82, hace notar que el Liber de fine, II. 5, “De admirallia”, es “de un valor
excepcional debido a las sugerencias practicas que ofrecen, algunos de los cuales hasta anticipan la
manera de cdmo se llevaron a cabo las cruzadas del s. XIv.” Esta seccidn es avanzada, hasta un cierto
punto, al Tractatus, I, p. 99. Eileen POWER (a The Social and Political ldeas of Some Great Medieval
Thinkers, ed. F.J.C. HEARNSHAW, Londres, 1923, p. 161), remarca que Dubois “tiene una percepcion
imperfecta de eso que, a la practica, se puede y no se puede realizar.” En el mismo sentido, véase B.
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mismo, en la seleccion de sus protectores seculares. Reconoce implicitamente la
desintegracion del Imperio—nunca recurre a ninguno de los reyes de romanos
contemporaneos, ni aun a Enrique VII, coronado emperador en 1312, quien al menos
aparecia como interesado en una cruzada. Es a las replblicas maritimas de Venecia,
Génova Yy Pisa, en una (infructuosa) ocasion al rey de Chipre y, sobre todo, a los
reyes de Francia y de Aragon a quienes apela.®® Estos eran los poderes sin cuyo
auxilio, segun reconocian los mejores teorizadores de la época, era imposible que
tuviera lugar una cruzada y cuya ayuda era indispensable, asi mismo, para la
conversion del Islam.*® De todos ellos, Francia y Aragon eran sin duda los mas
importantes. La atencion de LIull fluctud entre los dos grandes poderes. De 1305 a

HAUREAU, a Journal des Savants, 1894, pp. 117-123; L. BREHIER, L Eglise et [’Orient au Moyen Age.
Les Croisades, Paris, 1921, p. 253.
3 Vease C. WENK, Clemens V. und Heinrich VII..., Halle, 1882, p. 138; W. M. BowsKY, Henry VII in
Italy, the Conflict of Empire and City-State, 1310-1313, Lincoln (Nebraska), 1960, p. 22. Ciertamente
en el Arbre de ciéncia, “Del Arbre imperial” (ORL, XI), Llull propone una nueva vision del imperio
ideal, pero reconoce (p. 308 y sig.) el fracaso del imperio actual, aunque lo lamenta (cf. CARRERAS y
ARTAU, Filosofia, I, pp. 624 y sig., y el expresivo texto del Liber de civitate mundi (Diaz, n°. 1941,
Messina, 1314, ROL, 2, p. 197): “imperium est propter hoc, ut teneat iustitiam, et cum gladio defendat
Romanam Ecclesiam... contra infideles, qui possident Terram Sanctam. Et quis est, qui curet de
hoc?”) Para él, entre principe y emperador, en la practica, no hay diferencia (Véase ELIAS DE TEJADA,
Las doctrinas politicas, pp. 95 y sig., y Studia Monographica et Recensiones, Ill, Palma, 1949, p. 48;
SUGRANYES, en EL, 4, 1960, p. 285). En Blanquerna, I, Cap. 48 y epilogo (ENC, A 50-1, pp. 237 y
sig. y 74, pp. 181 y sig.) hay el retrato de un emperador imaginario que muchos estudiosos han
identificado, sin ninguna base (por ejemplo, J. M. QUADRADO, en Homenaje al B. R. Llull en el sexto
centenario de la fundacién de Colegio de Miramar, Palma, 1877, p. 14), con Rodolfo de Hasburgo. H.
H. CRAMER VON BESSEL, en BSAL, XXVI, 19356, pp. 169-179, rehusando esta idea, trata de
establecer una nueva identificacion, ain mas improbable, con Miguel V11 Pale6logo. EI emperador en
Blanquerna es una figura ideal, todo y que puede haber alguna alusién a Alfonso el Sabio, que havia
sido candidato al Imperio (M. de MONTOLIU, R. Liull..., Barcelona, 1958, pp. 99 y sig.
% Para Francia y Aragdn, véase mas adelante. Llull estuvo en contacto con Venecia desde antes de
noviembre de 1298, cuando dirigié la Consolatio venetorum et totius gentis desolatae (Diaz 1795),
editada en gran parte por B. HAUREAU, Notices et extraits de quelques mss. latins de la Bibliothéque
Nationale, IV, Paris, 1892, pp. 290-294, reproducida por Golubovich, op. cit [n. 14 més arriba], I, pp.
390 vy sig., a los prisioneros venecianos de Génova; cf., Cap. VI, n. 315. (EI MS. mencionado por
BATLLORI, “Lulismo en Italia”, p. 295, n. 142, antes a S. Michele de Murano, ahora es el Vat. lat.
13680, saec. XV, fols. 108-131".) Hacia 1289, Llull también dirigé una antologia de obras a Pedro
Gradenigo, entonces dux (cf. facsimil en BSAL, VIII; 1899-1900, p. 303; Diaz 1796; BATLLORI, pp.
271 y sig.) Para las negociaciones de Llull con Génova y Pisa y por su viaje a Chipre, Véase Vita, X,
42, p. 301 y sig., y VIII, 33-34, pp. 294 y sig. Aparentemente Llull no estuvo nunca en contacto con la
corte inglesa. Las intenciones de cruzada de Eduardo | eran bin conocidas, pero a partir del 1290 sus
posibilidades de realizacion se esfumaaron (cf. M. PowiICKE, The Thirteenth Century, Oxford, 1953,
pp. 252, 264-269.) Dubois, le dedico toda la primera parte del De recuperatione terre sancte, ¢. 1306
(ed. Langlois, p. 1). Eduardo Il tomé la cruz de Paris en 1313 (véase mas abajo, p. 81) pero parece ser
gue nunca tuvo intencidn de llevarla a cabo.
% para las diferentes teorias y propuestas de cruzada que se hicieron en este tiempo, véase J.
DELAVILLE LE RoULX, La France en Orient au X1Ve siécle, 2vol., Paris, 1886, y A. S. ATIYA, op. cit.,
que tiene una bibliografia excelente. Los mas interesados de los tedricos (tan diferentes de los
hombres de accion como Molai), dejando de lado LIull y Dubois, posiblemente son Ait6 de Gorigos
(que escribia en 1307), Guillermo Adam, O.P, y Guillermo Durant el Joven (ambos escribian hacia el
1313), Bucard (hacia 1332), y Marino Sanudo, que trabajo en el Liber secretorum fidelium crucis
desde el 1306 hasta 1321. Todos estos escritores eran franceses o vivieron un tiempo en Francia, y
todos, excepto Aitd, invocan explicitamente o implicitamente al reino de Francia, como poder lider en
la cruzada. Arnau de Vilanova, en una carta del 1301 (ed. J. CARRERAS y ARTAU, Estudios
Franciscanos, 49, 1948, p. 406), también pide ayuda a Felipe 1VV; mas tarde, se decantaria por Jaime Il
de Aragoén y por Federico de Sicilia (véase CARRERAS y ARTAU, Relaciones, pp. 51 y sig.) Para Aitd
véase la edicidn de La flor de las historias d’Orient, ed. A. HAUF, Barcelona, 1989.
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1309 parece haberse sentido fuertemente atraido por Aragén, pero fue Francia la que
reivindicd su més larga y profunda adhesién, aunque no la final.

La monarquia francesa era con mucho, a fines del siglo XIII y a principios del
X1V, la mas fuerte de la cristiandad. Comparados con escritores como Jordan de
Osnabriick, Alejandro de Roes o Englebert de Admont, apologistas del decadente
Imperio Germanico, Pierre Dubois y los otros teorizadores de Felipe el Hermoso, aun
cuando adoptan la antigua terminologia imperial y predicen la monarquia universal
para Francia, parecen realistas contrapuestos a misticos.3’ Nadie supone hoy que los
escritos de Dubois suministraron la inspiracion para la politica francesa.® Sus
opiniones, sin embargo, reflejan, aunque a veces muy imperfectamente, proyectos
verdaderos emprendidos por la corona francesa, pretensiones expuestas a los
imperios de Oriente y de Occidente, tentativas varias de implantar principes
franceses en Espafia (Aragon, Castilla y Navarra), en Italia y en Hungria, algunas de
cuyas tentativas fueron exitosas. La “Relatio nuntiorum regia Francie” de julio de
1273, en su informe sobre discusiones mantenidas en Florencia entre enviados
franceses, Gregorio X y Carlos de Anjou, muestra ya a los franceses ofreciéndose a
proteger al papado a cambio de sus temporalidades, plan propuesto una y otra vez
por Dubois. La traza aparentemente ingenua de Dubois® para edificar la supremacia
de Francia sobre una estrecha alianza con el papado, alianza en la que Francia seria
el asociado dominante, era a penas mas alocada que la de Carlos de Anjou en 1273,
dirigida a obtener el Imperio para Felipe Il1l, como mero preludio para una cruzada
general.** EI temor aleman a una alianza entre Francia y el papado en contra del

37 Para los tedricos germanos, véase J.RIVIERE, Le Probléme de I’Eglise et de I’Etat au temps de
Philippe le Bel (Spicilegium Sacrum Lovaniense, X1X), Lovaina-Paris, 1926, pp. 158 y sig., 311-317;
A. DEMPF, Sacrum Imperium..., Munic-Berlin, 1929, p. 494 y sig.; R. FoLz, L’Ildée d’Empire en
Occident du V¢ au XIVe siécle, Paris, 1953, pp. 149-152, 155 y sig. Jorda d’Osnabriick (1256-73) fue
capaz de sostener que el poder imperial “et alias potestates mundanas tamquam inferiores et minores
sub se continet et includit” (De prerogativa imperii romani, 7, ed. H. GRUNDMANN y H. HEIMPEL, Die
Schriften Alexander von Roes, Weimar, 1949, p. 26). En un sermén de verso el afio 1300, Guillermo
de Sauqueville se burl6 de las pretensiones imperiales de los germanos (M. BLOCH, Les rois
thaumaturges [cit. n. 257], p. 131). Para la posicion, mas moderada, de Dante, cf. RIVIERE, p. 329-
340; R. W. y A. J. CARLYLE, A History of Mediaeval Political Theory in the West, vi, Edimburgo-
Londres, 1936, pp. 111-124. Los Carlyle (p. 124) subrayamos: “En cierta manera, las concepciones de
Dubois eran, si mas no, quizas mas adecuadas a las condiciones reales del momento que no las de
Dante.” Cf. G. ZELLER, Revuen Historique, 173, 1934, pp. 292-297, y M. WILKS, The Problem of
Sovereignty in the Latter Middle Ages, Cambridge, 1963, pp. 421y sig., 429 y sig.
38 \Véase, en oposicion a las exageraciones de escritores tempranos tales como BOUTARIC, La France
sous Philippe le Bel, pp. 411 y sig., DELAVILLE LE RouULX, op, cit, I, pp. 48 y sig., Y E. RENAN, a
HLF, XXVI, pp. 475 y sig. (= Etudes sur la politique religieuse du régne de Philippe le Bel, Paris,
1899, pp. 261 y sig.), la refutacion de LANGLOIS en su edicion de DEBOIS, De recuperatione..., pp.
XvV—xX, Y a LAVISSE, Histoire de France, Ill, 2, pp. 284-290, elaborada por ZECK, op. cit. [n. 31], pp.
49-80, y aceptada por BRANDT en su introduccion a su traduccion [cit. n. 31], pp. 47 y sig. FAWTIER,
op, cit. [n. 16 mas arriba], p. 26, véase Dubois como uno de los principales propagandistas del
nacionalismo francés. Cf. H. KAMPF, Pierre Dubois und die geistigen Grundlagen des franzdsischen
Nationalbewuptseins um 1300 (Beitrdge zur Kulturgeschichte des Mittelalters und der Renaissance,
LIV), Leipzig-Berlin, 1935, y la equilibrada exposicién a M. DELLE PIANE, op, cit. [n. 31, més arriba],
esp. pp. 93y sig.
39 Véase LANGLOIS, a LAVISSE, Histoire de France, 111, 2, p. 290.
40 Para esta cuestion, véase Mon. Germ., Constitutiones, Ill, p. 587; E. JORDAN, Les origins de la
domination angevine en Italie, Paris, 1909, p. 417 y sig. El gusto de Carlos d’Anjou por coleccionar
coronas “in partibus”, apuntado por Jordan, p. 418, lo volvemos a encontrar en su gran nieto, Carlos
de Valois; cf. DUBOIS, De recuperatione..., ed. Langlois, Apéndice (Memoria de 1308), pp. 132 y sig.
Desde el punto de vista del abogado Pedro de Belleperche (como Dubois, De recuperatione..., Cap.
116, pp. 104 y sig.) que los Lombardos estan o tendrian que estar sometidos a Francia, cf. G. PosT,
Traditio, 1X, 1953, p. 315.

64



[l. RAMON LLULL Y LA POLITICA.

imperio halla expresion en 1288, en la Notitia saeculi de Alejandro de Roes.*
Después de Anagni la situacion se tornd simplemente méas clara y las ilusiones
teocraticas se vieron desvanecidas. Bonifacio VIII habia creido poder utilizar contra
Felipe 1V procedimientos que habian tenido éxito contra un Imperio sin cohesion,
cuyo monarca debia su eleccion y coronacion al papa. Estos procedimientos se
mostraron ineficaces contra un territorio unificado, regido por una monarquia
hereditaria, cuyo gobierno sabia perfectamente como atizar y mantener encendido,
por medio de habiles Ilamamientos a asambleas representativas, un apasionado
sentimiento de lealtad a la corona y una fe en la grandeza nacional. Esta fe fue bien
expresada en la réplica de Nogaret al papa Bonifacio VIII, en Anagni, tal como la
imagind Geoffroi de Paris:

“Chevalier sui au roy de France.
Qui suz touz rois a grant puissance 42

Después de 1305, con la eleccion del papa Clemente V, la politica de Francia se
hizo més atrevida y de mas alcance. La idea de Carlos de Anjou en 1273, de que un
principe francés debia convertirse en emperador romano, fue propuesta dos veces
mas, por el hermano de Felipe IV, Carlos de Valois, en 1308 y por Felipe de Poitiers,
hijo segundo del rey, en 1313.%% Planes anteriores para apoyar la pretension de Carlos
de Valois al Imperio de Oriente, pretension derivada de su matrimonio en 1301 con
la heredera de los emperadores latinos de Constantinopla, fueron tomados en
consideracién nuevamente en 1305 y, de 1306 a 1310, se hicieron serias tentativas de
llevarlos a efecto por medio de sobornos, negociaciones diplomaticas y el uso de la
Compafifa Catalana.** En todos estos planes, asi como en sus tentativas para aplastar
a los flamencos o destruir a los templarios, el gobierno francés se inclinaba a
apoyarse, tal y como Dubois lo habia aconsejado, sobre el papado. Con el papa en
Francia, en vez de Italia, y siendo este papa Clemente V, en vez de un Bonifacio
VIII, Felipe IV podia razonablemente esperar poder utilizar al papado como un
instrumento de su politica en Francia y en el extranjero. A veces, es cierto, Clemente
consiguio resistir la presion francesa. Lo logré en 1308, cuando libré magistralmente
una accion dilatoria contra Felipe respecto de la eleccion de Enrique VII como rey de
romanos, y, en 1313, pudo asi mismo evitar el dar al candidato francés al imperio

41 ALEJANDRO DE RODES, Notitia saeculi, ed. cit. [n. 37 més arriba], p. 96, lineas 28 y sig.: “Et forte
Romana ecclesia imperium Romanum, quod nunc pro parte destruxit, auxilio Gallicorum tunc in
totum destruet.”
42 GODOFREDO DE PARIs, Chronique riméé, vv. 2003-4, HF, XXII, p. 108; ed. A. DIVERRES, Paris,
1956, p. 130. Véase FAWTIER, op. cit., pp. 411 y sig.; J. R. STRAYER, Speculum, XV, 1940, pp. 84 y
sig.; idem, en Studi in onore di Gino Luzzatto, I, Milan, 1949, pp. 289-96; W. ULLMANN, Principles of
Government and Politics in the Middle Ages, Londres, 1961, pp. 207 y sig.; WILKS, op. cit. [n. 37 mé&s
arriba], pp. 423 y sig.
43 Véase LANGLOIS, op. cit., pp. 315 y sig. Para la candidatura francesa del 1308. Véase A. LEROUX,
Recherches critiques sur les relations politiques de la France avec I’Allemagne de 1292 a 1378, Paris,
1882, pp. 125-31; F. KERN, Die Anfange der Franzdsischen Ausdehnungspolitik bis zum Jahr 1308,
Tubingen, 1910, pp. 298-311. Cf. la memoria de Dubois de 1308 (ed. BouTARIC, Notices, pp. 186-
189), donde aconseja a Felipe 1V que se haga emperador, contra las recomendaciones de su consejo y
a escondidas de Marigni. Cf. J. SCHwWALM, Neues Archiv,25, 1900, pp. 564-566, y K. WENCK,
Historische Zeitschrift, 86, 1901, pp. 260 y sig., 263 y sig. Para la expansion real de Francia acosta del
Imperio (también aconsejada por DUBOIS, Summaria brevis et compendiosa doctrina..., ed. H. KAMPF
[Quellen zur Geistesgeschichte des Mittelalters und der Renaissance, 1V] Berlin-Leipzig, 1936, p. 5)
véase KERN, pp. 190-213.
44 Véase mas abajo pp. 79 y sig.
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ningln tipo de apoyo decisivo.* Hasta era capaz de volverse contra Felipe—en la
persona de sus enviados—y de amenazarle a su vez cuando se vio demasiadamente
presionado en el asunto de Bonifacio VII1.*6 Pero en conjunto no cabe duda que
Felipe obtuvo lo que quiso de Clemente V, quien, por su traicion a la Iglesia, fue
calificado por alguno de sus contemporaneos de Pilatos respecto del Herodes
representado por Felipe.*’ Esta intima alianza entre Francia y el papado, aunque a
Clemente debi6 parecerle mas bien una servidumbre, hizo relativamente facil para un
tradicionalista como Llull el combinar la reverencia hacia el papa con el recurrir en
la préctica a Felipe el Hermoso.

La posicion de Francia y de su rey fue reconocida, a menudo muy a disgusto—y
por ello tanto mas convincentemente—asi por parte de extranjeros como por los
propagandistas franceses como Dubois. Aparece reflejada con igual claridad en los
informes de los enviados aragoneses en la corte de Clemente V; en las invectivas del
Dante contra la “mala pianta” que hechaba sombra sobre la cristiandad; en las del
curialista Agustin Triunfo contra el nuevo Nabucodonosor que rehusaba reconocer a
nadie por superior; en los escritos de los teorizantes de la cruzada y en las cartas de
khanes tartaros dirigidas a Felipe, donde se le proponia alianza contra los
muslimes.*® Aln desde el punto de vista del mero buen sentido todo llevaba a Llull a
dirigirse a Francia en busca de apoyo. He de sugerir mas adelante como no eran s6lo
consideraciones de sentido comun las Gnicas que pesaban en la ocasion. Se pueden
descubrir en el modo como Llull se acerco a Felipe, no sélo el reconocimiento de la
posicion conseguida por el rey después de 1305, como casi todo poderoso protector
de un papa débil y colocado bajo su dependencia, sino también un asentimiento a
algunas de las pretensiones adelantadas, al menos tedricamente, por el rey de Francia
0 en su nombre, tanto “dejure” como “de facto”, al titulo de Defensor de la Fe. Esto
es particularmente manifiesto durante la tltima estada de LIull en Paris, entre 1309 y
1311, cuando el poder de Felipe estaba en su apogeo.

El Unico poder que desafiaba seriamente a Francia en la Europa Occidental y, en
particular, en el Mediterraneo, era la monarquia catalano-aragonesa, sumada a los

4 Véase C. WENCK, Clemens V. und Heinrich VII. ..., pp. 82-132; G. LIZERAND, Clément V et
Philippe IV le Bel, pp. 172-9, 356-360; G. MOLLAT, a Dictionnaire d’historie et géographie
ecclésiastiques, XII, Paris, 1953, col. 1122 y sig.
46 Véase el reporte de los embajadores franceses editado por E. BOUTARIC, en Revue des Questions
Historiques, xi, 1872, pp. 23-39, y en WENCK, Clemens V. und Heinrich VII. ..., pp. 172-183. Wenck
demuestra que se tendria que datar de 1310. Cf. LIzERAND, Clément V, pp. 232 y sig.
47 \gase M. Jusselin, Bibliothéque de I’Ecole des Chartes, LXIX, 1908, pp. 280 y sig., y las opiniones
del célebre abogado de Montpellier, Pierre Jame (cf. P. Fournier, HLF, XXXVI, pp. 509, 512). Cf.
también Agustin de Ancona (hacia 1308), “non agit sed agitur, nec est suus sed aliorum” (Finke, Aus
den Tagen, p. XCVII). Los intentos de negar o atenuar la debilidad de Clemente (cf. Lizerand,
Clément V und Heinrich VII..., passim, esp. p. 405 y sig., y MOLLAT, art. cit., col. 1127 y sig.) son
poco convincentes. G. MOLLAT, Les papes d’Avignon®, Paris, 1949, p. 32, sostiene que, fuera de
Francia, Clemente actuaba con fuerza e independencia. Pero los ejemplos de intervencidn que cita, en
Hungria y en Oriente, favorecerian la politica francesa, un pretendiente angevino en Hungria y Carlos
de Valois en Constantinopla (véase mas abajo, p. 79).
% Los reportes aragoneses en FINKE, Papsttum, Il; por ejemplo, p. 9 (1305): “De rege Francie
communis habet vox et credimus esse verum, quod faciet, quidquid vult.” Cf. p. 123 (una carta de
1308 de un contemporaneo anoénimo, pero bien informado): “Pus el [Felipe IV] es rey et papa et
emperador.” (Un reporte menos adulador del 1309 a FINKE, Acta, |, p. 263.) Véase DANTE,
Purgatorio, XX, 43 y sig. (cf. E. GORRA, Giornale Storico della Letteratura Italiana, LX1X, 1917, pp.
193-216, esp. 196-206); AGUSTIN DE ANCONA (verso 1308), texto citado mas abajo, n. 281. Sobre
Francia y los tértaros, cf. ATIYA, pp. 241 y sig., 249, 256 y n. 3; S. RUNCIMAN, A History of the
Crusades, 111, Cambridge, 1954, pp. 399 y sig.; J.-B. CHABOT, Histoire de Mar Jabalaha Ill et du
moine Rabban Cauma, Paris, 1895, pp. 78-81. Para los teéricos de la cruzada, véase n. 36 mas arriba.
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reinos de Mallorca y de Sicilia, regidos por ramas menores de la familia real
aragonesa. La potencia catalana fuera de Espafia se habia puesto sorprendentemente
de manifiesto por vez primera con ocasion del triunfo de Pedro III (F 1285) y de sus
hijos sobre Carlos de Anjou y su heredero. El imponente imperio erigido por Carlos,
proyeccion del poder francés hacia Italia y el Mediterraneo Occidental, se habia
desvanecido, como si dijéramos, de la noche a la mafiana. Y la recientemente
revelada pujanza maritima de Catalufia continuaba creciendo.*® Después que el
completo fracaso de los angevinos al tratar de recuperar Sicilia hubo sido reconocido
en el tratado de Caltabellota, las hazafias de la Compariia Catalana, bajo la aparente
autoridad de Jaime 11 de Aragdn, en Asia Menor y Grecia, coronadas por la conquista
por la Compafiia de Atenas y Neopatria, sirvieron para mantener vivo en Europa el
recuerdo de la derrota de Francia y de los Angevinos en la guerra de las Visperas.*
Cuando en 1309 Pisa, con tal de desviar la amenaza catalana a Cerdefia, se ofrecio a
unirse a la monarquia catalano-aragonesa, la propuesta se vino abajo por la oposicion
papal. Clemente V se dio cuenta que, con el agregado de Cerdefia, Corcega y Pisa, el
poder del rey de Aragon igualaria y alin sobrepasaria al del rey de Francia.>*

Las relaciones de Llull con la corte francesa no excluian el aproximarse de tanto
en tanto a los diferentes soberanos de la casa de Aragon, quienes le conocian de
tiempo y a quienes podia dirigirse en su catalan materno. Llull, aunque sin perder
nunca de vista las metas que se habia propuesto, era flexible en extremo por lo que
hace a los medios para alcanzarlas. Ciertamente, nunca dedic6 una lealtad exclusiva
a ningun soberano secular. Hacia el fin de su vida, después del concilio de Vienne, le
vemos volverse hacia Federico 111, el visionario monarca catalan de la isla de Sicilia,
protector de los franciscanos espirituales y de Arnaldo de Vilanova, en los ultimos
afios de éste.5? Antes, especialmente de 1305 a 1309, hizo Llull varias tentativas
cerca del hermano mayor de Federico, Jaime Il de Aragon. En 1305 le dedico el
Liber de fine, la mas importante de sus obras sobre la cruzada y persuadio a Jaime a
que lo presentara a Clemente V. La obra fue terminada en Montpeller en abril de

49 Véase S. RUNCIMAN, The Sicilian Vespers, Cambridge, 1958; SOLDEVILA, |, pp. 372 y sig. Para la
expansion del comercio maritimo cataladn y la base econdmica de su poder, cf. A. de CAPMANY DE
MONTPALAU, Memorias histéricas sobre la marina, comercio y artes de la antigua ciudad de
Barcelona, nuevamente editado por E. Giralt y Raventés y C. Batlle y Gallart, 1-2, Barcelona, 1961-
63; las observaciones de J. VICENS VIVES, “La economia de los paises de la Corona de Aragon en la
Baja Edad Media”, VI Congreso de Historia de la Corona de Aragén, Madrid, 1959, pp. 105 y sig., ¥
la obra clésica de L. NICOLAU D’OLWER, L’expansié de Catalunya en la Mediterrania oriental,
Barcelona, 1926. Véase también HILLGARTH, El problema d’un Imperi mediterrani catala 1229-1327,
Palma, 1984.
50 Véase SOLDEVILA, Il, pp. 417-424; G. SCHLUMBERGER, Expédition des ‘almugavares’ ou routiers
catalans en Orient, Paris, 1924, y mas abajo, pp. 79 v sig.
51 Véase V. SALAVERT Y RocA, “El problema estratégico del Mediterraneo occidental y la politica
aragonesa (siglos XIV y XV)”, IV Congreso de Historia de la Corona de Aragén. Actas y
Comunicaciones, I, Palma, 1959, pp. 209, 213 y n. 36; idem, Cerdefia y la expansion mediterranea de
la Corona de Aragén, I, Madrid, 1956, p. 456; SOLDEVILA, I, p. 426. En 1332, Burcard, dirigiéndose
a Felipe 1V, sefialaba a los catalanes y genoveses como los dos poderes maritimos la ayuda de los
cuales era indispensable en una cruzada (Documents Arméniens, Il [cf. n. 170, mas abajo], pp. 402 y
sig.
52 \Véase Pou Y MARTI, Visionarios, pp. 102-10; Batllori, Introduccién, pp. 43 y sig.; Carreras y Artau,
Relaciones, pp. 43-50, 53-59. La biografia de Federico de A. DE STEFANO, Federico Il d’Aragona, re
di Sicilia, 1296-1337, Bolonia, 1956, en cierta manera minimiza la importancia de su interés por los
espirituales. Véase mas abajo, pp. 113-115, y K. L. Hitzfeld, Studien zu den Religiésen und
Politischen Anschauungen Friedrichs Ill. von Sizilien, Berlin, 1930. Y ahora también Clifford R.
BACKMAN, The Decline and Fall of Medieval Sicily: Politics, Religion and Economy in the Reign of
Frederick I11, 1296-1337, Cambridge, University Press, 1995.
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1305.5% El 24 de junio, mientras se hallaba en Barcelona, Jaime concedié a Llull, en
recompensa por sus servicios, una pension de por vida mientras estuviera en sus
dominios, la que debia ser doblada cuando Llull estuviera en persona en la corte.>
Llull parece haber estado en Barcelona en junio y haber permanecido alli, porque fue
en Barcelona donde en agosto termind su Liber praedicationis contra ludaeos.® Se
encontraba aln en Barcelona en septiembre, cuando escribio6 el Liber de Trinitate et
Incarnatione.>® El 17 de septiembre recibié un nuevo donativo en dinero de parte de
Jaime 11, quien se refiere a él como siendo “de domo nostra”.>’ Desde Barcelona
Llull viajé con Jaime a Montpeller donde el rey de Aragdn, junto con su tio, Jaime 1l
de Mallorca, debian encontrarse con Clemente V, en su jornada desde Burdeos
camino de su coronacion en Lyon. La conferencia entre ambos reyes y el papa tuvo
lugar del 7 al 11 de octubre. Llull parece haber estado presente en uno de los
encuentros.®

La idea del Rey Guerrero (“Bellator rex”) en el Liber de fine, quien ha de presidir
una nueva orden militar unida, creada con la fusion de las 6rdenes militares
existentes, y ha de ser hijo de un rey, se encuentra ya en una obra de Carlos 1l de
Néapoles escrita por el afio 1291 y en una obra temprana de Llull de 1292.%° E| titulo
mismo, empero, aparece en el Liber de fine y es probable que en ese momento Llull

53 Véase la nueva edicion del De fine, n. 33, més arriba.
5 Véase A. RuBlO, Documents, I, p. 39; “attendentes grata et acepta servicia pero vos Raymundum
Lulli nobis exhibita et que exhibiere eciam non cessatis.” Véase n. 76 abajo.
%5 La edicion de J. M. MILLAS VALLICROSA, Madrid-Barcelona, 1957, ha sido reemplazado por la
nueva edicién de A. MADRE, ROL, 12 (CCCM, 38, 1984).
% Véase la edicidn de A. MADRE, en ROL, 12.
57'Véase el documento publicado por P. MARTI DE BARCELONA, ML, p. 167. Llull recibi6 500 “solidi”
de Barcelona, 200 para ropa y 300 para una montura, una cantidad no demasiado elevada que coincide
mas 0 menos con la que se pagé como indemnizacion por el rocin montado por un sirviente de Arnau
de Vilanova que muri6 yendo hacia la corte (CARRERAS y ARTAU, Relaciones, p. 23).
%8 Véase LLULL, Disputatio Raymundi christiani et Homeri saraceni, ed. SALZINGER, 1V, [8], p. 47:
“de hac materia largius sum locutus in Libro finis, quem Dominus papa habet, quem Dominus Rex
Arragonie misit ad eum; qui quidem in Motepessulano obtulit suam personam, suam terram, suam
miliciam et suum thesaurum ad pugnandum contra Sarracenos omni tempore quo placeret Domino
Pape et Dominis Cardinalibus; et de hoc sum certus, quia ego ibi eram.” La Disputatio es datada en
Pisa en abril de 1308 (cf. MSS. BN 14713, fol. 146" [el texto del cual reproduzco aqui], y 16111, fol.
224, ambos del s. X1v). Este pasaje significa que Llull estuvo presente en la conferencia. No queda
claro cuando Jaime envid a Clemente el De fine. PASQUAL, Vindiciae, I, p. 251, supone que fue
después del encuentro en Montpellier, pero podria haber estado antes, porque es probable que Jaime
ya hubiera visto el libro en el mes de junio en Barcelona (véase el texto arriba), si no antes incluso.
Véase n. 67, mas abajo.
% El papa y los cardenales “elegiant et ordinent unum nobilem ordinem, qui ordo militiae nominetur.
Et caput istius ordinis et magister dominus bellator rex nuncupetur ... quod uno bellatore regis filio ab
hoc seculo transmigrato alius similiter regis filius loco illius eligatur, et hoc fiat ab uno in alium
successive.” (De fine, 1l, 1; ROL, 9, p. 270.) Un rey puede gobernar la orden mejor que nadie. Ha de
recibir, si puede ser, el reino de Jerusalem. “Unde talis bellator regis filius debet esse” (ibid.).
% Para el proyecto de Carlos de Napoles, cf. DELAVILLE LE Roux, La France en Orient, p. 17 y sig.;
HEIDELBERGER, p. 7; ATIYA, p. 35y sig. Se encuentra una idea similar en un plano que probablemente
disefi6 Oto de Grandison, a principios del siglo XIV, editado por Ch. KOHLER, Mélanges pour servir a
[’histoire de I’Orient latin et des croisades, ii, Paris, 1906, p. 551, en el que el reino de Jersusalen es
cedido a una orden religiosa y “capitaneus dicte religionis esset rex Jerosolimitanus.” Véase LLULL,
Epistola ... Nicolao IV (cf. n. 13 mas arriba), p. 97, y también el Desconhort, LVI, vv. 670 y sig.
(ORL, XIX, p. 247; ed. PAGES, Le Desconhort ou le Découragement de R. Llull, Tolosa-Paris, 1938,
p. 72 (=Annales du Midi, 50, 1938, p. 253). (Para la fecha del Desconhort, véase n. 320). Para el texto
de la Epistola, véase. n. 86.
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estuviera pensando en Jaime 1l de Aragon.®* No hay duda de que Llull se sinti6
profundamente impresionado por la oferta hecha por Jaime de su persona, sus tierras
y su tesoro al papa para la cruzada contra los musulmanes, oferta hecha en la
conferencia de Montpeller en 1305, pero que el rey, cuyo rasgo mas saliente era la
prudencia, habia sin duda meditado realizar desde algin tiempo antes.®? La oferta
parecia ser incondicional y, siendo ello asi, a quién mejor que al titular de los oficios
de gonfaloniero, capitan general y almirante de la Santa Sede podia el papado confiar
la cruzada, qué mejor candidato podia encontrarse para el cargo de “Bellator rex”?%
El Liber de fine, ademas, desechando como impracticables los planes de cruzadas en
gran escala contra el Levante, otorgaba un lugar central a la cruzada contra Granada,
mientras contemplaba a la vez un bloqueo maritimo contra Egipto.®*

Es obvio que este acento puesto sobre una cruzada contra Granada estaba llamada
a atraer la atencion de Jaime de Aragdn. Aunque habia estado aliado durante algunos
afios con el rey de Granada frente a Castilla, las relaciones entre la Corona de Aragéon
y Granada no fueron nunca faciles ni firmes. En agosto de 1303 Castilla y Granada
se reconciliaron por un tiempo. En 1304 se habia producido un ataque inesperado y
muy destructivo a través de la frontera meridional de los estados de Jaime, hacia el
interior del reino de Valencia.®® Los activos aprestos para la guerra, sin embargo, no
empezaron hasta 1307 y no fue hasta diciembre de 1308 cuando los reyes de Aragon
y de Castilla acordaron un ataque conjunto contra Granada.®® Una carta de Cristian
Spinola a Jaime Il desde Génova, fechada el 4 de setiembre de 1308, nos revela la
clase de servicios por los cuales Jaime habia probablemente concedido a Llull su

61 Esto no me parece tan evidente como piensan algunos eruditos, por ejemplo, F. GIUNTA, Aragonesi
e catalani nel Mediterraneo, Il, Palermo, 1959, p. 103. El De fine fue escrito hacia el final del
interregno en el papado (de julio de 1304 a junio de 1305). El “bellator rex” debia ser elegido por el
papa y los cardenales, véase n. 59, mas arriba. En abril de 1305, ¢quién podia saber quien seria
elegido papa o a que principe real daria soporte el Papa? Ciertamente, Llull no tenia la respuesta a
estas preguntas. Ademas, LIull pedia un “regis filius”, no un “rex”. En 1305, los hijos de Jaime II eran
demasiado jovenes para ocupar ese lugar. Véase mas arriba, n. 59, y méas abajo, p. 68. Es interesante
que, entre 1309 y 1311, Arnau de Vilanova estuvo ocupado, en nombre de Jaime Il y de Federico de
Sicilia, tratando de convencer Roberto de Népoles para que renunciase al titulo de rey de Jerusalén a
favor del rey Federico, que estaba interesado en una cruzada en Oriente. Véase las cartas de Arnau a
FINKE, Acta, I, pp. 692 vy sig., 694 vy sig., 701 y sig., y en las Obras catalanes, |1 (ENC, A 53-4),
Barcelona, 1947, pp. 245-250; cf. M. BATLLORI, ibid., pp. 82-84. Para las negociaciones de Jaime Il
para su segundo matrimonio con una princesa de Chipre (1311-15), véase J. E. Martinez Ferrando,
Jaime Il de Aragén. Su vida familiar, i, Barcelona, 1948, pp. 199-228. Uno de los objetivos
principales de Jaime era el de conseguir la sucesién del trono chipriota; también estaba interesado en
el titulo de rei de Jerusalén que Chipre reclamaba (cf. ibid., II, pp. 77, 93).
62 \/éase n. 58 mas arriba. Hay un comentario interesante sobre el caracter de Jaime a MARTINEZ
FERRANDO, op. cit., I, pp. 284-306.
83 Estos titulos, Jaime los obtuvo de Bonifacio VIII en 1296, y a menudo aparecen en su
correspondencia oficial, especialmente en aquella intercambiada con el papado y los Khans tartaros
(cf. por ejemplo, FINKE, Acta, Il1, p. 91).
64 \éase De fine, I, 3y 5 (ROL, 9 pp. 276 y sig., 280 y sig.) Cf. ATIYA, pp. 77-84. En Tractatus de
1291-92 (véase n. 13 mas arriba), p. 100, Llull habia previsto una cruzada dirigida hacia Oriente a
través de Grecia. No se habla de ninguna cruzada hispanica.
8 Véase C. E. DUFOURCQ, en AST, 26, 1953, pp. 79-83, 95-98; J. E. MARTINEZ FERRANDO, en Els
descendents de Pedro el Gran, Barcelona, 1954, pp. 106 y sig. En 1304, el rey de Granada fue
informado de que los reyes de Aragén, Castilla y Portugal preparaban un ataque contra él (A.
GIMENEZ SOLER, “La corona de Aragén y Granada”, Boletin de la Real Academia de Buenas Letras
de Barcelona, 111, 1905-6, pp. 336 y sig.).
6 GIMENEZ SOLER, pp. 360 y sig., 452, 343; SOLDEVILA, |, pp. 410 y sig., y n. 27; MARTINEZ
FERRANDO, Els descendents..., p. 107 y sig.
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pension tres afios antes.®” La carta nos dice—y esta afirmacion se ve corroborada por
una obra datada en abril de 1308—que Llull estaba todavia interesado, igual que en
1305, en la idea de una cruzada espafiola y que se habia esforzado en convencer a
Spinola para que lo acompanara a la Curia Papal a fin de pedir a Clemente V ayuda
financiera con dicho objeto. Desde que Spinola no podia abandonar Génova por el
momento, Llull se disponia a visitar Marsella para consultar con Arnaldo de
Vilanova, y desde alli se proponia continuar hasta la Curia para pedir urgentemente
auxilio para la expedicion y solicitar del papa que nombrase a Jaime II “capitaeus,

87 FINKE, Acta, Il, pp. 878 y sig.; cf. n. 68 mas abajo. LONGPRE, col. 1085, duda si el “dominius frater
Ramondus Lugin” que se menciona hace referencia a Llull. Estas dudas son disipadas por BATLLORI,
“Lulismo en Italia”, pp. 275-278. La carta esta fechada del 4 de septiembre, sin afio. Llull acababa de
marchar o estaba a punto de marchar de Génova, de forma evidente. Batllori, ubi supra (cf.
Introduccion, p. 37), sostiene que la carta se deberia fechar en 1305, mientras Finke y otros estudiosos
(CARRERAS y ARTAU, Relaciones, p. 51) la sittGan en 1308, pienso que correctamente. Como que este
punto es de cierta importancia, y no sélo por la cronologia luliana, sino también por la misma
comprension de la carta, argumentaré mi posicion. Primero de todo, la carta dice que Llull esta
preocupado por la cruzada contra Granada. Aunque el De fine recomienda esta cruzada, no fue hasta
el 1306, con el estallido de la guerra entre Granada y Marruecos, que se convirtié en una posibilidad y
que Jaime Il present6 en sus planes al papado a través de Arnau de Vilanova y de otros enviados (cf.
GIMENEZ SOLER, pp. 335-341; FINKE, Acta, Il, pp. 874 y sig.; CARRERAS y ARTAU, loc. cit.). La
actividad diplomatica de Llull en la curia habria sido indtil antes del 1306. En segundo lugar, una
visita a Génova no se puede situar a finales de agosto o principios de septiembre de 1305, en el
itinerario de Llull, y es muy dificil encontrarle lugar en cualquier otro momento del apretado verano
de ese afio. En abril fue en Montpelier y durante los meses de junio, agosto y septiembre, en
Barcelona (véase p. 62 y n. 53-57, mas arriba). Del 7 al 11 de octubre fue en Montpelier con Jaime 11,
y es casi seguro que acudieron juntos desde Barcelona. No hay ningun tipo de prueba de que Llull
visitase Génova en 1305. Por otra parte, Llull estaba en Génova en 1308. (cf. Vita, X, 42, p. 301),
entre mayo y octubre (véase p. 91, mas abajo). Efectivamente, la Vita explica que, en 1308, Llull
insistia en una cruzada en Tierra Santa mas que en a la peninsula, pero un proyecto no excluia el otro
(véase mas abajo, p. 66). En cualquier caso, puede que ser que la Vita insistiese mas en la defensa de
LIull de una cruzada en Tierra Santa por la sencilla razén que una cruzada hispanica no habria sido de
mucho interés para los lectores. En tercer lugar, el itinerario de Arnau de Vilanova del 1305 nos
muestra que durante los meses de julio, agosto y septiembre no estuvo en Marsella sino en Barcelona,
Bordeus y, después, Tolosa (cf. sus Obres catalanes, I, p. 101, n.1; P. MARTI DE BARCELONA, Estudis
Franciscans, 47, 1935, p. 279; Ch.-V. LANGLOIS, Revue Historique, 40, 1889, p. 53 y n.1; FINKE,
Acta, Il, p. 873 vy sig.). Por otro lado, estuvo en Marsella en marzo del 1308, en Francia,
probablemente al lado del papa, el 8 de septiembre; y no viajo a Sicilia hasta finales de este afio (cf. R.
de ALOS-MONER, en Miscel-lania Prat de la Riba, I, Barcelona, 1923, p. 298; HAUREAU, HLF,
XXVIII, p. 42; CARRERAS Y ARTAU, p. 54 y sig.). En cuarto lugar, aunque es verdad que la carta de
Spinola dice que Llull tenia la intencion de visitar Jaime II (“ad maiestatem vestram dirigit iter
suum”), y que sabemos que Llull, efectivamente, lo visité en 1305, mientras que no sabemos nada de
ninguna visita en 1308, la carta también dice, mas adelante, que los planes de Llull variaron en no
conseguir convencer al mismo Spinola que le acompafiase. Llull, dice Spinola, decidi6 entonces ir a
Marsella y a la curia. Que realmente modificd sus planes, lo demuestra la carta de Llull a Jaime Il del
19 de febrero de 1309 (véase n. 70, mas abajo), en la que dice que, desde que dejo el rey, “multa
pericula mihi evenerunt” (clara referencia a las experiencias del 1307 en Bugia mas adelante). Queda
claro, pues, que no habia visto al rey des de antes del 1307. En quinto lugar, se ha conservado otra
carta de Spinola del 4 de septiembre de 1305 (CRD 12490; cf. FINKE, Acta, I, p. 198). Resulta
improbable, si no imposible, que Spinola hubiera escrito dos cartas Jaime el mismo dia. En sexto
lugar, la referencia, en la carta, al “malum statum” de Génova, encaja perfectamente en el afio 1308.
Cf. otra carta de Spinola del 2 de noviembre de 1307 (cf. n. 177, mas abajo; cita un pasaje omitido por
Finke): “Cum necessarium vero foret civitatem nostram in meliori statu perxistere [SiC] quam nunc
estat [sic] quoniam multi boni homines terre nostre in capitis obediencia non existunt, sed sunt in
occidentis riparia cum hominum, equitum et peditum quantitate et tenent in illa riparia plura castra...”
Véase también las cartas de Spinola del 28 de junio y del 18 de septiembre de 1308, a SALAVERT,
Cerdefia, op, cit. [n. 51, més arriba], I, pp. 314-316, 342-346.
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dominus atque caput” de la misma.%® No esta claro si Llull visito la Curia en 1308%°
pero el 19 de febrero de 1309, en una carta a Jaime 11 desde Montpeller, informaba al
rey que se hallaba camino de Avifion, donde se proponia presentar a la Curia
“negotium quod iam scitis”. Llull le pedia, en consecuencia, a Jaime Il ayuda de
costas, tal como el se lo habia prometido.’® Jaime respondi6 a este llamado pidiendo
al obispo de Tortosa que proveyera a LIull con una canongia.”

En el Liber de acguisitione terrae sanctae, que Llull terminé en Montpeller en
marzo de 1309, se abogaba atin en’ ergicamente en favor de la cruzada contra
Granada, aunque, como luego se ver, no era contemplada ya como la unica cruzada
necesaria en su tierra, sino que se unia con una expedicion simultanea hacia el
Oriente, via Constantinopla. EI mismo ataque en dos frentes fue defendido por Llull
en su peticion al concilio de Viene en 1311.72 En 1309 se llevo a cabo realmente la
tentativa de lanzar una cruzada contra Granada; Jaime puso cerco a Almeria,
mientras Fernando IV de Castilla sitiaba a Algeciras, Ambos sitios fracasaron y la
retirada de las tropas de Jaime desde Almeria fue desastrosa.”® A pesar de este

% La carta lee (he corregido el texto de Finke a partir del original de Barcelona, Archivo de la Corona
de Aragon, CRD 12484): “Per dominum fratrem Ramondum Lugin ipsa [nova] meis apicibus pridie
destinavi, qui ad maiestatem vestram dirigit iter suum, qui etiam me pridie requisivit, ut ire deberem
ad curiam summi pontificis cum certis bonis hominibus terre nostre, quod requixiverat velud me, ad
requirendum et deprecandum ipsum summum pontificem, quod honore et bono fidei Christiane
faceret gentes assumere crucem sanctam super terra Sarracenorum Yspanie in terra regis Granate.
Unde ego et alii boni homines ab eo requixiti, propter malum statum, in quo permanet terra nostra, in
his attendere non valentes. Unde prefatus dominus Ramondus videndo, quod de civitate non possumus
separare, ad presens vadit Marxiliam ad magistrum Arnaldum de Villanova ob eundum ad curiam
summi pontificis causa tractandi et ordinandi, si poterit, ut predicta crux a gentibus assumatur, ac
etiam, quod vestra serenitas fore debeat huius rei capit [aneus], dominus atque caput... Dat. Janue die
IIII Septembris.” Para la obra de abril de 1308, mencionada en el texto, véase mas abajo, p. 78 y n.
141.
69 Véase n. 10 mas arriba.
0 Cf. el texto al final de la n. 67, mas arriba. Llull continfia: “Pauper sum et propono stare Avinione
cum domino papa in Curia supra negotium quod jam scitis. Unde supplico quantum possum, propter
Deum pro quo laboro at propter benignitatem et vestram largitatem, et quia recordor sermonis quem
vestra gratia mihi dixistis, non dimitis servum tuum, Domine, quod me juvetis in expensis.” La carta
ha sido publicada a menudo. Hay un facsimil en BSAL, XI, 1905-07, p. 98. La Unica datacion que
contiene es “apud Montempessulanum octo dies infra cadragesimam”. Algunos estudiosos, por
ejemplo M. OBRADOR, BSAL, VIII, 1899-1900, p. 321, y A. RuBIO, Documents, I, p. 41, la datan
“hacia 1307” o, con mas precision, el 7 de febrero de 1307. Pero la referencia a la estancia del papa en
Avinyd, donde no lleg6, la primera vez, hasta el marzo del 1309 (la decision de ir, sin embargo, habia
sido tomada en agosto del 1308; cf. G. MOLLAT, Les papes d’Avignon, 1305-1378, p. 18), demuestra
gue no puede ser antes del 1309, y tampoco puede ser mas tarde porque LIull no estaba en Montpellier
en ninguno de los afios siguientes. La data correcta es propuesta, cn cierta reserva, por FINKE, Acta, I,
p. 879, y por S. GALMES, ORL, 14, p. XI; cf. también LONGPRE, col. 1085, y PEERS, p. 309, n. 2.
1 Cf. la carta del obispo Pedro de Tortosa a Jaime Il, 22 de mayo, sin afio (FINKE, Acta, Il, p. 880). El
obispo dice que debe obtener el consentimiento del capitulo de Tortosa, pero que hara todo lo que le
sea posible para satisfacer al rey. La carta, segin Finke, se deberia de fechar el afio 1309, Pedro sélo
fue obispo de Tortosa desde el 1307 hasta el 8 de mayo de 1310 (J. VILLANUEVA, Viage literario a las
iglesias de Espafia, V, Madrid, 1806, pp. 93 y sig.) y el enfoque de Jaime es una secuela natural del
atractivo de Llull. PEERS, p. 321 n. 2, dice que no esta del ‘todo convencido’ de que el ‘Raymundus
Llull’ del documento no sea “nuestro” Llull. El no da razones para esta duda. Sin embargo, parece
probable que Ramdn LlIull citado es esta carta no sea el beato sino una persona con el mismo nombre,
de acuerdo con P. MARTI DE BARCELONA, Estudios Franciscanos, 92, 1991, p. 162, documento 164.
2 \/éase mas abajo n. 147; Petitio Raymundi in concilio generali ad adquirendam terram sanctam, 2,
ed. H. WIERUSZOWSKI, ML, p. 421.
3 Véase A. GIMENEZ SOLER, El sitio de Almeria, Barcelona, 1904; MARTINEZ FERRANDO, Els
descendents..., pp. 108 y sig.; SOLDEVILA, |, p. 411 y sig.; C. E. DUFOURCQ, Boletin de la Real
Academia de Buenas Letras de Barcelona, XXI, 1948, pp. 63-68; FINKE, Acta, I, pp. 213-217.
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malogro, Jaime siguié propugnando una cruzada en Espafa y solicitando ayuda del
papa y del concilio de Vienne; su éxito en este empefio fue escaso.’

En 1305, y otra vez, tres afios mas tarde, en 1308 y 1309—el intervalo fue
principalmente empleado por la mision a Bugia, en Argelia— Ramon Llull aparece,
pues, en estrechos términos con Jaime Il de Aragdn. Su particular combinacion de
actividad diplomatica por cuenta de Jaime con una propaganda literaria como la que
encontramos en el Liber de fine y en el Liber de acguisitione terrae sanctae nos
recuerda las algo parecidas actividades de Arnaldo de Vilanova, quien sirvio a Jaime
Il 'y a Federico de Sicilia como embajador, especialmente ante el papado, y como
asesor en materia teoldégica—un enviado y un tedlogo en todo sentido
extraordinario— por estos mismos afios. Hemos visto a Llull consultarle en 1308,
mientras se empefiaba en promover la cruzada espafiola, proyecto en el que se sabe
que Arnaldo fue empleado por Jaime.” Las actividades de Arnaldo estan, en verdad,
mucho mejor documentadas que las de Llull y fue mucho mas ricamente
recompensado que €élL.°® Arnaldo era importante principalmente, en verdad
indispensable, para reyes y papas como medico. Su influencia sobre las ideas
religiosas y politicas de Jaime Il, aunque no habian de resultar tan duradera y
profunda, como la impresion que ejercio sobre Federico, fue ciertamente todo menos
despreciable. Llull por su parte ni alcanz6 la misma importancia en la corte de Jaime
Il ni sufrié la misma dramatica caida en desgracia.’”’ Los intereses de Ramon Llull y
de Arnaldo de Vilanova coincidian, sin embargo, fundamentalmente en los mismos
grandes objetivos, la reforma de la Cristiandad, la cruzada, las misiones a los
musulmanes’® y ambos buscaban sin duda utilizar la influencia de la casa de Aragon
para promover sus planes. Jaime por su parte traté de utilizar a Arnaldo y (en menor
medida) a LIull para sus propios intentos.

