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    En aquesta biografia, el doctor Pere