No hubo una ruptura dramatica entre Llull y Jaime Il como la que existid entre el
rey y Arnaldo de Vilanova. Hubo, sin embargo, algunos puntos criticos de
discrepancia entre Jaime Il y Llull por lo que hace a la cruzada. Estos puntos de
discrepancia no eran manifiestos en 1305, cuando la conferencia de Montpeller, y no
eran del todo patentes en 1309 pero habian de surgir claramente después, en ocasion
del concilio de Vienne.” EIl entusiasmo de Jaime por la cruzada general, en

4 Véase n. 80 mas abajo.
5 Véase n. 67, mas arriba; FINKE, Acta, I, pp. 874 y sig., 884; P. MARTI DE BARCELONA, AST, 11,
1935, pp. 115 y sig.
6 \Véase CARRERAS Y ARTAU, Relaciones, passim. En 1305, LIull recibié (véase n. 54, mas arriba) una
pension que llegaba, como maximo —si era presente durante todo el afio en la corte aragonesa,
condicion que probablemente no se cumplié nunca— en los 1460 solidi. Arnau, aparte de multiplos
regalos adicionales, disfruto, des del 1281, y probablemente des de mucho antes, de una pensién anual
de 2000 solidi y, desde el 1285, no debia vivir en la corte real.
" Para la caida de Arnau, cf. CARRERAS y ARTAU, Relaciones, pp. 55-59. Jaime Il y su esposa, la
reina Blanca, eran unos lectores atentos y asiduos de las obras de Arnau (cf. MENENDEZ PELAYO,
Historia de los heterodoxos espafioles, vii, Madrid, 1948, p. 309). El poema religioso del rey Jaime,
comentado por Arnau (cf. CARRERAS, pp. 39 y sig.), la carta a Arnau en la que le pide sus puntos de
vista sobre los templarios (véase mas abajo, pp. 87-88), y la carta sobre la cruzada a Federico Il
(MENENDEZ PELAYO, p. 259) demuestran que el rey estaba profundamente influido por las ideas de
Arnau. Cf. P. DIEPGEN, Arnald von Villanova als Politiker und Laientheologe (Abhandlungen zur
Mittleren und Neueren Geschichte, 1X), Berlin-Leipzig, 1909, p. 86; contra, J. E. MARTINEZ
FERRANDO, apud CARRERAS, Relaciones, p. 78.
8 Para la notable concordancia entre los métodos de Llull y de Arnau de acercamiento a los
musulmanes, que ambos recomendaban por separado a Federico de Sicilia, véase mas abajo, pp. 113y
sig., y nn. 351, 357. Para la imagen que Arnau tiene de LIull, véase més abajo, n. 198.
™ La carta de Jaime del 17 de marzo de 1309 a sus enviados a la curia (FINKE, Acta, III, p. 199)
demuestra que el rey no estaba precisamente entusiasmado con la cruzada del Hospital a Oriente ni
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apariencia sin limites por el afio 1305, parece haber disminuido grandemente en
1311, aunque segufa interesado en una guerra contra Granada.®® Jaime, ademas, se
oponia enérgicamente a la transferencia de los bienes del Temple al Hospital,
mostrandose en cambio en favor de la creacion de una nueva rama de la Orden de
Calatrava en sus dominios.8! El rey de Francia, por otra parte, junto con Clemente V,
era enteramente partidario de una cruzada general. Felipe IV fue asi mismo a
acceder, aunque solo con muchas dificultades, a que el Hospital obtuviera los bienes
del Temple—previamente habia presentado su propio plan para una nueva orden
unida, plan sobre el que volveré dentro de poco. Cuando Felipe IV y Clemente V se
hubieron puesto de acuerdo en la solucion favorable al hospital estuvieron en
condiciones de imponer sus puntos de vista al Concilio.®? Ahora bien, un rasgo
constante de 1as obras de Llull sobre la cruzada desde 1292 en adelante habia sido la
union de las ordenes. La habia reclamado con urgencia—junto con otros escritores,
incluido Dubois—, viniera 0 no a cuento, y habia declarado a quienes se opusieran a
ella condenados a las penas infernales.®® Respecto a estos dos puntos—el de una
cruzada general y el de una sola orden unida—LIull estaba en general de acuerdo con
Felipe IV y no con Jaime Il. En cuanto al segundo punto coincidia mas
estrechamente con Felipe IV que con Clemente V, hasta que, esto es, en 1312,
prevalecieron las opiniones del papa en favor del Hospital.®*

Este acuerdo entre Llull y Felipe el Hermoso habia de resultar al fin en la
aceptacion por parte de Llull de la politica francesa respecto a las dos cuestiones
decisivas relacionadas con la cruzada que preocupaba a Europa entre 1305y 1312, la
direccién que debia tomar la expedicién y el problema creado por el ataque de Felipe
contra los Templarios. Si se examinan por su orden estas cuestiones y la actitud de
Llull hacia ellas se puede ver que su adopcién de la politica francesa tuvo lugar en
1308. De ahi se siguieron naturalmente sus repetidos llamamientos a Felipe en 1310
y 1311, a los que me referiré mas adelante.

Se ha dicho que es probable que el “Bellator rex” del Liber de fine debia ser Jaime
Il de Aragdn. La idea corresponde, sin embargo, muy de cerca al plan propuesto el
mismo afio de 1305 por Felipe y publicado por Finke. Segun este plan, que como
Finke sefial6 acertadamente, debio, obviamente, proceder de Felipe mismo, el papa

tampoco con su ataque a Rodes (defendido por LIull en 1305 en Liber de fine; véase n. 33, més
arriba). Jaime trataba de conseguir el soporte de sus hospitalarios para la guerra contra Granada. En
esto fracaso.
80 \/éase las instrucciones de Jaime del 6 de septiembre de 1311 (FINKE, Papsttum, 1l, pp. 231 vy sig.,
234-237; cf. pp. 257, 269 y sig.). También estaba interesado en adquirir posesiones a Oriente, aunque
estas no las habia conseguido Unicamente Catalufia-Aragén, sino también Sicilia y Mallorca, estados
gue dependian de él. Cf. A. RuBIO y LLUCH, en Estudis Universitaris Catalans, vii, 1913, pp. 291-
379, y n. 61, mas arriba.
81 Véase FINKE, Papsttum, Il, pp. 234, 266 y sig., 290. Hasta el 1317, con la creacién del orden de
Montesa, no se llegé a un acuerdo. Cf. A. LUTTRELL, “The Aragonese Crown and the Knights
Hospitallers of Rhodes: 1291-1350”, English Historical Review, LXXVI, 1961, pp. 1-19.
82 \/éase FINKE, Papsttum, Il, pp. 295 y sig.; LIZERAND, Clément V, pp. 269 y sig.
8 Véase LLULL, Epistola... Nicolao IV [cf. n. 13, mas arriba], p. 96; De fine, Il, 1 (ROL, 9, p. 270 y
sig.); Desconhort, loc, cit. [n. 60, mas arriba]; Petitio in concilio, loc. cit.. (n. 72). En el Liber de fine,
Llull dice: “si aliquis in hoc [la unién de los 6rdenes] resistit, non videtur ese fidelis nec devotus, et
iudicium in die ultima ille spectet, quando dicet Dominus Iesus Christus: “Discedite a me maledicti in
ignem aeternum”. Véase mas abajo, p. 90-91 y n. 215. Cf. Pierre DuBols, De recuperatione Terre
Sancte, ed. LANGLOIS, Cap. 14, p. 13.
8 Felipe IV y muchos de los padres conciliares de Viena estaban a favor de un nuevo orden, aunque,
probablemente, por razones diferentes. VVéase n. 82 mas arriba. Para los posibles recelos de Llull sobre
las razones de Felipe, en 1309, véase mas abajo, pp. 97 y sig.
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debia unir a las érdenes militares bajo la autoridad del rey de Francia, quien habria
de renunciar a su reino y recibir en su lugar el de Jerusalén. Deberia ser sucedido
como cabeza de las 6rdenes bien por uno de sus hijos, bien, en su defecto, por una
persona a designar por é1.% El parecido, en 1305, entre las ideas de Felipe y las de
Llull parecié lo bastante cercano como para sugerir a Gottron que Felipe pudo
haberse inspirado, si no en el Liber de fine, por lo menos en sus anteriores relaciones
con Llull, o bien que LIull pudo haber sabido del plan del rey y haber hecho uso de
é1 en su libro. En verdad una obra anterior de Llull, desconocida para Gottron,
escrita en 1292 y conservada en un manuscrito francés del siglo X1V, contiene ya la
idea del “Bellator rex”, aunque sin usar este nombre.’® Aunque la tradicion
manuscrita del Liber de fine es casi por entero catalana o mallorquina, es probable
que un ejemplar de la obra fuera enviada a Felipe como uno de los “alii principes”
mencionados en el texto, después del papa y los cardenales (Jaime Il tampoco es
mencionado por su nombre). Hubo un manuscrito (ahora perdido) en Paris en 1311.%

La preocupacion de la monarquia francesa por la cruzada ha sido a menudo puesta
en duda (Renan, por ejemplo, la desecha como un “pieux prétexte ), pero, al parecer,
con fréagiles motivos.® Algunos historiadores hallan dificil de creer que el interés
sentido por la cruzada por monarcas realistas y practicos como Felipe 1V de Francia
y Jaime Il de Aragon fuera genuino.®® Por el hecho de ninguna cruzada en gran
escala fuera emprendida realmente entre 1270 y 1365, se concluye que fue posible el
Ilevar a cabo una tal cruzada y que Llull y otros escritores de la poca que escribieron
en favor de la empresa eran utopistas o insinceros. Es, desde luego imposible decidir
en definitiva hoy dia sobre la verosimilitud de una cruzada general en 1300 o en
1310. Si, empero, nos cefiimos a las fuentes contemporaneas es posible ver que la
cruzada era sinceramente deseada por las gentes de la Europa Occidental, que fue
una de las principales preocupaciones de la mayoria, sino de todos los papas de la
época y que, por lo tanto, no podia dejar de ocupar su lugar, al menos, como una de
las posibilidades permanentes con las cuales,—dejando aparte cualquier predileccion
personal por su parte, debian contar los soberanos de Europa.

Persistentes informes de Tierra Santa relativos a una gran victoria de los tartaros
sobre los ocupantes musulmanes de Siria y Palestina fueron sin duda, en gran
medida, responsables de que se mantuviera el interés en una cruzada. Informes de tal

8 Véase el texto en FINKE, Papsttum, I, pp. 118 y sig., y el comentario, ibid., I, pp. 120-122. Hay
semejanzas entre el plan de soporte financiero del nuevo orden y el proyecto anunciado por Nogaret
en 1311 (no en 1310), ed. cit. [n. 31, mas arriba], pp. 203 y sig. El plan de 1305 estaba, quizas,
inesperado por la muerte de la reina esposa de Felipe, al principio de ese mismo afio. Véase la nota
siguiente.
8 \Véase GOTTRON, p. 30, n. 3. En Epistola... Nicolao IV del 1292, (p. 97), Llull dice: “procuretur
quod aliquis rex valens et devotus existens sine uxore, vel qui voluerit dimittere uxorem, accipiat
illum ordinem; qui sit magister ordinis predicti, nam ego, Raymundus Lul, credo talem hodie scire. Et
si hoc, quod Deo placeat, fieri posset, multum Ecclesia Dei bonum brachium et defensorem de ipso
haberet.” Véase n. 13, mas arriba.
87 Véase en el Liber de fine, p. 250. Parece que todos los manuscritos fueron escritos probablemente
en Mallorca o en Catalufia. Para el MS. de Paris del 1311, véase HILLGARTH, p. 340, en el catalogo de
1311, n°. 77.
8 E. RENAN, en HLF, XX VI, p. 479 (= Etudes, [op, cit. n. 38, mas arriba], p. 270). Renan piensa que,
también para Dubois, la idea de conquistar Tierra Santa era un pretexto ‘pour faire passer ses idées les
plus témeraires, et aussi pour satisfaire I’avide fiscalité de Philippe le Bel’ (ibid., p. 532; Etudes, p.
373). Casi la misma imagen de Felipe a S. RUNCIMAN, A History of Crusades, 111, Cambridge, 1954,
p. 432. Para otro punto de vista, cf. WENCK, op. cit. [n. 16, mas arriba], pp. 67 vy sig.; LIZERAND,
Clément V, pp. 291 y sig.; FAWTIER, op. cit. [ibid.], p. 414.
8 \Véase, por ejemplo, GIUNTA, op. cit. [n. 61, mas arriba], pp. 104 y sig.

74



[l. RAMON LLULL Y LA POLITICA.

naturaleza, aunque exagerados por el rumor publico, estaban basados en victorias
reales de los tartaros en 1299-1300 y en 1308. En 1300 Ghazzan tom6 Damasco y
corrié la voz en Occidente de que habia tomado Jerusalén, hasta donde puede haber
llegado realmente su sucesor, en el afio 1308.%° La noticia de 1300 fue bienvenida
por Jaime Il de Aragdn, quien escribié a Ghazzan, felicitindole y ofreciendo su
ayuda, y por Ramon Llull, quien partié sin tardanza hacia el Cercano Oriente en la
vana esperanza de encontrar al khan tartaro.®* (Quiza por suerte, la imagen luliana de
los inocentes y ddciles tartaros, prontos a escuchar los argumentos del Arte, no habia
de verse confrontada con la mucho menos atrayente realidad.)®? Las muchedumbres
eran siempre susceptibles de exaltarse cuando se les hablara de una nueva cruzada.
En 1309 cerca de 30.000 o 40.000 personas procedentes de Inglaterra, Francia,
Flandes y Alemania llegaron a Avifion en le esperanza de hacer la travesia con los
hospitalarios. Como consistian mayormente, segun palabras de un contemporaneo,
en “parasitos ociosos, jornaleros del campo, remendones y otros operarios
manuales”, el Hospital los rechaz6. La negativa del papa a hacer nada en dicha
ocasion por los hipotéticos cruzados escandaliz6 grandemente a los
contemporaneos.®?

Los papas estaban, sin embargo, sinceramente preocupados por promover una
cruzada. Nicolas IV, el primer papa a quien Llull se dirigiera a este respecto,® tratd
en vano de evitar la caida de Acre en 1291. Después que hubo caido se dispuso a
organizar una expedicion. El fue quien trazo las lineas de la politica papal que
siguieron sus sucesores—las tentativas de mantener la paz entre Francia e Inglaterra y
de resolver la cuestion siciliana, una alianza con los tartaros, la union de las
Ordenes.® Bonifacio VIII no parece haberse profundamente por el problema de la
cruzada.®® El interés de Clemente V ha sido puesto en duda aunque al parecer,

% RUNCIMAN, A History of Crusades, 111, p. 439; para un punto de vista ligeramente diferente, cf. R.
GROUSSET, L Empire des steppes, Paris, 1952, pp. 453-60. Cf. la fragmentaria cronica de H. DUPLES-
AGIER, Chroniques de Saint-Martial de Limoges, Paris, 1874, p. 185: ‘A. D. 1299 rex deu Tartas et
rex d’Erminia recuperavit cum armis divino miraculo sanctum Sepulcrum Jherusalem, et amplius
magnam partem Terre Sancte de manibus Sarracenorum.” Véase la carta de Bonifaci VIII a Eduardo 1
(7 de abril de 1300) en T. RYMER, Foedera..., ll, Londres, 1705, pp. 862 y sig.
%1 Véase FINKE, Acta, Ill, pp. 89-93; Vita, VIII, 33, pp. 294 y sig. Para las relaciones de Ghazan con
Occidente, véase también Ch. KOHLER, op. cit. [n. 60, méas arriba], I, pp. 274-7.
92 Véase LLULL, Liber super Psalmum “Quicumque vult” seu Liber Tartari et Christiani, ed.
SALZINGER, IV [5], 30 pp., sin fecha (véase, pero, A. SOLER, “El Liber super Psalmum Quicumque de
Ramon Llull y la opcion por los tartaros”, SL, 32, 1992, p. 5), especialmente el retrato (p. 1) del
tartaro, “valde sapiens et eruditus in philosophia”, que decide abandonar el mundo para encontrar la
verdadera religion.
9 Véase Ptolemeu de Lucca, apud BALUZE, Vitae paparum Avenionensium, ed. G. MOLLAT, i, Paris,
1914, p. 34; Continuatio Florianensis, MGH, SS, IX, p. 752; Annales Gandenses, ed. H.
JOHNSTONE, p. 97; GIL LE MuisIT, Chronique et annales, ed. H. LEMAITRE, Paris, 1906, p. 44;
HEIDEBERGER, p. 44, n. 109, p. 45, n. 110. Cf. la cruzada del pueblo pequefio del norte de Italia del
1290, de consequencias desastrosas (cf. RUNCUMAN, 111, p. 409). En 1320, los pastoureaux expresaron
su indignacion delante el fracaso a la hora de organizar una cruzada. Fueron excomulgados por haber
quitado la cruz sin permiso de la Iglesia (como los 30.000 del 1309). Cf. Gallia Christiana, 1, Paris,
1720, col. 79. R. SUGRANYES DE FRANCH, EL, 4, 1960, p. 279, se equivoca, por tanto, cuando supone
que en 1300 el entusiasmo popular ya casi se habia extinguido.
% Véase las obras citadas mas arriba, n. 13.
% Véase DELAVILLE LE RouLX, La France en Orient, I, p. 16; HEIDELBERGER, pp. 1-8; LIZERAND, p.
81; ATIYA, pp. 34 y sig., 45 y sig.
% Asi HEIDELBERGER, p. 23; contra J. LECLERCQ, Jean de Paris, Paris, 1942, p. 16 y nn. 1 y 4. Cf. T.
S. R. BOASE, Boniface VIII, Londres, 1933, pp. 224-227.
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equivocadamente.®” Una carta al arzobispo de Tréveris y a sus sufraganeos, fechada
en 16 de noviembre de 1305, trasunta sinceridad en sus lamentos por la vergiienza
que la pérdida de Tierra Santa representa para los cristianos.®® En su primer
encuentro con Felipe el Hermoso, el 23 de diciembre de 1305, Clemente suscito el
tema y urgio su consideracion por parte de Felipe, si bien le concedia el privilegio de
escoger el momento concreto para la partida.®® Puesto que la cruzada en gran escala,
generale passagium, que €l deseaba, era imposible en esos momentos, Clemente
convoco a los Maestres del Temple y del Hospital a su presencia, el afio 1306, y
procedio a organizar un particulare passagium, esto es, un ataque del Hospital contra
Rodas, a ser financiado no con exacciones papales, sino por los tesoros del papa y del
rey de Francia.'® De los informes de los enviados de Jaime 11 de Aragén a Vienne en
1311-12 resulta claro que la mayoria de los cardenales todavia creian en la
posibilidad de una cruzada, aunque sus puntos de vista sobre el modo de llevarla a
cabo diferian en mucho.’®! Para el papa la liberacion de Tierra Santa constituia
ciertamente un objetivo constante. En esto como en otras cosas se volvid en primer
término hacia Felipe, exhortandole de continuo a tomar la cruz, y sefialandole en una
ocasion que al rey de Francia “antes que, a todos los hombres, después del Romano
Pontifice tocaba el negocio de Tierra Santa”.1%2

Si se consideran, pues, la atmosfera del tiempo, los rumores de victorias tartaras
sobre los musulmanes, el entusiasmo popular, el diluvio de opusculos de Dubois,
Hayton, Marino Sanudo y Llull, entre otros, la insistencia, las exhortaciones y las
promesas papales, el enorme prestigio vinculado al jefe de una cruzada, parece
enteramente creible y normal que Felipe el Hermoso, quien piénsese lo que se quiera
de él, era, segun testimonio de casi todos sus contemporaneos,'® un hombre
extremadamente piadoso y profundamente consciente de las tradiciones de su casa,
hubiera deseado a la vez renovar la “geste” cruzada de su abuelo San Luis y

% Ha dudado LIZERAND, pp. 293-303, y anteriormente, también lo hicieron los contemporaneos de
Clemente, tales como el cardenal Napoledn Orsini (FINKE, Papsttum, I, p. 104). Cf. G. MOLLAT, en
Dictionnaire d’histoire et de géographie ecclésiastiques, xii, Paris, 1953, col. 1126.
% Véase E. E. STENGEL, Nova Alammaniae, |, Berlin, 1921, pp. 18 y sig.
% HEIDELBERGER, p. 25.
100 vvéase Regestum Clementis papae V, Roma, 1885-93, nos. 748, 1033, 2986; HEIDELBERGER, pp. 41
y sig. Felipe no pago su parte; cf. n. 109, més abajo
101 Uno de los cardenales pensaba que una expedicion maritima seria imposible, pero que se podia
lanzar, en cambio, un ataque contra Granada, o bien, por tierra, a través de Grecia y Armenia (cf. los
puntos de vista de Llull en el Liber de acquisitione Terrae Sanctae, citado mas abajo, pp. 77 y sig.).
Otro cardenal creia que la expedicién era posible tanto por mar como por tierra. Berenguer Frédol,
mas pesimista, pensaba, en octubre de 1311, que ‘en fet de negun passatge se faes res en aquest
Concili’. Véase FINKE, Papsttum, Il, pp. 253 y sig., 243; HEIDELBERGER, p. 53. Guillermo le Maire,
en su memorando al Concilio (Mélanges Historiques, Il, Paris, 1877, pp. 474-476), es igualmente
pesimista; teme que el momento de la liberacion de Jerusalén todavia no ha llegado, “cum considerem
tempora moderna”, pero da consejos sobre la cuestion a causa de la devocion del pueblo y de
Clemente V, dos de los puntos principales que ya he mencionado.
102 “Precuntis [sic] hominibus post Romanum pontificem contigit negotium dicte Terre” (Regestum
Clementis, no. 2986: 20 de septiembre de 1308). EI 6 de junio y el 27 de octubre volvieron a exhortar
Felipe a tomar la cruz (BALUzE, Vitae paparum, ed. MoLLAT, Ill, pp. 120, 105 y sig.). La
preocupacion del papa por la cruzada se manifiesta en el informe aragones de una entrevista con el
mismo pontifex, escrito el 23 de octubre de 1311 (FINKE, Papsttum, 11, p. 241) y, anteriormente, en el
informe de Juan Borgonyi del encuentro de Clemente con Felipe el 26 de mayo de 1308 (ibid., p.
134).
108 He dicho, “casi todos”. Dante, que no tuvo ninguna palabra amable para Felipe IV, habla de “la
vita sua viziata e lorda” (Purgatorio, VII, 110), pero parece que nadie méas le apoya. Cf. LIZERAND,
Clément V, pp. 398 y sig. Para los panfletistas mencionados, véase n. 36, mas arriba.
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continuar la ain mas antigua tradicion francesa de adquirir, mediante las cruzadas,
reinos e imperios en Oriente.

Es, desde luego, verdad que la monarquia francesa, semejante en esto a Inglaterra,
obtuvo con frecuencia concesiones de rentas eclesiasticas por parte del papado
debido a la preparacion de la cruzada y que luego utilizo el dinero para otros fines.%
El entusiasmo por la cruzada habia de resultar un medio infalible para llenar los
empobrecidos tesoros reales de la Europa Occidental. Es también verdad que Felipe
traté de explotar la idea para forzar al papado a que hiciera presion sobre los rebeldes
flamencos o sobres recalcitrantes electores alemanes.!® Los historiadores se han
apresurado a tomar nota de estos aparentes signos de falta de una intencion
desinteresada por la cruzada de parte de Felipe IV. No han observado quiza los
constantes esfuerzos hechos por Francia para obtener el control del movimiento por
la cruzada, esfuerzos que hubieran carecido de sentido si el gobierno francés hubiese
realmente decidido no emprender nunca una cruzada. Dichos esfuerzos se dirigian
principalmente a dos objetivos, la unificacion de las 6rdenes militares bajo el rey de
Francia y la conquista del Imperio de Oriente para un principe francés. Si se echa una
mirada a la politica francesa sobre la cruzada y ve como aquélla se entrelazaba con
las intenciones papales y como se empefié en traducirse en actos entre los afios 1305
y 1314, se puede, en cambio comprender mejor los escritos de Llull de ésta época y
sus relaciones con la corte francesa.

No era posible ciertamente dar prisas a Felipe el Hermoso. Cuando su primer
encuentro con Clemente V en Lyon en diciembre de 1305 obtuvo del papa el
privilegio de que se le permitiera elegir el momento de la cruzada.’® He sefialado, sin
embargo, que con anterioridad en el mismo afio, probablemente antes de la eleccion
de Clemente en junio, Felipe habia ofrecido renunciar a su reino para acaudillar a una
orden militar unida y convertirse en rey de Jerusalén.’®” En 1308, habiendo lanzado
su ataque contra el Temple, que se habia opuesto a la union de las 6rdenes, traté de
obtener el control del particulare passagium, concebido como el preludio de la
cruzada general, que preparaba por entonces el Hospital contra la isla de Rodas.*%® A
comienzos de 1309, en instrucciones dadas a Pierre de Paray, prior de La Chaise y
uno de sus mas inseguros agentes, decia el rey que se pusiera el acento sobre el
hecho de que el honor de la nacion francesa iba envuelto en la cruzada.'® Es posible

104 véase, por ejemplo, LANGLOIS, op. cit. [n. 16, mas arriba], pp. 131 y sig.; para Eduardo | de
Inglarterra, M. POWICKE, The Thirteenth Century, 1216-1307, Oxford, 1953, p. 500.
195 para los Flamencos, cf. Annales Gandenses, ed. H. JOHNSTONE, p. 96. Cf. el anénimo sermén
francés del 1302, después de la derrota de Courtrai, ed. J. LECLERCQ, Revue du Moyen Age Latin, i,
1945, p. 170: “pax regis est pax regni; pax regni est pax ecclesiae, scientiae, virtutis et iusticiae et est
acquisitio Terrae Sanctae.” Mas adelante, Felipe V consigui6 acordar una paz digna con Flades, en
gran parte gracias a la intervencion papal a su favor. Cf. Chronique des comtes de Flandre, I, pp. 179
y sig. (“Homo benignus, qui non armis, sed papalibus litteris visus est Flandriam impugnare”), cit.
LEHUGEUR, p. 165. Véase también G. TABACCO, La casa di Francia nell’azione politica di papa,
Giovanni XXII, Istituto Storico Italiano per il Medio Evo, Studi Storici, 1-4, Roma, 1953, pp. 108-128.
Para Felipe 1V y los electores germanicos, cf. n. 43, mas arriba; HEIDELBERGER, p. 59. Para los
sucesores de Felipe IV y el papado, cf. LEHUGEUR, pp. 199-211; MOLLAT, Les papes d’Avignon, pp.
393-402, y especialmente Tabacco. Mollat, aunque sostiene que la politica papal estaba eximida de
servilismo hacia Francia, admite que recibié mas ayuda diplomatica y financiera del papado que hacia
otro pais.
106 \/éase mas arriba, n. 99.
107 \/éase mas arriba, n. 85.
1% HEIDELBERGER, p. 45.
109 ], DELAVILLE LE ROULX, Cartulaire général de I’'Ordre des Hospitaliers de S. Jean de Jérusalem,
IV, Paris, 1906, no. 4831, pp. 198 y sig. (Para Paray cf. BOASE, Boniface VIII, p. 366, n. 2.) El 22 de
enero de 1309 el gran maestro del Hospital envi6 a Felipe 1V una disculpa servil por no haberlo tenido
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que Felipe meditara un ataque contra el Hospital tal como lo habia hecho contra el
Temple. En agosto de 1312 insistia, en una carta a Clemente para que el Hospital
fuera radicalmente reformado.’'® Queda claro que Felipe no estaba dispuesto a
tolerar por mucho tiempo la existencia de cualquier organizacion militar
independiente que pudiese impedirle el alcanzar el control completo del movimiento
cruzado. Clemente V, aunque hubo de capitular ante Felipe sobre el Temple, se las
ingenid para resistir sus planes sobre el Hospital. Ya que Felipe no pudo convencer al
papa para que aprobara su plan para una orden militar unida bajo su mando, plan que
con razon inspiraba considerables amores en el colegio de cardenales®! se vio
forzado a acceder en Vienne a la adquisicion por parte del Hospital de los bienes del
Temple, si bien logré retener gran parte de los mismos para si.*'? Es dificil de decir
por cuanto tiempo habrian quedado las cosas en la misma situacion si no se hubiera
producido en 1314 la muerte prematura de Felipe.

Mientras que la tentativa francesa de obtener el dominio y la unificacion de las
ordenes militares habia obtenido sélo un éxito relativo, la otra meta de Felipe IV, la
conquista del Imperio de Oriente habia sido perseguida simultdneamente y con
similar habilidad, aunque, al cabo, con resultados ain mas magros. Desde el
momento de la ascension de Clemente V el papado se habia mostrado cada vez méas
hostil hacia los griegos. Los que se beneficiaron de las excomuniones papales eran
los franceses y sus principes clientes. En 1308 Federico de Sicilia observaba a
Arnaldo de Vilanova que la Santa Sede “nunca cesa de prestar su ayuda para matar
cismaticos: no vemos, empero, que se la busque para convertirlos”.!!3 La corte papal,
en movimiento de Burdeos a Lyon, otra vez a Burdeos, a Poitiers, a Avifion, servia
de panel de resonancia donde se podian recoger, a veces deformados por la distancia,
los ecos de los sucesos de Europa y de los planes de sus gobernantes. Entre dichos
ecos predominaba el nombre del rey de Francia y este predominio se manifiesta en
los informes, a veces escépticos, de los enviados de la Corona de Aragén.'* Muchos
de los rumores recogidos por dichos enviados tenian que ver con los planes para una
cruzada, si asi pueden llamarse las trazas que tenian por fin principal despojar a los
bizantinos. En 1307 un principe angevino, Felipe de Tarento, futuro yerno de Carlos

debidamente informado de las preparaciones para la cruzada (DELAVILLE LE RouULX, ibid., no. 4841,
pp. 203 y sig.). Le pide dinero que Felipe habia prometido pero que nunca habia pagado para ayudar
al Hospital (ibid., no. 4884, pp. 227 y sig.). Jaime 1l de Arag6n estaba igualmente poco entusiasmado
con la cruzada del Hospital. En una carta del 17 de marzo de 1309 (cit. n. 79, mas arriba), subraya que
“axi ab ¢o de la esglesia volran fer lurs affers et lexaran lo mes per lo menys.”
110 v/¢éase G. LIZERAND, Dossier, p. 200.
111 Véase las remarcas de Berenguer Frédol —uno de los defensores de Felipe entre los cardenales— a
los enviados aragoneses (FINKE, Papsttum, II, p. 247): “no seria bona cosa, que hom meses la espaa en
ma del rey de Franga o daltre princep, la qual cosa seria, si ell o ells possehien terra en los regnes
daltres princeps per combatre tots los princeps christians del mon.”
112 Para esta cuestion, véase L. L. BORRELLI DE SERRES, Recherches sur divers services publics du
X11& au XVII¢ siécle, 111, Paris, 1909, pp. 1-45, que argumenta que Felipe no obtuvo todo aquello que
esperaba.
13 “Item videmus quod pro Scismaticiis occidendis non cessat prestare favorem, sed pro eis
reducendis non videmus eam sollicitari: pro sarracenis autem convertendis minime curat [variando de
la edicion de 1562, preferible en curant]” (M. MENENDEZ PELAYO, Historia de los heterodoxos
espafoles, VII, Madrid, 1948, p. 236). Podria haber alguno leve elemento de envidia en esta queja.
Federico, tal como dijo su hermano, Jaime Il d Aragén, en 1304 estaba interesado en la conquista del
Imperio de Oriente (FINKE, Acta, ii, p. 678; SOLDEVILA, I, p. 421, n. 66; A. RuBIO, Diplomatari, ed.
cit. [n. 124, mas abajo], pp. 11 y sig.).
114 Véase las remarcas de Juan Borgonyi, embajador experimentado, del 3 de enero de 1307, FINKE,
Papsttum, II, p. 30: “Non tamen plenam fidem adhibeo hiis, que de rege Francie michi dicta sunt, licet
homo bonus dixerit michi, se predicta audivisse referri.”
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de Valois, obtuvo la concesion papal de un décimo de las rentas eclesiasticas de las
provincias de Vienne y Lyon durante dos afios “para adquirir tierras en Romania”.11°
Alfonso de la Cerda, nieto de San Luis, desheredado de su reino de Castilla, pedia
del papa el titulo de rey y fue embaucado con la esperanza del reino de Creta—cosa
que no estaba en mano del papa el dar—y la “alguna parte de la cruzada”.!'® Desde
1306 los hospitalarios estaban preparando su particulare passagium, que tenia como
meta y habria de tener como resultado la captura de Rodas de manos de los griegos
en 1310.1Y7 Pero la empresa en la que la monarquia francesa estaba mas firmemente
empefada por estos afos era el promover las pretensiones de Carlos de Valois,
siempre disponible como fachada para las pretensiones de su hermano mayor, Felipe
IV, al Imperio Latino de Constantinopla.t!8

Las pretensiones de Carlos de Valois fueron revividas en 1305. Clemente V y
Felipe IV las apoyaron resueltamente. Carlos se habia comprometido algunos afios
antes a no emprender la expedicion a Oriente sin el consentimiento del rey.''° El
principal agente de Carlos en sus tratos con Venecia y en Grecia de 1306 a 1310 fue
Teobald de Chepoy, gran maestre de los ballesteros de Felipe, cuyos servicios fueron
dados en préstamo a Carlos por su hermano.'?® Carlos negocié alianzas con varios
principes griegos, con el duque latino de Atenas y con el rey de Armenia. Se
concluyé una alianza en 1308 con el rey de Serbia, quien prometi6 hacerse catélico.
Carlos era también aliado de Napoles, pero su principal apoyo era Venecia. Un
tratado con la republica fue concertado en diciembre de 1306. Se precavio, como
luego se vera, contra la oposicion por parte de la Corona de Aragon. La diplomacia
francesa habia tejido una red de alianzas que, por lo menos en teoria, debia resultar
fatal para los monarcas griegos de Constantinopla.'?* En junio de 1307, llegaron
enviados venecianos a la corte papal en Poitiers para negociar con Carlos, quien se
encontraba ya alli con Felipe IV. Enviados tartaros habian ofrecido, segun lleg6 a
noticia de los embajadores del rey de Aragon, 100.000 unidades de caballeria y
100.000 caballos para los cruzados latinos si la cruzada tenia lugar.t?

Carlos y Felipe se sintieron sin duda animados por estas promesas. El papa fue
inducido a conceder a Carlos una considerable ayuda financiera y, el 5 de julio de
1307 Clemente V promulgé una bula de excomuniéon contra Andrénico |l
Pale6logo.'?® Carlos mientras tanto se esforzaba por incluir en sus planes a la
Compafiia Catalana, la cual, desde 1302, habia estado primero defendiendo y luego
devastando el Imperio Bizantino. Chepoy alcanzo este objetivo en agosto de 1307 v,

115 «“pro acquirendis terris illis in Romania” (ibid., p. 34: 14 de mayo de 1307).
116 «“Spes de aliqua parte passagii’ (ibid.).
117 \éase RUNCIMAN, History of the Crusades, 111, p. 435, donde se fecha la caida de Rodes en 1308.
Cf., pero, HEIDELBERGER, p. 38 y n. 63.
118 \/éase J. PETIT, Charles de Valois (1270-1325), Paris, 1900, pp. 90 y sig., 105-114; DELAVILLE LE
RouLx, La France en Orient, |, pp. 43-7; ATIYA, pp. 283-286; J. LONGNON, L’Empire latin de
Constantinople et la principauté de Morée, Paris, 1949, pp. 295-298.
119 Véase H. MORANVILLE, “Les projets de Charles de Valois sur I’empire de Constantinople”,
Bibliothéque de I’Ecole des Chartes, L1, 1890, p. 63; PETIT, p. 56. Véase p. 105, mas abajo, y n. 271
120 \/gase J. PETIT, “Un capitaine du régne de Philippe le Bel, Thibaut de Chepoy”, Moyen Age, 2¢ sér.,
I, 1897, pp. 224-39; R. I. BURNS, “The Catalan Company and the European Powers, 1305-1311",
Speculum, XXIX, 1954, pp. 751-771, p. 762.
121 \yéase A. RUBIO | LLUCH, “La Companyia catalana sota el comandament de Teobald de Cepoy’,
extraido de Miscel-lania Prat de la Riba, I, Barcelona, 1923, pp. 14-18; BURNS, art. cit., pp. 759-762.
122 FINKE, Papsttum, 11, p. 38. En 1289 Arghun se habia ofrecido, en una carta a Felipe el Bello, a
proporcionar 30.000 caballeros si un ejército croata llegaba a Siria. Cf. GROUSSET, L ’Empire des
steppes, p. 451; RUNCIMAN, History of the Crusades, I, p. 401.
123 |_1zERAND, Clément V, pp. 296 y sig.; MOLLAT, Les papes d’Avignon,, p. 32.

79



[l. RAMON LLULL Y LA POLITICA.

después de algunas negociaciones Jaime Il de Aragon, en ultima instancia el
soberano de la Compafiia dio su aprobacién al tratado de Chepoy con esta Ultima, en
la esperanza de poder asi recobrar el valle de Ardn de manos de Francia, que lo
conservaba desde 1285. Su carta del 10 de mayo de 1308 ordenaba a la Compaiiia
que obedeciera a Carlos de Valois y a sus emisarios.’?* La Compafifa habia sido
persuadida, con alguna dificultad, para que sirviera a Carlos, su viejo enemigo de las
guerras sicilianas. Aquella se mostrd, sin embargo, imposible de controlar; habiendo
primero favorecido primeramente la cruzada francesa, luego la destruy6.!® Las
esperanzas que tan halagiiefias parecian en 1307 pronto se desvanecieron en 1308. A
comienzos de 1310 Chepoy estaba de regreso en Francia, la Compafiia sigui6 su
camino que termind en 1311 con la victoria del Cefiso y la conquista del ducado
latino de Atenas. Carlos de Valois, frustrado en Aragdn en 1285, se vio frustrado en
Constantinopla en 1310 y quedd, en frase de Muntaner, “rey solamente del
viento”.!?® Los estadistas de Occidente eran reacios a abandonar por entero una
combinacion, brillante en teoria, de pretensiones juridicas con fuerza real, disponible
in situ, y continuaron alimentando la esperanza de una cruzada contra los griegos en
la cual la Compafiia Catalana debia hacer su parte, ahora tal vez al servicio del yerno
de Carlos de Valois, Felipe de Tarento, cuyo matrimonio con la hija de Carlos,
heredera de la sombrada los derechos sobre el Imperio Latino, se venia
contemplando desde 1307.1%" Durante el concilio de Vienne, el vicecanciller papal,
cardenal Arnaldo Novelli, todavia urgia la utilizacion de la Compafiia para llevar a
cabo una cruzada contra los bizantinos y los turcos.!?

La insistencia papal y francesa en los afios posteriores a 1305 en la defensa de las
pretensiones de Carlos de Valois—y, luego, en las de su yerno—sobre
Constantinopla mostraron gque la conquista de la ciudad y de lo que quedaba del
Imperio de Oriente era considerada en Francia como un paso previo indispensable
para la gran cruzada, para la cual Constantinopla habria de servir de base ideal.
Comparado con las grandes posibilidades que, segin se pensaba, abriria para el
Occidente la captura de la ciudad, es bastante razonable que Felipe IV mirara el
ataque de los Hospitalarios contra Rodas como una accién de diversién sin
importancia.'?® Después del concilio de Vienne, donde habia por fin hecho el voto de
cruzarse, Felipe continu6 urgiendo los preparativos para el ataque preliminar contra
Constantinopla. A este fin, era necesario llegar a una solucion general de las
diferencias existentes en Grecia entre franceses y venecianos. Ello era tanto mas
urgente desde la victoria de la Compafiia Catalana en 1311. La Compafiia habia
dejado de servir a Carlos de Valois y pronto volvioé a su antigua subordinacion a la
Casa de Aragon, en la persona de Federico de Sicilia, quien envid un regente para
gobernar el ducado de Atenas que aquélla habia conquistado.*® Clemente V expresé
su horror por las desolaciones y crimenes perpetrados por los “hijos de perdicion” a
quienes habia estado dispuesto, pocos afios antes, a favorecer y considerar como

124 A RUBIO | LLUCH, Diplomatari de I’Orient catala (1301-1409), Barcelona, 1947, p. 49; idem, art.
cit. [n. 121, mas arriba], p. 17 y sig.; BURNS, p. 764. VVéase n. 50, més arriba.
125 Cf. BURNS, pp. 761 y sig.
126 Ramén MUNTANER, Cronica catalana, Cap. 236, ed. J. M. CASACUBERTA (Coleccion Popular
Barcino), Barcelona, 1927-52, vol. 6, p. 98. A final del 1309 Chepoy ya volvia a estar en Francia,
seglin F. THIRIET, La Romanie vénitienne au moyen age (Bibl. Des Ecoles Frangaises d’Athénes et de
Rome, CXCIII), Paris, 1959, pp. 157 y sig., pero cf. RUBIO | LLUCH, “La Companyia”, p. 52.
127\/éase LONGNON, op. cit., pp. 302-304.
128 \/éase FINKE, Papsttum, Il, p. 254.
129 \/éase mas arriba y n. 109.
130 MUNTANER, Cronica, caps. 242-243, ed. CASACUBERTA, Vvol. 6, pp. 110 v sig.
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cruzados, cuando combatian, por lo menos de nombre, bajo las banderas de Carlos de
Valois y masacraban griegos en vez de franceses.!® Felipe IV procedio, mas
practicamente, a tratar de unir a los francos de oriente contra la amenaza de Aragon.
Mientras hacia presion sobre Jaime Il de Aragon para que ordenara la retirada de la
Compaiiia Catalana, siguié adelante con otras negociaciones que terminaron en 1313
con no menos de cinco bodas. De éstas la mas importante fue la que unid6 el titulo
imperial ostentado por la hija de su hermano Carlos, Catalina de Valois, con Felipe
de Tarento, quien poseia en realidad lo que quedaba a los franceses del Imperio
Latino. Esta boda fue celebrada con gran solemnidad en Fontainebleau el 29 de julio
de 1313. En octubre otorgd Felipe al nuevo emperador nominal de Constantinopla
una ayuda de quinientos hombres de armas al afio o bien, en su lugar, el dinero para
pagarlos, para que recobrara sus dominios.3? Algunos meses antes, el 6 de junio de
1313, en una ceremonia en la isla de la Cité, los reyes de Francia, Navarra e
Inglaterra—los dos Ultimos hijo mayor y su yerno, Eduardo II,
respectivamente—tomaron la cruz de manos del legado papal, Nicolas, cardenal de
San Eusebio. Esta toma de la cruz tuvo lugar en una serie de soberbios festejos que
duraron ocho dias y que impresionaron grandemente a los burgueses de Paris.!3

Los condes de Flandes y de Nevers, que se hallaban casi en guerra con Felipe 1V,
excusaron su ausencia de esta brillante reunion, diciendo que los preparativos para la
cruzada no estaban suficientemente avanzados. Podian muy bien estar en lo cierto.
Hacia finales de 1313 Felipe envi6 a Pedro Barriére al papa para explicarle que la
cruzada se demoraba por la obstinacion de los flamencos. El enviado sefial6 que
todos los miembros del consejo del rey estaban en favor de la cruzada, con la
excepcion del poderoso Enguerrand de Marigni, quien la tenia por imposible y que se
lo habia dicho personalmente, “presente solo rege”. Barriére debia transmitir esto en
secreto al papa. Al mismo tiempo debia favorecer la candidatura del segundo hijo de

131 Ya el 2 de mayo de 1312 Clemente amenaz6 la Compafifa con una accion del Hospital si atacaba
Felipe de Taranto. El 14 de enero de 1314 escribié que “nonnulli, qui olim ad partes illas credebantur
in favorem fidelium accessisse, et a quibus sperabantur eorumdem fidelium partes defendi”, ahora
atacaban catolicos, y “nequiter occiderunt” el duque de Atenas, “Christi verus athleta et fidelis pugil
ecclesie adversus Grecos scismaticos”. Ahora, sin embargo, la Compafiia esta cegada por los engafios
del diablo y la forman “filii pravitatis”. Cf. Regestum Clementis papae V, nos. 7890, 10167-8 (=RuBIO
I LLucH, Diplomatari, pp. 71 y sig., 80-2). Cf. FINKE, Papsttum, I, p. 254. El 8 de mayo de 1318,
Juan XXII exhort6 los venecianos a expulsar a los catalanes (RuBlO, pp. 113 vy sig., cf. NicoLAu DE
OLWER, op. cit. [n. 49, mas arriba], pp. 114 y sig.). Contrastando con la actitud del papa hacia los
griegos, Arnau de Vilanova convencid Jaime Il de Aragdn a intervenir y proteger a los monjes del
Monte Athos de la Compaifiia, (RuBlO, Documents, |, p. 45: 1 de julio de 1308). Para la hostilidad
papal hacia la Compafiia, cf. K. M. SETTON, Catalan Domination of Athens 1311-1388, Cambridge,
Mass., 1948, pp. 23-27, 38-49.
182 y/éase n. 127, maés arriba. Para las 6rdenes repetidas de Jaime |1, fechadas el 28 de febrero y el 26
de marzo de 1314, a la Compafifa para que devolviera el ducado de Atenas, véase RuUBIO,
Diplomatari, pp. 84 vy sig., 91. Dice que escribe a instancias de los reyes de Francia y de Navarra.
Clemente V habia escrito a Jaime el 14 de enero de 1314, con el mismo propdsito (ibid., pp. 82 vy sig.).
MARTINEZ FERRANDO, op. cit. [n. 61, mas arriba], I, pp. 202 y sig., duda que las érdenes de Jaime Il
hubieran de ser realmente obedecidas.
133 “Non est memoria quod umquam fuerit in Francia tantum festum” subraya la Prima Vita Clementis
(BALUZE, Vitae paparum, ed. MOLLAT, |, p. 21; cf. también PTOLOMEO DE LUCCA y Bernat Gul,
ibid., pp. 50, 75). Otras descripciones de estas fiestas se pueden encontrar en HF, XX, p. 607
(continuacidn de Guillermo de Nangis), en las Chroniques de St. Denis (ibid., p. 689) y en otros sitios,
sin embargo, la descripcion mas larga y detallada es la de GODOFREDO DE PARis, Chroniques rimée,
vv. 4715-5098, HF, XXII, pp. 135-138; ed. A. DIVERRES, Paris, 1956, pp. 180-187. Las festividades
también son conmemoradas en una serie de miniaturas del MS. BN. 8504, que representan, entre otras
cosas, el acto de perder la cruz (folio IY). Cf. S. DE SACY, en Notices et extraits des mss. de la
Bibliothéque Royale, X, 2, Paris, 1818, pp. 4-12.

81



[l. RAMON LLULL Y LA POLITICA.

Felipe 1V, Felipe el Largo, al vacante trono del Imperio de Occidente. La eleccion de
un principe ayudaria a la cruzada, segun hubo de argumentar. Aqui tenemos una
vuelta a la actitud francesa de 1308, cuando el anterior interregno. La cruzada es
claramente para el gobierno francés un medio para alcanzar un fin.*3* Es cierto que la
muerte de Felipe IV en 1314 fue prematura. Sus opiniones pueden no haber sido las
de Marigni. Era todavia relativamente joven y vigoroso. Habia tomado la cruz y su
testamento, con su substancial legado para cualquiera de sus hijos o hermanos que
partiera en su lugar, hace pensar que lamentaba el no haber cumplido su voto.'®
Desde el punto de los resultados, sin embargo, no se puede negar que habia mucho
de verdad en las burlonas palabra de un cronista anénimo:

“Pero el papa obtuvo su dinero y el marqués, su sobrino, obtuvo parte de él;
y el rey y los otros que habian tomado la cruz se quedaron de esta parte y los
sarracenos estan todavia en paz y creo que todavia pueden bien dormir
tranquilos.”*

Ramon Llull, como muchos otros, siguié durante afios en la esperanza de que se
emprenderia una cruzada, en 1313, mientras Felipe estaba tomando la cruz en Paris,
Llull se hallaba en Mesina, después de dejar Paris por ultima vez en 1311. En sus
obras escritas después de 1305—y, en algun grado, como ya lo he sefialado, en el
Liber de fine de dicho afio—LIull, en la medida que disminuian sus esperanzas en
Jaime 1l de Aragon, miraba en primer lugar hacia Francia. El precedente esbozo de la
politica francesa sobre la cruzada ha mostrado que aquélla demandaba, como una de
sus principales condiciones, un ataque previo contra Constantinopla. En el Liber de
acquisitione terrae sanctae de Llull, escrito en marzo de 1309, la cruzada espaiiola,
propugnada en 1305 con exclusion de otras expediciones por tierra, era s6lo uno de
los dos ataques fundamentales contra el Islam por los cuales se abogaba, siendo el
segundo el dirigido sobre Granada, el primero el que tenia por objeto Constantinopla.

“El emperador romano [sefiala Llull] solia vencer a sus enemigos con la
ciudad de Constantinopla,’®” y asi, es necesario concordar ambos imperios de
Oriente y de Occidente... de tal modo que la ciudad de Constantinopla se someta
a la Iglesia Romana, como una hija a su madre y que el cisma de los Griegos les
ha destruido: esta destruccion es posible si la sabe planear inteligentemente y por
la fuerza de la espada y con la ayuda del venerable sefior Carlos de Valois, y del

134 \éase J. SCHWALM, Neues Archiv, XXV, 1900, pp. 561-568; K. WENCK, Historische Zeitschrift,
LXXXVI, 1901, pp. 253-267; HEIDELBERGER, p. 59; H. S. LucAs, en Speculum, XXI, 1946, pp. 74 y
sig., 85.
135 Cf. el codicil, ed, E. BOUTARIC, Notices, pp. 233y sig.
136 «“Mais le pape ot I’argent, et le marquis son nepveu en ot partie; et le roy et les autres qui avoient la
croix prise demeurerent par deca, et les Sarrazins sont encores par de la en leur bonne paix, et croy
que oncores pevent ilz bien dormir asseur.” Manual de historia de Felipe de Valois, HF, XXI, p. 150.
‘Le marquis’ era presumiblemente el vizconde de Lomagne, que, de hecho y segun el testamento de
Clemente V, recibié 300.000 florines con la condicién de que, durante dieciocho meses, enviara 500
caballeros en Tierra Santa, condicion que nunca se cumplid. Cf. MOLLAT, Les papes d’Avignon, p. 34,
187 Ya en 1292, Llull habia dicho, en el Tractatus [véase mas arriba, n. 13], p. 102: “oportet tenere
modum et figuram quam Imperatores romani tenere consueverunt, dum ad publicam utilitatem
adheserunt, quia, per ipsam totum mundum successive, per longum tempus, possederunt et, quando ab
utilitate specifica [ad utilitatem specificam emend.] descenderunt, Imperium romanum in declinatione
fuit.” Por el interés de Llull en “libri et gesta Romanorum” (Liber de articulis fidei... christianae,
Diaz, no. 1784, R. Lullii Opera, Estrasburgo, 1617, p. 956) y su admiracion por el imperio romano, cf.
J. RuBIO, en OE, I, p. 107.
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reverndo maestre del Hospital y esto ficilmente con los bienes de la Iglesia... Por
medio de la adquisicién de Constantinopla puede ganarse Tierra Santa de buen
modo y facilmente, pero sin ella, tarde y dificilmente.””**®

Llull prosigue para sefialar que si Constantinopla fuera capturada esto daria a los
cristianos latinos dos grandes ventajas. Cortaria el suministro de esclavos que
formaban el grueso de las fuerzas del sultdn de Egipto. Y, en segundo lugar, abriria
el camino por tierra hacia Armenia y Antioquia y de alli hacia Siria, mientras tanto,
las galeras cristianas podrian atacar Alejandria y hostigar al sultdn si intentaba
contraatacar a lo largo de la costa siria.) Por fin, una vez Siria tomada y
adecuadamente fortificada, también Egipto caeria en manos de los cristianos.**

Todo este trabajado (y optimista) plan estaba ausente en absoluto en el Liber de
fine, escrito tan so6lo cinco afios antes. Alli, como se ha dicho, cualquier idea de una
gran cruzada por tierra y por mar contra el Oriente—en vez de un bloqueo maritimo
de Egipto—era decididamente rechazada como impracticable y la ruta por
Constantinopla, a través de Armenia, hasta Siria, tan insistentemente defendida en
1309, era tenida por “muy penosa y dificil y larga en exceso, requiere un ejército y
unos gastos demasiado grandes y asi, a primera vista, no es muy aconsejable”.'4°
Aun en fecha tan tardia como abril de 1308, en su Disputatio Raymundi Christiani et
Hamar Sarraceni, recomendaba Llull la conquista de Granada y aconsejaba que ni el
rey de Francia ni ninguin otro debia emprender una expedicion contra Siria.'*! Que

138 | LuLL, Liber de acquisitione Terrae Sanctae, I, 2. Fue editado por E. Longpré, en Criterion. Este
es virtualmente imposible de encontrar. Es inalcanzable en Inglaterra y rara vez se encuentra en
Espafia. Hay una edicion, del E. KAMAR, en Studis Orientalia Christiana, El Cairo, 1961, sin
embargo, hago servir E (MS. B.N 15450, folios 544°-547v), que es, en cualquier caso, el Gnico
manuscrito medieval. (Véase el Apéndice, item 141.) El pasaje citado proviene del folio 545™:
“Figuratum est quod civitas Romana et Constantinopolitana se debent habere contra infideles,
quoniam olim Imperator Romanus cum civitate Constantinopolitana habebat victoriam de inimicis, et
sic necesse est concordare ambo imperia ad acquisitionem Terre Sancte, ita quod civitas
Constantinopolitana Romane ecclesie submittatur, sicut filia sue matri, et quod scisma Grecorum
destruatur, que destructio est possibilis causa scientie intellectus et fortitudinis ensis et Venerabilis
Domini Karolus [sic] et Reverendi Magistri Hospitalis et hoc faciliter tamen cum bonis ecclesie, in eo
quia sapentia disponit materiam... Per acquisitionem Constantinopolis potest Terra Sancta acquiri
bono modo et faciliter sed sine ipsa graviter et tarde.”
139 E. ibid. Llull subraya la importancia de unirse con las fuerzas griegas (presumiblemente en
Constantinopla) en 1292 (Tractatus, p. 101); en 1294, en la Peticion a Celestino V al final del Liber
de V sapientibus (SALZINGER, Il [3], p. 51; PERARNAU en ATCA, 1, 1982, p. 29-43); y en la Peticio6 en
Bonifaci VIII (en E, Apéndice, item 139, ed. WIERUSZOWSKI, p. 417). Para la preocupacion de Llull a
informarse sobre la teologia griega, véase mas arriba, Cap. I, n. 215.
140 “Muy costosa y dificil y demasiado larga, y requiere demasiado ejército y gastos, de manera que en
principio no es muy recomendable.” LLULL, Liber de fine, 1I, 3 (ROL, 9, p. 276): “Primus locus est
ire per terram Imperatoris Constantinopolitanensis, et per terram Turcorum, deinde per terram
Armeniae, et sic in Syriam devenire. Sed ista via est valde gravis seu difficilis et nimis longa,
nimisque requirit de exercitu et expensis, et sic in principio laudabilis non est multum.” En el Liber de
acquisitione hay un cierto retorno a las ideas del Tractatus del 1292 (véase n. 64, més arriba), sin
embargo, no se menciona ningln pretendiente latin en el Imperio de Oriente, aunque Llull prevé la
posibilidad de tener que usar la fuerza para poner fin al cisme griego.
141 LLuLL, Disputatio, ed. cit. [n. 58, mas arriba], p. 46, corregida del BN 16111, folio 224. Aqui Llull
habla del fanatico “Carbenda, Dominus Persie usque in Indiam”, un converso en el Islam en el tiempo
de “Casan”, hermano suyo. “Et sic non oportet regem Francie ire in Suriam neque in aliquem alium
cui Persia est vicina, alioquin Carbenda et Soldani [Egypti] essent contra Christianos” (ibid., pp. 46 y
sig.). Carbenda era otro nombre de Oldjaitu (1304-16), ciertamente menos comprensivo que el de su
hermano Ghazan (véase mas arriba, p. 69) con los cristianos de sus dominios. Con todo, pero, en 1305
envid una embajada a los reyes de Francia e Inglaterra. VVéase GROUSSET, L ’Empire des steppes, pp.
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habia ocurrido entre abril de 1308 y marzo de 1309 para hacer que Llull cambiara de
opinion? Parece que fue Unicamente el interés grandemente incrementado por parte
de Francia y del papado en una cruzada hacia Oriente, que llegd a su apice entre
1307 y 1309, con las negociaciones diplomaticas por cuenta de Carlos de Valois, que
culminaron con la contratacion de la Compafiia Catalana a su servicio. Ahora
pensaba Llull que era por obra del “venerabilis dominus Karolus” como se podria
recuperar Constantinopla.'*? Es muy de notar que entre los muchos propagandistas
contemporaneos de la cruzada cuyas obras nos son conocidas, solamente Llull y
Pedro Dubois abogaran abiertamente por las pretensiones de Carlos de Valois.!*

Esta condonacion por Llull de la politica francesa en Oriente, aunque, como se
verd, parte de una aceptacion general de la politica francesa de los afios 1308-09, no
era incompatible ni servil.}** No era incompatible con la situacion de Llull como
pensionado del rey de Aragon, de quien, por el tiempo que escribia el Liber de
acquisitione terrae sactae, estaba pidiendo el apoyo financiero y al que se habia
informado que Llull estaba trabajaba por cuenta suya en la Curia.1* Jaime Il de
Aragén, como queda dicho, habia dado su aprobacion al empleo de la Compafiia
Catalana a las ordenes de Carlos de Valois.**® Y Llull continuaba abogando por una
cruzada espafiola, junto a su nueva meta de una expedicion a Constantinopla.'4’

Es algo raro, sin embargo, que Llull, en su prefacio al Liber de acquisitione terrae
sactae, no mencionara su radical cambio de motivos. Da s6lo una razén para escribir
otro libro sobre el mismo tema que el Liber de fine, tan s6lo cuatro afios después la
finalizacion de esta obra (cietamente concebida como su Ultima palabra al
respecto’®®, “Ya he hecho un libro sobre la adquisicion de Tierra Santa,” escribe,
“que fue presentado al sefior papa Clemente V, pero en razon del suceso de los
templarios, conviene que la materia de aquél libro la modifique algo en éste.!*® La
razon dada por Llull es ciertamente suficiente. Si se echa una mirada a los
acontecimientos de 1305-12 como un todo, aparece claro que, si un paso previo
necesario para una cruzada general era, a los ojos de Felipe IV, la captura de
Constantinopla por un principe francés, la segunda medida, igualmente esencial, era
la destrucciéon del Temple. EI muy estrecho vinculo entre esta destruccion y los

458-462. Sobre Carbenda, cf. también en Liber de convenientia fidei et intellectus in obiecto,
Montpellier, marzo [1309], ed. SALZINGER, IV, (11), p. 5.
142 \/ease n. 138 y pp. 73-75 mas arriba.
143 yéase DuBoIS, De recuperatione Terre Sancte, ed. LANGLOIS, Cap. 115, p. 103. Esto se encuentra
en la segunda parte del libro, destinado no a Eduardo | sino a Felipe 1V. Véase la mas antigua
Summaria de Dubois (1300), ed. KAMPF, Quellen zur Geistesgeschichte des Mittelalters und der
Renaissance, iv, Berlin-Leipzig, 1936, pp. 16 y sig. F. DOMINGUEZ, en el articulo citado [n. 211, mas
abajo], pp. 434 y sig., creo que minimiza la importancia del cambio radical en las ideas lulianas sobre
la cruzada que representa el Liber de acquisitione Terrae Sanctae cuando se muestra favorable a los
planes franceses contra Constantinopla.
144 \/éase mas abajo, p. 94
145 \/éase mas arriba, n. 68.
146 \/éase mas arriba, p. 74.
147 \/éase mas arriba, p. 66 y n. 72; Liber de acquisitione Terrae Sanctae, folio 545,
148 | LuLL, De fine, p. 251: “Et quia feci multos libros contra homines infideles, et ad exultationem
humani intellectus... libellus iste finis omnium erit dictus, cum quo excuso me Deo Patri..”
149 LuLL, Liber de acquisitione Terrae Sanctae, folio 544'°: “De acquisitione terre sancte iam feci
unum librum et fuit Domino pape Clementi Quinto presentatus, sed propter casum Templariorum
materiam illius aliquo modo me oportete variare materia [?] huius libri.” Algunos estudiosos (cf.
PASQUAL, Vindiciae, I, p. 274) se han preguntado si aqui hay alguna referencia a el Tractatus del 1292
(véase n. 13, mas arriba) o bien a una otra obra titulada De acquisitione Terrae Sanctae, hoy perdida.
Parece mucho més natural de suponer que Llull se refiere a el De fine, que fue presentado a Clemente
V (véase mas arriba, n. 58).
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proyectos de Felipe para la cruzada ha sido subrayado con razon por Heinrich Finke
y su discipulo, Heidelberger.*® Dicha vinculacion surgié con gran claridad el 3 de
abril de 1312 en Vienne, cuando la promulgacion por Clemente V de la bula de
supresion de la orden fue seguida inmediatamente por la lectura publica de cartas
patentes con el sello de Francia, donde se contenia la promesa de Felipe de partir a la
cruzada.’! Pero la conexion entre la acusacion contra el Temple y los planes de
cruzada de Felipe viene ya de 1305, con el plan segln el cual él debia convertirse en
cabeza de una orden cruzada unificada, puesto que la unién que Felipe deseaba era,
como se echa de ver por la memoria del gran maestre de 1306 o 1307, decididamente
impugnada por el Temple.1%2

Entre las reacciones de los contemporaneos al golpe de mano de Felipe contra los
templarios el 13 de octubre de 1307, predomind, como es natural la sorpresa. Era en
verdad inaudito que un gobernante secular procediera, sin advertencia previa, contra
una orden religiosa de tanta importancia, sujeta, ademas, inmediatamente a la Santa
Sede. Pronto, sin embargo, se propusieron varias explicaciones de su manera de
actuar. Aproximadamente las mismas explicaciones han seguido siendo propuestas,
con algunas variantes, por escritores que han tratado posteriormente el tema, hasta el
dia de hoy. Ninguna de las tentativas usuales de explicacion del asunto puede ser
tenida por satisfactoria.>®

La primera version oficial, publicada por los propagandistas reales, sostenia que
Felipe habia actuado con renuencia y solo después de consultarlo debidamente con el
papa y que se habia limitado a cumplir con su deber frente a hombres sospechados de
herejia y de graves delitos morales.’>* Clemente V protesto prestamente que, si bien
habia sido consultado de antemano por Felipe sobre las supuestas iniquidades de la
orden, no habia sido informado del ataque que el rey planeaba contra un conjunto de
hombres sujetos solamente a la Santa Sede y que no lo habia aprobado en forma
alguna.’™® Esta protesta oblig6 al gobierno francés a cambiar de terreno. Guillermo
de Plaisians, portavoz de Felipe, en su alocuciéon ante el Consistorio Papal en
Poitiers, el 29 de mayo de 1308, admitio, y se glorio de ella, la iniciativa real y se
esforzo por asustar al papa para que aceptara las confesiones arrancadas mediante
tormento por los agentes reales y la Inquisicion. (Esta estaba dirigida en Francia por

150 \/éase FINKE, Papsttum, I, p. 365; HEIDELBERGER, p. 54.
151 FINKE, ibid., I, pp. 293 y sig. (reporte del 5 de abril de 1312).
152 \/¢éase la memoria de Molai en BALUZE, Vitae paparum, ed. MOLLAT, 11, Paris, 1921, pp. 145-154,
o0 bien en G. LIZERAND, Dossier, pp. 2-15. La primera parte de esta memoria, que habla de la cruzada
propuesta, es muy practica, y vale tanto como todos los escritos de Dubois juntos, en cuanto a
consejos practicos. La segunda parte es la reaccion de un viejo conservador contra la idea de la unién
con el Hospital, pero Molai puede muy bien tener razén cuando dice que la competencia entre los dos
ordenes habia estimulado el celo y que las envidias existentes no permitian la unién. Para el proyecto
de Felipe del 1305, véase mas arriba, p. 74 y n. 85. La carta que nos ha hecho conocer detalles del
proyecto subraya: “Lo Temple contrastavali mes que los altres hordens.”
153 Este no es el sitio de presentar una vision de conjunto de los puntos de vista contemporaneos sobre
el caso de los templarios. A parte de FINKE, Papsttum, hay un reporte muy claro del asunto en
LIZERAND, Clemente V, pp. 76-160, 250-71, y discusiones del tema mas breves en LANGLOIS, op. cit.
[mas arriba, n. 16], pp. 174-200 (cf. idem, en Journal des Savants, 1908, pp. 417-435) y en MOLLAT,
Les papes d'Avignon, pp. 366-389. En LIZERAND, Dossier, hay una seleccion de los principales
documentos traducidos al francés. Cf. la excelente bibliografia de M. DESSUBRE, Bibliographie de
I'ordre des Templiers, Paris, 1928. Véase ahora Malcolm BARBER, The Trial of the Templars,
Cambridge, 1978; Peter PARTNER, The Murdered Magicians, Oxford, 1981; y también José M. SANS
TRAVE, El procés dels templers catalans, Pagés Editor, Lérida, 1990.
154 véase el orden real de arresto de los templarios en LIZERAND, Dossier, pp. 18-23.
155 Véase la carta del 27 de octubre de 1307, ed. E. BOUTARIC, Revue des questions historiques, X,
1871, pp. 332-335.
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el confesor de Felipe.)**® Luego de alguna resistencia el papa capitulo de hecho, en
julio de 1308, si bien la orden no fue destruida hasta marzo de 1312 en Vienne.*>” El
mismo Clemente, sin embargo, no aceptd la explicacion y excusa francesas de la
accion de Felipe, que alegaba que la orden como tal era culpable, desde que el
supuesto modo de entrada de sus miembros implicaba la abjuracion de Cristo y la
recomendacion de la sodomia. El rey no pudo obtener la condenacion de la orden y
se vio obligado a contentarse con su supresion “per modum provisionis”.**® Ello, no
obstante, nadie podia negar que la monarquia francesa habia triunfado sobre una de
las principales érdenes y, en realidad, sobre el papado.

La acusacion de los templarios no fue la Gnica montada por el gobierno de Felipe
el Hermoso contra sus enemigos. Hubo también los ataques a Bonifacio VIII, tanto
en vida como después de muerto, y las imputaciones dirigidas contra Bernardo
Saisset, obispo de Pamias (Pamiers) (1301) y Guichard, obispo de Troyes (1308-
09).1%° En estas diferentes acciones del gobierno Langlois detectd un parecido de
familia, que denotaba al mismo autor, Nogaret. Hall6 en todas ellas las mismas
“denuncias secretas, provocadas o recibidas con el pretexto de mantener la pureza y
la unidad de la fe, el uso del tormento, agitacion para excitar el sentimiento popular
contra los acusados, autos de fe, exilio, despojo de los bienes del acusado”. Los
templarios, pudo concluir, eran Unicamente las victimas mas obvias de “ce
redoutable engrenage”.®°

1%6 El borrador del discurso de FINKE, Papsttum, Il, pp. 135-140 (y en LIZERAND, Dossier, pp. 110-
125). El reporte del discurso que realmente hizo Plaisians (FINKE, pp. 140-147) nos muestra que
concluyd amenazando Clemente, si no cedia. Agusti d'Ancona (hacia el 1308), un escritor
radicalmente curialista, vio que Clemente podia ser acusado de herejia, como lo habia sido Bonifaci
(FINKE, Aus den Tagen, p. LXXXIII). El rey, en la convocatoria de diputados para la asamblea de
Tours del 25 de marzo de 1308 (BOUTARIC, Notices, pp. 163-165; LIZERAND, pp. 102-107) también
admite su responsabilidad. Dubois, en un panfleto del 1308 (BOUTARIC, pp. 180 y sig.; LIZERAND, pp.
96-101), pide a Felipe que actle sin tener en cuenta el papa. El primer interrogatorio de los templarios,
antes de que la orden fuera entregada a la Inquisicién, lo efectuaron las autoridades reales (cf. la orden
citada [n. 154, més arriba], pp. 27 y sig.).
157 E1 5 de julio de 1308 Clemente concedié permiso a los obispos diocesanos para proceder, con la
ayuda de algunos asistentes, contra las personas de los templarios. EI mismo dia, revoco su suspension
de la Inquisicion en Francia y, con ello, perdond el confesor del rey, Guillermo de Paris. Cf. Mélanges
Historiques (Collection des Documents Inédits), Il, Paris, 1877, pp. 418-423.
18 Cf. LiIzERAND, Dossier, pp. 196 y sig. (carta del 2 de marzo de 1312). La frase “per modum
provisionis” contenida en la bula que se promulg6 en un consistorio secreto el 22 de marzo de 1312 (J.
VILLANUEVA, Viage literario a las iglesias de Espafia, V, Madrid, 1806, pp. 208-21, en la p. 220)
tiene un paralelo en un panfleto del 1308 (BOUTARIC, Notices, p. 183): “ex provisione apostolica”.
159 Véase LANGLOIS, op. cit. [mas arriba, n. 16], pp. 157 vy sig., 172 y sig., 142-146, 207-211; A.
RIGAULT, Le Procés de Guichard, évéque de Troyes (1308-1313), Paris, 1896, esp. pp. 237-256. Para
el cas de Bonifaci VIII, véase mas abajo, n. 311. Poco después de la muerte de Felipe se produjeron
los casos similares de Pierre de Latilli, obispo de Chélons, y del cardenal Francesco Gaétani; cf.
LANGLOIS, p. 218; PEGUES, op. cit. [n. 18, mas arriba], pp. 67-73. Cf. también las acusaciones
claramente absurdas que se hicieron contra Hugues Géraud, obispo de Cahors (1317), y Bernardo
Delicids (1319), ambos sentenciados por agentes de Juan XXII. Véase E. ALBE, Autour de Jean XXI|I:
Hugues Géraud..., Cahors-Tolosa, 1904; LANGLOIS, Revue de Paris, XIII, 1906, enero-febrero, pp.
531-552; ALBE, ibid., mayo-junio, pp. 440-448, y las obras sobre Delicios citadas mas arriba, n. 26.
Véase ahora Tilmann ScHMIDT, Der Bonifaz-Prozess, Verfchren der Papstan-klage in der Zeit
Bonifaz' VIII. und Clernens' V., en Forschungen zur kirchlichen Rechtsge-schichte und zum
Kirchenrecht, 19, Colonia-Viena, 1989.
160 |_aNGLoOIS, Journal des Savants, 1908, pp. 433. Cf. idem, en LAVISSE, Histoire de France, Ill, 2, p.
146. RENAN, HLF, XXVII, p. 332 (= Etudes, p. 181), hace notar que algunas de las acusaciones contra
Bonifacio VIII “sont calquées mot pour mot sur celles dont on se servit pour exciter l'indignation
publique contre les Templiers.”
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Las maniobras del gobierno de Felipe no eran tan claras para los contemporaneos
de estos sucesos como lo son hoy en dia. Los regios maestros en el arte de la
propaganda habian hecho su trabajo. La sugerencia del consentimiento papal
contenida en la orden de arresto original y en las primeras comunicaciones de Felipe
a otros monarcas,'®* combinada con la subsiguiente aquiescencia de Clemente a la
supresion del Temple, confundieron, para muchos, los verdaderos puntos en litigio.
Tedlogos extranjeros residentes en Paris fueron inducidos a confirmar, en cartas sus
respectivos paises, la justicia de los procedimientos de Felipe y la verdad de las
acusaciones.'®? Para muchos cronistas, incluidos algunos que escribian fuera de
Francia, no solamente eran los templarios culpables, sino que su arresto fue debido a
la iniciativa papal. El Autor franciscano de los Annales Gandenses, contemporaneo
de los acontecimientos y nada amigo de los franceses, dice, por ejemplo, que,

“... en un mismo dia, fijado con la mayor precision a este fin por el papa, los
cardenales y muchos reyes y principes cristianos, todos los templarios en
Francia, Inglaterra, Espafia y en muchas partes de Italia, fueron detenidos y
puestos en prision, por sospechas... "*%

(Lo cierto es que el arresto de los templarios de Francia por parte de Felipe el 13
de octubre de 1307 se debid a su sola decision y que el arresto de los mismos en otras
partes le siguio varios meses después, a peticion del papa, instigado por Felipe).

La mayor parte de los contemporaneos, sin embargo, no fueron engafiados por la
propaganda francesa y reconocieron que Felipe era responsable del arresto de los
templarios. Un curialista extremado como Agustin Triunfo, en un tratado de 1308,
protestaba, como Clemente V lo habia hecho el afio anterior, contra la interferencia
real en materia de herejia.’® Unos pocos observadores ciertamente se mostraron

161 \/éase la carta de Felipe a Jaime Il de Aragdn, del 16 de octubre de 1307, FINKE, Papsttum, pp. 46
y sig.
162 \/éase la carta de Romeu Ca-burguera, O. P., a Jaime Il, del 27 de octubre de 1307, ibid., pp. 48 y
sig.
163 Annales Gandenses, ed. H. JOHNSTONE, p. 88. Se encuentra una informacion errénea similar a
GILLES LE MuisIT, Chronique et annales, ed. H. LEMAITTRE, pp. 78; en las addicions en la Chronique
de Guillaume de Nangis (Mémoires de la Société d'Histoire de Paris et I'Tle de France, XI, 1884, pp.
20y sig.), y en las crdnicas germanicas o austriacas como la Continuatio Florianensis (MGH, SS, 1X,
Hannover, 1851, p. 752, lineas 25 y sig.) o la Continuatio Weichardi de Polhaim (ibid., p. 818, lineas
42 y sig.). La tltima crénica mencionada reconoce que los templarios eran “capti...per regem
Francie”, pero que confesé sus pecados al papa y éste destruyé la orden. Adam MURIMUTH,
Continuatio chronicarum, ed. E. M. THOMPSON, Londres, 1889, p. 15 (copiada por TOMAS DE
WALSINGHAM, Historia anglicana, ed. H. T. RILEY, Londres, 1863, I, pp. 127 y sig.) admite que, de
entrada, apenas ninglin templario quiso confesar, “nisi unus vel duo ribaldi”, pero que al fin todos
terminaron haciéndolo. La culpabilidad de la orden es admitida por otro cronista inglés, ROBERTO DE
READING (Flores historiarum, 111, ed. H. R. LUARD, p. 332), en gran parte gracias a una carta de
Felipe IV, de la que extrae fragmentos.
164 Augustinus TRIUMPHUS (Agostino Trionfo), Brevis tractatus super facto Templariorum, ed. R.
ScHoLz, Die Publizistik zur Zeit Philipps des Schonen und Bonifaz VIII. (Kirchenrechtliche
Abhandlungen, VI-VIII), Stuttgart, 1903, p. 516: “Sic illi [scil. principes] prius eorum iudicio et
auctoritate de crimine heresis inquisierunt ac Templarios de heresi convictos ceperunt, et postmodum
sapientes consulunt, utrum hoc eis liceat sine ecclesie requisitione.“ La expression “sapientes
consulunt” es, sin duda, una referencia a la consulta que hizo Felipe a la Universidad de Paris en el
comienzo del 1308 (véase LIZERAND, Dossier, pp. 56-71). La respuesta de los te6logos parisinos no
fue favorable a las pretensiones reales. Para la obra de Agostino, véase cf. RIVIERE, op. cit. [n. 37, mas
arriba], pp. 356 y sig. Véase la carta de Clemente V (citada més arriba, n. 155). Bernat Gul, Flores
chronicarum, ed. BALUZE, Vitae paparum, |, Paris, 1914, p. 76, comparte el mismo disgusto por la
interferencia real.
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prontos a felicitar a Felipe por su celo en favor de la fe.'®> Gervasio du Bus, notario
de la cancilleria real, aunque detestaba cordialmente al rey, creyé en la culpa de los
templarios. El nieto de San Luis podia regocijarse, segun pensaba, de que Dios le
hubiera otorgado la gracia de vengar los ultrajes de los templarios a Cristo.'%® La
mayoria de los cronistas residentes fuera de Francia, empero, atribuyeron a la
avaricia la accion de Felipe. Las opiniones de Villani y de Guillermo Ventura de Asti
coinciden en general con las del Dante.’®” La codicia del papa y la imperiosa
voluntad de Felipe— “papae cupiditas et regis inordinata voluntas”™—eran
consideradas juntamente responsables por Juan de Hocsem, candnigo de Lieja, que
escribié una muy interesante relacion en 1334. Su conviccidn de que los templarios
eran inocentes procedia del hecho de que muchos de ellos estaban prestos a morir en
la hoguera, condenados por la Iglesia como herejes relapsos, antes que admitir los
crimenes de que se los acusaba.®

Las negativas de los templarios sometidos a tormento impresionaron a muchos de
los contemporaneos, Pedro de la Palude, un dominico que habia asistido a muchas
cuestiones, en su deposicion ante la comisién papal en 1311, se vio forzado a admitir
que le impresionaron mas las negativas que las confesiones.*®® La disposicion de los
frailes a morir en la hoguera impresiond a otros observadores ademas de Juan de
Hocsem. El autor de la parte pertinente de las Gestes des Chiprois, que habia oido
relatos de testigos de visu de la escena, el dia en que fue quemado el gran maestre

165 |_andolf de Colonna, candnico de Chartres, que escribe en tiempos de Carles IV, dice de Felipe IV:
“catholicaec fidei verus piusque zelator Templariorum abominabilem perfidiam confudit atque
destruxit” (HF, XXIII, p. 194).
166 \/éase GERVASI DEL Bus, Le Roman du Fauvel, ed. A. LANGFORS (Société des Anciens Textes
Francais), Paris, 1914-19 (escrito entre los afios 1310 y 1314). Para las opiniones de Gervasi sobre
Felipe, cf. libro I, vv. 125-127 (p. 8). De los templarios, dice (ibid., vv. 993 y sig., 105-116, p. 40):
Diex, qui en veut faire venjance,
A fait grant grace au roi de France
De ce qu'il lI'a aperceii...
Mais cestui neveu Saint Loys
Doit estre liez et esjois
Car il en a ataint le voir [scil. la culpa de la Orden].
Moult a mis et labour et painne
A faire la chose certainne,
Tres bien an a fait son devoir...
167 \/éase Juan VILLANI, Cronica, VIII, 92, ed. F. GHERARDI DRAGOMANNI, 11, Florencia, 1845, pp.
124 y sig.; Guillermo VENTURA, De gestis civium Astensium et plurium illorum, RIS, xi, Milan,
1727, Cap. XXVII (cols. 192 y sig.); DANTE, Purgatorio, XX, 91-93. Tanto Villani como Ventura ven
la voluntad de Dios en las muertes subitas de los responsables del ataque a los templarios. Villani
piensa, erréneamente (como los Annales Gandenses, etc., véase n. 163, mas arriba), que Clemente V,
instigado por Felipe, habia arrestado todos los templarios el mismo dia en todo el mundo, Ventura,
también equivocadamente, dice que Felipe odiaba la orden porque se le habia opuesto en el asunto del
ataque a Bonifacio VIII (cosa que no es cierta). También cree que el Concilio de Viena dio a Felipe
los bienes que el Templo poseia en Francia.
188 Juannes HOCSEMIUS, ed. J. CHAPEAUVILLE, Gesta pontificum Leodiensium, |1, Lieja, 1613, pp. 345
y sig. El reporte es en gran parte reproducido en una crénica del s. Xv de C. ZANTFLIET, ed. E.
MARTENE y U. DURAND, Amplissima collectio..., V, Paris, 1729, cols. 153 y sig., 158-160.
189 \/éase LIzZERAND, Dossier, pp. 192 y sig.: “ex multis argumentis videbatur ei quod major fides
esset adhibenda negantibus quam confitentibus.” A continuacion, pasa a explicar una serie de
leyendas absurdas sobre la orden, aunque al final afiade que no sabria decir si son falsas o ciertas. Esta
voluntad de contar historias hostiles al Templo demuestra que no era nada favorable a la orden, por lo
gue su testimonio sobre los interrogatorios es de un interés altisimo. De los veintidés dos doctores de
la facultad de teologia de Paris a los que se pidi6 si los templarios quemados por herejia eran
efectivamente herejes, diecinueve contestaron que no. Cf. N. VALols, Comptes rendus des séances de
I'Académie des Inscriptions et Belles-Lettres, 1910, pp. 229-241.
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(18 de marzo de 1314), nos informa que su protesta de inocencia tuvo que ser
silenciada a la fuerza. El pueblo estaba evidentemente conmovido. Dado lo
antedicho, el autor deja abierta la cuestion de si el gran maestre y su comparfiero,
junto con otros templarios quemados en 1310, eran 0 no martires, si bien halla
dificiles de creer los cargos dirigidos contra ellos.!’® Galfrido de Paris, que asistio
probablemente en persona el 18 de marzo de 1314 y en la quema anterior, el 12 de
mayo de 1310, de cincuenta y cuatro templarios que se habian desdicho de sus
confesiones y deseaban defender su orden, no dudaba de que los templarios eran
inocentes y sus muertes verdaderos martirios.*’* Una adhesion mas inesperada a la
causa de los templarios fue la de Jaime de Thérines, abad cisterciense de Chaalis (c.
1308-18), y posteriormente de Pontigny. Se refirid al caso e una defensa de las
ordenes exentas de jurisdiccion diocesana, presentad al concilio de Vienne. Enumerd
las dificultades que le impedian decidir si los templarios eran culpables, la
improbabilidad de los cargos, las contradicciones entre las confesiones obtenidas en
Francia y las negativas obtenidas en otros paises y, finalmente, el hecho que hubo
templarios que murieron protestando de la inocencia de la orden. Estaba claramente
convencido de que eran inocentes, pero agregaba a modo de cebo para Felipe el
Hermoso, su esperanza de que ‘una vez sabida la verdad, el celo purisimo y
ardentisimo del cristianisimo e ilustrisimo principe, el rey de Francia se pondria de
manifiesto.!"2

Las dos sucesivas explicaciones oficiales fueron suficientes para confundir la
cuestion. Algunos contemporaneos creyeron que el papa era responsable del ataque a
los templarios; la mayoria reconocié la iniciativa real en el asunto. Las actitudes
frente a este regio celo por la caza de herejes difirieron ampliamente. Para algunos
los templarios eran diablos, para otros martires, otros quedaron en la duda, pero
pocos de entre los contemporaneos de Felipe dudaron de que su principal motivo era
el deseo de dinero. Con alguna razén ha habido historiadores modernos que se han
preguntado si esto era explicacion suficiente. Si Felipe se hallaba necesitado de
dinero—y no hay duda alguna de que siempre fue éste el caso'’>—habia 6rdenes mas
ricas que el Temple.!”* Hablar de una mistica de la autoridad real que animara a
Felipe y a sus agentes es no contestar a la pregunta.'’

170 Véase Les gestes des chiprois (Recueil des Historiens des Croisades, Documents Arméniens, 1),

Paris, 1906, pp. 869 y sig. Aunque admiraba Guillermo de Beaujeu, predecesor de Molai como gran

maestro y que murié en Acre, el autor de Les gestes no era favorable a Molai y veia en su avaricia y

en su actitud arrogante hacia Felipe la causa principal del desastre.

171 \Véase GODOFREDO DE PARis, Chronique rimée, vv. 3553 y sig., HF, XXII, pp. 123; ed. A.

DIVERRES, p. 159:

Et mains, ou monde condempnez,

Sont lassus [la-haut] au ciel coronnéz.

Sobre las muertes de Molai y Charnai, cf. ibid., HF, XXII, pp. 144 y sig.; DIVERRES, pp. 198 y sig.

Véase n. 236, mas abajo.

172 “Cuando se conozca la verdad, el celo purisimo y ardentisimo del cristianisimo y ilustrisimo

principe rey de Francia se hard evidente.” E. MULLER, Das Konzil von Vienne, 1311-1312, seine

Quellen und seine Geschichte (Vorreformationsgeschichtliche Forschungen, 12), Minster y. W.,

1934, p. 692. Sobre Jaime de Thérines, cf. MULLER, p. 10, y N. VALOIS, art. cit., y en HLF, XXXIV,

pp. 179-219. Ya en 1308 Jaime habia sido uno de los catorce maestros en teologia de Paris que habia

rechazado conceder a Felipe el derecho que el rey habia otorgado de arrestar y castigar los templarios.

173 \éase BORRELLI DE SERRES, op. cit. (n. 112, mas arriba). Para las tasas y necesidades financieras

de Felipe, cf. E. MILLER, Cambridge Economic History of Europe, 111, Cambridge, 1963, pp. 304-306;

H. A. MiskIMIN, Money, Prices and Foreign Exchange in Fourteenth-Century France, New Haven-

Londres, 1963, pp. 42-47.

174 p. ejemplo, el Hospital o los Cistercienses (cf. LANGLOIS, Journal des Savants, 1908, pp. 420 y

sig.; FINKE, Papsttum, I, p. 85). La gran actividad militar que el Hospital realizaba en Levante es el
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Una explicacion de la accion de Felipe, que difiere radicalmente de las antedichas,
fue propuesta el 2 de noviembre de 1307, tan s6lo unas pocas semanas después del
“golpe” del 13 de octubre, por Cristidn Spinola de Génova, cuya correspondencia
con Jaime Il de Aragdn ha sido ya citada.'"® Escribia:

“Entiendo, empero, el sumo pontifice y el sefior rey de Francia hacen esto
para obtener su dinero del Temple y porque quieren hacer del Hospital, del
Temple y de todos los demés freiles una Unica orden, de cuya orden el rey desea y
se propone hacer rey a uno de sus hijos. ElI Temple, sin embargo, se mostré muy
reacio a esto y no quiso consentir en ello.”*"

Fundamentalmente la misma explicacion fue presentada por un cardenal en una
entrevista con los representantes de Jaime Il en Avifion, en marzo de 1309. Segun
estos enviados, el cardenal aseverd “que el rey de Francia procuraba que todos los
bienes del Temple, en cualquier tierra que se hallaren, fuesen de un hijo suyo, que
seria rey de Jerusalen”.}’® La misma opinion se encuentra en una tercera fuente,
aparentemente independiente, Adan Murimuth, en su Continuatio Chronicarum,
seguido por otros cronistas ingleses posteriores.1’®

Es dificil, quiza imposible, decir cual fue el motivo principal detras del ataque de
Felipe el Hermoso contra el Temple. Sin duda hubo méas de uno, si se quita la errénea
imputacién de responsabilidad al papa, error, como se ha visto, casi inevitable dadas

que protegi6 la orden, hasta cierto punto, de las malas voces, pero, con todo, éstas circularon de la
misma manera que lo hacian a propdsito del Templo y la Orden de los Caballeros Teutonicos fueron
muy poco populares (cf. LIZERAND, Clément V, p. 108). Contra la avaricia como Unico motivo, véase
LANGLOIS, Histoire de France, 111, 2, p. 180; FAWTIER, op cit. [n. 16, mas arriba], p. 423; G. MOLLAT,
Les papes d’Avignon, pp. 371y sig.
175 Cf. FAWTIER, op. cit., p. 301. En la p. 423, M. Fawtier subraya que no le interesa saber si los
templarios eran o no eran culpables. Hay que saber distinguir entre la culpabilidad de un grupo de
individuos (todos los Ordenes de las dimensiones que el Templo tenia en 1307 contenian,
presumiblemente, algunos individuos culpables de crimenes), y la de la Orden como tal. Si lo que
quiere decir Fawtier es que no le interesa la segunda cuestion, su posicion es dificil de entender,
viniendo de un historiador.
176 Spinola se escribia constantemente con Jaime Il, y sus cartas constan entre los reportes mas
interesantes que se recibian en la corte aragonesa. Véase FINKE, Acta, passim; SALAVERT, Cerdefia,
op. cit. [n. 51, mas arriba], I, pp. 335-338, 342-344, etc.
177 “Creo, sin embargo, que el sumo pontifice y el sefior rey hacen esto por tal de conseguir su dinero,
y porque quieren hacer del Hospital, del Temple y de todos los demas drdenes [militares] un solo
orden, del cual dicho rey desea y pretende hacerse ninguno de sus hijos. EI Templo, sin embargo,
lucha contra estos [propdsitos] y no quiere avenirse a ello.” FINKE, Papsttum, I, p. 51. (Coleccionado
con el original, Archivo de la Corona de Aragon, CRD 13010. Véase n. 67, mas arriba). Véase Alan J.
FOREY, “The Beginning of Proceedings against the Aragonese Templars”, en God and man in
Medieval Spain, Essays in Honour of J.R.L. Highfield, ed. D. W. LoMAX y D. MACKENZIE,
Warminster, 1989, pp. 81-96.
178 FINKE, p. 183: Ponz, obispo de Lérida, y Bernat des Fonollar a Jaime 11, 10 de marzo de 1309: “[el]
rey de Fransa cercava, que tots les bens del Temple, en qualque terra fossen, fossen dun seu fill, quif
os rey de Therusalem.”
1% Adam MUuURIMUTH, Continuatio chronicarum, ed. E. M. THOMPSON, Londres, 1889,
p. 16: “speravit enim facere regem lerusalem et quod omnes terres et possessiones Templariorum
fuissent eidem filio suo concesse.” Véase también Jofre LE BAKER, Chronicon, ed. THOMPSON,
Oxford, 1889, p. 5, y Tomas WALSINGHAM, Historia anglicana, I, ed. H. T. RILEY, Londres, 1863, p.
127, ambos aparentemente dependientes de Murimuth. EI Gltimo (p. 17) enumera dos demandas mas
de Felipe: que los huesos de Bonifaci VIII sean quemados y que el rey y sus sucesores tengan tres
votos en el conclave de eleccion del papa. Estas mismas demandas aparecen también en el documento
de 1305 (véase n. 85, méas arriba). Para el proyecto de Dubois del 1308, véase mas abajo, n. 242.
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las circunstancias'®, los motivos sugeridos por Spinola—avaricia combinada con

desordenada ambicién por una expansion en Oriente y por la gloria de una
cruzada—encajan perfectamente en el marco de la historia contemporanea: la
exaltacion del nacionalismo francés por esos tiempos y los preparativos para la
cruzada contra Constantinopla, comenzados, como los del ataque contra el Temple,
en el afio 1305.18! La explicacion de Spinola, presentada asi mismo, en su forma
esencial, por un miembro del colegio cardenalicio en 1309 y por un cronista inglés
coetdneo algo después, parece mucho mas probable que otros motivos
corrientemente sugeridos por historiadores modernos, tales como el supuesto peligro
de la orden para Felipe o los supuestos defectos morales de ésta. Esta ultima
“explicacion”, que es la de los propagandistas franceses, es rechazada con razon en
su carta por Spinola.'® Su explicacion de los motivos del rey se corresponde muy de
cerca con el anterior plan de Felipe en 13058 y, nétese bien, haria el acto inteligible
y quizé excusable, a los ojos de Llull.

Se ha sostenido recientemente que Llull se mantuvo apartado de todas las mayores
controversias. El de sus contemporaneos, en el caso de los franciscanos espirituales,
con algunos de los cuales se sabe que estaba en estrecho contacto, o en el del
conflicto entre Bonifacio VIII y Felipe 1V, ello es probablemente cierto.'® No es
cierto, en cambio, en el caso del Temple. Es dudoso que Llull, que pasé6 la mayor
parte de los afios cruciales en Francia, que vivia en Paris durante las sesiones de la
comision papal que entendia en el asunto de la orden (1309-11),'8° y que estuvo
presente en el concilio de Vienne, pudiera haber evitado el tomar partido en esta
“cause célébre”. En cualquier caso, no esquivé la cuestion. Su compatriota, Arnaldo
de Vilanova, se habia precipitado con su acostumbrado ardor a la pelea. En carta a
Clemente V, donde le aconsejaba por propia iniciativa, escrita antes del 19 de febrero
de 1308, so6lo cuatro meses después de la accidén de Felipe contra los templarios,
exhortaba al papa a la accion contra los herejes recientemente descubiertos. (Es
curioso, como anota Finke, que Arnaldo utilizara la imagen de Moisés y Fineas
destruyendo a los idolatras, tan grata al propagandista francés Pedro Dubois.)!8® «“Y

180 Para este error, véase mas arriba, nn. 163 y 167.
181 \véase mas arriba, pp. 60, 74. El ataque al Templo habia sido planeado des de 1305 (véase FINKE,
Papsttum, I, pp. 111-119; LIZERAND, Clément V, pp. 85 y sig.). Para el celo de Felipe por brillar como
defensor de la fe, deseo que ciertamente tuvo un papel importante en la tragedia, véase mas abajo, pp.
101 y sig.
182 FINKE, Papsttum, II, p. 51: “Dominus rex Francorum por totam eius terram omnes de Templo
frerios fecit capi, opponens eis quod tenent de gazaria, propter quandam promixtionem [sic] quam
faciunt, cum intrant in ordine, quam scire aliqualiter nemo valet.” LANGLOIS, op. cit. [n. 16, méas
arriba], p. 177, sefialaba que todo el cuerpo de la orden, desde Irlanda hasta Siria, s6lo ascendia a
15.000 caballeros y sargentos, entre los cuales aparentemente habian 2.000 en Francia (FINKE, I, p.
114).
183 \éase n. 85, mas arriba.
184 Para Llull y los espirituales, véase mas arriba, pp. 53 y sig., y para su actitud inverso Bonifaci VIII,
véase mas abajo, p. 108. Para la vision a la que me refiero, que en mi opinién enfatiza demasiado el
desligamiento de LIull de la politica de su tiempo, cf. OLIVER, art. cit. [n. 19, mas arriba], pp. 130 y
sig.
185 L lull llegé a Paris hacia el final del 1309 (ciertamente, en noviembre; cf. n. 244, mas abajo). La
comisién papal abrié sus sesiones el 9 de agosto, pero no comenz6 realmente a trabajar hasta el 26 de
noviembre (LANGLOIS, op. cit., p. 188).
18 \/éase DuBols, De facto Templariorum (1308), ed. LIZERAND, Dossier, pp. 98 y sig. Llull, Liber
contra Antichristum (véase n. 24, mas arriba) es inocuo, en comparacion.
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no hace muchos dias”, escribia Arnaldo a Jaime Il de Aragdn, “envié al sefior papa
flechas de caridad que muy acerbamente han de atravesar su corazon.”8’

A pesar del servilismo de que era capaz de revestirse, cuando le convenia, frente a
los grandes de esta tierra,’®® Arnaldo de Vilanova se veia a si mismo como un
profeta, levantado sobre las naciones para derribar y para construir. Los doctores de
Paris, que se burlaban de él en 1299, gritando “Vos sedetis super speculam, vos estis
propheta.” estaban en lo cierto al adivinar su ambicion espiritual.*®® En verdad, €l
mismo sostuvo que habia sido nombrado divinamente speculator, vigia de la fe, cuyo
deber era despertar con su clamor a los que se hallaban dormidos en los dulces pastos
de este mundo.!®® Habia recibido, cria €l, revelaciones divinas que estaba obligado a
transmitir.?® Estimulaban en esta creencia, no sélo las advertencias que habia
dirigido a dos papas, Bonifacio VIII y Benedicto X1, y cuyo terrible y dramatico
cumplimiento gustaba de recordar,'®® sino ademas la curiosa confianza, a nuestro
parecer, que los reyes de Aragén y de Francia depositaban en él, al punto de
consultarle personalmente sobre una crisis como la del Temple.*** De este modo el
“trompetero de Jesucristo” podia duplicar su papel con el de "mensajero de los

187 “No hace muchos dias que he trasmitido al sefior papa flechas de caridad que le perforan
dolorosamente el corazon.” RUBIO, Documents, |, p. 44; FINKE, Papsttum, I, p. 97.
18 parece que Arnau se avergonzaba, en cierto modo, de su profesion de médico, aunque esta le
procuré el favor de papas y reyes. Le gustaba describirse a si mismo como un gusano (cf., por
ejemplo, De cymbalis ecclesie, apud Pou | MARTI, Visionarios, p. 54; también en ATCA, 7-8, 1988-
89, p. 102). En Llull nunca encontramos ninguna expresién de servilismo de este tipo. Véase mas
abajo, n. 198, y las cartas de agosto de 1302, nn. 191y 192.
189 MENENDEZ PELAYO, Heterodoxos, VII, p. 267.
19 Tractatus de tempore adventus Antichristi (Diaz no. 1631), escrito entre 1297 y 1300. Ed. H.
FINKE, Aus den Tagen Bonifaz VIII. (Vorreformationsgeschichtliche Forschungen, 11), Minster I. W.,
1902, p. CXXX: “Incumbunt ergo speculatoribus, ut inopinato clangore quasi tonitruo vehementi et
repentino percutiant aures istorum, qui tentoria sua fixerunt in pratis seculi huius.” Véase por ejemplo
la edicién de J. PERARNAU, ATCA, 7-8, 1988-89, p. 141.
191 Véase su carta en el colegio de cardenales (29 de agosto de 1302), en el que les envia una obra
“noviter editum, quod ab ullo mortalium non accepi” (seguramente el De philosophia catholica, Diaz,
no. 1655), FINKE, ibid., pp. CLXII y sig.; A. RuBlO, Documents, I, p. 31. J. CARRERAS Yy ARTAU,
Sefarad, VII, 1947, pp. 60 y sig., ha sefialado la posible influencia en Arnau de la “cabala profética”,
muy influyente en la Catalufia contemporéanea, que cultivaba el éxtasis mistico y el don de profecia y
el gusto por la especulacion en torno a las cifras sagradas de la Biblia. Cf. ARNAU, Allocutio super
Tetragrammaton (Diaz, no. 1615), ed. CARRERAS y ARTAU, Sefarad, IX, 1949, pp. 75-105 (escrita en
1292), y la Introductio in librum loachim de semine Scripturarum, aproximadamente de la misma
época (Diaz, no. 1614), ed. R. MANSELLI, Bullettino dell'lstituto Storico Italiano per il Medio Evo e
Archivio Muratoriano, LXIII, 1951, pp. 43-59.
192 \/éase sus cartas a Bonifaci VIII (Nica, 29 de agosto de 1302), en FINKE, op. cit.,, CLXII, o en
RuBI0, Documents, I, pp. 30 y sig., y en Benet XI (2 de junio de 1304), FINKE, p. CXCI: “Si vero
spreveritis aut neglexeritis illa, scitote, quoniam non est aversus furor eius...” MENENDEZ PELAYO,
Heterodoxos, Il, p. 274, no sin razon, piensa que la carta a Bonifaci en el que Arnau virtualmente
profetiza el ataque de Anagni en caso de que el papa no ejecute sus consejos, podria haber sido escrita
después de la muerte de Bonifaci. (Contra, Pou | MARTI, Visionarios, p. 72, n. 1.) Sobre estas cartes,
cf. CARRERAS y ARTAU, Estudios Franciscanos, XLIX, 1948, pp. 82 y sig. Las cartas han sido
publicadas también por J. PERARNAU, ATCA, 10, 1991, pp. 197-218.
198 Arnau recuerda el desempefio de sus advertencias a Bonifaci y Benet con cierto placer, y aln
amenaza con un tercer castigo (para Clemente V) en el Raonament d'Aviny6 (1309), Obres catalanes,
I, pp. 216 y sig. (también en MENENDEZ PELAYO, Heterodoxos, VII, p. 304). Véase también su
Interpretatio de visionibus in somniis (Diaz, no. 1699), escrita en 1308 (Heterodoxos, VII, p. 246).
19 DIEPGEN, op. cit. [n. 77, més arriba], p. 52 y sig., es probable que tenga razon de ver la consulta de
Felipe a Arnau como un movimiento en contra del papa, que al principio del 1308 tenia dudas a
propdsito del Templo. La respuesta de Arnau tampoco estuvo exenta de ironia. Sus relaciones con
Felipe no eran estrechas (véase, sin embargo, su carta del 1301, citada mas abajo, n. 264). Para la
confianza de Jaime Il en Arnau, véase n. 77, mas arriba.
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reyes.'% El pasado setiembre, informaba a Felipe IV y Jaime Il en febrero de 1308,
el tan esperado tiempo de reforma habia comenzado. Tenia que empezar con la
extirpacion de la falsedad y luego con “la manifestacion de la iniquidad oculta™.%
Todos aquellos que se resistian a sus advertencias “seran confundidos por Dios en lo
temporal y si perseveran, también en la eternidad. Y ya llega a prisa el tiempo en que
aquéllos que las desprecian las advertencias como fantésticas, conocerdn que son
ellos los que eran de verdad fantasticos.”%’

Tanto Llull como Arnaldo pretendian haber recibido revelaciones divinas; ambos
fueron a menudo considerados “fantasticos” por sus contemporaneos: ambos, quiza,
en cierto modo, se holgaron del calificativo y lo tomaron como un cumplido,
viniendo como venia de gentes del mundo. Se sabe que Arnaldo veia a Llull y se veia
él mismo como los “dos modernos mensajeros” de la verdad.'®® No se conserva la
opinién de Llull sobre Arnaldo, pero, de los dos, Llull era con mucho el méas sano.
No hay paralelo en los escritos lulianos a las cartas de Arnaldo a Clemente V' y a los
reyes de Francia y Aragon, producto, como las ha descrito recientemente un escritor
con razén, de “una agudisima crisis seudo-mistica.!®® Es improbable que Llull

195 ARNAU, Raonament d'Avinyd (Obres, I, pp. 168 vy sig.; MENENDEZ PELAYO, VII, p. 281) estilo
propio “anafil de Jesuchrist” y “correu et troter” de los dos reyes de Aragon y Sicilia.
196 <A manifestatione oculti”, FINKE, Papsttum, 1, p. 97; RuBI6, Documents, |, p. 44.
197 “Temporaliter a Deo confunderentur, et si perseverarent, etiam eternaliter. Et iam festinanter
accedit tempus, in quo illi, qui spernunt eas tamquam fantasticas, cognoscent se vere fuisse
fantasticos”, FINKE, loc. cit.; RuBIO, loc. cit.
1%8\/éase mas arriba y n. 29. Arnau admite que no se hizo caso de sus advertencias, despreciadas y
tenidas por “tamquam fantasticas” (véase la nota anterior), y que se le llamo “fantastich” (Raonament
d'Avinyo, Obres, |, p. 215; MENENDEZ PELAYO, pag. 304; Interpretatio de visionibus, ibid., pag. 253).
Véase también en el Gladius iugulans thomatistas de Arnau de 1304 (Diaz, 1669), citado por
MENENDEZ PELAYO, Il, p. 275. La visién que Arnau tenia de Llull es recogida en una obra
aparentemente escrita entre los afios 1309 y 1311, en el Tractatus quidem [sic], in quo respondetur
obiectionibus que fiebant contra tractatum Arnaldi de adventu Antichristi (cometido por Diaz), ed.
BATLLORI, Arnau de Vilanova i I'arnaldisme, Valencia, 1994, p. 205: “Sicut etiam repudiaverunt
lohannem et Christum contrariis diffamantibus, sic et isti duos modernos nuntios diffamarunt. Nam de
illo quem primo missit eis, scilicet Magistro R[aymundo] Luyli, dixerunt quod erat illiteratus vel
ydiota et ignarus grammaticalium. Deinde missit eis secundo predictum denuntiantem, in facundia
latine lingue non tantum sincera et splendida, sed pluribus et admirabili; dixerunt quod fantasticus
erat et temerarius et fitonista [=pythonista] vel nigromanticus.» Antes (p. 207) Arnau subraya que se
le deja de lado como en «coniugatus aut medicus”, y Llull como en “vel illiteratus aut ignorans
grammaticam.” Debo afiadir que hay un debate sobre la autenticidad del Tractatus. Véase J.
PERARNAU, en ATCA, 13, 1994, pp. 70-77 (contra), y G.-L. POTESTA, ibid., pag. 287-344 (pro), y
también pp. 379-408. Parece prudente citar la obra como del circulo de Arnau. Cf. al anterior (1301)
Epistola ad fratres minores Montispessulani, ed. J. CARRERAS ARTAU, Estudios Franciscanos, 49,
1948, p. 397 (y Pou | MARTI, Visionarios, p. 49): “Custos hominum in postremis tempori-bus duos
suscitavit precones velut tubis duabus argenteis...” (probablemente se refiere a Joaquin de Fiore y al
mismo Arnau, 0 quizas a Joaquin y Olieu; sus escritos habian sido proscritos por los adversarios de la
verdad, Tractatus, pp. 66 y sig.). Cf. la afirmacion de Eymerich que Llull desconocia totalmente el
latin (Directorium, cit. HLF, XXIX, p. 56). De estas afirmaciones quizds provienen de la
infravaloracién que Llull se aplicaba a si mismo (por ejemplo, en los Cent noms de Déu, ORL, 19, p.
79). Arnau tenia una obra de LIull en hebreo y otra en latin. Cf. Revista de Archivos, Bibliotecas y
Museos, 9, 1903, p. 202; R. DE ALOs, Miscel.lania Prat de la Riba, I, Barcelona, 1921, p. 303.
199 M. BATLLORI, a Arnau, Obres catalanes, 1, p. 77. Algunos estudiosos podrian mencionar la crisis
de Llull en Génova en 1292 (Vita, IV, 20-24, pp. 284-288). Véase PEERS, pp. 235-241. Algunos
lulistas antiguos (por ejemplo, PASCUAL, Vindiciae, I, pp. 192-196, e incluso LONGPRE, col. 1081)
estaban tan desorientados y sorprendidos por la descripcion de la crisis nerviosa de Génova, que se
cuestionaban la autenticidad de la Vita y todo. El primer editor de esta obra [J.CUSTURER],
Disertaciones histdricas del culto inmemorial del B. Raymundo Lullio ..., Mallorca, 1700, pp. 507s,
seguido por J. B. SOLLIER, Acta Raymundi Lulli ..., Antwerp, 1708, p. 32), adoptd la solucién dréstica
de omitir los pasajes ofensivos diciendo que “Hic desunt nonnulla”; habria que hacer notar que los
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abrigara las pretensiones de Arnaldo o que recibiera similares testimonios de
consideracion real.?®® Se tomd ciertamente mas tiempo, por razones faciles de
comprender, para tomar una decision respecto a los templarios. El 13 de octubre de
1307, dia en que los dos mil templarios de Francia, incluido el gran maestre—quien
le habia acogido amablemente en Chipre algunos afios antes—fueron detenidos al
alba por los agentes reales,?° Llull se hallaba probablemente todavia preso en Bugia,
Argelia, en cuyo estado habia pasado los seis meses anteriores en castigo por
predicar el cristianismo. Sin duda sélo se entero del arresto de los templarios en Pisa,
adonde le arrojaron las olas después de un naufragio, probablemente en noviembre
de 1307, una vez que hubo sido finalmente expulsado de territorio islamico.?%?

La actividad de Llull en los meses que siguieron al naufragio de Pisa es
asombrosa en un hombre que pasaba de los setenta, Dos deseos principales parecen
haberlo movido por este tiempo, el completar la version final de su Arte y acicatear
el entusiasmo por la cruzada. En el naufragio habia perdido todas sus posesiones,
incluidos sus libros.2®® Tenia que volver a empezar desde el punto de partida.
Acogido por algunos ciudadanos, se trasladd después al monasterio cisterciense de
San Donnino.?** Poniéndose a trabajar en seguida, para enero habia completado la
Ars brevis, una abreviacion del Ars generalis ultima, llamada a ser la méas afortunada
de todas sus obras.?% (El Ars generalis habia sido comenzada en Lyon en noviembre
de 1305. Fue terminada en Pisa en marzo de 1308 y constituye la Gltima gran

pasajes en cuestién aparecen en todos los manuscritos completos catalanes y latinos. Véase la
discusion, interesante desde el punto de vista de la medicina, de la enfermedad de Llull, por J. I.
VALENTIN, La Nostra Terra, vii, Mallorca, 1934, pp. 341-356, y cf. TUSQUETS, pp. 147-152. VVéase
mas arriba, Cap. |, p. 34 y n. 125. En realidad, no se puede comparar el dolor de Llull por el fracaso de
su intento de embarcarse hacia Tunez (un fracaso que a continuacion debia quedar redimido) y la
exaltacion de la pseudoprofecia de que Arnau se creia poseido.
200 \/éase p. 72, mas arriba, y n. 76.
201 “Ay point du jor” (GODOFREDO DE PARIS, Chronique rimée, v. 3421, HF, XXIX, p. 122; ed. A.
DIVERRES, p. 156). Cf. las instrucciones reales (LIZERAND, Dossier, p. 24).
202 y/éase Vita, IX-X, 36-41, pp. 297-301. LONGPRE, col. 1084, fecha la llegada de Llull a Bugia en la
primavera de 1306, y el naufragio de Pisa en noviembre de ese mismo afio. Ciertamente, no tenemos
ningan libro de LIull escrito en 1306, excepto, quizés, el Introductorium magnae artis generalis
(Liber de universalibus), ed. A. MADRE, ROL, 12 (CCCM, 38, 1984), que podria ser apécrifo. Hay,
sin embargo, una visita a Paris que s6lo se puede situar en 1306 (véase n. 3, mas arriba). Ademas, la
Disputatio Raymundi christiani et Homeri saraceni, grabacion de las controversias de LIull en Bugia,
fue terminada en Pisa en abril de 1308, y no puedo creer que Llull hubiera tardado todo un afio en
reconstruir esta obrita, relativamente breve (para los mss., véase n. 58 mas arriba). La actividad
literaria de Llull al principio de 1308 (véase a continuacion) puede parecer increiblemente frenética,
pero no es tan extraordinaria si tenemos en cuenta la rapidez con que escribié durante toda su vida.
También lleg6 a Pisa acompafiado de un socio (véase n. 203, mas abajo), que, sin duda, le podria
haber hecho de secretario.
203 Vita, X, 41, p. 300 y sig.: “Raymundus et socius eius omnibus libris et rauba deperditis, quasi
nudus super barcham ad maris littora pervenerunt. Et perveniens in civitatem Pisanam quidam ex
civibus ipsum honorifice susceperunt, ubi vir Dei, licet iam Foret antiquus et debilis, semper tamen
labori pro Christo insistens, Artem suam generalem ultimatam perfecit.” Véase también la Disputatio
[cf. n. 58, mé&s arriba], p. 46.
204 En los manuscritos mas antiguos de las obras de LIull escritas en Pisa (por ejemplo, BN 14713 y
16111) se lee “S. Donnini” o “S. Donini”. En los manuscritos posteriores se lee “S. Dominici.”
Aunque, probablemente, se trata de una “lectio facilior”, es incorrecto decir (como hace TARRE en
“Cédices”, p. 162, n. 13) que en Pisa no habia ninguna casa dominicana. La lectura de los manuscritos
mas antiguos es reforzada, pero, por la posibilidad de que, hacia el 1307, Llull estuviera totalmente
alejado de los dominicanos, orden al que habia sido vinculado de mas joven (como también lo habia
sido a los cistercienses). Véase la Vita, 11, 10, V, 21 y sig. (p. 278, 286 y sig.).
205 Hay 57 manuscritos del Ars brevis (ROL, 12, pp. 188-190) y 31 del Ars generalis (ROL, 14, pp. 2y
sig.).
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revision que Llull emprendiera de su Arte.)?% Después de escribir el Ars brevis, Llull
viajo desde Pisa a Montpeller, donde acabo el Ars brevis juris civilis, el mismo mes,
de enero de 1308.2%7 En febrero de 1308, todavia en Montpeller, completé el Liber de
venatione substantiae, accidentis et compositi.2®® En marzo estaba de vuelta en Pisa,
donde, después de finalizar el Ars generalis, se puso a reconstruir, en abril, el relato
de su Disputacion con un alim musulman sostenida en Bugia el afio anterior.2% En
este libro y en el Liber clericorum, terminado en mayo de 1308 y dirigido a la
universidad de Paris, los pensamientos de Llull se iban evidentemente apartando de
los desarrollos especulativos de su Arte hacia el tema de la cruzada, que lo habia
ocupado algunos afios antes.?!® Su Vita nos dice, corroborando su intensa actividad
de principios de 1308, que, terminado que hubo el Ars generalis et ultima y “muchos
otros libros”, y deseoso de incitar a los pisanos a tomar parte en la cruzada, propuso
al “commune” la constitucion de una nueva orden de ‘“caballeros religiosos
cristianos” (Religiosi milites christiani) que deberia consagrarse a la lucha continua
contra los sarracenos y a la recuperacion de Tierra Santa. Sus proposiciones fueron
bien acogidas y consiguié del comun de Pisa cartas para el papa y los cardenales.
Armado de estas cartas viajo a Génova y, también alli, obtuvo cartas similares; tan
alto se elevd el entusiasmo de los genoveses que los nobles de la ciudad prometieron
a LIull 25.000 florines para la cruzada.?'*

Visto sobre este fondo de entusiasmo popular y de arengas a los gobiernos de las
republicas marineras, secundadas, sin duda, por sermones al pueblo en la primavera y
el verano de 1308, LIlull aparece casi como un San Bernardo redivivus. Pero la época
de San Bernardo habia pasado. El papa reinante, a quien Llull habia en breve de
dirigirse por segunda vez, no era Eugenio 111 sino Clemente V. Y el rey de Francia se
hallaba empefiado en 1308 en destruir una de las pocas fuerzas consagradas por su
propia aturaleza a la cruzada.

Llull no parece haberse percatado en un principio del alcance del ataque contra los
templarios. En el Liber de fine de 1305 habia hablado del Temple en términos
normales, limitdndose a recomendar, como Dubois en 1306-07, su union con el

206 | as fechas se encuentran los mejores manuscritos, por ejemplo, el BN 16115, de principio del s.
XIV (no ante en. 1355, como MADRE, ROL, 14, p. XIX), folio 113, y Vat. lat. 5111 (en. 1415), folio.
141.
27 ROL, 12, p. 389. El Ars iuris es de 1285-87.
208 Inédito. Véase la fecha (febrero de 1307 [1308]) en el MSS. BN 14713, folio 191, Ottob. lat. 816,
folio 83, y Palma, Bibl. Publica, 1050, folio 86", ambos de finales del s. xv.
209 \/éase n. 58, méas arriba. Para una critica de los argumentos de Llull en esta obra, véase N. DANIEL,
Islam and the West, the Making of an Image, Edimburgo, 1960, pp. 178 y sig. El Liber de duodecim
syllogismis... a veces es fechado en Montpellier en marzo de 1308 (por ejemplo, para GLORIEUX, ii, p.
165; D1Az también lo fecha en 1308). Pero los MSS. més antiguos (Las Palmas, Seminario, Torcaz | y
Ottob. lat. 832, ambos de principio del s. XVv) lo datan en marzo de 1308 (fecha segun la Encarnacidn),
lo que probablemente significa en 1309.
210 \/éase n. 215, mas abajo. Llull también escribié en Pisa, durante mayo de 1308, el Liber de centum
signis Dei. Véase en el MS. BN 14713, folio 118. EI Liber ad memoriam confirmandam es apdcrifo.
Véase en las ediciones de P. ROSSI, en Rivista Critica di Storia della Filosofia, 1958, pp. 272-279, y
en Clavis universalis, Milan-Napoles, 1960, pp. 261-270, y el MS. Vat. lat. 5347, s. xvi1, folios 68-74,
que el editor desconoce.
211 Vita, X, 42, p. 301. Véase ahora F. DOMINGUEZ REBOIRAS, «In civitate Pisana, in monasterio
sancti Domnini: Algunas observaciones sobre la estancia de Ramén Llull en Pisa (1307-1308)»,
Traditio, 42, 1986, pp. 389-437 (especialmente las pp. 400 y sig., que hablan de las relaciones entre
Pisa y la Corona de Aragon).
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Hospital y las Ordenes militares menores.?!? Es interesante, sin embargo, que
sugiriera que la entrada de los nuevos freiles en la orden unificada que se proponia
debia ser plblica y no secreta.?’® Es sabido que el hecho de que las recepciones de
los templarios fueran celebradas en secreto era causa de maliciosas habladurias y dio
asidero a sus enemigos.?** Llull todavia se refiere al Temple de la misma manera,
agrupandolo junto con otras ordenes, en la Disputatio Raymundi Christiani et
Harnar Sarraceni y en el Liber clericorum, escrito en Pisa en abril y mayo de 1308.
En ambos libros LIull presento las tres mismas peticiones, la primera en favor de la
fundacion de monasterios donde se adiestrase a misioneros en lenguas orientales, la
segunda en pro de la union de las 6rdenes militares, la tercera solicitando de la
Iglesia un décimo para la cruzada hasta la recuperacion de Tierra Santa.?%®

En mayo de 1308 Llull no habia, evidentemente considerado que sus
proposiciones (en esencia, las mismas que las del Liber de fine y, aun, que las del
Tractatus y la Epistola a Nicolas 1V de 1292),%1® necesitaran de ninguna alteracion
en razéon de lo ocurrido mientras se hallaba en Bugia. En marzo de 1309 la
aceptacion del “fait accompli” por parte de Llull y el reconocimiento de su
importancia aparecen, como se ha visto, como la razon de ser de su nuevo libro sobre
la cruzada, el Liber de acquisitione terrae sanctae.?!” Asi, fue después de dejar Pisa
en mayo de 1308 y antes de marzo de 1309 cuando Llull se decidi6 respecto al caso
de los templarios. Fue durante este mismo periodo, como también se ha visto, cuando
sus ideas sobre la direccion que la cruzada debia tomar—en abril de 1308, como en
1305, limitada todavia a un ataque a Granada—se cambiaron en el sentido de apoyar
solidamente la cruzada francesa acaudillada por Carlos de Valois contra
Constantinopla.?*® Estas dos modificaciones del plan han de ser consideradas sin
duda en conjunto. Ellas marcan la amplia aceptacién por Llull de la politica francesa.

¢Es posible fijar con mayor precision el momento en el cual Llull tomo partido y
determinar las influencias que lo indujeron a suscribir la teoria de la culpabilidad de
los templarios y a apoyar los planes de Carlos de Valois? Un estudio de los
movimientos de Llull en 1308 sugiere una respuesta a estas preguntas.

La Vita, como ocurre a menudo en otras partes, es irritantemente breve y se puede
demostrar que es incompleta cuando da cuenta de las actividades de Llull en 1308.
Le lleva, como se ha visto, de Pisa a Génova y de alli directamente a la Curia papal
en Avifion.?® Es posible demostrar que esto es incorrecto. Clemente V no llego para
instalar su residencia en Avifion hasta marzo de 1309. La ultima obra de Llull
fechada en Pisa fue terminada en mayo de 1308. Todo lo que nos dice la Vida, por lo
tanto, es que Llull visito Génova en alguna oportunidad entre mayo de 1308 y marzo
u otro mes posterior de 1309. Se sabe, sin embargo, que Llull estaba en Montpeller

212 y/éase n. 83, mas arriba. En el De fine, 11, 2 (ROL, 9, p. 274), Llull dice que los templarios estaran
satisfechos con la cruz que sugiere para el habito del nuevo Orden unificado. Se trata, evidentemente,
de una recomendacion del habito propuesto.
213 Véase ibid., p. 275: “... modus per quem fratres fient... bonum est quod sit palam, quia si fierent in
abscondito malae considerationes sequi possent per illos, qui de eorum ordine qui non essent.”
214 \éase LANGLOIS, op. cit. [n. 16, mas arriba], p. 179.
215 \éase la Disputatio Raymundi Christiani et Hamar Sarraceni (véase n. 58, mas arriba) y el Liber
clericorum [Diaz, no. 1842], ed. M. OBRADOR, ORL, 1, pp. 385 y sig. El texto del MS. B.N. 14713, s.
X1v, folio 112", es mas conciso que el de la edicion y se acerca mas al correspondiente pasaje de la
Disputatio.
216 \/éase la Epistola y el Tractatus del 1292 [véase n. 13, mas arriba], pp. 102, 96, 112.
217 \/éase mas arriba, p. 79.
218 \/éase mas arriba, p. 77.
219 Vita, X, 42, p. 301. Después del pasaje resumido mas arriba (p. 95), el texto contintia: “Separatus
itaque de lanua pervenit ad papam, Avinione tunc temporis residentem.”
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en mayo de 1308 y de nuevo de octubre a diciembre y desde febrero a abril de 1309,
porque hay obras suyas fechadas alli en todos esos meses.??® La Vita ignora por
completo estas prolongadas visitas a Montpeller, como su anterior presencia alli en
enero y febrero de 1308.2%! Y tampoco encontramos en los escritos de Llull indicios
que nos digan cuando visitd Génova ni siquiera donde estuvo entre mayo Yy octubre
de 1308.

Una carta de Christian Spinola a Jaime Il de Aragon, fechada el 4 de setiembre,
menciona, sin embargo, a LIull. La fecha no indica el afio, pero es posible demostrar
que debid ser escrita en 1308.2%? La carta informa a Jaime 1l de que Llull habia
estado hacia poco en Génova y que se encontraba entonces camino de Marsella para
consultar a Arnaldo de Vilanova. Desde alli iria a visitar la Curia para solicitar
pronto ayuda para la expedicion que Jaime preparaba contra Granada.??®> No parece
probable que la visita de Llull a Génova, atestiguada por la Vita y por esta carta de
Spinola, pueda en verdad ser fechada, como suele serlo por la mayor parte de los
estudiosos en mayo de 1308. Aun para un hombre dotado de su fenomenal energia
parece demasiado suponer que pudiera terminar dos libros en Pisa, lograr persuadir al
comun de esta ciudad para que apoyara sus planes para una nueva orden de cruzados,
ir a Génova, obtener el mismo o mayor éxito, llegar a Montpeller y completar otra
larga obra, todo en el espacio de un mes. Ademas, es dificil interpretar la carta de
Spinola del 4 de setiembre como referida a una visita vieja ya de tres meses.??* Es
mas verosimil que Llull viajara de Pisa a Montpeller por mar, como sin duda lo
hiciera a principios de afio, y volviera a Génova durante el verano.

La obra que escribié en mayo en Montpeller, la Ars Dei, estaba dedicada a
Clemente V y a Felipe 1V. Parece que si Llull deseaba presentarla de inmediato al
papa y al rey—y no era hombre de perder el tiempo—habria ido a buscarlos a
Poitiers, donde residié el papa desde abril de 1307 hasta agosto de 1308 y donde se
reuni6 Felipe entre mayo y julio de 1308.2% En la conferencia que sostuvieron alli se
decidio el destino de los templarios, puesto que, si Clemente replicé con firmeza a
las amenazas de Plaisans el 29 de mayo y el 14 de junio, de hecho, como se ha visto,
cedié poco después ante Felipe respecto al punto vital de la custodia de los
templarios y parece haber admitido, a partir de entonces, sobre muy fragiles
fundamentos, la culpabilidad de la orden.?®

Con certeza LIull dejo Pisa en mayo y se dirigio a Montpeller. Desde ese punto se
puede conjeturar su probable itinerario. Este le llevaria a Génova, luego a Marsella y
después a Poitiers. Al llegar quizas demasiado tarde para ver a Felipe el Hermoso,
podria al menos haber ofrecido la Ars Dei a Clemente, junto con las cartas que habia

220 y/éase n. 10, mas arriba, y BONNER, OS, Il pp. 570-574; cf. J. STOHR, EL, 1, p. 61); carta a Jaime
Il, del 19 de febrero de 1309 (véase n. 70, méas arriba). Hay otras obras que se pueden fechar por
conjetura dentro de este mismo periodo. A. BONNER, “La cronologia de los afios 1303-1308 y de la
estancia en Pisa de Ramoén Llull”, EL, 28, 1988, pp. 71-76, ha propuesto una nueva cronologia para
estas obras y la ha seguido en OS; la acepté, (véase Speculum, 64, 1989, p. 465), pero, a causa de les
observaciones de F. DOMINGUEZ en SL, 31, 1991, pp. 53-66, y, sobretodo, de los problemas que
suscitaba la datacion de Ars brevis y Ars generalis ultima, tengo que volver al sistema indicado aqui,
como ha hecho BONNER en “Correcciones y problemas cronologicos”, SL, 35 (1995), pp. 85-95.
221 \/éase mas arriba, nn. 207-208.
222 \/éase n. 67, mas arriba.
223 \/éase el texto, n. 68, mas arriba.
224 \/éase PASQUAL, Vindiciae, I, p. 267; PEERS, p. 336; BATLLORI, “Lulismo”, pp. 280 y sig. Spinola,
ademas, no hace refenencia a Llull en las cartes del 18 de mayo y del 28 de junio de 1308 (SALAVERT,
Cerdefa [cit. n. 51, méas arriba], 11, pp. 307-311, 314-316).
225 \/éase n. 10, mas arriba.
226 \/gase n. 157, mas arriba.
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recibido de los comunes de Pisa y Génova y sin duda habria aprovechado la
oportunidad para urgir en favor de la cruzada, tanto en Espafia como en Tierra Santa,
ante el papa y los cardenales. Es seguro que Llull estaba de regreso en Montpeller en
octubre.??” A parte del asunto de la visita de Llull a Poitiers, que parece en extremo
probable pero que no puede ser demostrada, los puntos fijados son Montpeller,
Génova, Marsella y de nuevo Montpeller.

La entrevista de Llull con Spinola en Génova y su intencion de consultar con
Arnaldo de Vilanova, registradas ambas en la carta de Spinola, no son en absoluto
sorprendentes. Llull habia estado en contacto antes con otro miembro de la
importante familia Spinola por varios afios. Habia visitado Génova por lo menos seis
veces antes de 1308.22 Ademés, Cristian Spinola era el principal corresponsal
genovés de Jaime Il de Aragon y hombre de su confianza. Era una de las personas
indicadas para que Llull le consultara y pidiera ayuda cuando se aprestaba a
dedicarse a promover una cruzada, particularmente si ésta debia efectuarse en
Espafia. Otra persona con estas caracteristicas era Arnaldo de Vilanova, quien, como
se ha dicho, trabajaba también para Jaime 11 por esta época.??° El parecer de Spinola
sobre el arresto de los templarios, expresado en su carta de noviembre de 1307, ha
sido ya sefialado, como también el de Arnaldo.?*® Si Llull visité o no la Curia papal
en Poitiers durante la conferencia entre Clemente y Felipe o poco después que esta
hubo o terminado, pudo haber estado ampliamente informado del asunto del Temple
en Génova y en Marsella.

La adhesion de Llull a la teoria de la culpa de los templarios aparece en el Liber
de acquisitione terrae sanctae, escrito en Montpeller en marzo de 1309. Comenz6 su
obra reconociendo que el caso del Temple hacia necesario revisar las opiniones que
habian expuesto en 1305 en el Liber de fine.?®! Llull aceptaba la destruccion de la
orden, respecto de la cual se habian producido recientemente una “horrible
revelacion” (orribilis revelatio), por cuya razon “la nave de San Pedro estaba en
peligro.?*? Proponia que el proximo concilio general sancionara la transferencia de
las propiedades del Temple a una nueva orden que comprenderia a todos los “milites
religiosi”.?*® La culpa de los templarios y la destruccion de la orden “per modum
provisionis”, ya propuesta por Dubois en 1308 y llevada a cabo en Vienne en 1312,
no fueron aceptadas, hasta el final, por muchos contemporaneos; la oposicién incluia

227 o testimonia el colofon del Liber de novis fallaciis, inédito. Véase en los manuscritos BN 16116,
de principio del s. xiv, foli 57v; Paris, Bibl. Mazarine, 3500, s. X1v, folio 147; Li6, 258, de principio
del s. xv, foli 98; Ottob. lat. 832, s. xv, folio 107. Cuando Llull llegé a Génova parece que pretendia
ir a Barcelona a ver a Jaime Il. Cambi6 de idea cuando Spinola decidié no acompafiarlo en la curia
papal, y entonces optd por ir a Marsella (véase n. 68, méas arriba).
228 \/éase BATLLORI, pp. 230-247. Para las relaciones de Llull con Perceval Spinola, véase los
colofones de los MSS. de Munich, lat. 10507 (cf. HLF, XXIX, p. 172; RuBIO, pp. 178, n. 29) y
Munich, Hisp. 596 (véase ROL, 1, p. 11, n. 20); BATLLORI, pp. 262—264 y, mé&s abajo, Cap. IlI, p. 129,
y la Consolatio venetorum, citada en la n. 35, mas arriba.
229 \/éase mas arriba, nn. 75 y 176. Esta carta de Spinola es la Unica—evidéncia documental—
valiosisima, del conocimiento de Arnau por Llull. Las supuestas relaciones entre uno y otro,
conectadas con la alquimia, son legendarias (cf. Carreras Y ARTAU, Filosofia, I, pp. 46 vy sig.). Para
los puntos de vista de Arnau sobre Llull, véase mas arriba, n. 198.
230 \/éase mas arriba, n. 177 y pp. 90 y sig.
231 \/éase n. 149 mas arriba.
282 | iber de acquisitione Terrae Sanctae, Ill, 2, MS. B.N. 15450, folio 547™: Pars ista ostendit
pericula navicule Sancti Petri et primo sic: Inter christianos sunt forte multa secreta de quibus secretis
poterit orribilis revelatio sicut de Templariis evenire... hoc etiam dico de quibusdam palam
turpissimis et sensibus manifestis, propter que periclitatur navicula Sancti Petri.’
233 1hid., 1, 4, folios 545°-546",
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a la gran mayoria de los obispos asistentes al concilio. Los obispos de Catalufia,
compatriotas de Llull, se destacaron por su oposicion.?** Es de lamentar que Llull, en
su actitud hacia los templarios, no diera muestras de la objetividad de los obispos
catalanes, de la de un Galfrido de Paris del cisterciense Jaime de Thérines.?® A penas
puede sorprender, sin embargo, el hecho de que aceptara la teoria propagada
oficiosamente por el rey de Francia y sus agentes, ya que ésta, con algunas
modificaciones, habia sido dada por buena por el papa en 1308 y habia de ser
impuesta al concilio por él y por Felipe. Habia sido aceptada también por la Casa de
Aragon y por hombres como Arnaldo de Vilanova, con quien, como se ha visto,
estaba Llull en contacto por este tiempo. Llull tenia por fuerza que coincidir con
Galfrido de Paris sobre la necesidad de aceptar el fallo papal, aunque no sintiera la
amargura expresada en los versos de Galfrido:

“Mes | ’en doit tenir chose a voire,
Ce qu ‘apostile a voulu fere
Et du monde le grant conseil
Por ce de ce taire me veil 2%

Pero se debe tener por cierto lo que el apostolico quiso hacer y del mundo el gran
concilio: por eso sobre esto callaré. LIull tenia, también, que verse inclinado hasta
cierto punto en su juicio por la esperanza de alcanzar, mediante el fin del Temple,
que se habia resistido siempre a su idea, su ansiada meta de una orden militar
unificada.?’

El Liber de acquisitione terrae sanctae proporciona una prueba, de una manera
curiosa, de que Llull habia oido y quiza aceptado la teoria adoptada por Spinola y por
otros contemporaneos sobre por qué Felipe IV habia atacado al Temple. Demuestra
también que Llull, si bien aceptaba la destruccion de la orden y la necesidad de la
cruzada francesa contra Constantinopla,?*® permanecio en parte independiente tanto
de la politica francesa como de la de la Casa de Aragén. Llull evita enteramente en
este libro su anterior concepto de un “Bellator Rex” de sangre real, que habia de ser
sucedido por otros hijos de reyes, concepto que, como se ha dicho, pudo resultar
particularmente atrayente tanto para Felipe IV como para Jaime Il de Aragon.?*° En
su lugar proponia un maestre general, que deberia ser un caballero religioso

234 |_os obispos catalanes, especialmente el obispo de Valencia, resistieron hasta el final la confusion y
la eliminacion de inocentes por culpables. Véase FINKE, Papsttum, II, pp. 287 y sig. E1 Concilio
Provincial de Tarragona, que se reunié después del Concilio de Viena, en noviembre de 1312,
absolvié a los templarios bajo su jurisdiccion. Cf. J. VILLANUEVA, Viage literario, V, 1806, pp. 196 y
sig.; XIX, 1851, pp. 195-198. Para los obispos en general, cf. Walter de HEMINGBURGH, Chronicon,
ed. H. C. HAMILTON, Londres, 1848, 11, p. 293. VVéase mas arriba, n. 177.
235 \/éase mas arriba, p. 89-90 y nn. 171-172.
2% GopOFRE DE PARIS, Chronique rimée, vv. 3479-3482, HF, XXII, pp. 123; ed. A. DIVERRES, p.
157. Véase también 3557, HF, p. 123; Diverres, p. 159:
Mes ¢a aval, en ceste Yglise,
Nous convient trestouz la devise
Tenir du pape et I'ordenance.
Godofre siempre se refiere a sus observaciones sobre los templarios con la expression “s'il est voir
[vrai].”
237 \féase p. 72-73, mas arriba. Cf. la posicion de B. ALTANER, ,Raymundus Lullus und der
Sprachenkanon (can. 11) des Konzils von Vienne®, Historisches Jahrbuch, LIII, 1933, p. 208: ‘damit
schien ihm eine giinstige Gelegenheit gegeben zu sein, um seine... Anregung erneut vorzutragen’
(sobre la union de los Ordenes).
238 \/éase mas arriba, p. 83 y n. 138.
239 \/éase mas arriba, pp. 68 y sig., y n. 59.
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(“Magister Generalis miles religiosus™), estrictamente obediente al papa y
dependiente de él, y que deberia acaudillar la nueva orden unida.?*® De esta posicidn,
ademas, excluia Llull deliberadamente a los reyes por la siguiente razén: “Porque
cuando muere un rey quizé su hijo no tenga la misma devocion a Tierra Santa que
tenia su padre y hasta algunos (reyes) quieren ganar Tierra Santa para sus hijos. 24
Si LIull no habia leido el memorial de Pedro Dubois, fechado en 1308, en el que
urgia a Felipe a que adquiriera los reinos de Jerusalén y de Chipre para su segundo
hijo,?*? habia seguramente hablado con Cristian Spinola y pudo haber oido de su
boca la explicacion de la accion de Felipe contra los templarios de que ya se ha
hecho mencion.?*3

En el otofio de 1309 lleg6 Llull por dltima vez a Paris, donde habia de permanecer
por casi dos afos, solo en setiembre de 1311, con el fin de asistir al concilio de
Vienne.?* La capital de Felipe 1V, la mayor ciudad de la Europa occidental y sede de
su famosa universidad, estaba centrada en el palacio real, que el rey, ain en medio de
sus peores estrecheces financieras, casi nunca dejé de hermosear y de ampliar.?*® En
el centro de este “gloriosisimo palacio, signo sobresaliente del regio esplendor”?4
se encontraba la Santa Capilla, con su coleccién de reliquias que rivalizaban con las
del Bizancio anterior a 1204. En 1306 traslado alli Felipe el Hermoso la cabeza de
San Luis, encerrada en un espléndido relicario de plata dorada.?*” En 1323 Juan de
Jandun elogi6é la Santa Capilla, “las maravillosas virtudes de sus sagrarios, los
exoticos ornamentos de sus relicarios, adornados con joyas deslumbrantes.” “Al

240 Liber de acquisitione Terrae Sanctae, I, 4, folio 545**: “Dominus papa cum collegio suo...
ordinaret bellum contra Sarracenos perpetuum, in tanto quod sit unus consecutor Magister Generalis
miles religiosus, sub quo sint omnes religiosi, et uno mortuo quod ponatur in loco ipsius alter, et sic
successive. De regibus non est sic, quoniam uno mortuo forte filius illius non habebit talem
devotionem ad terram sanctam sicut pater habebat, etiam aliqui [reges] optant terram acquirere propter
filios. Generalis autem Magister miles religiosus hoc non potest facere, quia non est sua ratione atque
de suo ordine.” La Iglesia debe financiar el Magister y su nuevo orden, para que éste pueda ser
“feudatarius domini pape et ei obediens, et in eis que acquiret multiplicetur thesaurus ecclesie Sancti
Petri.”
241« porque cuando uno muere puede ser que su hijo no tenga tanta devocién por Tierra Santa como
tenia el padre, y ademas algunos [reyes] prefieren conquistar [Tierra Santa] para sus hijos”. En
cambio, “generalis autem magister miles religiosus hoc non potest facere, quia non est sua ratione
atque de suo ordine”. Ibid.
242 Este informe es editado por Ch.-V. LANGLOIS, como en apéndice en su edicion de DuBols, De
recuperatione Terre Sancte, Paris, 1891, pp. 131-140. Hay otra edicion, mas completa, en BALUZE,
Vitae paparurn Avenionensium, ed. G. MOLLAT, Ill, pp. 154-162; este segundo texto ha estado
traducido por W. I. BRANDT, op. cit. [n. 31, mas arriba], pp. 199-207. Jaime Il de Aragén y Federico
de Sicilia también estaban interesados en los reinos de Jerusalén y Chipre (véase més arriba, n. 61),
pero la correspondencia entre sus ideas y las observaciones de Llull son mas inexacta.
243 \/gase n. 177, mas arriba.
244 Llull estaba en Paris en noviembre del 1309 (quizas antes); durante este mes, acabd una larga obra
anti-averroista, el Ars mystica theologiae et philosophiae (ROL, 5; cf. MS. B.N. 16111, folio 175Y).
Para las dltimas obras que escribid en Paris, véase mas abajo, p. 118.
245 yvéase WENCK, op. cit. [n. 16, mas arriba], pp. 65 y sig. La reconstruccion del palacio, comenzada
antes del 1293 e interrumpida des del 1304 hasta el 1307, se acabo en 1313. Véase [L. L.] BORRELLI
DE SERRES, en Mémoires de la Société de I'Histoire de Paris et de I'Tle de France, XXXVIII, 1911,
pp. 1-106. Pedro de Belleperche (1 1308), abogado de Felipe IV, compar6 Paris en Roma (G. PosT,
Traditio, 1X, 1953, p. 293 y n. 54). Véase mas abajo, p. 103 y n. 262.
246« gloriosisimo palacio, signo magnifico de esplendor real.” JUAN DE JANDUN, Tractatus de
laudibus Parisius, ed. LE Roux DE LINCY y L. M. TISSERAND, Histoire générale de Paris. Paris et
ses historiens aux XIVe et XVe siécles, Paris, 1867, p. 48. La obra data del afio 1323.
247 LE Roux DE LINCY y TISSERAND, op. Cit., p. 47, n. 1.
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entrar en ella”, decia, “como arrebatado hasta el cielo, cree uno, no sin razon,
penetrar en una de las estancias principales del Paraiso.”?*8

El prestigio de la monarquia francesa se vio inmensamente exaltado por la
canonizacién de San Luis en 1297 y por la del joven principe angevino, San Luis de
Tolosa, incoada en 1307 y conseguida finalmente en 1317. Gran parte de la gloria
reflejada por la vida del primer San Luis, a quien Mateo Paris, por ejemplo, habia
reconocido como “el rey de los reyes terrenales, tanto por su celestial uncion como
por su poder militar y por su eminencia”, envolvia al nieto del santo, Felipe IV, ain
en tiempo de sus conflictos con el papado.?*® No es probable que Llull se sintiera
muy afectado por las exageradas pretensiones de Juan de Jandun, quien escribié que
el “gobierno del mundo todo, a lo menos en razon de su innata inclinacion al bien,
corresponde de derecho a los ilustrisimos y excelentisimos reyes de Francia”?®, o las
de Pedro Dubois, quien pretendia que “para la salvacion de toda la respublica todo el
mundo deberia estar sujeto al reino de los francos.”?! Pero Llull tenia por fuerza que
percatarse de la real fuerza de Francia, que existia detras de las exageraciones de sus
propagandistas y que tan sefialadamente habia triunfado de Bonifacio VIII en 1303 y
de Clemente V en 1308 en el asunto de los templarios. La fascinacion que habia
irradiado el papado en su momento culminante se habia trasladado a la Francia de
Felipe el Hermoso: el corpus mysticum cristiano habia tomado nueva forma en la
patria francesa.?? Llull debe haber sido consciente de la insistencia de los escritores
franceses en las aspiraciones religiosas de la casa real francesa. Como dijo en una
obra de 1299—dedicada no a Felipe 1V sino a Jaime Il de Aragon—¢l mismo sintio
devocion por San Luis, que acababa de ser canonizado. Si Llull no fue afectado por
el acento que entonces se ponia en la mision religiosa de la monarquia francesa, pudo
por lo menos haber decidido que éste era el punto que habia que destacar en el
momento de presentarse ante Felipe el Hermoso.?3

Siguiendo un precedente que habia establecido en 1298, Llull, durante los dos
afios que paso en Paris de 1309 a 1311, present6 siete de las treinta obras que
escribié en este tiempo a Felipe.?>* Estas obras, algunas de las cuales estan todavia

248« cuando uno entra, como si hubiera sido llevado al cielo, le parece, no sin motivo, que entra en

una de las camaras principales del paraiso.” JUAN DE JANDUN, op. cit., p. 46.
249 MATEU PARIS, Chronica majora, ed. H. R. LUARD, v, Londres, 1880, p. 480. Para san Luis de
Tolosa (+ 1297), su canonizacion y culto, cf. el proceso, etc., en Analecta Franciscana, VII,
Quaracchi, 1951; también, M. R. TOYNBEE, S. Louis of Tolouse and the Process of Canonisation in
the Fourteenth Century, Manchester, 1929; M.-H. LAURENT, Le culte de S. Louis d'Anjou a
Marseille au XIV® siecle, Roma, 1954; E. PASzTOR, Per la storia di san Ludovico d'Angio (1274-
1297), Roma, 1955.
250 “No por delacion sino empujado por la verdad eso declaro, que el dominio real de todo el mundo
pertenece por derecho a los reyes ilustrisimos y pre-excelentisimos de Francia, al menos para
inclinacion innata a lo que es mejor.” JUAN DE JANDUN, op. cit., p. 60.
251 “Para la salvacion de toda la res publica el mundo entero deberia estar sujeto al reino de los
francos.” Pedro DuUBOIS, Summaria, ed. cit. [n. 43, mé&s arriba], p. 11. Los mdviles religiosos de
Dubois, junto con sus ideas politicas, son bien argiiidos por M. DELLE PIANE, op. cit. [n. 31, mas
arriba], pp. 94-8.
252 \/éase mas arriba, pp. 58 y sig. Para las aplicaciones de la idea de ‘corpus mysticum’ en Francia (y
en otros reinos), cf. E. H. KANTOROwICZ, The King's Two Bodies. A Study in Mediaeval Political
Theology, Princeton, 1957, pp. 193-272, especialmente 232-268.
23 E| Dictado de Ramon esta dedicado “a sant Luys e al molt noble rey d'Aragd, Jacme” (ORL, XIX,
p. 273). En su Epistola a Felipe de 1287-89 (véase mas arriba, n. 12), Llull habia escrito (col. 1316):
“Semper quidem patres vestri [ed. male, “nostri”’] meliora pro Christianitate defendenda totis viribus
elegerunt. Moveant ergo desiderium vestrum eorum nobilissima et necessaria pro fide gesta.”
254 En 1298 Llull present6 una copia del Arbre de filosofia d'amor (acabado en Paris en octubre) “en
lati al molt noble senyor savi e bo rey de Fransa, e en volgar a la molt noble savia e bona reyna de
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inéditas, no se refieren principalmente a la cruzada, sino que estdn dedicadas a
combatir la escuela filosofica que Llull llamaba “averroismo”, en la universidad de
Paris. Las siete obras dedicadas a Felipe contienen las mayores alabanzas del rey.?%
Es habitual el dejar de lado la prueba de las opiniones de Llull (que puede asi mismo
decirnos algo del caracter de Felipe, tal como los veian sus contemporaneos)
contenida en esta reiterada invocacion de la autoridad real francesa.?*® Es obvio que
dicha prueba ha de ser tratada con particular prudencia. Marc Bloch ha sefialado,
empero, que algo podemos aprender incluso de les frases dedicatorias, si las
comparamos con otras obras del mismo autor dirigidas a protectores distintos. La
veneracion de Egidio Romano por el caracter sagrado de la monarquia francesa es
muy diferente, por ejemplo, de su actitud hacia la casa real de Napoles.?’ Si se lleva
a cabo la misma tarea de comparacion con las obras de Llull se encuentra que en
ninguna otra parte, ni siquiera en sus libros dedicados a Federico de Sicilia, v,
ciertamente, tampoco en los dedicados a Jaime Il de Aragdn, se permite Llull los
elogios aparentemente extravagantes que derrama sobre Felipe el Hermoso.?®

Fransa, per so quel montipliquen en lo regne de Fransa” (ORL, XVIII, p. 227). ElI De contemplatione
Raymundi, ed. Th. PINDL-BUCHEL (ROL, 17, CCCM, 79, 1989, p. 50), también fue presentado al
“nobilissimo domino Philippo regi Franciae”. Para el Ars Dei del 1308, véase més arriba, n. 10, y para
el Epistola ad regem francorum de 1287-89, n. 12.
2% | as obras siguientes estan dedicadas Unicamente a Felipe IV: (1) Liber de possibili et impossibili
(Vincennes, octubre de 1310; cf. MS. BN 16111, folio 96); (2) Liber natalis pueri parvuli lesu
Christi, Diaz, no. 1872 (Paris, de diciembre de 1310 en enero [de 1311]; cf. ibid., folio 121v y BN
3323, folio 25); (3) Liber lamentationis Philosophiae (Paris, febrero [de 1311]; cf. MS. Barcelona,
Bibl. de Catalufia 682, afio 1427, folio 102); (4) Liber de syllogismis contradictoriis (Paris, febrero [de
1311]; cf. MS. Roma, Bibl. Naz., Vitt. Emmanuele 244, s. X1v, folio 75); (5) Liber de divina unitate et
pluralitate (Paris, marzo [de 1311]; cf. MS. Ottob. lat. 839, s. XIv, folio 70); (6) Sermones contra
errores Averrois (Paris, abril de 1311; cf. MS. Vitt. Emmanuele 244, folio 81). Para el Liber
reprobationis aliquorum errorum Averrois (Paris, julio de 1310), dedicado a Felipe y a Clémente V,
véase mas abajo, n. 282. Véase las ediciones de estas obras en ROL, 6-7.
2% FINKE, art. cit. [n. 16, mas arriba], p. 201, n. 1.
7 Gil de Roma, en dedicar una obra a Felipe el Hermoso, la llama “ex regia ac sanctissima prosapia
oriundo.” Cuando dedica una al hijo del conde de Flandes, la llama ‘ex illustri prosapia oriundo
domino Philippo’. En dirigirse al rei Roberto de Napoles habla de “magnifico principi, suo domino
speciali.” Véase WENCK, op. cit. [n. 16, mas arriba], pp. 5y n. 2, 6 y n. 1; M. BLOCH, Les Rois
thaumaturges..., Publ. Faculté Lettres Strasbourg, XIX, Estrasburgo-Paris, 1924, p. 244, n. 1;
GLORIEUX, II, p. 304 (bb).
28 para el Dictado de Ramén, véase mas arriba, n. 253. Llull escribi6 el Llibre de oracions, también e
1299, “a requesta del molt noble senyor en Jacme rey de Aragd, e de la molt alta dona Blancha reyna
de Aragd” (ORL, XVIII, p. 392). En Sancho de Mallorca le dedico, en abril del 1313, el De virtute
veniali atque vitali, CLM 10495, folio 185Y: “ad reverentiam et honorem illustrissimi et
excellentissimi in iustitia, fidelitate, conscientia et humilitate domini Sancii Dei gratia regis
Maioricarum” (ROL, 18, CCCM, 80, 1991, p. 232), vy, en febrero de 1313, el Liber per quem poterit
cognosci quae lex (Apéndice I11, item 138, ibid., p. 192), sirviéndose de las mismas férmulas que en el
altimo libro dedicado a Federico (mas abajo). Es una lastima que no tengamos ninguna obra de Llull
dedicada a su primer mecenas, Jaime Il de Mallorca, el padre de Sancho. Dedicd las obras siguientes a
Federico de Sicilia: (1) Liber de locutione angelorum (Montpellier, mayo de 1312), CLM 10495, folio
230": “sit commendatus et multiplicatus per excellentissimum, devotissimum et ordinatissimum
Fredericum regem Tri[n]aclie in maxima fama devotionis...”, (ROL, 16, CCCM, 78, 1988, p. 236); (2)
Liber de participatione Christianorum et Sarracenorum (véase n. 351, mas abajo); (3) Liber de
differentia correlativorum divinarum dignitatum (Mallorca, julio de 1312; cf. ROL, 1, p. 12, n. 22):
‘alto domino dico in alta devotione et scientia et potestate et nobilitate: quem ita altum voco
venerabilem Fridericum regem Tri[n]aclie’ (ibid., p. 279); (4) Liber de quinque principiis, Diaz, no.
1896 (Mallorca, agosto de 1312; cf. GOTTRON, p. 49, n. 4, corregido de CLM 10495, folio 196):
“Ordinavit et regulavit totam suam patriam ad Deum cognoscendum et diligendum, et in hoc conatur
totis suis viribus, quia frequenter reminiscitur iussum quod Deus hominibus fecit...” (ibid., p. 288); (5)
Liber de novo modo demonstrandi (Mallorca, septiembre de 1312; cf. ROL, 1, p. 12, n. 24):
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No se trata de una adulacion sin sentido ni tampoco de la admiracion debida por la
piedad universalmente reconocida de Felipe. Creo que hay que reconocer la admision
mas o menos explicita por parte de Llull de la pretension especial de Felipe al
caracter sagrado de su monarquia y al papel del rey como protector, casi como tutor,
de la iglesia. No es dificil probar que estas pretensiones eran expresadas por cuenta
de Felipe por sus ministros y propagandistas o que aparecen en declaraciones hechas
en su nombre. Esto podria ser abundantemente demostrado y en verdad las pruebas
son abrumadoras. Nunca como ahora se habia puesto tanto el acento en el caracter
religioso de la monarquia francesa. Los poderes de los representantes del Tercer
Estamento en 1308 hablan de Felipe corno “el escudo insuperable y el pilar
sostenedor de la fe, el leal y fuerte brazo y cimiento fortisimo de toda la
cristiandad”.*® Francia, para Nogaret, era la mas cristiana de las naciones, “natio
Gallicana, natio notorie christianissima”.?%® Su rey era el tutor del papa y estaba
obligado, con palabras de Pedro Dubois, a corregirle si cafa en horejia.?®* No se
limitaban tampoco estas opiniones al laicado o a los propagandistas reales. Las
pretensiones de Felipe estaban sancionadas por el clero de Francia, el cual, segun las
palabras de Galfrido de Paris,

“Si firent de Paris lor Romme
Ou saint Pierre onques ne sist.”262

“La mayoria del clero de Francia”, ha dicho un historiador moderno, “estaba de
acuerdo en que el papa podia ser acusado ante un concilio general.”?5

Aln antes de acceder al trono, no sélo franceses sino también extranjeros
aseguraron a Felipe 1V que era una campedN semidivino y elegido de Jesucristo.?%

“illustrissimo domino Friderico magnifico discreto liberali pariter et fideli, Dei gratia regi Sicilie”
(1éemos “discreto” por “distincto”) y en el arzobispo de Monreale (ibid., p. 376).
29 Procuracion de Riom: “escudo insuperable y firme columna de la fe, brazo fiel y fuerte de la santa
madre Iglesia y fundamento solidisimo de toda la cristiandad.” Véase también la Procuracion de
Niort: “Christi fidelium supremo principi, inclitae sanctitatis miraculis in hac vita virtute divina ac
felicitate mirabili praefulgenti domino Philippo.” P. DuPUY, Traitez concernant I'histoire de France,
s¢avoir la condamnation des Templiers..., Paris, 1654, p. 98. Cf. el sermén anénimo de 1302 [citado
n. 105, més arriba], p. 170: “reges Franciae dederunt pacem ecclesiae non solum in regno suo, sed in
omnibus aliis regnis”. Cf. KANTOROWICZ, op. cit. [n. 252, més arriba], pp. 252-257.
260 [P. DupuY], Histoire du différend [cit. n. 22, mas arriba], “Preuves”, p. 335. Nogaret continGa (p.
336): “Constat enim quod omnem bonum statum fidei et ecclesiae poterat inciPedro et promovere sub
favore illius sanctae domus, quae semper fuit fidei et ecclesiae firmamentum.”
261 DuBOIS, La supplication du pueble de France au Roy... (1304?), ed. DupUY, Histoire du différend,
“Preuves”, p. 218: “Vous, noble Roy sur tous autres Princes, par herege defendeour de la Foy,
destruieur de bougres, pouez et devez, et estes tenus requerre et procurer, que ledit Boniface soit tenus
et iugiez pour herege.” Cf. el largo documento, escrito en forma de sugerencia, pero de hecho una
orden, copiado en la respuesta de Clemente V del 6 de mayo de 1309 (FINKE, Papsttum, Il, pp. 194-
197) y las sugerencias similares del 1308, ed. BOUTARIC, Revue des Questions Historiques, 11, 1872,
p.9,n. 1
262 GoDOFREDO DE PARIs, Chronique rimée, vv. 246 y sig.; HF, XXII, p. 91; ed. A. DIVERRES, p. 97.
Otras referencias en Paris como nueva Roma WILKS, op. cit. [n. 37, mas arriba], p. 430, n. 4, y cf. n.
245, més arriba.
263 G, GoYAu, Histoire religieuse (G. HANOTAUX, Histoire de la nation francaise, V1), Paris, 1922, p.
274. Cf. n. 309, mas abajo.
264 Galvano de Levanto, un médico genovés vinculado a la corte papal y terciario franciscano, hacia el
afio 1295, en un fantastico proyecto de cruzada dedica a Felipe lloances como “archipugil Jhesus
Christi”, “prothopugnator et promotor fidei ortodoxe necnon et protector catholice et romane
ecclesie”, “murus soliditatis et turris fortitudinis catholicorum principum” (Ch. KOHLER, op. cit. [n.
60, mas arriba], pp. 231-234). En 1277, otro italiano habia escrito sobre la “divina et regia domus
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Egidio Romano le habia dicho que tenia que ser “mas que hombre, totalmente
divino”, “quasi semideus ~.?% La tradicion que consideraba al monarca francés como
“Rex Christianissimus”, “Rex et Sacerdos”, se retrotrae a la época de Clodoveo, pero
los ejemplos en que cargaban mas el acento los admiradores de Felipe IV eran
principalmente Carlomagno y San Luis.?%® La pretension parecia sobrenaturalmente
sellada por el éxito de Felipe como regio taumaturgo, cuando, tan s6lo unos pocos
afios después de Anagni, su fama rivalizaba que la de los santuarios de muchos
santos y atraia peregrinos no solamente de todos los rincones de Francia sino del
Imperio, de Espafia, de Lombardia y de los estados del papa.?®’ Sus propagandistas
hablaban de él como de un hacedor de milagros y el médico de su corte le comparé
con Cristo.?® Ambas ideas, la del Rey Cristianismo y la del “roi thaumaturge”,
fueron combinadas para otorgar a Felipe una cura de almas. Esta pretension es
expresada, aun mas claramente que por Pedro Dubois, por el andnimo autor de la
Disputatio inter clericum et militem. En esta obra, escrita antes de 1302, se autoriza
al rey a adoptar cualquier medida que sea necesaria para restablecer la paz de la
Iglesia.?®®

A penas puede sorprender que Felipe IV hiciera suya la opinion que tantos de
entre sus contemporaneos tenian sobre su regia mision, sobre la “regia religio” que
tanto ensalza el autor de la Disputatio,?’® por singulares que fueran los métodos que a
veces adoptara para cumplir dicha misidn. Las intenciones reales respecto a la
instalacion de Carlos de Valois en Constantinopla estaban inspiradas por el Espiritu

Franciae” (cf. KANTOROWICZ, op. cit. [n. 252, mas arriba], p. 252 y n. 183) y, més tarde, Lorenzo de
Aquilea dedicé (1298-1301) un manual de retdrica a Felipe 1V; cf. WENCK, op. cit. [n. 16, mas arriba],
p. 15. Véase también la carta de Arnau de Villanueva a Felipe (1301), ed. J. CARRERAS Yy ARTAU,
Estudios Franciscanos, 49, 1948, pp. 405 vy sig. Incluso el abogado Pedro Jame, cuidadoso y
conservador, llama Felipe “el mayor de los reyes cristianos y el defensor de la Iglesia” (cf. P.
POURNIER, HLF, XXXVI, p. 511; G. PosT, Traditio, 9, 1953, pp. 316-319).
265 “M4s que un hombre y completamente divino.” Aegidius ROMANUS, De regimine principum, I, 1,
6y9, Roma, 1607, pp. 19y 28.
266 \éase H. KAMPF, op. cit. [n. 38, mas arriba], pp. 27-33. Para Clodoveo y Carlomagno, cf. el
sermon de 1302 [cf. n. 105, més arriba], pp. 169, 171. GALVANO DE LEVANTO, ed. cit., p. 230, se
extiende en este ejemplo de Carlomagno. Agustin de Ancona negaba que los cabecitas fueran
descendentes de Carlomagno (cf. WILKS, op. cit. [n. 37, més arriba], p. 428, n. 4). Sobre san Luis, cf.
la Quaestio in utramque partem de 1302 (segin RIVIERE, op. cit. [n. 37, més arriba], pp. 133-5), ed.
M. GOLDAST, Monarchia S. Romani Imperii, II, Frankfurt, 1614, p. 102: ‘pro nobis respondeat B.
Ludovicus, respondeat eius vita sanctissima, quam crebra miracula protestantur.” Cf. también la
Quaestio de potestate papae, ed. DupPUY, op. cit. [n. 260, mas arriba], p. 676, y J. LECLERCQ, Jean de
Paris, Paris, 1942, p. 246.
%67 BLOCH, op. cit. [n. 257, mas arriba], pp. 105-10.
268 \/gase J. L. PAGEL, Leben, Lehre und Leistungen des Heinrich von Mondeville, 1, Berlin, 1892, p.
135, cit. BLOCH, p. 116 y n. 3. Un documento del afio 1310 (citado mas abajo, n. 269) dice:
“apertaque miracula Deus infirmis, Deus per manus eius ministrat”, y cf. la demanda contenida en
Quaestio in utramque partem, loc. cit.: “aperta miracula, universo orbi manifeste notoria et notorie
manifesta”, y el sermén de 1302 [cf. n. 105, mas arriba], p. 169: “cum hi soli reges vivi miracula o
Pedrontur.”
269 \/éase GOLDAST, 0p. cit., I, Hannover, 1611, pp. 15 y sig.: “Nec est parcendum materiali templo,
nec iis quae dedicata sunt templo, ut salus reddatur et pax periclitanti populo christiano” (p. 16). Para
la Disputatio, véase SCHOLZ, op. cit. [n. 164, mas arriba], pp. 333-352; RIVIERE, op. cit. [n. 37, mas
arriba], pp. 128-30. Cf. DuBOIS, Summaria, ed. cit. [n. 43, mas arriba], pp. 33, 37, y Nogaret, apologia
del 17 de diciembre de 1310, en Dupuy, Histoire du différend, “Preuves”, p. 518: los ilustres
ancestros del Rey, que se remontan a Pipino, “plures schismaticos eiecerunt, qui Romanam ecclesiam
occuparant nec aliquis eorum iustiorem causam habere potuit quam rex iste.”
270 GOLDAST, op. cit.,I, p. 16: “Ecce laudata est regis religio, que curam gessit ut bona illius veteris
ecclesie salvarentur sollicite et expenderentur religiose.” (Esta es la conclusiéon de una serie de
ejemplos sacados del Antiguo Testamento. Cf. n. 306, mas abajo).
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Santo, habia dicho Clemente V al rey, y se lo recordaba en una carta del afio 1308.
Con un magistral sobreentendido M. Roberto Fawtier acota que la fe de Felipe estaba
manchada por “une nuance d’orgueil”*’* Tres citas pueden ser suficientes para
ilustrar sus opiniones. En una circular del 25 de marzo de 1308 sobre los templarios
sefialaba Felipe: “Nuestros predecesores se mostraron siempre solicitos, mas que los
demaés principes, en expulsar las herejias y otros errores del seno de la Iglesia y
especialmente del reino de Francia.”?’? En otra carta del Iro,. de julio de 1303 se
alababa que: “En casos tales o semejantes, es decir, en el aumento, la exaltacion y la
defensa de la fe siempre ha sido nuestra real casa la directrix veritatis.”?”® En una
arenga de mayo de 1307, destinada a la primera conferencia con Clemente V en
Poitiers, en tiempos en que ninguna crisis se presentaba como inminente, el rey iba
mas alla:

“Constituidos en el sitio de la suprema dignidad sobre la casa de Dios por
designio de la Divina Clemencia...

ponemos continuamente nuestro afan y velamos asiduamente para que el
honor de Dios, la integridad de la fe, el culto de la verdad y de la justicia...

la reforma dela Iglesia, la expulsion de errores, iniquidades y disensiones y
tranquilidad de los fieles estén asegurados.?™”

No hay razon para suponer que Felipe fuera otra cosa que sincero, como tampoco
la hay para suponer que estuvo gobernado por sus ministros.?’”® “La politica de Felipe
y de sus ministros”, observé Renan, “puede definirse como una vasta tentativa de
explotar a la Iglesia en interes de la monarquia y, sin embargo, Felipe y sus ministros
podian realmente creerse buenos cristianos.”?’® A este respecto Felipe esta lejos de
ser un fendbmeno Unico, Piénsese solamente en dos gobernantes posteriores, Felipe Il
de Espafia y Jaime primero de Inglaterra. Fawtier sostiene que Felipe creia en “la
religion de la monarquia fundada por San Luis”.?’" “S¢lo cuando consideramos a la
vez ambas cosas, la rigida ortodoxia y el cardcter imperioso, despiadadamente

271 éase Clemente V en LEIBNITZ, Mantissa codicis juris gentium diplomatici, I, Hannover, 1700, p.
243; R. FAWTIER, Les Capétiens et la France, Paris, 1942, p. 41, n. 1. La fecha correcta de la carta es
22 de octubre de 1308 (no 1307). Clemente escribe: “tibi, licet forsitan ex superabundanti, ad
memoriarn reducimus, [nos] magnitudini tuae tunc temporis [en Poitiers, antes de la carta]
respondisse, quod ex infusione Spiritus Sancti ex tuis praecordiis, ut videbatur, extiterant inspirata
[scil. los proyectos para Carlos de Valois].”
212 «“Nuestros antepasados siempre han sido solicitos ahuyentar herejias y otros errores de la Iglesia de
Dios y especialmente del reino de Francia, por delante de otros principes de su tiempo.” BOUTARIC,
Notices, p. 164.
213 “En estos y otros casos similares nuestra casa real siempre se ha manifestado como directriz de la
verdad.” DUPUY, Histoire du différend, “Preuves”, p. 125. Cf. un documento de 1311 (ibid., p. 297):
“veritatis directrix ac ecclesiae auxiliatrix ” y la apologia de Felipe hecha por Clemente V (cf. n. 296,
mas abajo) el mismo afio: “ubi de heresi agitur, fidei et ecclesie defensatrix semper extiterit inclita
domus sua.”
274 «Por la divina clemencia providente instituido en atalaya de suprema dignidad encima de la casa
del Sefior... somos anguniejats por las continuas preocupaciones y desvelados por las vigilias
diligentes, para que lleguen el honor de Dios, la integridad de la fe, el culto de la verdad y la justicia,
el deber de equidad, la reforma de la Iglesia, y la expulsion de los errores, las iniquidades y las
discordias para la tranquilidad de los fieles.” R. HOLTZMANN, Wilhelm von Nogaret..., Diss., Freiburg,
1897, p. 258.
215 \/éase mas arriba, n. 16.
276 RENAN, HLF, XXVII, p. 298 (= Etudes, p. 121).
21T EAWTIER, op. cit. [n. 16, mas arriba], p. 300.
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enérgico, vemos en su totalidad al auténtico Felipe.”?’® Los propagandistas de Felipe
cuidaron, sin embargo, de enfocar la atencién hacia la “rigida ortodoxia” en lugar de
hacerlo sobre la despiadada energia. ElI devoto rey, “constructor de iglesias y
realizador de obras de piedad, de hermoso rostro y decoroso aspecto”, podia haber
salido de cualquier vida de santo, en vez de una apologia antipapal de Nogaret.?’® A
este rey de vidriera gética se dirigio Llull, que conocia sus actividades en los Gltimos
diez afios, durante el periodo que va de 1309 a 1311.

¢Cual fue la actitud de LIull ante esta vision de la casa real francesa, que no podia
por menos de saber que era sostenida por Felipe IV y sus consejeros? Su actitud fue,
al parecer, de asentimiento, si no a todas las extravagancias de lenguaje, ciertamente
a los presupuestos basicos de aquélla. Llull reconocié claramente, no solo la
preeminencia francesa en Occidente,?®° sino también el celo de Felipe en favor de la
iglesia y su derecho a intervenir en asuntos eclesiasticos cuando invocaba el auxilio
del rey contra el averroismo parisiense. Este derecho no habria sido nunca
reconocido por un escritor curialista como Agustin Triunfo. Agustin reconocio
plenamente el papel de la monarquia francesa como defensora de la fe y del papado
frente a los emperadores germéanicos en el pasado reciente. Deploraba tanto més
hondamente la presente pérdida de la gracia por parte de Francia, los ataques de
Felipe a Bonifacio VIII y su usurpacion de la autoridad espiritual contra los
templarios.?8! Llull, por su parte, consideraba’ al parecer, que no existia una gran
diferencia entre San Luis y Felipe IV.

Una mirada a las obras de Llull dedicadas a Felipe IV puede resultar util para
ilustrar sus opiniones. La mas notable referencia al rey esta quiza contenida en la
Reprobatio aliquorum errorum Averrois de julio de 1310, dedicada a un tiempo a
Felipe y a Clemente V. Se pedia al papa y al rey que “multiplicaran” el libro, “como
quiera que son doctores de la fe cristiana y mediante éste pueden arrancar de raiz los
errores contra la santa fe catolica”.?®2 Aqui se pone al rey al mismo nivel que el papa.

278 «“Splo si consideramos conjuntamente las dos cosas, su rigida ortodoxia y su radical e implacable
naturaleza despOtica, obtendremos la verdadera imagen de Felipe.” WENCK, op. cit. [n. 16, mas
arriba], p. 69, citada con la aprobacion de FINKE, Papsttum, I, p. 96.
219 «_ constructor de iglesias, practicando obras de piedad, bello de fisonomia y de apariencia
honesta.” DUPUY, loc. cit. (n. 269, mas arriba). Cf. la descripcion en Les gestes des chiprois, op. cit.
[n. 177, més arriba], p. 855: “si biau de vysage et si blanc et si blont que, a son tens, ne fu au monde
plus biau de luy”, y también VILLANI, Cronica, loc. cit. (n. 13, mas arriba).
280 _|ull ya habia reconocido esta preeminencia mucho antes, hacia los afios 1287-89, a su Epistula ad
guemdam amicum [véase n. 12, mas arriba], col. 1317, donde habla de Felipe como en “ipse qui
principalior est inter reges et principes christianos”.
281 Agusti de Ancona, que escribia hacia el afio 1308 (FINKE, Aus den Tagen, p. LXXXVI), “in domo
Francie zelus christiane fidei et reverencia sancte matris ecclesie et liberacio eius pastorum de
manibus inperatorum et aliorum persequencium eos temporibus retroactis potissime viguit et refulsit
in tantum, ut domus illa quasi autonomasite et per quandam suPedroxcellentiam capud christianorum
et zelatrix ac defensatrix fidei orthodoxe ubique diceretur et predicaretur. Ex tali nomine ergo et ex
tali fama reges moderni gentis Francorum, suorum predecessorum vestigia non sequentes, in tantum
sunt in superbia elati, quod quasi admodum Nabuchodonosor regis [sic] nolunt aliguem super se
recognoscere.” Para la opinion de Agusti de Ancona sobre Llull, véase mas arriba, p. 61 y n. 28. Para
sus ideas politicas, cf. WILKS, op. cit. [n. 37, més arriba], passim.
282 “Dado que son doctores de la fe cristiana y con este libro [libro] pueden extirpar de raiz los errores
contra la santa fe catolica” (la cursiva es mia). LLULL, Liber reprobationis aliquorum errorum
Averrois (Paris, julio de 1310; BN 16111, folio 38, que es lo que sigo. BN 16615 y MS. Palma, Bibl.
Publica, 1040, folio 18, leen “directores ritus...”, como H. Riedlinger, ROL, 6 [CCCM, 33, 1978] pag.
318). Estaba dedicada (cf. MS. BN 16615, folio 6v): “Ad laudem et honorem Domini nostri lesu
Christi... ac sanctissimi in Christo patris pape quinti domini Clementis et serenissimi francorum regis
illustrissimi domini Philippi”. Véase A. BONNER, “Syllogisms, Fallacies and Hypotheses: Llull's New
Weapons to Combat the Parisian Averroists”, Aristotelica [citado mas arriba pag. 15], pp. 457-475.
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El Liber de possibili et imposibili de octubre de 1310, escrito en la residencia real
de Vincennes o cerca de ella, termina con una dedicatoria a Felipe. LIull pide al rey
que haga copiar el libro en Paris, “ya que mediante €l es posible discernir los errores
contra la santa fe catélica y puesto que el citado rey es ornamento de reyes a la vez
que intrépido e invencible campeon y defensor de la fe ortodoxa”.?%

El més conocido Liber natalis pueri parvuli lesu Chisti fue comenzado en la
Navidad de 1310 y terminado en enero de 1311 en Paris. Este delicioso libro esta
vertido en el molde de una alegoria. Esta dedicado a Felipe, a quien se requiere para
que lo utilice en la contemplacion del misterio de la encarnacion. Seis damas, Loor,
Oracion, Caridad, Contricion, Confesion y Satisfaccion se unen para adorar a Cristo
en el pesebre. Alli encuentran a las Doce reinas o emperatrices que representan a las
dignidades o atributos divinos. Luego que les han hablado estas sefioras, las seis
ruegan a la Virgen que interceda ante su hijo para que los corazones de los hombres
puedan ser movidos y, en especial, el del rey de Francia, en quien,

“... mas que en otros gobernantes de la tierra resplandecen singularmente
hoy en dia la justicia, la verdad, la fe, la caridad, la derecha esperanza de la
bienaventuranza, la belleza aunada a la fortaleza, la magnanimidad con la
moderacion, la generosidad con la prudencia, la humildad, la devocion y la
religiosidad cristiana, la piedad, la benignidad, la sabiduria, la castidad y, en
pocas palabras, muelles dones naturales, gratuitos e infusos, por manera que,
como quiera que sea el campedn de la Iglesia y el defensor de la fe cristiana,
puede arrancar y expulsar de la universidad de Paris los libros y las opiniones de
Averroes, de modo tal que en adelante nadie sea osado alegarlos, leerlos u oirlos,
porque contienen muchos torpes errores contra la fe. %4

Las seis damas prosiguen pidiendo que el rey Felipe ordene con el papa y los
cardenales la ereccion de colegios permanentes de lenguas orientales en Paris y en
otras partes, donde puedan adiestrarse los misioneros. Ha de solicitar también al papa
que haga una Unica orden de todas las drdenes militares existentes.?® La Virgen
Maria persuade a las seis damas para que vayan a ver al rey de Francia y le repitan
sus peticiones. Si Felipe accede a ellas recibira la ayuda de su hijo, sus plegarias y las
de todos los santos. Si los esfuerzos del rey se ven coronados por el éxito, “jOh! qué
alegria qué gozo, qué dulzura y que placer sentird el alma del rey en la eterna

283 “Dado que con este [libro] se pueden discernir errores contra la santa fe catdlica y dado que el
antes mencionado [rey Felipe], hermoso paladin de los reyes, es el estrenu e invencible defensor de la
fe ortodoxa.” LLULL, Liber de possibili et impossibili, MS. BN 16111, folio 96; ROL, 6, p. 448
(“inceptus est et finitus in nemore de Vicenes”). Para los datos de esta obra y también de las
siguientes, véase n. 255, més arriba.
24 | LuLL, Liber natalis, MS. B.N. 3323, folio 22": “pre ceteris mundi rectoribus singulariter pollent
hodie iustitia, veritas, fides, karitas, recta spes in beatitudine, pulcritudo cum fortitudine,
magnanimitas cum temperancia, largitas cum prudencia, humilitas et devocio et christiana religio,
pietas, benignitas, sapiencia, castitas et breviter dona plurima naturalia, gratuita et infusa; quantinus,
cum ipse sit pugil ecclesie et defensor fidei christiane, libros et dicta Averroys expelleret et extrahi
faceret de Parisiensi studio, taliter quod nullus de cetero auderet [eos] allegare, legere vel audire, quia
multos errores turpissimos continent contr afidem...”(ed. H. Riedlinger, ROL, 7 [CCCM, 32, 1975], p.
69).
285 “Quod dominus rex magnificus atque potens cum papa et cardinalibus ordinaret quod Parisius et
alibi essent loca et studia, in quibus diversa linguagia fidelium et infidelium docerentur... Quod
dominus rex Francorum cum affectu et desiderio dominum papam rogaret et requireret cardinales
quod de omnibus religiosis militibus fieret unus ordo, quia rex est defensor fidei...” (B.N. 3323, folios
22V, 23; cf. B.N. 16111, folio 120™V; ROL, 7, p. 70).
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bienaventuranza y también las almas de todos cuantos han aconsejado y ayudado en
asunto tan importante.” Mientras se dirigen hacia el rey encuentran las seis damas a
Ramon Llull, “tristis et languidus”, lamentando la falta de aceptacion de su Arte, y
selo llevan con ellas a la corte real.?®

En el Liber natalis Felipe es “el rey de Francia en quien vive hoy la defensa de la
verdad”?®’ En el Liber lamentationis philosophiae, escrito un mes después, en
febrero de 1311, se halla otro apasionado llamamiento a la autoridad real contra el
averroismo en Paris, de nuevo en forma de alegoria. Quien habla esta vez es
Filosofia, quien se presenta con sus doce principios forma, materia, generacion,
corrupcion, etc., y se dirige a Felipe 1V como sigue:

“Como sé que sois, entre los principes cristianos, el mas resplandeciente en
poder, gran celo y amor por la fe cristiana, por esto recurro a vos, como
dignisimo valedor y columna la mas fuerte de la verdad, pidiéndoos ayuda para
obtener justicia ante la injuria que me han inferido los averroistas en vuestra
ciudad de Paris .28

Al final del libro, después de las lamentaciones de Filosofia sobre los errores de
los averroistas, y luego que los doce principios han explicado su naturaleza, origen,
efecto, etc., se pida a LIull que refiera cuanto ha oido al rey, “para que pueda darme
satisfaccion de la injuria que se me ha hecho, como satisface a la santa fe catolica, de
la que es verdadero y legitimo campe6n”. Como al final del Liber natalis, Llull es
acompariado a la corte real—por los personajes alegoricos, en este caso los doce
principios. Se dirigen al rey “humiliter et devote” y él, “qui humilis, verus et devotus
est”, acoge favorablemente lo que van a decirle”.2%

No cabe duda de que las alegorias del Liber natalis y del Liber lamentationis
philosophiae fueron insertadas, como ocurria a menudo, con las obras de Llull, a fin
de atraer al lector con su encanto hacia sus serios proyectos. La escena de navidad
del Liber natalis y la fuente luliana a cuyo alrededor cantan los pajaros del Liber

286 «:Oh! jQué alegria, qué gozo, suavidad y dulzura disfrutara el alma del rey en la gloria eterna, asi
como las almas de todos aquellos que le darén consejo y ayuda [en su gran misioén]!” (BN 3323, folios
23v-25; 16111, folios 120v-121-v; ROL, 7, p. “perfovetur”, contra “perfruetur”, lectura de los mejores
manuscritos.)
287 Esta expresion (“el rey de Francia, en quien prevalece hoy la defensa de la verdad”) no aparece en
los MSS. referidos sino en la edicion Lefévre de Etaples (Paris, 1499). Es una buena sintesis de los
largos pasajes antes citados.
28 “Dado que yo sé que tu eres entre los reyes de la cristiandad, por encima de los demds,
resplandeciente en poder, por eso recurro a ti, como soporte adecuado y pilar maximo de la verdad,
implorando ayuda en pro de la justicia por la injuria que me ha sido hecha por los averroistas a su
ciudad de Paris.” Liber lamentationis Philosophiae, ms. BN 16111, folio 121v; ROL, 7, pp. 86 Y sig.
Este manuscrito se acaba con las palabras “in vestra civitate”; el resto de la obra se perdi6 al ser
encuadernado el manuscrito con otro cédice, probablemente poco tiempo después de haber sido
escrito (cf. TARRE, “Cddices”, p. 163; mas abajo, Cap. 1V, n. 38). Hay, por tanto, consultar otros
manuscritos tardios. Yo he utilizado un manuscrito italiano, Barcelona, Bibl. de Catalufia, 682 (de
1427), folios 90-102. Hay diversas ediciones de la obra, de las cuales la primera, aparentemente
reproducida por lo demas, aparecio en Paris en 1516. Las ediciones han corregido “ad ultorem” por
«adiutorem» de los manuscritos. El BN 16111 lee «invixia» (?) en logar de “injuria”. Para esta obra,
cf. P. DUHEM, Le systéme du monde, VI, Paris, 1954, pp. 518-523.
289 “Para que asi me haga reparacion del torcido que me ha sido hecho, y de la misma manera haga
reparacion a la santa fe catolica, ya que €l es el paladin verdadero y legitimo”. MS. Barcelona, Bibl.
de Catalufia, 682, folios 101v, 102; cf. R. LULLI, Opera, Estrasburgo, 1598, pp. 152 y sig. Cf.
GALVANO DE LEVANTO, op. cit. [n. 264, mas arriba], p. 231, que también habla “ex parte domine
Phylosophye” al rey. ROL, 7, p. 125: “quod mihi” (no cita les lecciones del manuscrito de Barcelona).
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lamentationis philosophiae son ejemplos tardios del adorno poético que proporciono
Llull a su filosofia, no sélo en el Blanquerna y el Félix, sino en muchas otras obras
en que expuso su Arte.?®® La misma invocacion a la autoridad de Felipe IV aparece,
con menos atractivo adorno, en el Liber de syllogismis contradictoriis, escrito el
mismo mes que el Liber lamentationis (febrero de 1311).2°* En marzo de 1311 sigui6
el Liber de divina unitate et pluralite, que comienza con una carta a Felipe, “el méas
alto y poderoso guerrero levantado por la santa Iglesia romana para la extirpacion de
los errores y la multiplicacion de las verdades”, en la que le pide que expulse de Paris
los errores de Averroes.?®? Existe aun otro llamamiento a los doctores de Paris y a
Felipe en los Sermones contra averroistas, de abril de 1311.2%

La palabra “campedn” (“pugil”) y la frase “pugil ecclesiae et defensor fidei
christianae”, aplicados a Felipe por muchos otros escritores,?** reaparecen una y otra
vez en los escritos lulianos de esta época.’®® La misma frase, “fidei pugilem et
ecclesiae defensorem”, se encuentra en la apologia de Felipe por sus acciones contra
Bonifacio VIII, tal como aparece citada en la célebre bula, Rex gloriae virtutum de
Clemente V, del afio 1311. También alli pretendia Felipe haber actuado “para la
exaltacion de la fe catdlica” (“ad exaltationem catholicae fidei”),?*® frase que
aplicara a LIull en un documento de recomendacion fechado el 2 de agosto de 1310.

Esta carta de recomendacion tiene algun interés. Suele aparecer, tanto en los
manuscritos corno en las ediciones impresas, al lado de otros dos documentos
obtenidos asi mismo por LIull durante su estada en Paris por estos afios. Uno de estos
es una carta del canciller de Paris, fechada el 9 de septiembre de 1311; el otro es una
aprobacion de la Ars brevis de Llull por parte de cuarenta miembros de la
universidad, maestros y bachillers en artes y en medicina, fechada el 10 de febrero de
1310. Estos tres documentos parecieron sospechosos a Denifle y Chatelain, aunque

290 v/éase, por ejemplo, el Arbre de ciéncia, Prologo (ORL, 11, p. 3); Arbre de filosofia d'amor (ORL,
18, p. 69); Liber contradictionis, también de febrero de 1311, (ROL, 7, p. 138), y, un Gltimo ejemplo,
el Llibre de consolacid d'ermita, del agosto de 1313 (ML, p. 351; cf. ROL, 1, p. 107).
291 Véase el MS. B.N. 17829, s. xviI, fol. 425 (al final de la obra): “Regis Serenissimi, potestatis
excelsae Domini Philippi admiranda corona Franciae decorato, excelsoque inexhausto vigori suus
magister Raymundus Lul seque eius libros humiliter recommendat, ut quia cum libris his contra
sacram fidem errores potest destruique purgari, rex ipse compleat quod per me fieri nequibat (?), si
tempus adfuerit talia destruendi”; corregido por ROL, 7, p. 198.
292 «A] serenisimo seflor Felipe, rey de los francos, altisimo y poderoso luchador de la santa Iglesia
romana para la extirpacion de los errores y la multiplicaciéon de verdades.” MS. Vaticano, Ottob. lat.
839, s. XIv, folio 54; la dedicatoria continua: “... mittimus istum librum, supplicantes, ut ipsum
suscipiat, cum ipse rex sit devotus et de optima intentione habituatus et ornatus, ut per ipsum errores
Averrois Parisius seminati possint extirpari, cum ponant magnum periculum et dedecus, etiam
pessimum exemplum fidei christiane...” Véase ROL, 7, p. 211, “bellatori constituto pro”.
293 MS. B.N. 17829, folio 445™: “Raymundus existens Parisiis, cognoscens magnum periculum per
errores Averrois multiplicatum, supplicat quantum potest Excellentissimo Domino Philippo
Francorum regi ac venerandae Parisiensium universitati sive facultati quae errores a civitate Parisiensi
Averrois extirparent...” El texto de ROL, 7, p. 246, es mejor: “...Parisiensi...quod errores...
extirpentur”.
29 \/éase, por ejemplo, un documento que probablemente escribio Nogaret en 1308 (FINKE, Papsttum,
I, p. 104): “ut Dei minister fideique defensor et pugil clamat ecclesie”, y la carta real de 1303
(Dupuy, Histoire du différend, “Preuves”, p. 124), citado mas arriba, n. 273: “fidei pugil et ecclesiae
defensor”.
29 Véase mas arriba las citaciones del Liber de possibili et impossibili, del Liber natalis y del Liber
lamentationis Philosophiae.
2% Regestum Clementis Papae V, no. 7501 (An. VI, pp. 411-9, en 412); también en DUPUY, Historie
du différend, “Preuves”, pp. 592-602, 593.
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no los consideraron espurios.?®’ Las objeciones opuestas a la aprobacion de los
cuarenta maestros y bachilleres seran consideradas en el Capitulo 1V.2% Pienso que
no puede haber duda de que estos documentos son genuinos. No sélo son
mencionados en cartas de Pedro IV de Aragdn fechadas en 1369 y en subsiguientes
aprobaciones emitidas en la Corona de Aragon en favor de las ensefianzas lulianas,?®
sino que en un registro del obispo de Barcelona de 1391-95 existen dos copias de los
documentos, una de las cuales parece haber sido sacada directamente por un notario
de Mallorca a principios del siglo XIV de la primera copia que habia hecho de los
originales.®® Este notario mallorquin, Jaume d’Avinyo, extendié esta primera copia
el 26 de abril de 1313, el mismo dia que registré el testamento de Llull, cuya
autenticidad es generalmente admitida.*

Denifle y Chételain se sorprendieron de que un gobernante secular como Felipe
IV expidiera una carta en la que recomendaba a Ramén Llull y donde afirmaba que
le tenia por “un hombre bueno, justo y catdlico, constantemente dedicado a la
confirmacion y a la exaltacion de la fe catélica”.3%? Felipe, segun parece, no tenia por
costumbre otorgar esta clase de documentos, pero si se recuerda que Llull habia
estado en contacto con el rey aproximadamente desde 1287, que le habia dedicado
obras en 1298 y en 1308, y que en 1309, en el Liber de acquisitione terrae sanctae,
habia adoptado en general la politica francesa, la regia recomendacidn parece menos
sorprendente. De hecho, encaja perfectamente en el papel de “Rex et Sacerdos”, que
Felipe habia elegido. Probablemente alentd a Llull, quien evidentemente di6é gran
importancia a éste y a los otros dos documentos mencionados, para que dedicara al
rey una serie de obras en 1310-11. Una de éstas, como se ha sefialado, fue escrita en

297 \/éase H. DENIFLE y A. CHATELAIN, Chartularium Universitatis Parisiensis, Il, Paris, 1891, p. 142.
A favor de la autenticidad de los documentos, cf. LONGPRE, col. 1085y sig.
2% \/éase mas abajo, p. 134.
29 A, RuBIO, Documents, I, pp. 222-224. L. DELISLE, “Testaments d’Arnaud de Villeneuve et de
Raimond Lulle”, Journal des Savants, 1896, pp. 353 y sig., publica una confirmacién de este
privilegio por Juan | de Aragdn, con fecha del 1392. Delisle, pero, creyd que era posible (p. 355) que
Pedro |11 se refiriese a documentos falsificados o interpolados por discipulos de Llull. Pedro Il hace
referencia, evidentemente, en la carta del canciller a la aprobacidon de los cuarenta maestros, etc.
300 E] primero que informd de la existencia de estas copias fue TARRE, “Codices”, p. 162 y n. 14. Tal
como observa, el registro (Barcelona, Archivo Diocesano, Reg. notularum communium, vol. 45, 1391-
95) contiene dos copias de los tres documentos, juntamente con una carta de Raimon Gaufredi,
ministro general de los franciscanos, en el que recomienda Llull, dirigida a los ministros de las
provincias de Apulia, Génova y Siria (Scirie, fol. 2¢"), y no Roma, Apulia, Génova y Sicilia, como lee
Tarré: el texto mas corriente (por ejemplo, RuBIlO, Documents, |, pp. 9 y sig.) sélo contiene Roma y
Apulia. La primera de estas copias, que comprende dos folios (2c-2d¥), es de una mano distinta a la
del resto del registro. Los folios fueron juntos y enviados a Barcelona, probablemente desde Mallorca.
En el fol. 2d¥ esta el encabezamiento: “Al muy honrado [torn] Andreu, mercader en Barcelona”, y la
fecha (de otra mano), del 7 de marzo de 1389. La otra copia (fols. 3-4Y), que paleograficamente parece
posterior, fue hecha en Valencia el 22 de mayo de 1391 (véase fol. 5). En abril de 1394, el obispo de
Barcelona, Ramén Sescales, inspeccion6 una de estas copias (probablemente la segunda) y declar6
autenticidad (fol. 2br-v, una tira de papel intercalada). La copia de documentos franceses como los
contenidos en este registro fueron expresamente autorizada por Pedro 11l el afio 1369 (RuBIO,
Documents, I, pp. 223 y sig., una carta dirigida en primer lugar al gobernador de Mallorca); el
encabezamiento de Rubio en este documento es equivoco, porque no se refiere exclusivamente a las
cartas reales, sino a cualquier documento a favor del Arte luliana, y ya ha mencionado previamente en
dos de los documentos franceses.
301 Véase ROL, 18, pp. 251-263, y DELISLE, art. cit. (n. 299, mas arriba).
302 “Philippus Dei gratia Francie rex... Notum facimus, quod Nos, audito magistro Raymundo dicto
Lull, exhibitore presentium, ipsum esse virum bonum, justum et catholicum reputamus, et ad
confessionem et exaltationem catholice fidei firmiter insistentem...” (Barcelona, Archivo Diocesano,
vol. cit., fol. 2c). Este texto difiere en algunos detalles del de PASQUAL, Vindiciae, I, p. 282 n. 1, o del
de DENIFLE-CHATELAIN, Chartularium, Il, p. 144, que copia ediciones anteriores.
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el palacio real de Vincennes o en sus cercanias, en octubre de 1310, s6lo dos meses
después de que LIull hubiera recibido la carta de Felipe.3% El interés del rey por los
escritos y las actividades de Llull no terminé con su carta del 2 de agosto de 1310.
Sélo unos dias antes de su partida de Paris, obtuvo Llull de Francisco Caroccioli,
canciller de la universidad, otra carta donde se declaraba que el canciller, “de Illustris
Regis Francie mandato”, habia examinado varias obras de Llull y no habia
encontrado en ellas nada opuesto a la moralidad o a la doctrina catolica, sino, por el
contrario, un ferviente celo y recta intencion dirigida a la promocién de la fe
cristiana.3%4

No existe, se podra preguntar, una incoherencia entre la teoria “Agustiniana” o
“gregoriana” de Llull, anteriormente expuesta, con su exaltacion del papado, y esta
serie de obras de su ultima época, en las que se invoca a Felipe IV como doctor de la
fe, como el brazo levantado contra los averroistas de Paris y en auxilio de los demas
proyectos de Llull en materia de colegios misioneros y de cruzada (en el Liber
natalis)?% Se tiene tendencia a ver los acontecimientos de Anagni como cosa tan
sorprendente y extrafia, que marca, en cierto sentido, el fin de un mundo, el de la
Cristiandad medieval, que parece dificil comprender cobmo un cristiano tan devoto
como Llull, que habia atribuido ademas, al papado el lugar tedrico que él le
destinara, pudiera haber establecido relaciones amistosas con la corte francesa, tan
s6lo unos afios después de 1303, y menos aun adjudicar a Felipe el Hermoso la gran
posicion que Llull le concede como “Pugil ecclesiae” a menos que Llull deseara
significar de este modo su deliberada aceptacién del triunfo de Felipe.

En su juicio favorable respecto a la monarquia francesa, Llull, como también
cuando di6 su aprobacién, antes de su ida a Paris en 1309, a la destruccién de los
templarios, se encontraba en buena, o por lo menos numerosa compafia. No sélo
habia recibido Felipe la absolucion de Benedicto XI, sucesor inmediato de Bonifacio
VIII, sino que esta absolucion habia sido confirmada y Felipe habia sido colmado de
favores espirituales y temporales por Clemente V desde el comienzo de su
pontificado. El celo de Felipe contra Bonifacio VIII fue sancionado oficialmente el
27 de abril de 1311 en la bula Rex gloriae virtutum, documento en el cual Francia
aparece en el sorprendente papel del nuevo Israel de Dios.3% EI Concilio de Vienne,
hacia el cual se habia encaminado Llull desde Paris en setiembre de 1311, y del cual
tanto habia esperado para mayor bien de la Cristiandad, fue, como lo subrayara

303 E| Liber de possibili et impossibili (véase las notas 255 y 283, mas arriba).
304 Véase Barcelona, Archivo Dioc., vol. cit., fol. 2c™. Seglin este MS. deberiamos de leer “quod
bonis moribus obviet [no obiret] et sacre doctrine catholice [no theologice] sit adversum”. Otras
versiones en PASQUAL, Vindiciae, I, p. 291, n. 1, o0 en DENIFLE-CHATELAIN, I, p. 148.
305 véase mas arriba, p. 57-58 y n. 19. La posicion contradictoria de Llull queda atenuada si nos
fijamos (como hacen muchos estudiosos, por ejemplo, R. Sugranyes; veéase sus obras citadas méas
arriba, n. 15) en las obras lulianas sobre las misiones y la cruzada, donde se enfatiza el papel del
papado, y pasamos por alto, en cambio, los escritos antiaverroistas. Llull también es contradictorio en
la defensa simultanea de la controversia pacifica y de la cruzada armada; véase SUGRANYES, EL, 4,
1960, pp. 279 y sig., 288 y sig. (pero véase n. 352, mas abajo).
306 Clemente V, loc. cit. (n. 296, mas arriba): “sicut Israeliticus populus in sortem hereditatis
dominice...assumptus fuisse dignoscitur, sic regnum Francie in peculiarem populum electum a
Domino in executione mandatorum celestium specialis honoris et gratie titulis insignitur.” El Papa
reconoce que Felipe ha actuado, contra Bonifaci, ‘bono, sincero et justo zelo ex fervore catholice
fidei”. Para otras comparaciones de Francia con Israel y de Felipe con David, véase KAMPF, op. cCit.
[n. 38, mas arriba], p. 39, y la Disputatio inter clericum et militem (véase n. 270, mas arriba). M. M.
CURLEY, The Conflict between Pope Boniface VIII and King Philip IV the Fair, Diss., Washington,
D.C., 1927, p. 193, subraya que la butlla Rex gloriae virtutum es “estructurada segun una fraseologia
y un estilo parecido a los... de Nogaret”.
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Renan hace muchos afios, el concilio del rey de Francia. Su escena culminante,
preparada por afios de presiones y propaganda, fue la supresion del Temple,
acompafiada, como un “do ut des”, por el voto de cruzada del rey.3” No era de
esperar que Llull disintiera del fallo de dos papas, solemnemente sellado por un a
concilio general de la Iglesia.

La agresion a Bonifacio VIII en Anagni no parece haber escandalizado tanto a la
mayoria de los contemporaneos como lo ha hecho con siglos posteriores. Los que,
durante el pontificado de Clemente V vieron a Bonifacio VIII como a un “verdadero
martir de Cristo” y a la Iglesia cautiva en las manos de Felipe 1V, eran pocos en
verdad.®® Habia muchos cristianos fuera de Francia que no hallaban razén para
lamentarse por “este tonto de Bonifacio”, como lo habria de llamar el papa Juan
XXII, o para censurar a Felipe. No todos los partidarios de Felipe eran tan
inescrupulosos o fanaticos como Nogaret, ni tan alejados de la realidad como Pedro
Dubois. Se contaban también entre ellos tedlogos brillantes como Juan Quidort de
Paris, dispuestos a apoyar la politica real y a presentarla como juridicamente
correcta. Aun que hablara de Bonifacio en un tono muy diferente del utilizado por
Nogaret y Dubois, Juan de Paris estaba preparado para afrontar la posibilidad de que
un papa traicionara los intereses de la Iglesia, y aun de que cayera en herejia y fuera
depuesto por un rey o emperador, a pedido del colegio de cardenales. Las
posibilidades contempladas por Juan de Paris corresponden exactamente a las
acusaciones dirigidas contra Bonifacio y a la real apelacion del papa ante un concilio
general. La adhesion del clero de Francia a esta apelacion fue obtenida mediante una
acusacion de herejia juridicamente correcta, redactada por Nogaret.*® En el curso de
las pruebas contra Bonifacio diligenciadas después de su muerte, se puso de
manifiesto que varios cardenales habian realmente invocado la ayuda de Felipe
contra el papa. A parte de los dos Colonna, buenos amigos de Felipe, de Jaime Il de
Aragon, de hombres como Arnaldo de Vilanova y de los franciscanos espirituales en
general (que estaban también en oposicion a Bonifacio),®'? incluian al parecer dos

307 RENAN, en HLF, XXXVI, p. 479 (= Etudes, pp. 269 y sig.). En la historia del Concilio de Fr. E.
MULLER, Das Konzil von Vienne, op. cit. [n. 172, mas arriba], pp. 655-659, encontramos basicamente
el mismo veredicto. Sobre las impresiones contemporaneas del poder de Felipe encima del Concilio y
para el efecto de su llegada a Viena, cf. la continuacién de Guillermo de Nangis, ed. H. GERAUD, i,
Paris, 1843, p. 389 (una variante de ello en G. DE FRACHETO, HF, XXI, p. 37 y n. 4); el reporte de
Fykeis (27 de diciembre de 1311), ed. LANGLOIS, Revue Historique, 87, 1905, p. 75, y FINKE,
Papsttum, 11, p. 259. Para la escena del 3 de abril de 1312, véase el reporte del maestro de ceremonias
pontificias, ed. Fr. EHRLE, Archiv fur Literatur- und Kirchengeschichte, v, 1889, p. 576-578. El papa
estaba rodeado de toda una serie de nobles y principes franceses.
308 Agusti de Ancona (hacia el 1308) ve la Iglésia como captiva (FINKE, Aus den Tagen, pp. LXXXI,
LXXXIII y sig.) y Bonifaci como “verus Christi martir, quia captus est a tirannis ecclesie,
contumeliis et iniuriis affectus est et finaliter mortuus est propter iusticie deffensionem et libertatis
ecclesiastice conservacionem” (p. LXXXV). Cf. Guiu DE Baisio (hacia el 1310), op. cit. (n. 311, mas
abajo; FINKE, p. 250 n. 2). Véase Teofilo Ruiz, “Reaction to Anagni”, en The Catholic Historical
Review, 65, 1979, pp. 385-401.
309 Juan XXII, en FINKE, Acta, I, p. 409 (reporte del 20 de septiembre de 1324): “aquel tonto de
Bonifacio”. J. LECLERCQ, Jean de Paris, Paris, 1942, p. 215, lineas 17-24. Olieu, en una carta del
1295 (ed. I. JEILER, Historisches Jahrbuch, 111, 1882, pp. 653 y sig.), también sostenia que era posible
destituir y substituir un papa. Sobre las diversas opiniones a proposito de la legitimidad de la renuncia
de Celesti V (generalmente admitida) cf. H.-X. ARQUILLIERE, Revue des Questions Historiques,
LXXXIX, 1911, pp. 23-55, y para la llamada al concilio, J. LECLERCQ, Revue d'Histoire de I'Eglise de
France, XXV, 1939, pp. 183-92. G. MOLLAT, “Clemente V”, Dict. hist. géo. ecclés., XII, 1953, col.
1128, y BLOCH, Les rois thaumaturges, pp. 109 y sig., concuerdan en la pobre opinién que muchos de
sus contemporaneos tuvieron de Bonifacio.
310 véase L. MoOHLER, Die Kardinale Jacob und Peter Colonna, ein Beitrag zur Geschichte des
Zeitalters Bonzfaz ‘ VIII., Paderborn, 1914, esp. pp. 202 y sig., 255; P. GRATIEN, op. cit. [n. 22, mas
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franceses, Juan Lemoine y Simon de Palestrina, y por los menos un italiano,
Napoleon Orsini.®! Para Orsini el honor de Dios y el del rey Felipe IV y su reino’
eran, no sdlo compatibles, sino, seguin parece, igualmente importantes.3*2

El mismo Llull habia pasado mas de un afio en Roma al comienzo del pontificado
de Bonifacio VI1I1.3® Expreso su fracaso en obtener nada del papa, al cual presentd
por lo menos dos peticiones.®!* Es notable que desde 1296 o finales de 1297, durante
los seis afios del resto del reinado de Bonifacio, no hay pruebas de una nueva
aparicion de Llull en la Curia.®®® Habia reconocido, aparentemente, la inutilidad de
esperar ayuda de un papa que se hallaba absorbido por disputas con Francia e
Inglaterra, y cuyas opiniones teoldgicas parecen haber estado mas inclinadas al
tomismo de Egidio Romano que al algo anticuado, segun debid parecer, realismo

arriba], p. 631, n. 12. Para los Colonna, Orsini y Arnau de Vilanova, cf. FINKE, Acta, Il, pp. 883 y sig.;
idem, Aus den Tagen, p. 225, n. 6.
311 Véase C. HOFLER, en Abhandlungen der Koniglichen bayerischen Akademie der Wissenschaften,
Hist. Klasse, 111, 3, 1843, esp. pp. 48, 50-53, 67-71; HEFELE-LECLERCQ, Histoire des Conciles, vi, 1,
Paris, 1914, p. 570, n. 1, p. 580 y, para el proceso, RENAN, HLF, XXVII, pp. 305-349 (= Etudes, pp.
134-212); FINKE, Aus den Tagen, pp. 227-68, y T. S. R. BOASE, Boniface VIII, Londres, 1933, pp.
359-377, esp. 366-369. En 1311 Landulf Brancacci neg6 haber estado en contacto con Felipe durante
el pontificado de Bonifaci, y su alabanza de Felipe fue discreta, pero el odio que tenia a Bonifacio, en
vida de éste, queda demostrado por el testimonio de un enviado aragonés (FINKE, Acta, I, p. 104).
Hubo otros testigos franceses en contra de Bonifacio, pero se trataba obviamente de instrumentos de
Felipe, algunos de los cuales habian sido nombrados cardenales por Clemente V. Lo que es quizés
maés notable de este proceso, es la incapacidad de los defensores del papa de rebatir las acusaciones.
Las mejores defensas de Bonifacio (aunque muy poco adecuadas) son las de Guiu de Baisio (hacia el
1310), ed. MANSsI, Sacrorum Conciliorum Collectio, Xxv, Venecia, 1782, col. 417-426, y Agustin de
Ancona (hacia el 1308), en FINKE, Aus den Tagen, pp. LXIX-XCVIII, que trata de pasar la pelota al
campo contrario. Véase ahora J. COSTE, Boniface VIII en procés. Articles d'accusation et dépositions
des témoins (1303-1311) (Pubblicazioni della Fondazione Camillo Caetani, Studi e Documenti
d'Archivo, 5), Roma, 1995.
812 Orsini, el elector principal de Clemente V, recordd, tras la muerte de Clemente, que, “en elegirlo,
lo que queria era ensalzar el rey de Francia y su reino, y que esperaba que el Papa, inspirado por los
consejos del rey, gobernaria felizmente y reformaria Roma y la Iglesia” (BALUZE, Vitae paparum
Avenionensium, ed. G. MOLLAT, IlI, p. 238).
313 Al principio del 1295 Llull acompafi6 o sigui6 Bonifacio de Napoles a Roma y alli le present6 de
hecho la misma peticion que en 1294 ya habia presentado a Celestino V. La ingente Arbre de ciéncia
(ORL, 11-13) fue escrito en Roma del septiembre de 1295 en abril de 1296 (ORL, 13, p. 513). Llull
todavia estaba en Roma el 23 de junio de 1296, fecha que se da en el Liber de articules fidei o Liber
Apostrophe, presentado a Bonifacio; cf., por ejemplo, el MS. Vat. lat. 1054, s. xiv, fol. 14. La fecha
de finalizacion del Liber de anima rationali se suele situar justo el mismo dia del afio 1296, pero esto
parece dudoso. El texto catalan (ORL, 21) no esta fechado y algunos de los manuscritos latinos llevan
las fechas de 1293 o 1294. El Apostrophe podria haber sido presentado al papa en Roma o bien a
Anagni. Véase PEERS, pp. 255-74; BATLLORI, pp. 233-235; S. GARCIAS PALoOu, EL, 4, 1962, pp. 319-
321.
314 Véase la nota anterior. Aqui no me baso en el Desconhort, sino en el Arbre de ciéncia, Prélogo
(ORL, 11, p. 3) y en la Vita, VIIL, 31, p. 294: “quamvis multas angustias frequenter sequendo
summum pontificem pateretur...”; Cap. 32 (ibid.): “Denique tamen videns Raymundus, se a summo
pontifice aliquid obtinere non posse...”
315 Cf. los intentos de Jaime Il de Aragon de evitar verse implicado en el conflicto entre Felipe y
Bonifacio (cf. E. BERGER, “Jacques II d'Aragon, le Saint-Siége et la France”, Journal des Savants,
1908, pp. 349 y sig.). Algunos de los MSS. latinos (por ejemplo, Bodleian, Can. Misc. 299 y 332,
ambos del s. x1v) fechan el Liber proverbiorum (Diaz, no. 1800) en Roma, 17 de octubre de 1299. (La
version catalana no menciona ninguna fecha.) Como PASQUAL, Vindiciae, I, p. 217, PEERS, p. 273,y
GALMES, en ORL, 14, p. VIl y n. 1. Prefiero la fecha de 1296 (para 1299, véase LONGPRE, col. 1108,
y BATLLORI, p. 239). La fecha de los MSS. latinos mencionados parece que es la de una de las copias
tempranas. Se hace dificil de encajar, en el itinerario luliano del afio 1299, una visita a Roma; el beato
fue en Barcelona el 30 de octubre de 1299, viniendo de Paris (ORL, 19, pp. 273 y sig.; RUBIO,
Documents, |, pp. 13 y sig.). BONNER, OS, Il, p. 558, también da 1296.
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agustiniano de Ramon LIull.3*® Llull, sin embargo, no se dejo desalentar del todo por
su fracaso ante Bonifacio, que seguia a sus fracasos anteriores en obtener algo por
parte de dos de los predecesores de Bonifacio, Nicolas IV y Celestino V.37 En 1305,
como se ha visto, se apresur6 a enviar al nuevo papa, Clemente V, el Liber de fine3®
y asistio a su coronacion en Lyon. En esta ocasion la Vita registra otro fracaso de
Llull al procurar obtener atencion para sus proyectos de parte del papa o de los
cardenales.®*® Poca duda cabe de que el Desconhort, quiza el mas conmovedor de los
poemas de Llull, ha de ser situado en 1305. Llull se representa aqui a si mismo
después de haber dejado la Curia luego de su quinta visita a la misma.3?° Podria
suponerse que esto fue bastante para desilusionarle de una vez por todas del papado.
Volvio, sin embargo, a la Curia en Avifidn, en 1309, si es que no habia ido a Poitiers
el afio anterior, pero la Vita registra otra vez un fracaso.*** Como en 1296 o 1297,
luego de su fracaso ante Bonifacio VIII, asi también en 1306 y 1309 Llull abandono
la Curia y se dirigié a la corte de Francia.®?? Este repetido traslado fisico de las
actividades de Llull desde la corte papal a la del mayor gobernante secular de
Occidente, proceso que tuvo lugar por vez primera en 1287,%23 puede simbolizar un
movimiento de la mente luliana. Parece probable que, en esto como en otros
aspectos, sea posible hallar un paralelo a Llull en Arnaldo de Vilanova.

Arnaldo creia, también, en el papado y esperaba que llevaria a cabo la reforma de
la Iglesia. Apelé a Bonifacio VIII, a Benedicto XI y a Clemente V.3?* Sélo hacia

316 Bonifacio VIII fue acusado (inter tanta alia crimina!) de poner impedimentos a los procesos de la
Inquisicion contra los herejes, probablemente averroistas (cf. Dupuy, Histoire du différend,
“Preuves”, pp. 348-349). Si Llull hubiera sabido todo esto (como WENCK creia, cit. mas abajo, p. 39)
no habria visto con mucha méas simpatia Bonifacio, mas bien al contrario—de hecho, las palabras
atribuidas al papa por los testigos italianos se mantienen en el cuadro convencional de impiedades
atribuidas a Federico 1l (véase RENAN, HLF, XXVII, p. 332=Etudes, p. 181). K. WENCK, en
Historische Zeitschrift, XCIV, 1905, pp. 1-66, y en Mittheilungen des Instituts fiir Osterreichische
Geschichtforschung, XXVII, 1906, pp. 185-195, acepta, de hecho, la certeza de las acusaciones y
considera Bonifacio como un seguidor de Siger de Brabant. Cf., contra, R. HOLTZMANN, en
Mittheilungen..., XXVI, 1905, pp. 488-498, y XXVII, pp. 195-196, y también R. ScHoLz, en
Historische Vierteljahrschrift, IX, 1906, pp. 470-515. De hecho, Bonifacio era amigo de Gil de Roma
(cf. DIGARD, I, p. 198), y Gil, nada amigo de los averroistas ni de los aristotélicos radicales (véase su
De regimine principum, 11, 2, 30, Roma, 1607, p. 535), era, naturalmente, uno de los discipulos mas
importantes de Tomas de Aquino, aunque no siempre fiel al maestro. Los puntos de vista de
Bonifacio, como subraya Digard (ibid.), no habrian sido agradables para los espirituales franciscanos,
gue mas adelante le debian acusar de herejia (cf. DUPUY, “Preuves”, pp. 526-543, declaraciones 3, 4,
6, 14 y 16). Para Llull y los espirituales franciscanos, cf. mas arriba, pp. 58-59 y sig.
817 éase GARCIAS PALOU a EL, 6, 1962, pp. 317-319. E1 Tractatus de modo convertendi infideles
(véase mas arriba, n. 13) fue dedicado a Nicolau IV los afios 1291-92 y el 1294 dirigi6 una peticion a
Celesti V (véase n. 313, més arriba).
318 \/éase n. 58, mas arriba.
319 Vita, IX, 35, pp. 296 y sig.: “Que quidem supplicatio tam domino pape quam et cardinalibus
modicum fuit cure.”
320 Después de haber aceptado la fecha de 1305 para el Desconhort, he vuelto a la fecha tradicional de
1295. Véase BONNER, en EL, 26, 1986, pp. 82 y sig.
321 Vita, X, 42, p. 302: “Videns autem se de propositio suo ibidem aliquid obtinere non posse, Parisius
iter arripuit...” Véase mas arriba, nn. 10 y 70.
322 | os afios 1296-97 Llull fue a Paris pasando por Génova y haciendo una visita a Jaime Il de
Mallorca, tio de Felipe IV y aliado suyo (Vita, VIII, 32, p. 294). Para la visita a Paris de 1306, véase n.
3, mas arriba, y para la de 1309, p. 100 mas arriba.
323 \/éase p. 49 y n. 4 mas arriba.
324 Véase la carta a Bonifacio VIII, supuestamente escrita en 1302 (citado mas arriba, n. 192); el
documento del 1304 en FINKE, op. cit. [n. 190, mas arriba], p. cxcii, 0 en RUBIO, Documents, I, pp. 34
y sig.; cf. la Confessio de Barcelona de 1305 (Obres, I, p. 137). En el De cymbalis ecclesiae de 1301
(DiAz, no. 1643), Arnau ya avanza la autoridad absoluta del papa (véase DIEPGEN, op. cit. [n. 77, mas
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1305 comenzo6 a expresar su creencia de que la reforma religiosa podia y debia
empezar con los reyes y principes.®?® También Llull habia recurrido, siempre en
vano, a un papa tras otro. Como Arnaldo, se volvié gradualmente hacia “la otra gran
institucion de la vida publica de su tiempo: el rey”.>?® A partir de 1305 comenzo a
buscar auxilio, primero el de Jaime Il de Aragon, luego el de Felipe el Hermoso.
Llull, como Arnaldo, estaba imbuido de ideas sobre una Cristiandad indivisa, mas
cercanas a la realidad en el siglo XI que en el XIV. No le habria sido tan dificil que
le resultara imposible el transferir a Felipe 1V, gobernanate teocratico por excelencia
(a quien el rumor hostil, que adivinaba agudamente sus ambiciones espirituales,
atribufa el deseo de ascender en persona al trono de San Pedro),3?’ la lealtad acritica
que habia manifestado a los papas de su tiempo.3?

La primera vez que Llull estuvo en Paris en 1287, pidié solamente apoyo para la
conversion del Islam mediante la fundacion de colegios misioneros.? Vino luego el
periodo del acento puesto sobre la cruzada, con Llull vacilante entre los reyes de
Aragon y de Francia. En ello ve comprendida la causa de los templarios, la
destruccion de la gran orden llevada a cabo por el rey de Francia. Este
acontecimiento puede haber parecido a Llull que aproximaba la realizacion de los
fines que perseguia, en 1310 y 1311 Llull pidi6 a Felipe mucho mas que la fundacion
de colegios misioneros. Le pedia que efectuara, junto con el papa, la union de las
Ordenes militares, plan largamente acariciado por el mismo Felipe.®*® Al mismo
tiempo invocaba repetidamente la ayuda del rey, como “doctor de la fe cristiana”,
brazo secular de la Iglesia, su “Pugil verus et legalis”, contra la herejia oculta bajo la
forma de los averroistas parisienses.®*! El rey, que habia destruido la herejia en una
gran orden militar podia dar cuenta de otra herejia en la principal universidad de
Occidente. Es evidente que se produjo un gran cambio entre 1287 y 1311. A través

arriba], pp. 29 y sig.). El afio 1309 fra Romeo Ortiz inform6 a Jaime Il que Arnau habia sido acusado
de herejia por Felipe IV durante el proceso contra Bonifacio VIII, presumiblemente por haber
apoyado al papa (MENENDEZ PELAYO, Heterodoxos, VII, p. 311).

325 Véase Allocutio christini (Diaz, no. 1672), dedicado a Federico de Sicilia en 1304 o en 1305; cf.
DIEPGEN, pp. 40 vy sig., y ahora la edicién de J. PERARNAU en ATCA, 11, pp. 7-135. BATLLORI, en
Arnau, Obres, |, p. 55, interpreta que el cambio tuvo lugar con la Confesion de Barcelona (Obres, I,
pp. 101-139), leida delante de Jaime Il de Aragén. Para los puntos de vista mas tardios de Arnau,
véase mas arriba, p. 88. En 1310 atn creia que Dios se serviria de un “Papa espiritual” (por ejemplo,
Informacion espiritual al rey Federico, Obres, |, p. 242; MENENDEZ PELAYO, Heterodoxos, VII, p.

279).
326 CARRERAS ARTAU, Filosofia, I, p. 228.
327 Continuacion de las Flores historiarum de Westminster, ed. H. R. LUARD, IIl, Londres, 1890, p.

168: “Ad cathedram summi praesulatus, quae tunc temporis sub suo vacabat imperio [después de la
muerte de Clemente V], in Christi offensam...totis desideriis non formidabat anelare.” FINKE,
Papsttum, I, p. 97, piensa que no es improbable que Felipe jugamos con la idea de convertirse en el
sucesor de Clemente V.
328 Para las ideas teocraticas de Arnau sobre el estado, cf. CARRERAS y ARTAU, Relaciones, p. 45. Para
su concepcion a propdsito de las dos espadas, véase el Raonament d'Aviny6 de 1309 (Obres, I, p. 218;
MENENDEZ PELAYO, Heterodoxos, VII, p. 305) en que ambas son utilizadas por el poder real. Llull,
siguiendo la tradicion, atribuye las dos espadas al papado (De fine, I. 5, Palma, 1665, pp. 57 y sig.
[ROL, 9, p. 269], y ain en el Phantasticus del 1311, [Diaz, no. 1889], Cap. 6, [ROL, 16, p. 28]). Para
la amistad de Llull con determinados espirituales franciscanos, que puede haber ejercido una cierta
influencia en su opinidn sobre el papado, véase mas arriba, pp. 58-59 y sig.
32%y/éase mas arriba, p. 51.
330 Vvéase el Liber natalis (citado mas arriba, n. 285) y, para los proyectos de Felipe, p. 73 y n. 85.
331 \Véase mas arriba, pp. 102 y sig.
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de un proceso paulatino Llull llegd a consagrarse a defender la politica de la corte
francesa.3%

Llull volvio por ultima vez a la Curia papal durante el concilio de Vienne, que
estuvo dominado por Felipe IV. Las actividades de Llull conexas con el concilio han
de ser vistas como una continuacion de sus relaciones con la corte de Francia. Del
Consili es un poema escrito por LIull en camino entre Paris y Vienne, en setiembre
de 1311. “Aun esperanzado, como de costumbre,” sefiala Peers, “no se sentia
demasiado confiado,**® Temia evidentemente que Clemente V pospusiera otra vez el
concilio. En su exposicion al papa en Del Consili le conjuraba para que evitara la
avaricia, pecado a menudo imputado a Clemente por sus contemporaneos,
especialmente en relacion con el concilio.®* Las demas cabezas de la Cristiandad no
eran perdonados. Cardenales, principes, prelados, religiosos, eran apostrofados en el
mismo vigoroso estilo.33® Parece probable que la Vita latina coetanea, posiblemente
terminada en Paris en septiembre de 1311, fuera pensada para hacer la circular
durante el concilio. Junto con su poema y junto con otras dos obras, la Petitio in
concilio generali ad adquirendam terram sanctam y la Disputatio Raymundi
phantastici et clerici o Phantasticus.

Mientras que las dos ultimas obras citadas estaban probablemente destinadas a los
mismos padres, el poema y la Vita se dirigian aparentemente a los grandes sefiores
seculares que tenian que asistir al concilio. Del Consili estd escrito “con lengua y
forma trovadorescas”.>® El autor de la Vita, aunque claramente familiarizado con la
terminologia escolastica, apuntaba evidentemente al logro de efectos retoricos y
musicales, gratos a los indoctos.®*” La Vita terminaba con la partida de Llull de Paris
camino del concilio. El Liber de ente, quod simpliciter est per se et propter se
existens et agens, al cual acompafiaba originalmente a modo de apéndice la
Petitio,®*® fue terminado asi mismo en septiembre de 1311. El Phantasticus se
desarrolla en el camino entre Paris y Vienne, donde presumiblemente fue escrito. En
un vivo didlogo con un mundano arcediano, Llull presenta sus metas para el

332 La independencia que se observa en el Liber de acquisitione terrae sanctae, escrito en Montpellier
en marzo de 1309 (véase més arriba, p. 100), no se encuentra, en cambio, en las obras escritas en Paris
entre los afios 1309 y 1311. Con esto no se pretende negar, naturalmente, que Llull tuviera en mente
dirigir a Felipe, unos objetivos diferentes a los de Dubois y Nogaret. EI queria promover la gloria de
Dios, mientras que los otros estaban ocupados, por lo menos en primer lugar, en conseguir la gloria de
Francia y de su monarca. Aunque subraya esta distincion, H. WIERUSZOWSKI (art. cit.,, n. 19, mas
arriba) no se da cuenta, pienso, del hecho de que la posicion teérica de Llull—que estaba en plena
transformacion—podia haber sido menos evidente para sus contemporaneos que no por su defensa
abierta y préactica de la politica francesa.
333 PEERS, p. 353. Cf., por ejemplo, Del Consili, vv. 316-318 (ORL, 20, p. 268).
334 Ibid., vv. 71-7, 104 (pp. 258 vy sig.). Cf. la Vita Edwardi I, escrita hacia el afio 1325, ed. N.
DENHOLM-YOUNg, Londres, 1957, p. 46: “Apud Vienniam consilium congregavit, et Templarios
disposuit [sic], indulgentias pro Terra Sancta concessit, infinitam pecuniam congessit, sed Terre
Sancte nichil omnino profuit. Regibus concessit decimas, pauperum spoliavit ecclesias.” JUAN DE
SANT VICTOR, ed. BALUZE, Vitae paparum Avenionensium, ed. MOLLAT, I, p. 19: “Dicitur a pluribus
quod pro extorquenda pecunia concilium fuit factum.” Cf. la opinién muy desfavorable de Clemente
V que tiene Agustin de Ancona (hacia el 1308), FINKE, Aus den Tagen, pp. LXXXVII y sig., XCI.
335 Véase PEERS, pp. 353-356.
3% ). TORRAS y BAGES, La Tradici6 catalana, Barcelona, 1924, p. 261.
337 \Véase M. RUFFINI, “Il ritmo prosaico nella ‘Vita Beati Raymundi Lulli”, EL, 5, 1961, pp. 5-60,
esp. 57-60.
3% Diaz (no. 1888 y 1890) separa, equivocadamente, las dos obras, aunque es cierto que la Petitio
aparece sola en algunos manuscritos. Cf. B. ALTANER, art. cit. [n. 237, mas arriba], p. 210; J. STOHR,
EL, 1, 1957, pp. 49 y sig. GOTTRON, p. 42, por tanto, se equivoca cuando piensa que la Petitio fue
escrita después de la primera sesion del Concilio. Véase ROL, 8, pp. 181-186.
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concilio.®*® Estas metas expuestas con mayor extension en la Petitio, eran las mismas
que en el Phantasticus y en la Vita, c. 44. Comprendian la creacion de studia de
lenguas orientales, la unificacion de todas las 6rdenes militares y la promocién de
una cruzada, y la supresion de las opiniones averroistas.®* Se trataba de metas ya
familiares; los mismos tres objetivos habian sido incluidos en el llamamiento a
Felipe IV en el Liber natalis de enero de 1311. El contenido de este llamamiento era
resumido en la Vita.3#

En el De locutione angelorum, escrito en Montpeller en mayo de 1312,
inmediatamente después del concilio, Llull subrayaba que habia transmitido
personalmente sus peticiones al papa y a los cardenales en Vienne, y que, por lo que
hace a los studia y la cruzada, habian sido otorgadas,®*? El concilio, si bien no habia
fundado la nueva orden deseada por Llull y (quiz& por motivos diferentes) por
Felipe IV, habia transferido los bienes del Temple al Hospital, una solucion de
recambio que, sin embargo, resultaba aceptable para Llull y para el rey. Por lo que
respecta a los studia el Canon 11 del concilio ordenaba que “dos varones catolicos”
habian de ensefiar hebreo, dos arébigos y dos “caldeo” en Paris, Oxford, Bolofia,
Salamanca y en la Curia romana, y traducir obras de estos idiomas al latin. Se
esperaba que sus discipulos se convirtieran en misioneros. El rey de Francia debia
financiar las catedras en Paris, los prelados y monasterios de Inglaterra las de
Oxford, los obispos y monasterios de Italia las de Bolofia y la iglesia de Espafa las
catedras de Salamanca. La Santa Sede tenia que hacerse responsable de las catedras
que tenfan que establecer en la Curia.>*® La finalidad préactica misional que se con
templaba revela claramente la influencia luliana.®** En cierto sentido las expectativas
de Llull fueron méas que satisfechas. En su Petitio, dirigida al concilio, habia pedido
solamente la fundacion de tres escuelas de lenguas orientales en Roma, Paris y
Toledo.>* El Canon 11 establecia cinco fundaciones.

La estrecha correspondencia entre las opiniones del Liber natalis y la Petitio,
junto con la aprobacion de Llull por parte de Felipe, expresada en los mencionados

339 \/éase la edicion de M. SENELLART en ROL, 16, pp. 3-30, y n. 29, més arriba.
340 véase el prélogo del Phantasticus, p. 14; Vita, XI, 44, p. 303; la Petitio en el Liber de ente, ROL,
8, pp. 239 y sig., 243. Otras dos “ordinationes” (3-4, pp. 240-242) de la Petitio desarrollan las ideas de
Llull sobre la cruzada. Cf. los objetivos expresados en el Liber clericorum y en la Disputatio
Raymundi Christiani et Hamar Sarraceni del 1308 (véase mas arriba, p. 96 y n. 215), que son
parecidos, excepto en el hecho de que, en estas obras tempranas, no se habla de averroismo. Esto
tenderia a corroborar F. VAN STEENBERGEN, “La signification de l'oeuvre anti-averroiste de Raymond
Lull”, EL, 4, 1960, pp. 113-128, que, agudamente, hace la distincidn entre la Declaratio Raymundi del
1298, que diversos estudiosos anteriores habian interpretado como anti averroista, y las obras tardias,
y sefiala (p. 127) que Llull sélo habla de Averrois y de los averroistas en obras comprendidas entre los
afios 1309 y 1311.
341 \/éase mas arriba, p. 107, y la Vita, loc. cit.
342 De locutione angelorum (ROL, 16, p. 216): “duas petitiones...summo pontifici ipse dedit et suo
collegio...iste due concessiones sunt concesse.” Las propuestas de Llull probablemente se vehicularon
a través de una version por separado de la Petitio (véase mas arriba, n. 338), de la misma manera que
aparece en Electorium y sus copias (véase el Apéndice Ill, item 140). Cf. GOTTRON, p. 49, n. 5.
343 HEFELE-LECLERCQ, op. cit. [n. 311, més arriba], VI, 2, 1915, pp. 688 y sig.
344 \éase también ALTANER, art. cit. (n. 237, mas arriba), que demuestra que la influencia de LIull fue
mucho maés efectiva que la de Dubois. Le existencia de los colegios fundados por los dominicanos en
el Norte de Africa y en la Peninsula lbérica, activos ya hacia el 1245, probablemente ayudaron a
estimular el Canon 11; cf. J. Ma. CoLL, AST, 17, 1944, pp. 115-138; XIX, 1946, pp. 217-240. Para
Llull en Viena, véase MULLER, op. cit. [n. 172, mas arriba], pp. 153-157. TUSQUETS, pp. 140 y sig.
pone de relieve las importantes diferencias entre las ideas de Llull y Canon.
345 petitio, | (ROL, 8, p. 239), como también en el Liber de acquisitione terrae sanctae (cf. n. 138 mas
arriba), folio 546. En el Liber natalis (MS. B.N. 3323, fol. 22¥) (ROL, 7, p. 70), pide fundaciones
“Parisius et alibi”.
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documentos de 1310 y 1311, inclinarian a suponer que la influencia de Felipe 1V,
todopoderosa en Vienne, contribuyd para que se lograra la aprobacién del Canon 11.
Fue promulgado probablemente el 6 de mayo de 1312, durante la cuarta y Ultima
sesion plenaria del concilio, luego que Felipe, con su presencia en Vienne, hubiera
una vez mas afirmado su autoridad sobre el papado.®*® Puede hacerse notar en este
punto el hecho de s6lo en Paris y en la Curia romana parece haberse cumplido el
decreto durante el siglo XIV.3#

Cuando Llull dejé Vienne abandond también la inmediata esfera de influencia de
Felipe IV para regresar a la de la casa de Aragon, en sus ramas mallorquina y
siciliana. Luego del concilio se le encuentra en 1312-13 en los dominios del rey de
Mallorca, por entonces Sancho (1311-24), hijo del antiguo protector de Llull, Jaime
I1, primero en Montpeller y después en Mallorca mismo. Llull pasé casi un afio en la
isla, desde julio de 1312, cuando menos, hasta mayo de 1313, disputando con
musulmanes y judios y escribiendo algunas obras mayormente breves y de caracter
apologético.>*® No habia de volver ya a Francia. El 26 de abril de 1313 hizo su
testamento. EI mismo notario que protocolizé su testamento saco copia de las cartas
de recomendacién que Llull habia obtenido de Raimundo Gaufredi, Felipe 1V, el
canciller de Paris y los cuarenta maestros.3*°

En mayo embarco Llull para Mesina, una de las residencias favoritas de Federico
de Sicilia.®*® En el Liber de participatione Christianorum et Sarracenorum, escrito
en Mallorca en julio de 1312, para ser presentado a Federico y al rey de Tunez, Llull,
como en el anterior De locutione angelorum, expresaba su satisfaccion por las dos
“ordinationes” del concilio de Vienne que le interesaban especialmente, el decreto
que ordenaba el establecimiento de catedras de lenguas orientales, para que los
misioneros pudieran prepararse para las diputaciones con los infieles, y la
presentacion de los bienes del Temple al Hospital, para la promocién de la cruzada.
Continuaba pidiendo al rey de Sicilia, junto con el soberano musulman de Tunez, que
hicieran los arreglos necesarios para que sabios cristianos expertos en arabe visitaran
Tlnez con objeto de disputar sobre el tema de la fe, mientras que musulmanes doctod
deberian trasladarse a Sicilia con el mismo prop6sito. “Quizéa de esta manera, si se
efectuara en todo el mundo, podria haber paz entre cristianos y sarracenos, sin que
los cristianos fueran a destruir a los sarracenos ni los sarracenos a los cristianos.” 3

346 Sobre la probable fecha de la promulgacion, véase ALTANER, art. cit., p. 216. Véase n. 307 mas
arriba. PASQUAL, Vindiciae, I, p. 287, ya conjeturé que la influencia de Felipe era muy importante
para asegurar el tramite de Canon XI. Cf. DuBoIS, De recuperatione terre sancte, ed. LANGLOIS, Cap.
60 (pp. 49 y sig.), las ideas de las cuales es probable que deriven, en parte, de Llull. A su vez, eran
conocidas, al menos, de algunos servidores de Felipe (LANGLOIS, ibid., pp. VIII y sig.), y parece que
tuvieron un cierto peso en la memoria de Nogaret (véase n. 31, mas arriba), que, como MULLER, op.
cit., p. 151, sefiala, debera situarse en 1311 y probablemente fue presentada en el Concilio; de todos
modos, trata exclusivamente de la cruzada.
37 Véase B. ALTANER, en Zeitschrift fir Kirchengeschichte, LII, 1933, pp. 226-236. El primer
maestro hebreo y siriaco conocido en Paris fue nombrado en 1319 y el primero en la curia en 1317,
que probablemente son las fechas factibles mas retrocesos. No hay ninguna prueba de que se
ensefiaran lenguas orientales en Bolonia, Salamanca u Oxford en el s. X1v.
348 \éase ROL, 15-16, 18. La coleccién mas importante entre estas obras es la gran Summa sermonum,
ed. F. DOMINGUEZ REBOIRAS Y A. SORIA FLORES (ROL, 15, 1987).
349 \éase mas arriba, pp. 104-105 y sig., y n. 300. El testamento en ROL, 18, 1991, pp. 251- 263.
30y/gase ROL, 1, p. 86; BATILLORI, p. 36 Y sig.
1 “Quizas de esta manera podra haber paz entre cristianos y sarracenos, extendiendo este uso en todo
el mundo, en vez de que los cristianos vayan a destruir a los sarracenos, o los sarracenos a los
cristianos.” Liber de participatione christianorum et saracenorum, prélogo; justo antes, dice:
“Raimundus... proposuit uenire ad nobilissimum uirtuosissimum dominum Fredericum, regem
Trinacriae, ut ipse, cum sit fons deuationis, ordinet cum altissimo et potentissimo rege Tunicii, quod
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Parece como si, en los ultimos afios de su vida, renunciara Llull a la cruzada
armada por la que habia abogado desde 1291, y, con especial fervor, entre 1305 y
1311, y tornara a concentrarse exclusivamente en la disputa pacifica caracteristica de
sus primeros escritos. El Liber de participacione Christianorum et Sarracenorum
parece ciertamente indicar un cambio de opinién. A parte de la breve referencia que
he citado a la decision del concilio de Vienne sobre los bienes del Temple, nada se
encuentra en este libro sobre la cruzada.®®? El profesor Norman Daniel, no siempre
demasiado simpatico hacia Llull, ha sefialado recientemente refiriéndose a esta obra
que es la dnica en la que Llull “demostro haberse dado cuenta de lo que decian
realmente los musulmanes... Revela la personalidad de Llull en su aspecto més dulce
y caritativo y sefiala un camino de mutuo entendimiento en la discusion que ambos
bandos se mostrarian siempre reacios a seguir.”**

La eleccion que hizo Llull de un nuevo protector, Federico de Sicilia, y algunos
datos sobre la situacion contemporanea en TuUnez pueden contribuir a explicar su
aparente giro en redondo. Las relaciones entre Sicilia y Tunez, hacia donde se
encamino Llull en 1313 y a cuyo rey habia apelado, junto con Federico, en el Liber
de participatione, eran mas estrechas que de costumbre. TUnez pagana tributo a
Sicilia, como también, més irregularmente, a Aragdn, y en noviembre de 1312 se
habia concluido un tratado entre el rey Sancho de Mallorca y el rey de Tunez, de
modo que las tres ramas de la casa de Aragdn se hallaban en términos razonables con
la corte tunisi. Abu Yahiya Zakariya al-Lihya-ni, que usurpé el trono de Tunez en
1311 y reind hasta 1317, se sabe que mostr6 (precisamente en 1313) a Jaime Il de
Aragon y a Federico de Sicilia esperanzas de su conversion, sin duda a cambio de
apoyo para su inseguro poder. (Habia sido Ilevado al mismo por los buques de guerra
sicilianos y los mercenarios catalanes.) No era, que, verosimil por este tiempo una
cruzada armada contra Tunez.3** Ademas, el interés de Federico por las misiones era
tan conocido como el de Felipe IV por la cruzada. En 1308, en el curso de una
conversacion con Arnaldo a de Vilanova, registrada por este Gltimo, probablemente

christiani bene litterati et lingua arabica habituati uadant Tunicium ad ostendendum ueritatem de fide,
et quod saraceni bene litterati ueniant ad regnum Siciliae disputatum cum sapientibus christianis de
fide eorum... Et ideo Raimundus facit istum librum ad praesentandum nobilissimis regibus
praelibatis” (ROL, 16, p. 246). Para el De locutione angelorum, véase n. 342, mas arriba. En el Liber
per quem poterit cognosci quae lex (apéndice, item 138), de febrero de 1313, se formula la demanda
segin la cual los musulmanes deberian ser obligados por los principes cristianos a escuchar la
predicacion (ROL, 18, pp. 190 y sig.). No se trata exactamente de una cruzada, pero poco le falta.
352 En su primera obra sobre la cruzada [cf. n. 13, mas arriba], p. 80, Llull considera la controversia
muy por encima de la cruzada armada.
353 N. DANIEL, Islam and the West. The Making of an Image, Edimburgo, 1960, p. 180.
34 Véase Ch. E. DUFOURCQ, “Les activités politiques et économiques des Catalans en Tunisie et en
Algérie orientale de 1262 a 13777, Boletin de la Real Academia de Buenas Letras de Barcelona, XIX,
1946, pp. 5-96 (esp. pp. 55, 60 y sig., 73-75); idem, AST, 25, 1952, pp. 51-113, 255-278; A. MASIA DE
Ros, La Corona de Aragon y los Estados del Norte de Africa, Barcelona, 1951, pp. 171-189; L. DE
MAS-LATRIE, Traités de paix et de commerce et documents divers concernant les relations des
chrétiens avec les arabes de I'Afrique septentrionale au Moyen Age..., Paris, 1866, esp. “Documents”,
pp. 188-192. Para el tratado del 1312, cf. E. K. AGUILO, BSAL, XV, 1914-15, pp. 217-220. FINKE,
Acta, Il, pp. 715, edita o cita documentos que demuestran que Federico de Sicilia pensaba en la
ocupacion de tunecina; estos documentos estan fechados los afios 1315 y 1316, pero no hay ninguna
prueba de que el proyecto saliera adelante. Para las promesas de al-Lihyani de 1313 a Jaime Il, véase
DUFOURCQ, “Les activités”, p. 76; MASIA DE ROs, pp. 236 y sig., 490-492. En 1303, en la Disputatio
fidei et intellectus (ed. SALZINGER, IV (9), pp. 2, 4), y de nuevo en el De fine de 1305, I, 5 (ROL, 9, p.
267), y en otros lugares (véase el Apéndice, item 141), Llull habia hablado de un rey de Tunez que
casi habia sido convertido por Ramén Marti, O. P. Véase DUFOURCQ, L Espagne catalane, op. cit. (c.
I, n. 7). Para el contexto de la Gltima mision de Llull en Tlnez, véase pp. 488-491.
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con total fidelidad, Federico habia censurado la actitud de la Santa Sede hacia
cisméaticos y musulmanes—“pone muy poca atencion en la conversion de los
sarracenos”.®® Al final del Raonament d’Avinyé de 1309, pretende Arnaldo que
Federico ya habia comenzado a construir escuelas para hombres y mujeres, donde
ricos y pobres pudieran ser educados en los principios cristianos,

“... y los que seran aptos para predicar, seran ademas adiestrados en lenguas
diversas, de manera que puedan mostrar la verdad del evangelio a todos,
paganos y cismaticos. Y, para promover esto el rey ha procurado ya maestros y
escrituras evangélicas en algunas lenguas, y procura obtenerlos en otras, y ha
hecho pregonar por la isla que todos aquellos que quieran vivir en pobreza
evangélica, de cualquier nacion que sean, vayan alla, porque él les protegera y
les proporcionara lo necesario para vivir. %

En la Infomacio espiritu de 1310, Arnaldo pide a Federico que entre en relaciones
con los musulmanes y les solicite “que envien a sus hombres sabios o que reciban a
los nuestros, para discutir de la verdad del evangelio”.*® La coincidencia de ideas
entre Arnaldo y Llull sobre este punto es exacta. Puede hacerse notar que fue
Arnaldo el primero en proponer el plan en este preciso contexto siciliano.38

A penas puede sorprender, pues, que Llull viajara en 1313 a la corte siciliana,
habiendo sin duda remitido antes las obras escritas el afio anterior y dedicadas a
Federico.®®® Tenia razdn en pensar que podia contar con la bienvenida proclamada a
todos “aquellos que quieran vivir en pobreza evangélica”, y que de hecho se extendia
a los franciscanos espirituales, proscritos en Vienne. LIull pudo haberse enterado por
los amigos que tenia entre los espirituales o por el mismo Arnaldo de Vilanova, de
los planes de Federico para la reforma de su reino, planes que incluian la preparacion
lingiiistica de misioneros para el Islam.3®°

La jornada de Llull a Sicilia ha de considerarse como su tercer intento de puesta
en practica de las ideas que siempre habia sostenido con respecto a las misiones,
ideas ahora oficialmente sancionadas en el concilio de Vienne. A menudo Llull, al
proponer el envio de misioneros al Islam, se habia ofrecido a partir en persona.®®* A
pesar del desastroso final de sus dos misiones anteriores al Africa del Norte, a TUnez
en 1292 y a Bugia en 1307, estaba dispuesto a intentarlo de nuevo, a ir

355 «“Se preocupa muy poco por la conversion de los sarracenos.” ARNAU, Interpretatio de visionibus,
citado mas arriba, n. 113. La copia utilizada por Menéndez Pelayo en su edicion habia sido aprobada
por el mismo Federico (cf. Heterodoxos, VII, p. 232)
3% Raonament d'Avinyd (Obres, I, pp. 220 y sig.; Heterodoxos, VII, p. 306). BATLLORI, p. 220, n.
60, sostiene que Federico debia esta idea a Llull, “que por aquellos afios estaba en continua relacién”
con el rey. Esto, sin embargo, no esta claro. No hay ninguna prueba que Llull estuviera en contacto
con Federico antes del 1312 o que le hubiera visto antes del 1313. Ademas, los proyectos que describe
Arnau se acercan més a los de Dubois que no a los de Llull, que nunca parece haber previsto escuelas
para mujeres, mientras Dubois, en cambio, les daba un papel importante en su programa y trataba de
servirse de mujeres educadas para convertir cismaticos y paganos (De recuperatione Terre Sancte,
caps. 61, 69, 85 y sig., pp. 51y sig., 57, 70 y sig.).
357 Informacid espiritual (Obres, I, pp. 241; Heterodoxos, VII, p. 279).
38 Llull a menudo habia propuesto enviar estudiosos cristianos al Islam y de obtener, a cambio,
musulmanes con quien se pudiera discutir pacificamente (véase, por ejemplo, la Petitio Raymundi pro
conversione infidelium, dirigida a Bonifacio VIII en 1295; ML, p. 418).
39 Véase n. 258, mas arriba, especialmente la citacion del Liber de quinque principiis.
360 BATLLORI, p. 36, sugiere a los espirituales. Para las relaciones personales con Arnau, cf. n. 68, mas
arriba.
361 \/éase, por ejemplo, la Petitio de 1295 [citada mas arriba, n. 358], p. 419.
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personalmente a Tunez como uno de los “christiani bene literati et lingua arabica
habituati”, que habia recomendado que se enviaran alli en el Liber de
participatione.®%?

Llull pas6 un afio en Mesina, donde escribid treinta y ocho breves opuscula, pero,
al parecer, obtuvo poca ayuda del rey Federico. Esto, por lo menos, es lo que cabe
deducir de la completa ausencia del nombre del rey en las obras de este periodo y en
la ultima obra que Llull compuso en Sicilia, el Liber de civitate mundi, terminado en
Mesina en mayo de 1314. En esta obra la figura de Justicia le aconseja que visite la
Curia y las cortes de los principes cristianos y que les presente el libro que acababa
de componer. Es el mismo procedimiento tantas veces recomendado a LIull por las
figuras alegoricas que aparecen en sus escritos; le habia proporcionado a menudo una
manera elegante de terminar una obra, como en el Liber natalis y el Liber
lamentationis philosophiae.®®® Pero en esta ocasion Llull replicd que habia estado
muchas veces en la Curia y habia hablado con diferentes principes para que la fe
fuera exaltada, y habia escrito libros recomendando maneras en que el mundo
pudiera ser reformado, pero que no habia podido conseguir nada con todas esas cosas
y varias veces se habian burlado de él y le habian golpeado y llamado “phantasticus”,
“Y asi dijo que iria a los sarracenos y veria si podia reducirlos a la fe catélica.” Sin
embargo, estaba dispuesto a prometer, aunque claramente no esperaba muchos
resultados de su accién, que haria copiar el libro y lo haria enviar a la Curia y a
algunos principes.®®*

El resultado de casi cincuenta afios de trabajos apostolicos era una desilusion
virtualmente completa ante todas las instituciones existentes de la Cristiandad.%® El
ultimo gobernante cristiano al que se sabe que recurriera Llull, primero, en 1314,
pidiendo cartas de presentacion para el rey de Tunez, y luego, solicitando la ayuda de
un franciscano que habia sido anteriormente su discipulo, para traducir varias obras
recientemente terminadas del catalan al latin, fue Jaime Il de Aragon. Las cartas de
presentacion fueron obtenidas.>®® No se sabe si fray Simén de Puigcerda llegé o no a
tiempo para auxiliar a Raimundo.®®” Las ultimas obras de Llull estan fechadas en
Tunez en diciembre de 1315 y estan dedicadas al rey, Abu Yahiya al-Lihyani. Si su
confianza en papas y principes se habia apagado, su fe en el poder de la razon era
inextinguible. En estas Ultimas obras seguia argumentando racionalmente con los

362 “Cristianos bien instruidos y conocedores de la lengua arabe.” Véase n. 351, més arriba.
363 \/éase pp. 149 y sig., mas arriba.
364 Y de esta manera Ramon excus6 y dijo que irfa a los sarracenos y procuraria si podia convertir
estos sarracenos a la santa fe catolica.” Liber de civitate mundi, ROL, 2, pp. 200 y sig.: “Sed
Raimundus excusavit se. Et dixit, quod pluries fuit ad Curiam et ad plures principes fuit locutus, quod
fides esset exaltata per universum mundum; et fecit libros, in quibus ostenditur modus, per quem totus
mundus posset esse in bono statu; sed nihil potuit impetrare cum ipsis; et pluries fuit derisus et
percussus et phantasticus vocatus... Verumtamen promisit, quod faceret scribere librum istum et
mittere translatum ad Curiam Romanam et ad aliquos principes, quibus sibi videbitur permittendum.”
Sobre las razones del fracaso de Llull en Sicilia, véase J. PERARNAU, en ATCA, 14, 1995, p. 326; y
también BACKMAN [cit. mé&s arriba, n. 52], pp. 201-220.
365 Para las universidades, véase Cap. 1V, mas abajo, pp. 137 y sig.; Cap. VI, pp. 175y sig.
366 RuBIO, Documents, |, pp. 62-64, 0 ROL, 2, pp. 399-401 (los documentos estan fechados el 4 y 5 de
noviembre de 1314). Puede que la presencia de Llull fuera requerida en TUnez en marzo de 1313 (cf.
la carta del obispo de Mallorca Jaime 1l, editada por A. DE PALMA DE MALLORCA, EL, 2, 1958, p.
324).
367 Jaime 11 traté de enviarselo (véanse las cartas del 5 de agosto, el 20 de septiembre, el 3 y el 29 de
octubre de 1315 en RuBIO, Documents,|, pp. 65 y sig. = FINKE, Acta, 11, pp. 900-2 = ROL, 2, pp. 402-
405, y A. DE PALMA DE MALLORCA, EL, 3, 1959, pp. 71 y sig.). Si lleg6 a Tunez, s6lo pudo ser a
finales de noviembre de 1315. Sobre otros franciscanos que entonces estaban en Tlnez, véase
DUFOURCQ, L Espagne catalane [n. 354, mas arriba], loc. cit.
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musulmanes de Tunez, “instruyéndoles en las “razones necesarias” en favor de la
Trinidad”.*®8 En diciembre de 1315 Ramdn Llull desaparece de la historia y penetra
en el mundo de la leyenda.3®°

368 DANIEL, Islam and the West, p. 180. El Liber de bono et malo, el Liber de maiori fine intellectus,
amoris et honoris y el Liber de Deo et de mundo estan todos fechados en Tlnez en diciembre de 1315,
y fueron todos presentados al rey.
369 La leyenda del martirio de Llull en Bugia todavia lo explican, con mas o menos conviccion,
muchos estudiosos modernos (por ejemplo, LONGPRE, col. 1088; PEERS, pp. 371-375; ROL, 1, pp. 17
s; PLATZECK, R. Lull, I, p. 40). A. DE PALMA DE MALLORCA, BSAL, XXVII, 1937-8, pp. 241-284,
retine todos los argumentos que pueden estar a favor del martirio; apenas ninguno de estos testigos es
anterior al 1500. Hasta este momento, Llull era generalmente llamado ‘Reverendo Maestro’, no santo.
(\Véase la coleccion de autoridades recogida por Francisco Montaner y Fuente [T 1646] a J. M. BOVER
y R. MEDEL, Varones ilustres de Mallorca, Palma, 1847, pp. 564-583.) Fue alrededor del 1500, como
sefiala fra Andrés de Palma de Mallorca (pp. 248-251), que la fama de Llull como sabio comenzé a
Igualada (no eclipsada) por la de Llull como martir. El Unico autor del s. Xv que habla del martirio de
Llull es el mallorqui Mateo Malferit (que sélo conocemos a través de una fuente del s. Xvii) y en su
testimonio (p. 242: “R. Lullus annum agens 74, dum fidem Christi Mauris apud Bugiam predicat,
gloriose lapidibus obruitur”) demuestra ya a primera vista confunde la descripcion de la mision en
Bujia del 1307 (cuando, si naci6 hacia el 1232, Llull debia tener alrededor de 74 afios, y donde fue
apedreado casi hasta morir—cf. Vita, 1X, 36, p. 297) con la del Gltimo afio de su vida, 1315-6, cuando
tenia hacia 84. Lo Unico que parece cierto es que Llull muri6 entre diciembre de 1315 y marzo de
1316, y que fue enterrado en la iglesia de San Francisco de Palma de Mallorca. VVéase BATLLORI, pp.
37y 51-67; LLINARES, pp. 124-127; RUBIO, p. 187; y Cap. IlI, n. 40.
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PARTE Il

El Lulismo del siglo XIV en Paris: El Electorium y el Breviculum de Tomés Le
Myésier
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EL PRIMER LULISMO: CENTROS Y CORRIENTES DE INFLUENCIA

De los fil6sofos hispanicos de la Edad Media, dejando a un lado la contribucion
de la Espafia musulmana, los dos mas interesantes e influyentes son, con mucho,
Isidoro de Sevilla (m. 636) y Ramon Llull (h. 1232-1316). La influencia de Isidoro
ha sido a menudo estudiada y constituy6 el tema, en 1913, de un libro de C. H.
Beeson, uno de los discipulos mas brillantes de Ludwig Traube, donde se hacia
relacion de los manuscritos de Isidoro escritos en los dos primeros siglos que
siguieron a su muerte y se trataba de poner de relieve las principales lineas de
transmision de los mismos. Los grandes adelantos posteriores en materia de precision
paleografica (ejemplificados en la publicacion de los Codices latini antiquiores del
Dr. E. A. Lowe) han contribuido mucho a confirmar la verdad del cuadro trazado por
Beeson.! No existe para Ramoén Llull una obra como sus Isidor-Studien. Hay dos
razones principales para que esto sea asi. En primer lugar, el interés por muchas de
las obras de Llull, en particular por las mas estrictamente filosoficas, por
contraposicion a sus escritos “literarios”, es relativamente reciente. El resurgimiento
del interés por la escolastica durante el siglo XIX no llevé inmediatamente a una
revalorizacion del Arte de Llull. Esta revalorizacion, en la medida en que aun ahora
pueda darse por hecha, es, de algin modo, resultado indirecto de la publicacién de
las obras en catalan de Llull, comenzada en 1859 y continuada a un ritmo cada vez
mas rapido a partir de 1906; este hecho estuvo estrechamente relacionado con el
renacimiento de la literatura catalana en los tiempos modernos y los responsables de
dicha publicacion, sefialadamente Jeroni Rossellé (m. 1902), Mateu Obrador (m.
1909) y Salvador Galmés (m. 1951), estaban probablemente menos interesados por la
filosofia de LIull que por su papel como gran poeta y prosista catalan. A pesar de
esto, sus trabajos, al a hacer accesibles en catalan algunas de las obras filosoficas de
Llull, han suscitado la demanda de una edicion critica de sus Opera omnia latina,
porque el latin es la Unica lengua en que se conservan muchas de los principales
escritos filosoficos de Llull.?

Es cierto que, en su conjunto, las obras latinas de LIull son, por no decir otra cosa,
menos interesantes desde el punto de vista literario, que algunos de los textos
catalanes originales. Muchas de las versiones latinas, si no todas, de los escritos de
Llull son probablemente obra de discipulos mas o menos remotos y su estilo raras

1 'Véase los reportes bibliograficos de B. ALTANER, en Miscellanea Isidoriana, Roma, 1936, pp. 1-32,
en 28 y sig., ¥ J. N. HILLGARTH, en Studi Medievali, 3a y sig., 24, 1983, pp. 817-905; 31, 1990, pp.
925-973; B. BISCHOFF, “Die europdische Verbreitung der Werke Isidors von Sevilla”, Isidoriana,
Ledn, 1961, pp. 317-344; J. FONTAINE, en Revue Suisse d'Histoire, xii, 1962, pp. 305-327. Para el
interesante intento de sintesis del contemporaneo de Llull Pedro el Hispano, que mas tarde fue el papa
Juan XXI (+1277), cf. CARRERAS ARTAU et al., Apports hispaniques a la philosophie chrétienne del
Occidente, Lovaina-Paris, 1962, pp. 15-29.
2 Para el nuevo renacimiento del lulismo, véase CARRERAS ARTAU, Filosofia, II, pp. 399 vy sig.;
PEERS, pp. 394 y sig., 410 y sig.; R. D’ALOS, “Lullistische Literatur der Gegenwart”, Wissenschaft und
Weisheit, 11, 1935, pp. 288-310 (traduccion al castellano de J. XIRAU, Vida y obra de Ramén Lull,
México, 1946, pp. 247-82). El profesor Peers, en su biografia de Llull y en otros textos, tendia a
seguir algunos estudiosos catalanes, poniendo de relieve la figura del Llull mistico y “precursor de las
glorias de la poesia catalana” (p. 410) y dejando claramente de lado el arte. Véase, ahora, Lola BADIA,
“La aportacion de Ramon Llull a la literatura en lengua de oc: por un replanteamiento de las
relaciones Occitana-Catalufia en la baja Edad Media”, en idem, Teoria y préctica de la literatura en
Ramon Llull, Barcelona, 1992, pp. 141-171; A. BONNER, “Ramoén Llull y el elogio de la variante”,
Actas del Noveno Coloquio..., Barcelona, 1993, pp. 13-30.
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veces se eleva por encima de la mediocridad. Ello no obstante, fueron estas versiones
latinas las que dieron importancia a Llull ante los ojos de la mayoria de los sabios de
fuera de Espafia, desde su tiempo hasta el siglo XVIII, cuando el lulismo no espafiol
alcanza su culminacion en la maciza aunque incompleta edicion de Maguncia (1721-
42), culminacion que fue seguida demasiado rapidamente por un siglo de virtual
olvido, atenuado por ocasionales explosiones de displicente irritacion o de mal
informado desprecio por parte de aquellos eruditos que se veian, de tanto en tanto,
obligados a enfrentarse con lo que ha sido llamado la “enorme montafia sin escalar”
del Arte luliana.® A estas versiones latinas hay que dirigirse, no solo para estudiar el
pensamiento del propio Llull, sino también, como es el caso aqui, cuando se trata de
investigar la historia del lulismo. Sin embargo (y esta segunda razon por la que nos
faltan unos Lullus-Studien comparables con los Isidor-Studien de Beeson esta
claramente relacionada muy de cerca con la primera razén que he dado, esto es, la
falta de interés hasta hace poco por la filosofia de Llull) s6lo recientemente se ha
hecho posible el realizar una investigacion completa de los Opera latina de Llull y
de su transmision. Si se echa una ojeada a la labor reciente sobre la historia del
lulismo, realizada a partir del segundo tomo de la Filosofia cristiana de los siglos
X1 al X1V (1943) de los hermanos Tomas y Joaquin Carreras y Artau, se comprueba
que casi toda ella se compone de estudios sobre unas pocas figuras de relieve, la mas
popular de las cuales es Nicolas de Cusa.* Esto puede parecer sorprendente pero la
razon es bastante clara. Todo estudio general de la influencia de Llull en la Edad
Media ha de basarse fundamentalmente en los manuscritos de sus obras, ya que
raramente se le cita por su nombre, por lo menos durante el primer siglo que sigue a
su muerte.> Existe un gran nimero de manuscritos de las obras de Llull (por lo
menos cuatrocientos de los siglos XIV y XV y muchas copias posteriores). Pero no
hay obra de confianza que los relacione.® Las principales colecciones de manuscritos
de Llull se hallan en Palma de Mallorca, Munich, Milan, Roma, Venecia y Paris,
pero grupos mas pequefios de codices 0 manuscritos aislados pueden ser encontrados
en cerca de otras ochenta bibliotecas en toda la Europa occidental. Unicamente se
dispone de catélogos impresos razonablemente satisfactorios de dos de las seis

3 Esta expresion es de F. A. YATES, p. 106. Para las relaciones entre las versiones catalanas y latinas
de las obras de Llull, que son mucho mas complejas de lo que a menudo se piensa, Véase las
observaciones de J. RUBIO BALAGUER, pp. 260 y sig., 306 y sig.
4 Véase mas abajo, Cap. VII.
> Llull es citado, naturalmente, por sus contrincantes Nicolds Eymerich (11399)— véase, para el
primer, J. ROURA RoCA, Posicion doctrinal de Fr. Nicolas Eymerich, O. P., en la polémica luliana,
Instituto de Estudios Gerundenses, Monografias, 111, Gerona, 1959—y, para el segundo, cf. CARRERAS
ARTAU, Filosofia, Il, pp. 91-99; véase HILLGARTH, Readers, 1, pp. 197-204. Por otra parte, Nicolas de
Cusa, que conocia tan bien las obras de Llull, sélo lo cita dos veces por el nombre (en sus sermones);
cf. COLOMER, Nikolaus von Kues, pp. 68-72. Para los primeros catalogos de obras de Llull, que se
pueden utilizar como testigo de los manuscritos existentes, véase méas abajo, n. 16. Sobre las
referencias a Llull hechas por tres de sus contemporaneos, véase mas arriba, Cap. Il, nn. 28, 68 y 198.
“Raymundus Luylli de Maioricis” es mencionado por JUAN DE RUPESCISSA, Liber Ostensor (MS.
Vat., Ross. lat. 753, fol. 145), segin J. BIGNAMI-ODIER, Etudes sur Jean de Roquetaillade, Paris,
1952, p. 155. La obra fue escrita en 1356 o poco después (ibid., p. 140; E. F. JAcOB, Bulletin of the
John Rylands Library, XXXIX, 1956, p. 82). SALZINGER (I, “Testimonia”, p. 37) considerd que el De
consideratione quintae essentiae de Rupescissa era una exposicion del De quinta essentia (de hecho,
pseudoluliano), pero cf. L. T. THORNDIKE, A History of Magic and Experimental Science, 111, Nueva
York, 1934, p. 357 y sig., que distingue entre los genuinos MSS. de Rupescissa y los textos
“Lulificados”. Sobre el uso de obras pseudolulianas por un tal Guillelmus Sedacerius, O.Carm., que se
dice que escribi6 hacia el 1375, cf. THORNDIKE, Il1, p. 628 y sig.
6 A. Bonner esta preparando un nuevo catalogo, con citacion de los MSS. correspondientes.
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principales colecciones (las de Venecia y Roma).” Las colecciones lulianas de Palma
estan por ahora s6lo en parte catalogadas.® Estas observaciones bastaran quiza para
mostrar por qué ningun estudioso ha intentado todavia realizar para Llull una obra
pautada sobre los Isidor-Studien de Beeson, un estudio, esto es, de los manuscritos
mas antiguos que ponga de relieve las principales lineas de transmision.

La necesidad de una obra semejante es desde hace tiempo evidente. Se la necesita
por dos razones principales.® La primera es que seria un preliminar o, cuando menos,
un concomitante indispensable de la edicion critica de las obras latinas de Llull,
sobre la cual he de volver en breve. La segunda razon es que a través de ella seria
quiza posible empezar a comprender el desenvolvimiento general del lulismo
medieval y renacentista. Sobre el telén de fondo de los manuscritos, podrian cobrar
significado los episodios aislados, como el lulismo de Ramén Sibiuda o el del
Cusano, el antilulismo de Eymerich o de Gerson, sobre los cuales se ha concentrado
hasta ahora necesariamente y casi con exclusividad el interés.

De las 240 obras conservadas de Llull, unas 190 subsisten Gnicamente en
versiones latinas, aunque la mayoria de ellas fueran escritas originariamente en
catalan. Mas de cien de estas obras latinas han permanecido inéditas hasta el
presente. En 1956 se decidi6 emprender la edicion critica de los Opera latina. La
tarea fue encomendada a un Lullus-Institut de reciente ereccion, de la Universidad de
Friburgo en Brisgovia, y a su director, el Profesor Stegmdller. EI primero de los que
se calcula seran treinta y cinco volimenes aparecié en 1959. Provisto de recursos
adecuados y de varios auxiliares, el Profesor Stegmuller ha podido recoger unos
1.500 microfilmes de manuscritos de las obras latinas de Llull, repartidos por toda
Europa.l® Por primera vez se hace posible, sin gran dificultad, estudiar todos los
manuscritos de una obra luliana determinada. Seria posible descubrir las relaciones
entre uno y otro y establecer su genealogia. Esto es, por supuesto, lo que los editores
que trabajan bajo la direccion del Profesor Stegmuiller para cada una de las obras que
son llamados a editar. Cada tratado, en los dos primeros volimenes publicados, esta
precedido por un stemma codicum y por una breve exposicion sobre las variantes.
Por desgracia casi todos los stemmata codicum son pasibles de objecion. Hace ya
muchos afios que Joseph Bédier sefiald la curiosa inevitabilidad con que casi todos

7 Para Venecia, véase M. OBRADOR, “Ramén Llull en Venecia...”, BSAL, 8, 1899-1900, pp. 301-324.
Para la Vaticana y otras bibliotecas de Roma, véase el catadlogo de PEREZ, Roma. L. Pérez también ha
catalogado muchos manuscritos de Palma de Mallorca, la mayoria modernos, “Los fondos
manuscritos lulianos de Mallorca”, EL, 2, 1958, pp. 209-226, 325-34; 3, 1959, pp. 73-88, 195-214,
297-320; 4, 1960, pp. 83-102, 203-212, 329-346; 5, 1961, 183-197, 325-348; 7, 1963, pp. 89-96, 217-
222; 14, 1970, 237-42. Pero para el fondo de la BIBLIOTECA Publica de Mallorca, véase Manuscritos
de Palma de J. GARCIA-PASTOR, J. N. HILLGARTH y L. PEREZ MARTINEZ. Los manuscritos de
Munich han sido catalogados por J. Perarnau (véase Nota bibliografica, A.IV).
8 J. Perarnau ha anunciado la aparicién de un catalogo suyo del fondo de la Biblioteca Ambrosiana de
Miléan; para estos manuscritos, cf. M. OBRADOR, Anuario del Instituto de Estudios Catalanes, 2, 1908,
pp. 605-613. Hay un catalogo resumido de muchos de los manuscritos lulianos del Ambrosiana en C.
OTTAVIANO (véase Nota bibliogréfica, A.l, pp. 5-27), pero es tan poco cuidadoso que apenas llega a
ser util (cf. la resefia J. RuBIO en Estudios Universitarios Catalanes, 17, 1932, pp. 311-314). Para
Paris, véase mas abajo, Cap. IV, n. 2. Hay también otros catalogos destacables, como el de los
manuscritos lulianos existentes en Sevilla, a cargo de F. STEGMULLER, Spanische Forschungen der
Gorresgesellschaft, 1, 19, Minster, 1962, pp. 171-186, o los de la biblioteca del convento franciscano
de Dhan Mhuire, Killiney, preparada para el autor de este nimero, en EL, 10, 1966, pp. 73-79.
9 Admirablemente argumentadas por J. RUBIO, pp. 169 y sig.
10 véase el prefacio en las Raymundi Lulli Opera latina, I, Palma, 1959, pp. IX y sig.; F.
STEGMULLER, Spanische Forschungen der Gorresgesellschaft, 1, 15, Minster, 1960, pp. 246-250.
Stegmiiller y sus sucesores en Freiburg han sido muy generosos a la hora de abrir esta coleccién a
cualquier lulista que lo ha solicitado.
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ellos se dividen en dos ramas.*! Algunas objeciones han sido ya dirigidas contra la
clasificacion de los manuscritos en los dos volimenes mencionados.!? Objeciones de
mas peso podrian ser interpuestas contra los volimenes tres y cuatro.’®* Nos falta
algun criterio externo para controlar los indicios internos de las variantes escogidas
por los editores. Aquél solo nos lo puede proporcionar un estudio de la historia de los
manuscritos utilizados, en sus relaciones entre si. Es necesario ir mas alla de la sigla
en un stemma, hasta llegar a los manuscritos mismos y, mas alld de éstos, a los
centros y los individuos responsables de ellos. Esto es particularmente cierto cuando
se considera la transmision de obras como las de Llull, porque estas obras nunca
tuvieron, salvo en muy pocos sitios, el carcter rutinario y oficial de los textos de los
grandes padres o de los escolasticos reconocidos de la ultima Edad Media. (Muchos
eruditos, por usar una frase del Dr. Otto Kurz, parecen creer que los manuscritos
Ilegan a existir por generacion espontanea.) Sélo a la luz de esta investigacion se hara
inteligible y convincente un stemma. De este modo se puede también alcanzar un
objetivo mas amplio que el de proporcionar meramente una justificacion para una
edicidn critica, el de comprender, en alguna medida, como atravesé la Edad Media y
el Renacimiento la enorme masa de las obras de Llull, captar la “geografia
histérica'* del primer lulismo, su distribucion en etapas sucesivas y en paises
diferentes

Seria claramente prematuro intentar en este momento un estudio general de la
difusion de las obras de Llull. EI nimero de los manuscritos lulianos existentes es
demasiado grande, la falta de estudios preliminares de los diferentes centros o de las
diferentes colecciones modernas de manuscritos demasiado evidente. Hay, empero,
algunas guias que pueden ayudar a hallar el camino a través del laberinto de los
manuscritos de Llull. Entre éstas estan los catalogos de algunas de las principales
colecciones de los escritos de Llull, sefialadamente los elaborados en Paris en 1311y
poco después y en Barcelona h. 1466 y en 1488.1° Unos cuantos manuscritos (por
desgracia relativamente pocos) estan firmados y fechados por sus copistas o
contienen ex-libris o0 notas marginales que pueden ser relacionados con los nombres
de lulistas que nos son conocidos por otras fuentes. La cada vez mayor precision de
la paleografia medieval puede ayudar a fechar y localizar los manuscritos a los que
nos enfrentamos.'® Parece lo mejor comenzar por el siglo XIV y buscar alli los

11 El Profesor Stegmiiller defendi6 los criterios seguidos en la nueva edicién de Llull en “La edicion
de las obrar latinas de Ramon Llull. Principios, problemas, experiencias”, EL, 5, 1961, pp. 217-241.
Véase el articulo de A. Bonner citado mas arriba, n. 2.
12 \éase RuBIO, p. 170.
13 véase n. 27.
4 La expresion es sacada de CARRERAS ARTAU, |1, p. 12.
15 Para los catalogos parisinos, véase mas abajo, Cap. V, pp. 163 y sig.; para los de Barcelona, véase
F. de BOFARULL | SANS, “El testamento de R. Lull y la escuela luliana en Barcelona”, Memorias de la
Real Academia de Buenas Letras de Barcelona, v, 1896, pp. 463-476, y cf. de ALOs | DE Dou, Los
catalogos lulianos..., Barcelona, 1918, pp. 53 y sig. Llama la atencion el poco uso que los estudiosos
han hecho de los catalogos tempranos de las obras lulianas. Incluso el excelente estudio del padre
Batllori, pp. 221-335, se habria beneficiado de la consulta, por ejemplo, del catalogo de la biblioteca
de Santa Justina de Padua (1453-84), editado por G. MAZZATINTI, Inventario dei manoscritti
italiani delle biblioteche di Francia, Il, Roma, 1887, pp. 579-661 (para las obras de Llull, cf. pp. 612,
613) o de los libros de Pier Leoni, publicados por Léon Dorez en 1897 (véase mas abajo, Cap. VII, n.
50).
16 Estoy en deuda con el amigo Pedro Bohigas, antiguo conservador de MSS. de la Biblioteca de
Catalufia, por sus expertos consejos y por haberme dejado utilizar la coleccion de fotografias que él
mismo ha recopilado los manuscritos catalanes fechados de los siglos X1V y XV. Las filigranas del
papel deberian ayudar a fechar manuscritos, pero, desgraciadamente, la gran obra de Briquet no sirvio
de archivos espafioles, y el uso extendido de papeles italianos conlleva que las deducciones
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origenes del lulismo.!” Los comienzos de la historia de este Gltimo padecen el
estorbo de generalizaciones desorientadoras, mas peligrosas por cuanto parecen tener
algun apoyo en los hechos.

La difusion del Lulismo empezdé en vida del mismo Llull. Incansable
propagandista de sus propias ideas, profundamente convencido de la necesidad y del
valor salvador de su Arte, con todas sus versiones, desarrollos y posdatas, no ahorrd
esfuerzo para conservar y multiplicar sus escritos.’® Como otros escritores
medievales, Llull puso su empefio en conseguir la reproduccion de sus obras
dedicandolas a papas, reyes u otros importantes personajes, a menudo con una
peticion en el prefacio para que fueran copiadas. Parece haber viajado (por lo menos
en sus ultimos afios) acompafiado generalmente por uno o mas discipulos, que le
servian de copistas. De este modo pudo diseminar ejemplares de sus Ultimas obras en
las ciudades por las que paso, en el curso de sus incesantes viajes a través de Italia,
Francia y Catalufia.®

Existen todavia varios manuscritos de los cuales se puede estar seguro de que
fueron dados por Llull a sus contemporaneos—la Ars demonstrativa (con otras
obras) de Venecia, enviada desde Paris al dux Pietro Gradenigo h. 1298; MS.
Mdnich lat. 10507, enviado a Perceval Spinola en Génova h. 1305; el Liber
contemplationis, del cual se conserva un volumen, regalado a la cartuja de Vauvert,
en Paris, el afio 1298 (Paris, Bibl. Nat., lat. 3348A); el Liber natalis pueri parvuli
Jesu (Paris, lat. 3323), el ejemplar de obsequio dado a Felipe el Hermoso en 1311, y
dos manuscritos (ahora uno sélo) presentados a la Sorbona ese mismo afio (Paris, lat.
16111).2° Hay ademas dos manuscritos elaborados por discipulos o amigos de Llull,
casi inmediatamente después de la composicion de las obras que contienen—el
Llibre de contemplacié de Milan (fechado en Mallorca 1280) y el MS. Ottob. lat.
405, el manuscrito clave para las obras; de los ultimos afios de Llull.?*

anicamente basadas en las filigranas no sean muy valiosas (véase, en la misma linea, RUBIO, p. 177,
n. 27). Casi todos los MSS. de Paris que se comentan en este volumen estan escritos, naturalmente,
sobre pergamino.
17 Muy pocos MSS. lulianos se pueden fechar del s. x1il. Hay, sin embargo, algunas excepciones:
Ambros. A. 268 inf. + D. 549 inf., afio 1280, Paris, B.N., lat. 3448A, y Venecia, Marciana, VI. 200
(2757); sobre estos MSS. véase mas abajo, nn. 20 y 21.
18 \/éase RUBIO, pp. 172—-174. Todavia, no se puede afiadir mucho méas a este articulo.
19 \éase BATLLORI, pp. 223-250, para los viajes italianos de Llull y los manuscritos que se relacionan.
RuBIO, pp. 184 y sig, sefiala varios MSS. que, por el hecho de agrupar obras escritas los mismos afios
pero conteniendo temas muy diferentes, parece que proceden directamentemente de los arquetipos de
LIull, por ejemplo, Munich, lat. 10504 (s. XIVv ineunte, obras escritas en Mallorca en julio de 1300),
Paris, lat. 15385 (s. XIV, tres obras escritas en Génova y en Montpellier entre 1304 y 1305).
20 E] MS. de Venecia es mencionado en la n. 17, mas arriba; el describe M. OBRADOR, “R. Llull en
Venecia”, pp. 303 y sig. (cf. n. 7, mas arriba); véase també SOLER, citado mas arriba, Cap. I, n. 35.
Sobre el MS. Mdnich, lat. 10507, véase BATLLORI, “El lulismo en Italia” p. 293; para el MS. Paris,
lat. 3348A, cf. RuBIO, pp. 190-201. Para los manuscritos dados a Felipe el Hermoso y a la Sorbona,
véase J. TARRE, “Codices”, pp. 160-164, 176; véase también mas arriba, Cap. I, n. 284, y mas abajo,
Cap. IV, n. 38. Cf. también el volumen (perdido) que Llull dio al franciscano espiritual Bernat
Delicios en 1296 (CARRERAS ARTAU, Filosofia, 11, p. 19).
21 Sobre el MS. de Milan, véase M. OBRADOR, en Anuario del Instituto de Estudios Catalanes, II,
1908, p. 605; facsimil en ORL, 5, 1911, y a A. MILLARES CARLO, Tratado de paleografia espafiola,
2a edicién, Madrid, 1932, Il, lam. LXIX. Para el Ottob. lat. 405 cf. R. DE ALOS, “El MS. Ottoboniano
lat. 405. Contribucién a la bibliografia luliana”, Escuela Espafiola de Arqueologia é Historia en
Roma, Cuadernos de Trabajos, Il, Madrid, 1914, pp. 97-128; J. STOHR, en ROL, |, 1959, pp. 57 y sig.;
PEREZ, Roma, pp. 52-56.

129



. EL PRIMER LULISMO

Hacia el final de su vida LIlull parece haber estado constituyendo tres colecciones
principales de sus obras, con el propdésito de perpetuar el conocimiento de su Arte. El
autor anonimo de la Vita coaetanea, que escribia en Paris en 1311, termina su
testimonio sobre Llull con las siguientes palabras: “Sus libros estan ciertamente
esparcidos por todo el mundo, pero los reunid principalmente en tres sitios; es a
saber, en el monasterio de los cartujos en Paris, en casa de cierto noble de Génova y
en casa de cierto noble de la ciudad de Mallorca.””?? Esta concentracion de las obras
de Llull en tres colecciones mayores (dos de las cuales han sido ya mencionadas): en
la cartuja de Vauvert; en la casa de un noble genovés, que ha de ser identificado
seguramente con Perceval Spinola; y en un palacio de Mallorca, también
seguramente idéntico al del yerno de Llull, Pedro de Sentmenat, esta confirmada por
el testamento de Llull, firmado en Mallorca el 26 de abril de 1313.2 Aqui se hace
especialmente evidente la insistencia en la transcripcion de sus libros. Luego de
algunos pequefios legados en favor de sus dos hijos y de las iglesias y ordenes
religiosas de la ciudad de Mallorca (hoy Palma),* manda que el resto de las 140
libras que posee en la isla sean empleadas en la realizacion de copias sobre
pergamino, en catalan y en latin, de diez obras recientes, escritas desde su vuelta del
concilio de Vienne en 1312, que han de ser encuadernadas en un solo volumen. Se
han de enviar copias de este volumen a la cartuja de Vauvert y a Messer Spinola, en
Génova.?® El resto de dinero que pudiera quedar una vez hecho esto, junto con las
otras copias de sus libros hechas al mismo tiempo, debian ser distribuidos entre
varias iglesias, incluidas las de las 6rdenes religiosas; los libros tenian que ser
encadenados, pero accesibles sin limitaciones a quienes quisieran leerlos. El cofre
que contenia los libros en casa de Pedro de Sentmenat (la tercera coleccion a la que
se refiere la Vita) habia de ir a manos del monasterio cisterciense de La Real, cerca
de la capital de la isla.?®

No hay razon para suponer que la Vita de 1311 y el testamento de 1313 no
transmitan una fiel version de las intenciones de LIull. Pero se ha querido deducir de
estos documentos mas de lo que ellos pueden probar. La mas autorizada historia
moderna del lulismo establece, por ejemplo, que, como consecuencia de las
disposiciones de Llull, Paris, Mallorca y Génova se convirtieron en tres activos

22 Vita, X, Cap. 45, p. 304: “Sus libros estan esparcidos por todo el mundo, pero él los hizo reunir
especialmente en tres lugares; en el monasterio de los cartujos de Paris, y en casa de un noble de la
ciudad de Génova, y en casa de un noble de la ciudad de Mallorca.”
23 Véase F. de BOFARULL | SANS, “El testamento” (citado en la n. 15, més arriba), pp. 453 y sig., y
ROL, 18, pp. 251-263, con un facsimil.
24 Hacfa muchos afios que habia renunciado a sus posesiones terrenales (cf. Vita, I, 9, p. 277; R.
LLuLL, Llibre de meravelles, ed. S. Galmés [ENC, A, 34], Barcelona, 1931, Lib. I, Cap. VIII, pp. 103
y sig.).
%5 “De quibus quidem libris omnibus supradictis mando fieri in pergameno in latino unum librum in
uno volumine, qui mitatur per dictos manumissores meos Parisius ad monasterium de Xartossa, quem
librum ibi dimitto amore Dei. Item mando fieri de omnibus supradictis libris unum alium librum...
quem dimito et mando mitti apud Januam Misser Persival Espinola” (BOFARULL, p. 454., y ROL, 18,
pp. 262 y sig.). Sobre los libros mencionados cf. R. DE ALOS, Los catalogos lulianos, pp. 49-52. La
copia enviada a Génova puede ser idéntica en el MS. de Mdnich, lat. 10495 (RuBIO, “Notes”, pp. 345
y sig.). Mas de una de las obras mencionadas en el testamento se pueden encontrar en E (cf. mas
abajo, Cap. V, pp. 232 y sig., y n. 79).
% “Et residuum praedicte totius peccunie mee et residuos alios libros, qui fient per dictos
manumissores meos de mea peccunia supradicta, dimito et mando dari ac distribui... Ita quod
ponantur scil. libri in armario cuiuslibet ecclesie, in qua illos dabunt, cum catena. Ita quod quilibet
ipsius ecclesie volens illos legere, possit ipsos legere et videre. Item lego monasterio de Regali unum
coffre meum cum libris, qui ibi sunt, quem habeo in hospicio dicti Petri de Sanctominato.”
(BOFARULL, ibid., y ROL, 18, pp. 262 y sig.).
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centros del movimiento, irradiando sobre las regiones circundantes una continua
lluvia de manuscritos lulianos.?’” Esta afirmacion parece justificada, por lo que
respecta a Mallorca, por el hecho de que tantos de los méas antiguos manuscritos
lulianos parecian proceder de la isla. No sdlo habia ain unos sesenta manuscritos de
las obras de Llull, anteriores a 1500, en las bibliotecas de Palma, sino que era
generalmente sabido, aunque nadie se habia ocupado del asunto en detalle, que dos
de las otras cinco principales colecciones de codices lulianos (las de Roma y Milan)
procedia de Mallorca.?® Esto parecia corroborar el testimonio de las intenciones de
Llull transmitidos por su testamento y por la Vita. Resultaba necesario, por lo tanto,
estudiar la difusion del lulismo desde Mallorca, con méas razon cuanto que el centro
parisiense habia sido ya objeto de alguna atencién y los indicios con respecto a
Génova eran tenues, puesto que al parecer sélo tres manuscritos de Mdunich
procedian de la coleccion de Spinola.?®

Existen aparentemente tres maneras de abordar el lulismo mallorquin en la Edad
Media a través de las vidas y los escritos de sus maestros, a través de los catalogos de
libros de la Mallorca medieval y a través de los manuscritos mas antiguos. Con una
importante excepcidn, que se vera en seguida, no se conocen nombres de maestros
lulistas en Mallorca, en el siglo XIV.3 Conozco unas trescientas listas de libros
propiedad de corporaciones religiosas o de personas privadas de la Mallorca
medieval. Solo tres de las cincuenta listas anteriores a 1400 contienen obras de LIull.
Una de éstas (el catalogo de la biblioteca del monasterio cisterciense de La Real, al
cual, como se ha dicho, legé Llull en 1313 un cofre lleno de libros), fechada en
1386, contiene so6lo cuatro de sus obras.®! Las otras listas (una, de algunos libros de
un parroco de una iglesia rural en 1362, la otra, una nota de los libros robados de una
ermita en 1372) contienen una obra cada una.®* Mientras que muchos manuscritos
lulianos del siglo X1V se hallan actualmente o estuvieron alguna vez, en Mallorca,
no hay pruebas de que mas de uno o dos fueran escritos alli. Los colofones de
amanuenses fechados y firmados son muy raros en los manuscritos lulianos, pero
algunos hay. Existen cinco manuscritos fechados desde 1327 a 1397 que con
seguridad estuvieron alguna vez en Mallorca (dos estan todavia alli), pero cuatro de

27 “Esas sabias previsiones de Llull surtieron el efecto apetecido. Las ciudades de Mallorca, Paris y
Génova quedaron convertidas, a raiz de la muerte de Llull, en centros de irradiacion del lulismo, que
prendieron el fuego de sus doctrinas en amplias zonas circundantes hasta provocar un importante
movimiento. EI foco mallorquin se corri6 en seguida a los varios reinos que integraban la Corona de
Aragén...” (CARRERAS ARTAU, I, p. 25). Véase también mas abajo, Cap. V, p. 166. El resultado e
asumir, sin plantearse ningln interrogante, que las intenciones de Llull fueron cumplidas, se puede
observar, por ejemplo, en la introduccion del Padre A. SORIA FLORES, O.F.M., en el volumen iii de
ROL, Palma, 1961, pp. 67 y sig. El “stemma” de la p. 68 divide los MSS. del Liber de praedicatione
en dos familias, una descendente del “Exemplar Maioricense” y la otra del “Exemplar Parisiense”.
Pero “M” (MS. Munich, lat. 10521), uno de los dos MSS. principales de la familia mallorquina, del
cual se supone que desciende “L” (Palma, Bibl. Publica, 1034) proviene de la Escuela de Barcelona.
Toda la idea de un “Exemplar” o familia mallorquina se fundamenta, de hecho, en la asuncion de que
acabo de mencionar.
28 Cf. BATLLORI, “Lulismo en Italia” pp. 284-286; PEREZ, Roma, pp. 17-21.
29 Algunos de los sacerdotes ermitafios que vivian en Miramar en 1396 eran “instruidos en la ciencia
luliana”. Cf. J. N. HILLGARTH, BSAL, LXXXI, 1953-60, p. 583.
% Algunos de los sacerdotes ermitafios que vivian en Miramar en 1396 eran “instruidos en la ciencia
luliana”. Cf. J. N. HILLGARTH, BSAL, XXXI, 1953-60, p. 583.
31 Véase mi articulo “Una biblioteca cisterciense medieval: La Real (Mallorca)”, AST, 32, 1959, pp.
130-134, 152 y sig., p. 161.
32 Cf., pero, las observaciones de R. DE ALOs, Sis documents per a la historia de les doctrines
lulianes, Barcelona, 1919, p. 9, para los posibles motivos de esta ausencia de obras de Llull en los
inventarios de los siglos XIv y Xv. Véase ahora HILLGARTH, Readers, |, pp. 195 y sig.

131



. EL PRIMER LULISMO

ellos fueron escritos fuera de la isla (en Valencia, Barcelona y Huesca). El quinto (de
1385-86) es posible que haya sido escrito en Mallorca.®® El cuadro ya en el siglo XV,
tanto por lo que hace a catalogos de libros y a manuscritos fechados, es algo mas
prometedor.

La ciertamente incompleta Vida de Llull de 1311 muestra que no hay pruebas de
que Llull pasara mucho tiempo en Mallorca después del periodo de nueve afios de
formacion (aproximadamente entre 1265-74).3* Sin duda, volvio a la isla desde
Montpeller en 1276 para asistir a la fundacion de la casa franciscana de Miramar,
creada para preparar a futuros misioneros y ensefiar lenguas orientales junto con el
Arte a futuros misioneros.® La década de la vida de Llull comprendida entre 1276 y
1287 es todavia muy oscura. Se han sugerido varias posibilidades—Ilargos viajes a
oriente, que, segun creen algunos estudiosos, le llevaron hasta Tartaria, 0 bien un
periodo de retiro en Miramar, seguido por una larga estada en Montpeller. Reaparece
en Roma en 1287.% Después de 1277 no puede demostrarse que hubiera vuelto a
Mallorca hasta 1294, cuando estuvo alli para una corta visita.®” Posteriormente, no
volvio a la isla hasta 1300, cuando efectu6 una estada algo més larga. Varias de sus
obras fueron fechadas alli en el afio 1300 y un manuscrito escrito al parecer en
Mallorca en esta época se conserva en Mdnich.® Puede haber retornado por breve
tiempo a Mallorca en 1302,% y pasé ciertamente por la isla en 1307, en su segundo
empefio misionero al Africa del Norte. Su Ultima estada alli se sitGa entre el verano
de 1312 y la primavera de 1313.%C En total, por lo tanto, después de 1277, y durante

3 Me refiero a: (1) Copenhaguen, Ny. Kgl. S. 638 8° (Valencia, 1327), que antes estaba en la
Biblioteca Ayamans de Palma; cf. R. DE ALOs, en ML, pp. 388 y sig.; (2) Palma, Sociedad
Arqueologica Luliana, 6 (Barcelona, 1367); cf. L. PEREZ MARTINEZ, EL, 4, 1960, p. 93; (3) Palma,
Bibl. Pablica, 1062 (Huesca, 1390), donde esta el Liber de gentili; cf. Manuscritos lulianos de Palma
(cit. en n. 8, mas arriba), p. 67 y facs.; (4) Vaticano, Ottob. lat. 839 (Huesca, 1397); cf. L. PEREZ,
Roma, p. 65; (5) Museo Britanico Add. 16428 (en Mallorca, s. XVI, tanto podria haber sido escrito alli
como a Catalufia); contiene el Félix—como el nim. 2 ahora citado—y, segln S. Galmés, en ENC, A,
34, Barcelona, 1931, p. 18, es muy cercano a un MS. de Barcelona fechado del 1406, ahora en
Munich, Hisp. 595; el MS. del Museo Britanico es fechado entre 1385 y 1386, y lo firma Johannes
Tholrra (?). EI MS. de Mdnich, Hisp. 599 (55) fue escrito en Mallorca en 1401. Todos los colofones
de estos MSS. se han podido confirmar seguln criterios paleogréficos. Por otra parte, el MS. de Roma,
S. Isidoro, 1/18 (cf. PEREZ, Roma, p. 98), proveniente de Mallorca, aunque contiene una obra datada
del 1325 (fol. 50), es, ciertamente, bastante mas tardio; el colofén original fue copiado en este
ejemplar.
34 Sigo la cronologia que data la conversion de Llull en 1263 y el retorno a Mallorca de sus diversas
Pedrogrinaciones hacia el 1265 (cf. PEERS, p. 43, n. 1). Para la Vita, véase mas arriba, Cap. I, n. 2.
% Véase la bula papal que aprueba la fundacién de Miramar en RuBIO | LLUCH, Documents, I,
pp. 4 y sig.; o bien en PASQUAL, Vindiciae, I, p. 117, n. 1; o bien en GARCIAS PALoOuU, EI Miramar de
Ramon Llull, Palma de Mallorca, 1977, p. 319 y sig.
3 \éase PEERS, pp. 143 y sig.; LONGPRE, col. 1078 y sig.; M. BATLLORI, Introduccion, pp. 12-16. Los
lulistas anteriores, por ejemplo, PASQUAL, Vindiciae, I, pp. 128-142, 0 S. GALMES, en Escritos sobre
Ramon Llull, Barcelona, 1990, pp. 134 y sig., son méas especulativos; cf. el andlisis de A. LLINARES,
“R. Lulle et I'Afrique”, Revue Africaine, 105, 1961, p. 102, n. 8, e idem, Raymond Lulle, philosophe
de I'action, Grenoble, 1963, pp. 96 y sig. Sobre Llull y Montpellier (especialmente entre 1303 y
1304), véase ahora J. GAYA, en ROL, 20, 1995, pp. IX-XL.
37 Entre abril y noviembre de 1294 fue a Mallorca y a Barcelona; ello se deduce claramente de un
documento publicado por el P. MARTI DE BARCELONA, ML, p. 166. PEERS, p. 290, se equivoca, por
tanto, cuando sugiere que LIull no volvié a Mallorca durante la ocupacién de los dos reyes de Aragon
sucesivos.
38 Véase n. 19, mas arriba (Mdnich, lat. 10504); PEERS, pp. 290-304.
% PEERS, p. 310y n. 7.
40 PEERS, p. 322 y n. 3, piensa que Llull también podria haber sido en Mallorca «for a brief space», en
enero de 1306. Acepta (p. 368) la autenticidad de una supuesta carta de Llull, aparecida en 1612 con
el fin de ayudar a su proceso de canonizacion. Segun este documento, Llull habria vuelto a Mallorca,
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los dltimos cuarenta afios de su vida, LIull parece haber pasado solamente de dos a
tres afios en su isla natal (hunca mas de un afio por vez), menos tiempo del que pasé
en Montpeller o en Paris.*! Después de la fundacion de Miramar en 1276, parece
haber agotado las posibilidades que la isla podia ofrecerle y su actividad se trasladé a
un escenario mas amplio. La gran mayoria de sus obras, y con mucho las mas
importantes de las escritas después de 1276, fueron compuestas en Francia o en
Italia. Lo infrecuente de las visitas de Llull a la isla hace improbable la creacion y la
existencia continuada en dicho lugar y en su tiempo de una escuela luliana.

Se ha sugerido, empero, que el nombre de un lulista mallorquin tiende un puente
sobre el periodo que media entre las primeras obras de Llull y sus ultimos afios. El
escriba del magnifico manuscrito del Libre de contemplacion de Milan, al cual ya me
he referido, fecha su trabajo en 1280 y se firma “Guillelmus Pagesii, presbiter*?
Este escriba ha sido identificado por muchos lulistas con el traductor de algunas de
las obras mencionadas en el testamento de Llull de 1313; las traducciones latinas
estan diversamente fechadas como de 1313 y 1316 en diferentes manuscritos, siendo
esta Ultima fecha la correcta.”® Si esta identificacion fuera exacta, rebelaria una
notable persistencia del lulismo mallorquin durante méas de treinta y seis afios. El
pasaje en cuestion dice, en los mas antiguos manuscritos: “Guillelmus magistri
presbiter regens studium gramaticale capituli Maioricensi...”** El apellido Pagés no
aparece en ningun manuscrito. Traducir “Guillermo maestro sacerdote regente del
studium gramatical del capitulo de Mallorca” convierte en absurdo este colofon.

desde Sicilia, en 1314, y de Mallorca habria marchado hacia Bujia en agosto del mismo afio. El estilo
del original catalan de esta carta revela que no puede ser genuina, y se opone, ademas, a otras pruebas
que son indiscutiblemente auténticas (cf. también S. GALMES, loc. cit., p. 165, y BATLLORI, p. 37). Es
una lastima que una falsificacidn tan evidente se presenta como aparentemente genuina en ROL, I,
1960, pp. 207 y sig., y que fuera utilizada para reconstruir el itinerario de LIull (I, 1959, p. 14, y cf. el
mapa de después de la p. 18). (Desgraciadamente, también es aceptada por PLATZECK, R. Lull, I, p.
39, y I, p. 81.) Véase J. TARRE, “El darrer quinquenni de la vida de R. Llull (1311-1315)”, Studia
Monographica et Recensiones, xiv, Palma, 1955, pp. 32-42, y en el Cap. Il, mas arriba, n. 369.
41 La primera visita que Llull hizo, con certeza, en Montpellier, fue entre los afios 1274 y 1275, y la
Gltima, en 1312 (cf. PEERS, pp. 115, 359, etc.). A partir del 1289, cuando comenzé a fechar sus obras,
se encuentran hacia cuarenta de fechadas en Montpellier, y una gran cantidad de las anteriores deben
haber sido escritas. Véase BATLLORI, pp. 12 y sig.; GLORIEUX, Il, pp. 153-71. Sobre Llull en Paris, cf.
mas arriba, Cap. Il, n. 3. A. SORIA, en ROL, Ill, 1961, pp. 5-14, recogen diez visitas de Llull en
Montpellier. Sus afirmaciones deben comprobarse con los MSS. de obras de LIull.
42 \éanse los facsimiles citados n. 21, méas arriba.
43 La fecha 1316 se encuentra en los mss. de Mdnich, lat. 10495 (el ms. mas antiguo que contiene los
valiosos colofones, s. XIv ineunte), folio 205; Ottob. lat. 409 (s. xv), folio 144v; Ambros. N. 259 sup.
(s. xv1), folio 44, y Maguncia, Seminar, 220b, Tomi XIII, Pars I1l, nim. 150 (s. También se encuentra
en un catalogo del s. xvi (MS. Vat. lat. 6197, folio 235v, apud ALOS, Los catalogos lulianos, p. 80).
La data de 1313 se encuentra en los mss. Dhan Mhuire, Killiney, B. 84 (segunda mitad del s. Xv),
folio 60v, y MUnich, lat. 10596 (s. xvi), folis 48, 56. Para la identificacion, cf. ALOS, op. cit., pag. 80
y sig., 50, que es seguido por RUBIO, p. 176, n. 22, y p. 187, n. 42, asi como para muchos otros
escritores posteriores, por ejemplo, CARRERAS ARTAU, Filosofia, Il, pp. 16, 24; J. STOHR, en EL, |,
1957, p. 60; L. PEREZ, Roma, p. 57. En Freiburg, en microfilm, he podido ver la mayoria de los mss.
mencionados, gracias a la gentileza del prof. Stegmadller; los demas, tengo microfilms.
4 El texto es de Mdnich, lat. 10495, fol. 205, ROL, 16, p. 314 (final del De quinque principiis; este es
el Unico MS. que hay de la obra). O. KEICHER, Raymundus Lullus und seine Stellung zur arabischen
Philosophie..., Beitrdge zur Geschichte der Philosophie des Mittelalters, vii, 4-5, Minster, 1909, p.
44, n. 5, lee el colofdn de la obra, De secretis sanctissimae Trinitatis et Incarnationis (que en mi
microfilm no se lee) en el fol. 195 de este manuscrito: “Guillelmus magister presbyter...
Maioricarum” (esencialmente, el mismo texto); véase ROL, 16, p. 337. Ottob. lat. 409, fol. 144"
contiene un pequefio espacio en blanco después de “Guillermus magistri” y antes de “regens”; Dhin
Mhuire B. 84, fol. 60", se lee “p”, y Munich, lat. 10596, fol. 48, “pater” (?). El catdlogo del s. xvI en
el Vat. lat. 6197 lee “per Guillelmum magistrem [?] regentem...”.
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“Magistrin es simplemente la forma latina del apellido catalan corriente “Mestres” o
(menos probablemente) “Mestre”.*> Guillermo Pagés, el escriba de 1280, y
Guillermo mestres, el traductor de 1316, son dos personas diferentes. El Unico
vinculo que conectaba al lulismo mallorquin de 1280 y al de 1316 resulta ser
imaginario.

Un autor ha sefialado: “A parte de unos pocos amigos esparcidos por los
diferentes paises de Europa que Llull habia atravesado, s6lo un ndcleo de discipulos
parece haberse organizado durante la tltima estada del maestro en Mallorca en 1312-
13 y bajo su iniciativa. De esta primera escuela luliana apenas sabemos nada; su
huella se pierde pocos afios después de su fundacion.”*® La prueba negativa para el
siglo X1V en Mallorca que proporcionan los catalogos de libras y manuscritos se ve
asi confirmada por la notable falta de pruebas de la existencia de una escuela luliana
en la isla durante el mencionado siglo. Fue después de 1400 y, especialmente,
después de 1450 cuando el surgimiento en Mallorca de la primera escuela luliana
verdadera, fundada por maestros de Catalufia e Italia,*” atrajo manuscritos desde
Valencia, Barcelona, Perpifian, Venecia y Roma y hasta, al parecer del monasterio de
Ruysbroeck, Groenendal, cerca de Bruselas.*® (Es interesante notar, asi mismo, que
la primera lista de libros en Mallorca que contiene una razonable coleccion de obras

4 “Mestres” es un nombre corriente en diversos lugares de Catalufia y de Menorca. “Mestre” estd mas
generalizado en Catalufia, Valencia, Mallorca, etc. Cf. A. M8 ALCOVER y F. de B. MOLL,
Diccionario catalan-valenciano-balear, VII, Palma, 1956, p. 392.
46 ], CARRERAS ARTAU, ML, p. 7. CARRERAS ARTAU, Filosofia, Il, p. 24, hace notar que la direccion
de la escuela luliana primitiva, fundada por Llull entre 1312 y 1313, “estuvo encomendada durante
bastante tiempo al maestro Guillermo de Vilanova [obispo de Mallorca, 1304 hacia 1318]”. Remiten
en PEERS (p. 376), que parece simplemente proponer una conjetura para la que no he podido encontrar
ninguna base documental. Estoy de acuerdo con “algunos historiadores” (citados por CARRERAS
ARTAU, ibid., n.37) que dudan de la existencia de esta escuela. Mi opinion es que no se puede hablar
de una “Escuela Luliana” mallorquina del s. X1V, sino de algunos discipulos, activos durante pocos
afios después de la muerte de Llull, que desaparecieron al cabo de un tiempo. Hay que remarcar que
no se conoce ningun centro religioso de este periodo, en la isla, que se interesarse por lulismo (cf., en
el mismo sentido, F. STEGMULLER, art. cit. [n. 11, més arriba], p. 237). Para Miramar, véase mi
articulo en BSAL, XXXI, 1953-60, pp. 583-590; para la Real, el articulo citado més arriba, n. 30; para
Randa, M. ROTGER, Historia del Santuario y Colegio de Nra. Sra. de Cura..., Lluchmayor, 1915, p. 9.
47 Especialmente Juan Llobet de Barcelona (en Mallorca, 1453-60); Pedro Degui, de cerca de
Tarragona (activo en Mallorca, 1481-86); y fra Mario Passa, de Venecia, en Mallorca entre. 1478 y
1479. Véase J. M. MADURELL, AST, 23, 1950, pp. 31-66; CARRERAS ARTAU, Filosofia, II, pp. 64 y
sig.; A. PONs, en Homenaje a A. Rubié y Lluch, I, Barcelona, 1936, pp. 317-337; L. PEREZ
MARTINEZ, EL, 4, 1960, pp. 291-306; ROTGER, op. cit., pp. 9-21; J. N. HILLGARTH, Studia Monastica,
vi, 1964, pp. 308 y sig., y Readers, I, pp. 206-220.
48 No siempre se puede estar seguro del momento en que los MSS. llegaron a Mallorca. Para los MSS.
de Valencia y Barcelona, Véase n. 33, mas arriba. En Mallorca, en la Biblioteca Prohens, hubo un MS.
del Arbol de la ciencia escrito en Perpifian en 1418 (o en 1423, seglin una fuente menos fiable) hacia
1900 (véase S. GALMES, ORL, 11, 1917, pp. XVII y sig.; R. DE AL0s, ML, p. 395). Un MS. de
Venecia que todavia se encuentra en Mallorca (llegd durante el s. XVv) es Palma, Bibl. Publica, 1041;
cf. Manuscritos... de Palma, pp. 53 y sig. Otro, escrito en Roma en 1492 y que contiene obras lulianas
apocrifas, es Palma, San Francisco, 17; cf. PEREZ, EL, 4, 1960, pp. 210 y sig., y 329 y sig. El MS. que
puede provenir de Groenendael es Palma, Bibl. Publica, 1007 (s. XV ineunte); contiene: LLULL, Liber
de anima rationali i Declaratio Raymundi (Manuscritos..., pp. 27 y sig.). Tiene un exlibris mallorquin
del s. XV y también “Pertinet conventui Vallis Vir[i]d[i]”; cf. los MSS. del s. Xv de Llull, Liber
contemplationis, en Madrid, Bibl. Nacional, 131-2, que ciertamente provienen de Groenendael (cf. J.
TARRE, ‘Codices’, p. 171, n. 21, que fecha los MSS. del s. XIv, y el nuevo Inventario general de
manuscritos de la Biblioteca Nacional, I, Madrid, 1953, p. 114). Un documento muy revelador en
cuanto a la falta de mss. lulianos bésicos en la Mallorca de la segunda mitad del s. Xv, lo proporcionan
las notas marginales de desiderata en los MS. Palma, Bibl. Pdblica, 1042, publicado por S. Galmés en
BSAL, XXV, 1932-3, pp. 343-346. Véase MSS., pp. 54-58.
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de Llull es la de un tal Raymundus Podator, un mercader del Languedoc, que murio
en Mallorca en 1415.)* En el siglo XV1, la introduccion de la causa de canonizacion
de Llull provoco un éxodo de manuscritos desde Mallorca, enviados a Roma para su
examen o llevados alld por lulistas como Juan Arce de Herrera. Estos codices
constituyen la base de las modernas colecciones lulianas de Roma y de Milan.>

Si Mallorca, como también Génova, resulta decepcionante como centro activo del
lulismo del siglo X1V, el caso de Paris es distinto y también, en menor medida, el de
Valencia. El lulismo valenciano, sin embargo, falto de todo contacto con el mismo
Llull, no se desarrolla demasiado antes de 1330.%* Depende por lo menos en parte de
Paris, y sus desenvolvimientos autbnomos muestran tan sélo una comprension muy
parcial de las genuinas doctrinas de LIull.>® Los lulistas parisienses, por otra parte,

4% Raimon Podador (=provencal Podador) venia de ‘loci de Bochoyrano regni Francie’ (Boucoiran, en
el distrito de Alés, cerca de Nimes, en el Languedoc; para esta identificacion estoy en deuda con la
gentileza de André Vernet); HILLGARTH, Readers, Il, pp. 470 y sig. Se deberia comprar con el
catalogo de una biblioteca luliana de Perpifian de 1435, publicado por P. VIDAL, en Revue des
Langues Romanes, XXXII, 1888, pp. 336-339.
50 Véase n. 28, mas arriba.
51 La primera obra luliana escrita en Valencia debe ser el Arte de confesion, fechada en 1317 en los
MSS. Li6 258 (s. xv ineunte), y Roma, S. Isidoro, 1/71 (s. Xv-XVI), pero en 1336 en un MS. del s. XVviI
antiguamente en Zaragoza, Bibl. Capitular, 1257 (cf. J. M. MARCH, el Boletin de la Biblioteca de
Catalufia, 6, 1920-2, pp. 360 y sig.). Esta fecha es mantenida por J. TARRE, “Un Quadrienni de
produccién lulistica en Valencia”, Studia Monographica et Recensiones, 6, Palma, 1951, p. 29. Es
posible que el Liber de praeceptis, articulis et sacramentis ecclesiae, una obra que Tarré no menciona,
sea alin mas antiguo. Es fechado en Valencia en 1327, en un MS. que, paleograficamente, se puede
situar en esta época, Copenhaguen, Ny. Kgl. S. 638 8°. Hasy mss. mas tardi6s (San Candido, Bolzano,
VIII, b. 13, s. xvI, y Wolfenbdttel, 2851 [83. 17 Aug. fol.], copiado en 1438) que lo fechan en
Salamanca, 1314. J. RuBIO, p. 408, cree que la alusién en Salamanca es un intento de aumentar el
prestigio de Llull, relacionandolo con una universidad con la que, de hecho, no habia tenido ningin
contacto (cf. també M. H. FiscH, Nicolaus Pol Doctor 1494, Nueva York, 1947, p. 192). Otras obras
lulianas procedentes de Valencia son la Exposicio del Llibre d'amic e amat (1335) y el De
magnitudine et parvitate hominis (1337?), ambas conservadas Unicamente en traducciones latinas
(para el primero, véase la edicion, citada mas arriba, Cap. i, n. 197, del Llibre d'amic e amat de
SOLER, pp. 34-35); el més conocido Llibre de Benedicta tu (1335), y una Art memorativa, pérdida, de
Bernat Gari (1338), antes conocida en el MS. Pas. lat. 1065 de la Bibl. Naz., Tori, destruido en 1904.
Esta obra de Gari es la Unica de autor conocido; las otras obras lulianas de Valencia son, en los MSS.,
anonimas, o adjudicadas a LIull. Véase TARRE, art. cit., pp. 22-30; BATLLORI, “El lulismo en Italia”,
pp. 310 y sig. Si bien los lulistas valencianos no estaban en contacto directo con Llull, conocian un
lulista mallorquin, Bernat Gari (probablemente el autor del Art memorativa), documentado ya en 1318
(HILLGARTH, Readers, I, p. 194, 196).
52 Para la relacion de dependencia de Valencia respecto de Paris, véase mas abajo, Cap. VII, pp. 321y
sig. La doctrina contenida en las obras valencianas existentes todavia debe ser estudiada. EI Art de
confessio y el Libro de Benedicta tu han sido publicados en ORL, 1, 1906, pp. 389-410, y X, 1915, pp.
291-359, respectivamente. El Art [abreviada] de confessié ha sido reeditado a partir del MS. de
Salamanca, Bibl. Universitaria, 2311, con muchas notas, para J. PERARNAU, ATCA, 4, 1985, pp. 94-
141. Las otras tres obras que se han conservado, mencionadas en la nota anterior, son inéditas. Las
denuncias contra los lulistas valencianos del inquisidor Nicolds Eymerich, a partir del 1360, iban
especialmente dirigidas, al parecer, contra sus ensefianzas orales, pero Eymerich incluyé como obra
auténtica el Benedicta tu en la lista de veinte obras denunciadas por heréticas de Llull (Directorium
inquisitorum, Roma, 1578, p. 223, etc.). Quizds Eymerich no se equivocaba del todo, en esto. Mn. S.
Galmés tenia sus dudas a propdsito de la ortodoxia del Benedicta tu; cf. su trabajo ‘R. Llull no es el
autor del libro “Benedicta tu in mulieribus”, en Estudios Romanicos, 1, 1947-48, p. 83. Si hemos de
hacer caso de Eymerich, los lulistas valencianos eran del todo heréticos. No tenemos la respuesta de
estos al inquisidor, pero si se lee la acusacion entre lineas, se puede captar su conexion con los
franciscanos espirituales, beguinos, etc., que proliferaron en Catalufia en el s. X1v. Eymerich se queja
del rechazo que experimentan los lulistas para la escolastica y de su exaltacion del misticismo. Casi
todas las obras que se conservan de los lulistas valencianos son de caracter mistico o devocional. Es
interesante notar que Eymerich tardé mucho tiempo en darse cuenta del hecho, aparentemente obvio,
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profundamente impregnados por el mismo Llull con sus opiniones, son capaces de
exponer su Arte de una manera concebida para atraer desde el primer momento al
mundo educado, tanto de la universidad como de la corte, sin por ello traiciona
ningun punto esencial de la doctrina del Maestro.

que el sistema luliano se fundamentaba en el Arte, lo que sélo aparece en una obra de 1396. En la lista
de veinte obras que denuncié no aparece ninguna version del Arte, ni tampoco se mencionan ninguna
de las cien proposiciones que extrajo, mas o menos escrupulosamente, del opus luliano. Véase R. DE
ALOs, Catalogos, p. 49, n. 1; CARRERAS ARTAU, Il, pp. 32-43; ROURA-ROCA, op. cit.,, n. 5, mas
arriba; F. VILLALONGA i FERRER, en BSAL, XII-XIIl, 1908-11; y, para el trasfondo, J. M2 Pou |
MARTI, Visionarios beguinos y fraticelos catalanes, Vich, 1930.
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v
LOS COMIENZOS DEL LULISMO EN PARIS (1)

TOMAS LE MYESIER Y SUS PROTECTORES

Cuando Ramén Llull abandond Francia en 1312, después del concilio de Vienne,
ceso, por lo que se sabe, de mantener contacto alguno con la corte de Francia.l
Dejaba en Paris un ndcleo de discipulos que habian de prolongar el recuerdo de su
Arte y de sus ilusiones durante los reinados sucesivos.?

Llull vino por primera vez a Paris, nos dice la Vida coetanea, “para comunicar alli
al mundo el Arte que Dios le habia dado”.® Esto ocurrié en 1287.% Es verdad que
Llull habia ensefiado publicamente algunos afios antes en Montpeller, pero es
significativo que la Vida considere que la pri mera vez que comunico su Arte al
mundo, sucediera ello en Paris. Podria pensarse que el hecho de que la Vida de Llull
fuera escrita alli hizo que su autor acentuara, como lo hace, la importancia de la
ensefianza de LIull en Paris, pero el mismo Llull era de ese parecer. En su Epistula a
Felipe el Hermoso, escrita en 1287-89, pedia que, desde Paris, “madre y maestra
principal de la verdad y de la fe cristiana para los fieles, surgieran los rayos de la
verdad”. Es alli donde, decia en otra carta de la misma época, debian ser adiestrados
los nuevos “campeones de la fe”® En una tercera carta, dirigida a la universidad de
Paris, estallaba en un torrente de superlativos:

“jOh, fuente de suprema sabiduria que has embriagado con maravillosa
doctrina a tantos maestros de tan grande autoridad!... Feliz la universidad que ha
dado a luz a tantos defensores de la fe y feliz la ciudad cuyos soldados armados
de sabiduria y de devocién a Cristo, saben someter a barbaras naciones al
dominio del sumo Rey.”

Mientras describia los peligros que amenazaban a la Cristiandad, y especialmente
la posibilidad de que judios y musulmanes pudieran convertir a los tartaros--
posibilidad que pronto se habia de convertir en realidad-- Llull apostrofaba
“reverendi patres et domini magistri”, advirtiéndoles del peligro que se cernia sobre
toda la Iglesia, “a menos que vuestra sabiduria y devocion, por las que toda la

1 Véase Cap. Il, mas arriba, pp. 118 y sig.
2 El mejor analisis es la de TARRE, “Codices”. CARRERAS ARTAU, Filosofia, Il, pp. 19-23, se basa en
las notas de Tarré (cf. p. 14, n. 2). M.-Th. de Alverny me permitié amablemente consultar el escrito de
su comunicacion—inedita—en el Primer Congreso Internacional de Lulismo (Mallorca, abril de
1960), “Hallazgo de nuevos manuscritos lulianos”, en el que habla de algunos de los MSS. mas
antiguos de Llull en la Biblioteca Nacional de Paris.
3 Vita, IV, 18, p. 283: “para transmitir al mundo del Arte que Dios le habia dado.” Véase la cuarta
miniatura en B (MS. Karlsruhe, St. Peter, perg. 92, folio 4).
4Véase Cap. I, mas arriba, n. 4.
S LLuLL, Epistula I ad regem Francorum, ed. MARTENE Y DURAND (véase cap Il, n. 12), col. 1316,
“[de Paris,] que es madre para los fieles y maestra principal de la ciencia y la verdad cristiana,
emergen los rayos de la verdad”. En Epistula Il ad quemdam amicum, evidentemente dirigida a un
obispo o un cabo de alguna orden religiosa, Llull resalta (col. 1317): “sane expediret in civitate
Parisiensi, quae in scientia et doctrina magisterii obtinet principatum, armato studio et disciplina
veritatis, generari debere fidei pugnatores.”
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Cristiandad se sostiene, opongan un escudo salvador a la perfidia de los sarracenos’®

Es en Paris, continuaba Llull, “donde brota la fuente del saber divino, desde donde
brilla la lampara de la verdad”, donde deberia crearse un studium de arabigo, tartaro
y griego. “De ti,” escribia, dirigiéndose a la universidad, “irradiara la luz a todas las
gentes y prestaras testimonio de la verdad, afluiran hacia ti desde lejos maestros y
discipulos y todos sacardn de ti el agua de todas las ciencias.”’

El elogio que hace Llull de Paris en 1287-89 puede parecer no sélo exagerado,
sino poco digno de ser tomado en cuenta, ya que sus cartas estaban dirigidas
directamente al rey de Francia, a un “amigo”, que se encontraba evidentemente
también en Paris, al que pedia que intercediera ante el rey, y a la universidad.® Pero
en su Tractatus de modo convertendi infideles, de 1291-92, escrito en Roma y
dirigido al papa Nicolés 1V, LIull vuelve a atribuir gran importancia a Paris, aunque
habla en un estilo menos florido que el que el latinista que sin duda empled para la
redaccion de las cartas habia juzgado conveniente utilizar. En su plan para el
establecimiento de varios studia, Llull pone a Paris inmediatamente después de
Roma, “puesto que alli hay mds ciencia que en ninguna otra parte y muchos
estudiantes se congregan alli y los escolares se deleitaran con la manera de ser de la
universidad”.® El Libre de meravelles, escrito en catalan en Paris, en 1287-89, afirma
que Llull habia ido alli no so6lo a ensefiar el Arte, sino a implorar la ayuda del rey de
Francia y de la universidad para que se crearan en Paris monasterios destinados a la
ensefianza de “las lenguas de aquéllos que son infieles” y a adiestrar a los misioneros
que habian de ir a los tartaros en dichas lenguas y en el Arte.'° Durante toda su vida,
desde estas tempranas obras hasta la Petitio al concilio de Vienne, en 1311, Llull no
dej6 nunca de incluir a Paris entre los centros principales donde debian establecerse
studia para la ensefianza de las lenguas orientales y del conocimiento de su Arte.!

Esta actitud reverencial hacia la universidad de Paris era practicamente universal
en la época. Los furiosos ataques del cardenal Gaetani—el futuro Bonifacio
VIll—contra los maestros de Paris en 1290—"estais sentados en vuestras catedras y
creéis que Cristo se rige por vuestros racionamientos”?—o los de Arnaldo de
Vilanova en 1301 contra la “madriguera de Aristoteles, que se vera vacia”,'® son una

6 Epistula 11l ad Universitatem parisiensem, col. 1318: “Oh, fuente de sabiduria suprema, que has

embriagado con maravillosa doctrina tantos profesores de Paris [llenos de] jtanta autoridad!... Feliz es

aquella Universidad, que ha generado tantos defensores de la fe, y feliz aquella ciudad, los soldados

de la que, armados con la sabiduria y con la devocion del Cristo, son capaces de someter las naciones

barbaras al Rey supremo.” Mas tarde, Llull habla de los peligros que corre la Iglesia “si vuestra

sabiduria y devocion, que sostienen toda la Cristiandad, no oponen un escudo protector a la perfidia de

los sarracenos”.

" Ibid., col. 1319: “De ti emerge la luz hacia toda la humanidad; ti das testimonio de la verdad, y

maestros y discipulos vendran de lejos para acudir a ti, y todos pouaran en ti todas las ciéncies”.

8 Véase LLuULL, Disputatio fidelis et infidelis, ed. Salzinger, IV (7), p. 1. La obra fue incluida

parcialmente en Electorium. (cf. Apéndice Il1, items 109, 123.)

® LLULL, Tractatus de modo convertendi infidelis, ed. J. RAMBAUD-BUHOT (cf. Cap. I1, n. 13), p. 102:

“porque alli hay mas sabiduria que en ningun otro lugar, y porque se reinen muchos estudiantes, y los

estudiosos disfrutaran del sistema de la Universidad.”

10'véase p. 56, mas arriba.

11 Véase, por ejemplo, el Liber de acquisitione Terrae Sanctae de 1309 y la Petitio in concilio

generali de 1311. (Apéndice, items 141, 140.)

12 H. FINKE, Romische Quartalschrift fir Christliche Altertumskunde, 9, 1895, pp. 180 y sig.:

“Vosotros, sentados en vuestras catedras, os pensais que Cristo es gobernado por vuestros

razonamientos [que] han llenado el mundo con su doctrina pestifera.”

13 ARNAU DE VILANOVA, De cymbalis ecclesiae (Diaz, no. 1643), ed. J. PERARNAU, ATCA, 7/8, p.

103: “Cae de Aristoteles, que debe ser completamente evacuado.” El texto continua: “..quia

pullorum garritus abominabilis obteget veritatem, irridendo ministris eius.” La citacidon proviene de
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ilustracion todavia mejor de este hecho que las alabanzas algo posteriores de un
Guillermo de Plaisians o de un Juan de Jandun.'*

Durante su primera visita a la universidad, la docencia de Llull no parece haber
gozado de mucho éxito. Algunos estudiosos modernos, dicho sea de paso, niegan que
Llull llegara a ensefiar en la universidad de Paris, es decir que llegara a desarrollar
alli un curso formal de lecciones. Esta negacion se basa en la probabilidad de que no
estuviera en posesion de los grados academicos que eran (normalmente)
indispensables.’® La Vita, sin embargo, no dejar lugar a dudas sobre el hecho de que
Llull ensefid en 1288-89 en el aula del canciller, Bertaldo de Saint Denys, y por
orden especial de este Ultimo. Estas dispensas especiales de los requisitos normales
no eran desacostumbradas.'® Sobre sus tres visitas posteriores a Paris, la Vita sefiala
que Llull “leyo alli pablicamente su Arte”, “ubi et Artem suam publica legit”. Un
documento de 1310, del que se hablaréa luego, confirma estas afirmaciones.*’

A parte de leer en Paris su Arte, en sus sucesivas versiones, modificada y
simplificada de varias maneras con el paso de los afios,*® Llull escribié también, al
menos durante sus visitas mas largas—y sin duda las distribuy6 entre sus amigos y
discipulos—un cierto nimero de otras obras filosoficas, fundidas a menudo a modo
de una novela o de un didlogo. En 1287-89, por ejemplo, escribi6 alli el Libre de
meravelles, quizd la mas conocida de sus obras después del Blanquerna, cuya
relacion con las “novelas francesas contemporaneas ha sido puesta en evidencia
desde hace tiempo.r® El Libre de meravelles o Félix, como se le llama mas

una “profecia” que Arnau incluye en su obra, quizas escrita por el mismo. La obra fue presentada a
Bonifacio VIII, el cual, como hemos visto, se opone firmemente a los maestros de Paris. Para la
actitud de Arnau, véase también MENENDEZ PELAYO, Heterodoxos, VII, p. 262; POU, p. 38, n. 1.
14\Véase el discurso que pronuncioé Plaisians en Poitiers (29 de mayo de 1308) en FINKE, Papsttum, II,
p. 147: “In isto etiam gloriosissimo regno viget studium divine sapientie, videlicet theologie, per quod
tota Dei ecclesia illuminatur”, y, de JUAN DE JANDUN, el Tractatus de laudibus Parisius [cit. mas
arriba, Cap. Il, n. 246], pp. 34-44. Para elogios en Paris anteriores, cf., por ejemplo, CESARI
D'HEISTERBACH, Dialogus miraculorum, v, 22, ed. J. STRANGE, Colonia, 1851, I, p. 304: “fons est
totius scientiae et puteus divinarum scripturarum”, o el papa Urbano IV, a MARTENE y DURAND,
Amplissima collectio, Il, Paris, 1724, col. 1266.
15 A. DE BARCELONA, “Llull y el doctorat de la Immaculada”, EL, 5, 1961, pp. 61-97, especialmente
75-97, hace una lista, excessiva, de los estudiosos modernos que son de la opinion de que LIull nunca
fue maestro o estudiante en Paris. Parece que estos autores se basan en LONGPRE, col. 1098, que sin
embargo no hace ninguna afirmacion de este tipo. Cf. ibid., col. 1077, 1080.
16 Véase H. RASHDALL, The Universities of Europe in the Middle Ages, I, Oxford, 1936, p. 463. Cf.
Vita, IV, 19, p. 283: “Veniens ergo Raimundus Parisius tempore cancellarii Bertoldi, legit ibidem in
aula sua commentum Aurtis generalis de speciali praecepto praedicti cancellarii. Perlectoque Parisius
illo commento, ac ibidem uiso modo scholarium, ad Montem rediit Pessulanum’; PEERS, p. 202, n. 2.
Bertold, mas tarde obispo de Orleans (f 1307), es descrito por un contemporaneo como ‘vir subtilis et
in multis scientiis expertus et famosus’ (BALUZE, Vitae paparum Avenionensium, ed. G. MOLLAT, i,
Paris, 1916, p. 7; cf. Il, 1927, p. 49). E1 24 de junio de 1303 predicé ante Felipe IV, la jerarquia
eclesiastica y una gran multitud sobre la maldad de Bonifacio VIII (cf. el reporte contemporaneo, ed.
Ch.-V. LANGLOIS, Bulletin de la Société de I'Histoire de Paris et de ITle de France, 1888, pp. 130-
134).
7 Vita, VIII, 32, 35; X, 42; pp. 294, 296 y 302. Cf. p. 137, méas abajo, y n. 26.
18 Para las diversas modificaciones introducidas en el Arte y la forma final adoptada en Ars generalis
et ultima de 1305-08, utilizada por Le Myeésier, véase las referencias del Cap. I, n. 43.
19 El Llibre de les besties, que forma parte del Llibre de meravelles, debe algunas caracteristicas en el
Roman du Renard, pero sobretodo en el Calila y Dimna arabe, que fue traducido del arabe al latin en
1280 y en 1313, aunque esta segunda traduccion (de Raimon de Besiers) habia sido encargada por la
reina Juana de Navarra, esposa de Felipe 1V, muerta en 1305. Cf. S. DE SACY, art. cit. mas arriba (c.
11, n. 133); MENENDEZ PELAYO, Origenes de la novela, Ed. Nacional, XIII, Madrid, 1943, pp. 136 y
sig.; A. LLINARES (ed.), R. Lulle, le ‘Livre des bétes’, version francaise du XVe siecle, Paris, 1964, pp.
19-27.
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comunmente, fue prontamente traducido al francés, como lo fueron varias otras obras
de Llull de este periodo. Llull se percat6 claramente de la utilidad que podian tener
estas traducciones para contrarrestar la muy diferente moralidad de obras tales como
el Roman de la Rose y para transmitir sus ideas de una manera aceptable para las
cortes y para la sociedad laica de su tiempo. En el Liber de fine de 1305 observa:

“Hemos compuesto ademas otros libros en lengua vulgar (in vulgari), que
pueden ser Utiles para los caballeros de la nueva orden que proponia... como la
Doctrina pueril, Blanquerna, Félix, la Philosophia boni amoris Arbor
philosophiae amoris, y también el Gentil, porque con estas obras los caballeros
pueden alcanzar honestos deleites, ciencia y buenas costumbres.?°”

Es notable que, de entre las obras enumeradas, Félix y el Arbor fueron
seguramente escritas en Paris (en 1287-89 y en octubre de 1298, respectivamente) y
que las cinco obras, escritas originalmente en catalan o en arabigo, fueron traducidas
al francés probablemente antes de la muerte de Llull.?

Durante su segunda estancia en Paris, de 1297 a 1299,%? escribi6 Llull una serie de
interesantes obras, incluida la mistica Contemplatio Raymundi, dedicada a Felipe IV
(1297); el Novus tractatus de astronomia (octubre de 1297; la Declaratio contra los
errores condenados en 1277 por Esteban Tempier, entonces obispo de Paris (febrero
de 1298), una obra dedicada al obispo y a la universidad de Paris y destinada a los
maestros en artes; la Disputatio Raymundi et Eremitae super aliquibus dubiis
quaestionibus Sententiarum Magistri Petri Lombardi (agosto de 1298), escrita para
los tedlogos de Paris; la Consolatio Venetorum, un escrito de circunstancias,
inspirado en la derrota naval infligida por los genoveses a los venecianos el 8 de
septiembre de 1298; y el Arbor Philosophiae amoris, ya mencionado, en el cual,
como en el Félix, se hecha de ver la influencia de la novela francesa.?®

En el curso de su ultima visita a Paris, de 1309 a 1311, escribio Llull unas treinta
obras, la mayoria breves, y varias de ellas dirigidas contra los pensadores

20 Liber de fine, 11, 2, ROL, 9, p. 275; “También hemos escrito otros libros en vulgar, que pueden ser
buenos para sus caballeros en cuanto a las costumbres, tales como la Doctrina pueril, el Blanquerna,
el Felix, I'Arbre de filosofia d'amor, y también el Gentil, ya que para estos libros pueden obtener
placeres, conocimientos y buenas costumbres.” Para el Roman de la Rose, véase n. 23, mas abajo.
2l La Doctrina pueril y el Gentil, fueron escritos en Mallorca hacia el 1275. El Blanquerna se
encuentra en el MS. Paris, B.N., frangais 24402, propiedad de Pedro de Llemotges (11306), como
también en MSS. franceses posteriores, frangais 763 (s. X1v), y 12555 (del 1477), y Berlin, Phill. 1911
(véase mas abajo, n. 32). El Llibre d'amic e amat en francés es en BN, 14713, fols. 63-72 (segunda
mitad del s. X1v). La Doctrina pueril y el Gentil estan en el MS. frangais 22933, el cual, gracias a la
escritura y la decoracion, se puede fechar del s. Xiil exeunte o s. XIv ineunte. El Unico testimonio
existente de la traduccidon francesa del Félix es el MS. francais 189 (s. XV), pero en un inventario del s.
XIvV del Chateau de Ferté-en-Ponthieu, ed. Ch. de BEAUREPAIRE, Bibliothéque de I'Ecole des
Chartes, 3?2 serie, 111, 1852, p. 560, menciona otro MS., hoy perdido: “Item, le livre des Merveilles qui
parole de Felix.” Para la traduccion francesa hoy perdida de I'Arbre de filosofia d'amor, véase el Cap.
I1, més arriba, n. 254, y J. RUBIO p. 349.
22 Para las fechas, cf. Cap. Il, mas arriba, n. 322.
23 Para estas obras, cf. BONNER, OS, I, pp. 559-561. Llull también escribié Brevis practica tabulae
generalis o Ars compendiosa (enero de 1299), el Tractatus de nova geometria, ed. R. M. MILLAS
VALLICROSA, Barcelona, 1953, el Liber de quaestionibus quas quaesivit Magister Thomas Le Myésier
(para el que véase mas abajo, n. 45), y otras obras. J. RUBIO, pp. 337 y sig., sefiala que la influencia
del Roman de la Rose se puede encontrar en la simbologia del Arbor philosophiae amoris, pero no en
su contenido. Cf. también sus interesantes observaciones a proposito de la Contemplatio Raymundi,
otro de los libros que supone una nueva direccion en la obra luliana (ibid., p. 327, n. 8).
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“averroistas” de la universidad.?* Fue durante esta visita cuando la ensefianza de
Llull alcanz6 su mayor éxito publico. “Acudié a escucharle”, dice la Vita, “una
muchedumbre tanto de maestros como de escolares”®® Un documento de 1310,
firmado por cuarenta maestros y bachilleres en artes y en medicina, atestigua que
habian oido y aprobado las lecciones de Llull sobre su Ars brevis.?® Este documento
parecid sospechoso a Denifle y Chételain, sobre todo porque los maestros no lo eran
en teologia y sin embargo se ocupaban de una cuestion filosofica. Esto parece
constituir de por si una garantia de la autenticidad del documento. Eran precisamente
los maestros en artes y en medicina quienes estaban interesados en el Arte de Llull.?’
Con los maestros en artes, como nos lo cuenta el Phantasticus de 1311, fue con los
que disputé en Paris.?® Esta claro que Llull sufrié durante su vida el desprecio de los
tedlogos profesionales por su lenguaje peculiar, por sus “nuevos y extrafios
principios” (inusitata et insolita principia), desprecio que habria de manifestarse mas
tarde por boca de Eymerich y de Gerson.?® Llull, por su parte, rehusé abandonar su
“modo arabigo de hablar” (modum loguendi arabicum) y su actitud hacia los
tedlogos fue de creciente exasperacion.®® A lo largo de toda la historia del lulismo los
lulistas se han formado siempre al margen de las escuelas tradicionales de teologia y
asf ocurrié desde un principio.3!

Durante sus largas visitas a Paris, Llull, ademas de dirigir repetidos llamamientos
a Felipe el Hermoso, consigui6 formar varios discipulos en dos centros principales,
el colegio de la Sorbona y la cartuja de Vauvert, situada en lo que son hoy los

24 para la duracion de esta Ultima visita, véase Cap. I, més arriba, n. 244. Para las obras, cf.
BONNER, OS, 11, pp. 574-578. Para los averroistas, cf. Cap. VI, mas abajo, pp. 175 vy sig., y el
trabajo del Dr. Riedlinger, citado anteriormente en n. 2.
% Vita, X, 42, p. 302: “Adfuit autem lecture sue tam magistrorum quam etiam scolarium multitudo.”
% H. DENIFLE Y A. CHATELAIN, Chartularium universitatis Parisiensis, Il, Paris, 1891, pp. 140 y sig.,
no. 679. Véase Cap. I, mas arriba, pp. 104 y sig. En cuanto a las sospechas de los editores debido a la
presencia de servitas en el documento en un momento en que este orden no tenia sede en Paris—no
tuvo hasta el 1328—, habria que observar que, en la copia més antigua de la obra (cf. Cap. Il, n. 300),
los nombres de “frater Clemens, prior Servorum Sancte Marie Parisiensis” y de “frater Acursius [no
Ocursius] eiusdem loci” son intercalados al final del fol. 29, junto con algunos otros nombres.
Correcciones de otros nombres que aparecen en PASQUAL, Vindiciae, I, p. 276, n. 1, 0 en DENIFLE-
CHATELAIN, son “Petrus de Panerius” (no Parisius), “Erbrandus de Frisia” (no Frigia), “Guillelmus
de Normandia” (no Gilabertus). La copia mas antigua esta tan dafiada que algunos nombres son
ilegibles. Cf. F. VAN STEENBERGHEN, EL, 13, 1969, pp. 91-103.
27 Uno de los nombres de la lista es “Gaufridus de Meldis” (Godofredo de Meaux). “Meldis” no
aparece en la copia mas antigua del documento, pero en cambio si en una otra hecha en 1391 (véase
Cap. I, n. 300), fol. 4¥. THORNDIKE, op. cit. [c. Ill, n. 5, mas arriba], Ill, pp. 281 y sig., menciona un
determinado nimero de obras suyas, fechadas de 1315 hasta después de 1348. La mayoria tratan de
astrologia, aunque hay algunas de medicina. Es “well nigh certain that he took his degree both in arts
and medicine” (p. 282). En 1326 era uno de los seis médicos reales que asistieron a la coronacion de
Carlos IV (ibid.; cf. mas abajo, p. 156). Podria ser Gtil examinar las obras de Godofredo de Meaux y
comprobar si tienen alguna influencia luliana.
28 Phantasticus, | (ROL, 16, pp. 17 y sig.): “Raymunde, intellexi te cum magistris artium parisiensibus
disputasse et cum tua philosophia... eos concludere intendisse.” La Declaratio Raymundi de 1298
(véase mas arriba, p. 133, n. 23) iba dirigida a los maestros en artes.
29 \/éase Cap. I, mas arriba, pp. 61 y sig., n. 28; y Cap. VI, méas abajo, n. 72.
30 LLuLL, Compendium seu commentum artis demonstrativae (Diaz, no. 1752), (¢escrito en Paris,
1287-9?), dist. 11, y Ars mystica theologiae et philosophiae (Diaz, no. 1859), Paris, noviembre de
1309), textos citados en el Cap. I, n. 80, y en el Cap. VI, n. 71.
31 a excepcion evidente a esta regla son los lulistas mallorquines del s. xvi1, muchos de los cuales, en
su deseo—posiblemente inconsciente—de hacer que el lulismo fuera filos6ficamente respetado por
sus contemporaneos, lo asimilaron al escotisme. Cf. CARRERAS ARTAU, Filosofia, Il, pp. 272-275. En
el s. Xv Pedro Degui ya trata de combinar lulismo y escotisme; cf. HILLGARTH, Readers, I, p. 224.
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jardines del Luxemburgo. Desde 1298, por lo menos, se hallaba en estrecho contacto
con la cartuja. La Contemplatio Raymundi de ese afio fue escrita probablemente en
Vauvert. Durante la misma visita a Paris, LIull presentd a los cartujos una traduccién
latina del Libre de contemplacio, corregida al parecer de su propio pufio, y, con toda
probabilidad, un ejemplar del Arbor philosophiae amoris, terminado en octubre de
1298.32 En mayo de 1310 Llull se encontraba en la cartuja, donde escribié el De
naturali modo intelligendi.>®* En 1311, poco antes de partir para el concilio de
Vienne, al parecer a requerimiento de sus amigos los cartujos, relaté Llull los
principales episodios de su vida, aquellos que le parecian especialmente
significativos. Esta exposicion constituy6 la base de la Vita, que termina con la
partida de Llull hacia Vienne, en setiembre de 1311.%* La Vita iba seguida, en los
ejemplares mas antiguos, por una lista de 124 manuscritos de obras de Llull, el
catalogo de la coleccion de Vauvert.®® Estan muy considerable biblioteca luliana fue
sin duda enriquecida posteriormente con copias de las obras de Llull escritas en
1312-13 y quiza con alguno de sus ultimos escritos.3®

El colegio de la Sorbona no poseia, al tiempo de la muerte de Llull en 1316, una
coleccidn de sus escritos que pudiera rivalizar con la de la de Vauvert, pero a los
colegiales de la Sorbona se les permitia el acceso a la biblioteca de la cartuja. Delisle
sefial6 que una nota hallada en un manuscrito obsequiado por el propio Llull al
colegio indica que éste consideraba a la cartuja y a la Sorbona bibliotecas publicas
donde los copistas podian encontrar los textos que los maestros y los estudiantes
necesitaban.3” A parte del Apostrophe, escrito en Roma en 1296 y de la Disputatio
Raymundi et Hamar de 1308, el mas importante manuscrito regalado por Llull a la
Sorbona contenia solamente obras escritas en Paris en 1309-11. Se referian
principalmente a la controversia de Llull con los “averroistas” en la universidad y
debid haber tenido un interés considerable para sus contemporaneos.®

%2 Cf. MS. B.N., lat. 3348A (para el que, véase Cap. IlI, n. 20). Un facsimil del fol. 1, que contiene la
presentacion de Llull y una nota contemporanea, o ligeramente posterior, de un cartoixa, con un tosc
borrador del beat, en OE, Il, después de la p. 192. La existencia, a Vauvert, de un MS. latin (ahora
perdido) de Arbor philosophiae amoris es atestada por Lefévre d'Etaples en el prélogo en su edicion
de 1516 (cf. RuBIO, p. 349 y n. 39). LIull también dio en la cartoixa una copia del Blanquerna en
francés (MS. Berlin, Phill. 1911).
33 Véase el apéndice, item 14.
34 Véase la Vita, |, citada en el Cap. I, n. 2, y cf. ibid., p. 111, y n. 337.
3 Véase Cap. V, pp. 165 y sig.; apéndice, item 11; y la afirmacion de la Vita, XI, 45.
3 Véase Cap. Ill, p. 125 y sig., n. 25 (las instrucciones del testamento de Llull, del 1313), y Cap. V, n.
79, para obras escritas después del testamento e incluidas en Electorium.
$7 El MS. B.N,, lat. 16111 (véase n. 38), fol. 1, contiene una nota de la primera mitad del s. XIv:
“Multos alios libros fecit Raymundus, qui sunt in monasterio Cartusiensi Parisius, de quibus quilibet
poterit habere exemplar, ut puta Ars generalis, etc.” Véase la nota, practicamente idéntica, del
catalogo de la Sorbona de 1321-38 (DELISLE, Cabinet, Ill, p. 76) y DELISLE, Journal des Savants,
1896, p. 351. Véase R. H. ROUSE, “The Early Library of the Sorbone”, Scriptorium, 21, 1967, pp. 42-
71, 227-251. Los MSS. lulianos de la cartuja de Vauvert continué hasta los tiempos de Gerson (véase
CARRERAS ARTAU, Filosofia, I, p. 91 y sig.). A parte del B.N. 16111, parece que Llull también dio a
la Sorbona el B.N., 15385. Chastelain, en 1707, vio una inscripcién que registraba la donacién de
Llull; se conserva otra que registra la donacion por parte de un Jaime de Verdun. El MS., contiene tres
obras de 1304-05, Ars praedicandi (incompleta), la Demonstratio per aequiparantiam y el Liber ad
probandum aliquos articulos fidei. B. DE GAIFFIER, Studia Monographica et Recensiones, XI,
1954, p. 130. Para la Sorbona, véase también el Cap. V, p. 160 y n. 29.
3 EI MS. BN, lat. 16111 (270 x 188 mm) esta constituido, en realidad, por dos cddices diferentes que
fueron encuadernados en una fecha muy reculada. Para el contenido de este MS., cf. H. RIEDLINGER,
ROL, 5, 1967, pp. 230 y sig.; no se indica, pero, que se trate de dos mss. religados. El primer (fols. 1-
121Y) fue escrito por copistas universitarios profesionales de Paris; el segundo (fols. 122-224) fue
escrito por diversas manos, en letra cursiva, sin duda estudiantes o religiosos, amigos de Ramon Llull
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Los dos principales sostenedores de Llull en la universidad de Paris eran dos
clérigos seculares, colegiales de la Sorbona, Pedro Lacepierre de Limoges y Tomas
Le Myésier de Arréas. El primero, que fallecio en noviembre de 1306 siendo canonigo
de Evreux, luego de haber rehusado dos obispados, ocupaba una catedra de
teologia,® pero era también doctor en medicina. Sus intereses, como lo demuestran
los manuscritos que se conservan de él, eran eclécticos en alto grado, y lo
suficientemente amplios como para incluir la astronomia, Joaquin de Flora y Ramén
Llull. El obituario de la Sorbona le llama “magnus astronomus’® Era persona de
importancia, como lo reconocié Bonifacio VIII al enviarle una convocatoria especial
para el concilio de 130 en Roma.*! Se vio atraido hacia LIull probablemente por la
“curiosité d’esprit” que Birkenmajer ha detectado en las notas marginales o glosas
que afiadid a algunos de sus manuscritos. Pedro de Limoges puede haber sido
responsable de algunas de las primeras traducciones de obras lulianas al francés ya
mencionadas y su biblioteca de cerca de 120 manuscritos (legada a la Sorbona)
incluia cinco codices lulianos escritos por escribas parisienses hacia 1300.42

Pedro de Limoges tuvo menos importancia, sin embargo, para el futuro del
lulismo que su mas joven y menos célebre contemporaneo, Tomas le Myésier, como
Pedro, doctor en medicina, pero que, a diferencia de €l, nunca fue doctor en teologia,
si bien habia estudiado esta disciplina mientras estuvo en la Sorbona. Le Myésier
parece haber servido de vinculo entre los dos mayores centros del lulismo, la cartuja
de Vauvert y la universidad. Estaba familiarizado con la coleccion de escritos
lulianos de Vauvert. En razon de su formacion se encontraba en contacto con la
Sorbona y podia utilizar los manuscritos lulianos de ésta. Estaba ademas muy bien
situado, como se vera, para ejercer influencia en la corte. Fue Le Myésier el
responsable de una serie de compilaciones que habian de ejercer una influencia
considerable sobre los lulistas posteriores y que son de un gran interés en si mismas,
puesto que representan el mas temprano y ciertamente el mas exitoso intento
medieval de sintesis de la doctrina luliana.

¢Quién fue Le Myésier y como y cuéndo dio en redactar estas compilaciones? Le
Myésier era un discipulo directo de Llull. Parecen haberse conocido en la primera
visita de éste a Paris en 1287-89, cuando Tomas era un joven socius de la Sorbona.*®

(notas de Mlle. d’Alverny; cf. n. 2 mas arriba). Un “Nicholaus de Condeto, de provincia Francie”
firmo el fol. 127V, al final del Liber novus physicorum et compendiosus (Diaz, no. 1865, Paris, febrero
[1310]). Mlle. De Alverny creia que podia haber traducido la obra del catalan al latin. En el fol. 1V del
MS. hay una inscripcion: “Libros prenotatos ponit Magister Raymundus Lul in custodia domus
Sarbone Parisius cathenatos.” A parte de los MSS. de Pedro de Llemotges (véase mas abajo, n. 42), el
catalogo de la Sorbona también contiene el Ars compendiosa (apéndice, item 52). Otro catalogo del s.
XIv conté el Ars demonstrativa y un MS. con el De adventu Messiae, un “Compendium de arte
medicine”, el Ars juris y el Liber amici et amati. Cf. DELISLE, Cabinet, II, pp. 69, 76, 114.
39 Seglin me indica Albert Soler, es dudoso que fuera catedrético de teologia. Debemos corregir la
afirmacién de GLORIEUX, Répertoire, I, pp. 364-6.
40 Véase A. BIRKENMAIER, “Pierre de Limoges, commentateur de Richard de Fournival”, Isis, XL,
1949, pp. 18-31; L. THORNDIKE, ‘Peter of Limoges on the Comet of 1299, ibid., 36, 1945-46, pp. 3-6.
Para su interés en el joaquimisme, N. BERIOU, ‘Pierre de Limoges et la fin des temps’, Mélanges de
I'Ecole Francaise de Rome, 9, 1986, pp. 65-107.
41 Véase Bonifacio VIII, Registrum, nos. 4430-1, cit. DIGARD, II, p. 87, n. 1.
42 Los MSS. B.N,, lat. 16112-4, 16119, y frang. 24402 pertenecié a Pedro de Llemotges. Véase, ahora,
los estudios de Alberto SOLER, “Ramon Llull and Peter of Limoges”, en Traditio, 48, 1993, pp. 93-
105, y, con mas detalles, “Los manuscritos lulianos de Pedro de Llemotges”, en Llengua & Literatura,
5, 1992-93, pp. 447-470. Véase Cap. V, n. 80.
4 Tomas Le Myésier figura como el primero de la lista de socii de la Sorbona durante la
administracion de Pedro de Villepreux (1284-99). Cf. A. FRANKLIN, La Sorbonne, Paris, 1875, p. 223.
Las observaciones de Ch.-V. LANGLOIS a propdsito de Le Myésier en HLF, XXXVII, Paris, 1938, p.
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Durante la segunda visita de Llull, de 1297 a 1299, Tomas parece haberse convertido
ya en candnigo de Arras y residir alli.** Desde Arras envié a Llull una serie de
cincuenta Quaestiones destinadas a poner a prueba la aplicabilidad practica del Arte
de Llull, punto sobre el cual insisti6 Le Myésier en afios posteriores. Llull responde
con una breve obra de julio de 1299. Las Quaestiones incluian varias interrogaciones
sobre medicina, astrologia, alquimia y ciencia, por ejemplo: “Si se puede prolongar
por medio de la naturaleza o del arte la vida de un hombre” (respuesta
—reconfortante para los médicos— es posible); “Si podemos la influencia celestial,
dado que el futuro pueda ser conocido por la astronomia, segun sapientes astronomi”
(respuesta de Llull: VVéase mi De astronomia y mi De levitate et ponderositate
elementorum); “Si el oro es corruptible. Porque los alquimistas dicen que no” (LIull:
Lo es); “Si los rayos o la luz del sol son cuerpos” (LIull: No. Véase mi Arbor
scientiae. Asi como el poder de la imaginacion mueve los sentidos al deseo, asi
transmite el sol su semejanza).*® Cuestiones mas importantes eran las referidas a la
creacion del hombre o del mundo. “¢Por qué no hizo Dios de una sola vez, a todos
los hombres, los que fueron, los que son y los que seran hasta el fin de los siglos; y
que durasen tanto como ha de durar el mundo?” (Llull: Si esto hubiera sido asi la
naturaleza habria estado ociosa, sin generacion de hombres... ni tampoco se habrian
dispuesto los hombres para la otra vida.)*®

“¢ Por qué fue necesario que el mundo fuera creado tal como es? (LIull: Dios
€S uno en si y, porgue es uno, cred un mundo y no muchos, para significar que €l
mismo es un solo Dios y no muchos dioses. Y porque es infinito cred un cielo
redondo, como el circulo es de figura infinita. Y porque Dios tiene en si varias
personas divinas, cred en el mundo muchas cosas. Y porque es eterno, cred un
cielo incorruptible. Y porque es bueno creé la bondad...Y porque Dios es uno de
varias personas divinas, quiso que de varias cosas fuera una, como un hombre,
un arbol... Y porque en Dios no se da contradiccion, creo la contradiccion, para
que por ella fuera conocido, ya que lo semejante con lo que le es semejante y con
lo que le es desemejante puede llegar a ser mejor conocido... Creo también el
infierno, para que por él se pudiera conocer mejor la gloria del paraiso... Creo
asi mismo las artes liberales y mecanicas para los hombres, y el cielo para que

509, son en cierto modo confusas. Véase Cap. V, p. 224 y n. 28. Para la Sorbona, véanse las
referencias en el Cap. V, n. 29.
4 Se desconoce la fecha exacta en que Tomas Le Myésier recibio la canonjia. Aparece en el obituario
del capitulo de Arraz con fecha “3 idus Septembris” (=11 de septiembre), 1336 (LANGLOIS, La vie en
France au Moyen Age, IV, Paris, 1928, p. 338, n. 1).
4 Véase el apéndice, item 106; HLF, XXIX, p. 249. Quaestiones Attrebatenses, g. XXVII, B. R. Lulli
Opera parva, V [4], Palma, 1746, p. 23: “Si la vida del hombre se puede alargar por naturaleza y por
arte”; q. XXIV, p. 21, corregida de E, folio 407v (LANGLOIS, p. 338, n. 3): “Si la influencia celestial
en nosotros puede ser evitada por nosotros, dado que el futuro se puede conocer a traves de la
astronomia, segun dicen los astronomos modernos”; q. XXV, pp. 21 y sig.: “Si el oro es corruptible.
Porque los alquimistas dicen que no”; q. XXXVII, pp. 31 y sig.: “Si los rayos o la luz del sol son
cuerpos... Respondo... que el sol transmite su parecido tal como ocurre con la semejanza de la
imaginacion, con la que esta mueve la sensitiva a la concupiscencia de la carne...”
46 Quaestiones Attrebatenses, q. VII, pp. 12 y sig.: “;Porque Dios no ha creado todos los hombres que
han existido, existen o existiran hasta el fin de los tiempos a la vez? ;Y para vivir mientras el mundo
dure?” ;’porque entonces la naturaleza seria ociosa, porque no habria generacion de hombres ni los
hombres no se prepararian para la otra vida...”

144



IV. LOS COMIENZOS DEL LULISMO EN PARIS (1)

gobernara las cosas inferiores, y todo lo corporal lo cre6 para el hombre y al
hombre lo cred Dios para él mismo.)*’

La pregunta de Le Myeésier respecto a la eficacia de las excomunicaciones papales
injustas suscitaba un problema que se presentd a menudo en la Edad Media y que, en
vista de la oposicion de Bonifacio VIII a Felipe 1V, tenia considerable interés en
1299. “;Estd un cristiano obligado a obedecer el mandato del papa contra los
dictados de su conciencia?” (LIull: Si el papa es un hereje y manda no creer en los
articulos de la fe o en los sacramentos, no debe ser obedecido. Si es un catolico y
ordena algo “ignorante o maliciosamente” que sea injusto pero que no pertenece a la
esfera de la fe o de los sacramentos, se le debe entonces obedecer “sensualiter”, es
decir, sus entredichos o excomunicaciones han de ser tratadas como externamente
validos pero el hombre injustamente excomulgado no lo esta espiritualmente y no
tiene por qué considerarse a si mismo en dicha situacion.)*

La respuesta de Llull a la Gltima pregunta de Le Myeésier es interesante. Le
Myésier preguntaba: “Puesto que Dios es trino y encarnado, por qué no dedicaste una
cuestion en el Arte a la Trinidad y a la Encarnacion?” LIull replico que el Arte habia
sido pensada para todos los hombres, cristianos, musulmanes, judios “y aln
paganos”. No seria comun a todos si se presentara en ella explicitamente la fe
cristiana; ella esta presente implicitamente en el Arte desde el momento que ésta esta
edificada sobre principios que son las dignidades divinas (bondad, grandeza,
eternidad, etc.), y, cuando se las define, se puede demostrar que sélo son inteligibles
en términos de un fin. Dios no es bueno en si mismo a menos que produzca bondad
al producir su buen Hijo...*°

Las preguntas de Le Myésier revelan no s6lo una gran preparacion escolastica,
sino un considerable conocimiento de los diferentes escritos de Llull. El éxito de éste
al responder a todas estas cuestiones constituia una vindicacion de su Arte y parece

47 Ibid., g. XLIV, pp. 36-39: “; Porque fue necesario crear el mundo asi?»; «Dios es uno en si mismo y
porque cred un solo mundo y no varios, en significacién que él mismo es un solo Dios y ho muchos
dioses; y porque es infinito cre6 el cielo redondo, dado que el circulo es infinito como figura; y porque
Dios tiene en €l varias personas divinas, cre6 en el mundo diversidad de cosas; y porque es eterno,
creo el cielo incorruptible; y porque es bueno, cred la bondad;... y porque el mismo Dios es uno en
varias personas divinas, quiso que de varias cosas fueran una, como un hombre, un arbol ... Y porque
en Dios no hay contrariedad, cred la contrariedad, para que pudiera ser conocido a través de esta;
porque el parecido con su semejante y con su desemejante se puede conocer mejor. También cred el
infierno, porque a través de él se pudiera conocer mejor... la gloria del paraiso... Cre6 también las artes
liberales y las mecanicas para los hombres, y el cielo para regir las cosas inferiores, y cre6 todas las
cosas corporales para el hombre y Dios cred al hombre para si mismo.”
48 |bid., q. XII, pp. 16 y sig.: “Si el cristiano debe obedecer un mandato del papa contra su
conciencia’; ‘Si el papa es hereje y manda no creer los articulos de la fe o los sacramentos de la
Iglesia, el cristiano no est4 obligado a obedecerle; pero si el papa es cat6lico y manda algo de forma
ignorante 0o maliciosa que, por otra parte, es contra la justicia en unos &mbitos que no pertenezcan a
los articulos ni los sacramentos, entonces el cristiano esta obligado a obedecer al papa en lo que es
sensible, es decir, que no entre en iglesia, y las otras cosas propias de la excomunicacion; pero que en
su interior no se considere excomunicado, porque no esta excomunicado en lo espiritual...”
49 1bid., q. V, pp. 45 y sig.: “Dado que Dios es trino y encarnado, pregunto: ¢por qué no has hecho
ninguna cuestion en el Arte sobre la Trinidad divina ni la Encarnacion?”’; “El Arte es para todos los
hombres, cristianos, musulmanes, judios, e incluso paganos; no les seria comun a todos, pero, si la fe
cristiana fuera de una manera explicita. Y es, implicitamente, sobre todo para las definiciones de los
Principios [las Dignidades divinas (Bondad, Grandeza, Eternidad...) que, cuando se definen, se puede
mostrar que s6lo son inteligibles en funcion de un fin.] Dios no seria Bueno en él mismo si no fuera
capaz de generar bondad en el acto de crear su Hijo...”
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haber convencido por completo a Le Myésier.® Se entrevistd probablemente con
Llull durante la ultima y més larga estancia de éste en Paris, de 1309 a 1311, y es
posible que, cuando menos, tuviera ya planeadas sus compilaciones lulianas y que
obtuviera la aprobacion general de LIull para su idea.>*

Estas compilaciones fueron originalmente en nimero de cuatro. Esto se dice en
una nota de mano de Le Myesier en su antologia mas extensa, que reza:

“Aqui aparece el nimero y los nombres de los libros de Raimundo, de todos
los cuales entresaque la presente obra, que llamo Electorium, y magnum, por esta
éste he hecho otro escogido de una gran muchedumbre de libros, y de mediano
(medium), y del mediano uno pequefio (parvum) y del pequefio el mas pequefio de
todos (mininum). 2

Esta nota indica que el orden en que se efectuaron las compilaciones fue, como
cabia esperar, primeramente, el Electorium magnum, luego el medium, luego el
parvum Yy, finalmente, el minimum, siendo extractado el segundo del primero, el
tercero del segundo y el cuarto del tercero. Solamente se sabe que se conserven el
Electorium magnum y el parvum, pero no hay razon para dudar de que el medium y
el minimum llegaran a terminarse.’® El Electorium magnum o simplemente
Electorium, es actualmente el Paris, Bibl. Nat., lat. 15450; el parvum es el Karlsruhe,
St. Peter, perg. 92. Ambos manuscritos se hallan hoy incompletos, pero entre los dos
dan una idea suficiente de la escala de la empresa de Le Myésier. No se ha publicado
una descripcion adecuada de ninguno de ambos manuscritos: sobre el Electorium
sélo es posible disponer de unas pocas notas.>* Este capitulo estara principalmente
dedicado al manuscrito de Karlsruhe.

No se sabe con exactitud cuando comenzé en Paris la transcripcion del gran
Electorium, pero una nota en el folio 547V% (sélo a cincuenta folios del final del
manuscrito) reza: “Ordinatus in hoc Electorio, anno Domini 1325, per Thomam
Migerii in Atrebato” (i. e., Arras).>® El tamafio del manuscrito es considerable.

%0 En el Epitome de I'Electorium, Le Myésier dice que las respuestas de Llull se fundamentaban en la
Tabula generalis (véase el apéndice, item 106), pero de hecho Llull se sirvié también de otros
escritos. En el MS. Kues 83, fol. 100¥ (COLOMER, Nikolaus von Kues, pp. 176-179), se encuentran
extractos de muchas de las Quaestiones.
5L RUBIO, p. 97; pero su datacion de B es demasiado retroceso; véase mas abajo, p. 11-142.
52 E, fol. 90, mg. inf.: “Se ofrecen a continuacién los niimeros y los nombres de las obras de Ramén a
partir de las cuales he compilado el presente libro, que Ilamo Electorium, porque ha sido elegido de un
gran namero [de libros], magnum, y de éste [he compilado] un de medio (medium), y del medio un de
pequefio (parvum), y del pequefio uno de minimo (minimum).” Esta nota ha sido transcrita a partir de
una fotografia y por eso no lo suficiente cuidadosamente para R. DE ALOs, apud RuBlO, p. 100, y en
Catéalogos, p. 16.
5 TARRE, “Cédices”, p. 170, supone que el Electorium medium no existié nunca. Aparentemente no
se dio cuenta de la nota transcrita antes. CARRERAS ARTAU, Filosofia, I, p. 23, si que acepta, en
cambio, la existencia del medium. Es posible que el minimum no se llegara a realizar, ya que, a
diferencia del medium, no es representado en la Gltima miniatura de B; no se trata, sin embargo, de
ninguna afirmacién conclusiva, porque el artista de B a veces ilustra con mucha libertad el material de
Le Myésier; por ejemplo, al sustituir los cuatro reyes del texto por tres (véase p. 155, mas abajo) o en
representar tres cabajos en lugar de uno (cf. cabeza. VI, n. 406, mas abajo).
% Cf. TARRE, “Codices”, p. 165-8; CARRERAS ARTAU, Filosofia, Il, pp. 21 y sig.; F. A. YATES, pp.
118 y sig., y también ROL, 5, pp. 216-230. Para una descripcion completa del Electorium (E), cf. Cap.
VI més abajo, y, para un analisis, cf. apéndice.
55 Esta nota fue publicada por primera vez por TARRE, p. 167. Esté escrita, no por el copista, sino por
el mismo Le Myésier. “Compilado en este Electorium, en el afio del Sefior de 1325, por Tomas Le
Myésier de Arras.”
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Contenia originalmente por lo menos 560 fols., la mayoria escritos a dos columnas,
acompariadas de muchas figuras lulianas y de notas marginales en casi todas las
paginas, escritas en la cursiva de Le Myésier. Aunque al menos tres escribas
colaboraron en su confeccion, debe haber tomado mucho tiempo el escribirlo y mas
todavia el seleccionar los materiales. EI manuscrito de Karlruhe es mucho més breve.
Contiene hoy solamente 44 folios; tuvo alguna vez 61.%® Los primeros doce folios
contienen doce miniaturas a toda pagina, reproducidas en las ilustraciones de este
libro. Estas miniaturas nos brindan en forma pictérica, la vision que tenia Le Myésier
de 1aviday las obras de Llull, su conversion, su recepcion y ensefianza del Arte, sus
misiones a los musulmanes y sus viajes a las cortes de reyes y papas. Comprenden
una notable presentacion visual del gran Electorium y, finalmente, revelan las
intenciones de Le Myésier al compilar esta serie de antologias.’” En el fol. 1 el
compilador explica:

“La intencién con la cual hice hacer las siguientes ilustraciones fue doble: la
primera fue para que se supiese el origen y el modo como nacieron esta Arte y las
demas artes y libros de Raimundo; la segunda fue para solaz del lector, porque la
contemplgcién de cosas semejantes a menudo excita el alma a hacer el bieny a lo
bueno.

Como muchas de las obras del mismo Llull, el manuscrito que se halla ahora en
Karlsruhe estaba destinado a la corte real,>® para ser ofrecido a la reina de Francia;
esto explica la riqueza de las ilustraciones. El titulo de los manuscritos aparece en el
folio 13Y, después de las miniaturas. Reza: “Aqui empieza el Breviculum,
entresacado de las Artes de Raimundo, compuesto por orden de la reina de Francia y
de Navarra.”

¢Quién es la reina de Francia y de Navarra aqui aludida? Se pensé alguna vez que
se trataba de Juana de Navarra, la mujer de Felipe el Hermoso.®° Es verdad que esta
reina fue una protectora del saber—fundé el Colegio de Navarra—como también, y
muy especialmente, de la orden franciscana con la cual Llull estuvo en cierto modo

% Cf. W. BRAMBACH, Des Raimundus Lullus Leben und Werke in Bilden des XIV. Jahrhunderts,
Karlsruhe, 1893; RuUBIO, pp. 88-92. En este MS. no aparece el nombre de Le Myésier, que en cambio
si que se encuentra en E. Asi pues, las pruebas de la autoria son internas, pero bastante conclusivas. Se
fundamentan, principalmente, en la procedencia de E de los textos utilitzados en B (véase mas abajo,
p. 148 y n. 106). Para el papa del mecenas de Le Myésier, Mahaut de Artois, en el MS., véase mas
abajo; y para la presencia de la mano del mismo Le Myésier tanto en B como en E, véase Cap. VI, n.
406. Véase RUBIO, art. cit.; LANGLOIS, op. cit. [n. 44, mas arriba], pp. 340-3; TARRE, “Cddices”, pp.
165-170.
57 VVéase, ahora, Ramén LLULL Tomas LE MYESIER, Electorium parvum seu Breviculum. Handschrift
St. Peter perg. 92 der Badischen Landesbibliothek Karlsruhe, ed. Gerhard STAMM, Wiesbaden, 1988,
2 vol., facsimil y estudio, y ROL, SL, 1 (CCCM, 77, 1990).
% ROL, cit., p. 3: “La razén por la que hice hacer las ilustraciones siguientes fue doble: la primera
razén fue porque se supiera el origen de cuerno y por qué vieron la luz esta Arte y las otras artes y
libros de Ramon. La otra causa es para solaz, porque tomar en consideracion a menudo tales cosas
estimula el alma a hacer el bien.”
%9 Véase, por ejemplo, Llull Arbre de filosofia d'amor, al que nos referimos mas abajo, y el Llibre
d'oracions de 1299, escrito por encargo de Jaime Il de Aragdn y su esposa, la reina Blanca (véase
Cap. I, més arriba, n. 258).
60 B, folio 13v. Ibid., p. 69. RuBIO, p. 97, la identifica, con ciertas reservas, como a Juana de Navarra.
“Aqui comienza el Breviculum, compilado a partir de las artes de Raman, preparado a instancias de la
reina de Francia y de Navarra.”
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vinculado en las Gltimas décadas de su vida.®* Llull la habia obsequiado en 1298 con
una de sus obras mas notables, en traduccion francesa, el Arbre de filosofia d’amor.%?
Juana de Navarra, sin embargo, fallecié en 1305 y el manuscrito de Karlsruhe, al que
[lamaré en adelante el Breviculum, tiene miniaturas que se refieren a acontecimientos
de la vida de Llull posteriores a 1305—en particular, a su mision a Bugia, en
1307—mientras que el texto adjunto se apoya extensamente en la Vita Raymundi,
escrita en 1311.% Si, por tanto, se deja de lado la reina de Felipe el Hermoso, quién
es la reina de Francia y de Navarra a la que esta dedicado el Breviculum?

Toda solucion del problema de la reina del Breviculum ha de provenir de su
relacion con Mafalda, condesa de Artois y de Borgofia (m. 1329), porque fue
Mafalda la protectora de Tomas Le Myésier, autor del Electorium y del Breviculum.
Como se vera, Mafalda aparece de manera prominente en la ultima miniatura del
Breviculum, como la principal dama de compafiia de la reina innominada.

En 1310, en la época de la ultima visita de Llull a Paris, Le Myésier habia sido
nombrado médico de la poderosa condesa de Artois; la atendié todavia al tiempo de
su muerte, en 1329.54 El hecho de que Mafalda fuera la protectora de Le Myésier
significa que probablemente actu6 de como intermediaria entre él y la reina a la que
el Breviculum fue oficialmente ofrecido; puede haber sido la responsable de la idea
de realizar dicho ofrecimiento. Esto hace necesario decir algo en este lugar sobre el
sitio que ocupo en la historia de su época.

Mafalda desempefi6 a lo largo de toda su vida un papel destacado en la corte de
Francia. Hija de Roberto Il de Artois (h. 1250-1303), se habia convertido de nifia en
la amiga intima de Maria de Brabante, la joven, hermosa e inteligente segunda
esposa de Felipe 111.°> Mientras pertenecio al circulo de la joven reina, Mafalda
parece haber adquirido la aficion por las artes y por los manuscritos iluminados en
particular que habia de hacer de ella, segin palabras de un historiador, “la princesse
qui avait imprimé un si puissant mouvement a I’art dans le comté d’Artois”.®® La
educacién de Mafalda en una corte apasionada por las artes decorativas marchd de
consuno con su introduccion al mundo de la politica. Parece deberse a su influencia
sobre la reina Maria el cambio de rumbo de la politica francesa en favor de Carlos de

61 \éase RASHDALL, op. cit. [n. 16, mas arriba], I, p. 510. Els Annales Gandenses, ed. H. JOHNSTONE,
pp. 82 y sig., llaman Juana de Navarra “fidelissima dilectrix et amatrix Minorum Fratrum ac
liberalissima benefactrix”. Véase n. 19, mas arriba.
62 \éase n. 21, mas arriba. Cf. LANGLOIS, op. cit., p. 337, n. 3.
83 RuBIO, loc. cit. Para las fechas de la mision en Bugia y de la Vita, cf. Cap. Il, n. 202 y p. 116 y n.
337.
84 RICHARD, pp. 154, n. 2, 155, 157, 378; B. PROST, Notes et documents pour servir & I'histoire de la
médecine en Franche-Comté, Poligny, 1884, p. 15. Hay documentos de los afios 1310, 1314, 1315y
1329, donde consta que Le Myésier tenia cura de Mahaut. Muchas de las cuentas de Mahaut se han
perdido. En 1329, almenos, Le Myésier fue llamado a Paris para su cuidado.
% Para Maria de Brabant y su circulo, véase CH.-V. LANGLOIS, Le Régne de Philippe Il le Hardi,
Paris, 1887, pp. 32 y sig.; FAWTIER, op. cit. [c. Il, m&s arriba, n. 16], p. 277. Mahaut aparece en una
miniatura del “roman” de Cléomadés (MS. Paris, Bibl. del Arsenal, 3142 [olim B. F. 175], fol. 1),
juntamente con Blanca, la viuda de Fernando de la Cerda y la reina Maria. Cf. HLF, XX, 710; G.
GRAF VITZTHUM, Die Pariser Miniaturmalerei..., Leipzig, 1907, pp. 55y sig., y lam. X. Este MS. fue
regalado a Mahaut. (La Unica otra representacion de Mahaut parece ser una copia del s. XviI de una
escultura que habia en el convento dominicano de La Thieuloye, cerca de Arrés; cf. C.-C.-A.
DEHAISNES, Histoire de I'art dans la Flandre, I'Artois et le Hainaut avant le XV® siécle, Lille, 1886,
lam. XII; RICHARD, pp. 1-3.) Guillermo de Saint-Cloud escribié un manual de astronomia para la
reina Maria que mas tarde se convirtié en un clasico conocido con el nombre de “Calendario de la
reina” (HLF, XXv, p. 64).
6 DEHAISNES, p. 427. Mahaut fue siempre amiga de la reina Maria. En desembre de 1319 (la reina
muri6 en 1321) Mahaut le regalo “una estatua y un “ciborium” de plata” (RICHARD, p. 245).
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Anjou. El padre de Mafalda, Roberto Il, era sobrino de Carlos y su fiel aliado.
Encabez6 una expedicion francesa a Italia y goberno luego durante un tiempo en
Napoles en calidad de regente.’” En 1285 Mafalda cas6é con Oton 1V, conde de
Borgofia. Recibio en esta ocasion una dote de Felipe I11. Oton era vasallo del Sacro
Imperio Romano, pero sus tierras confinaban con Francia, en la region donde los
franceses trataban de extender su dominio hacia el este, y este enlace con una
princesa francesa e intima amiga de la reina de Francia tenia sin duda como finalidad
el confirmarle en su politica pro-francesa. En 1282, Otén, como su futuro suegro,
habia capitaneado una expedicion en auxilio de Carlos de Anjou y en 1285 tomo
parte en la invasion francesa de Catalufia, que habia de resultar fatal para Felipe IlI.
En 1289 se encontraba en lucha con su soberano titular, Rodolfo de Habsburgo.®® A
pesar de dudas y titubeos posteriores, la supeditacion de Oton a Francia se hizo
completa con el tratado de Vincennes de 1295. Este concedia a Felipe IV la
educacion de los hijos de Otdn y Mafalda y el mismo condado de Borgofia a cambio
del pago de las deudas de Oton y de una renta para él y sus herederos.®® El 17 de
marzo de 1303 tanto Oton como Roberto Il de Artois caian en Courtrai bajo las ficas
flamencas.”® La muerte de Oton no alterd la situacion. Sus dos hijas casaron con hijos
de Felipe IV, Juana con Felipe de Poitiers, en 1307 y Blanca con Carlos de Marche,
en 1308. El matrimonio entre Felipe y Juan dio a Francia posesion definitiva del
condado de Borgofia a cambio del pago de 95.000 libras, aun en el caso de que
Felipe muriera sin dejar hijos.

A la muerte de su padre en Courtrai, Mafalda se convirtio en condesa de Artois y
par de Francia, aunque su derecho a esta posicién le fue disputado por su cufiada,
Blanca de Bretafia, viuda de su hermano mayor, Felipe de Artois (m. 1298) y por su
hijo, Roberto. En 1309 Felipe el Hermoso fall6 en favor de Mafalda. Sus derechos
fueron nuevamente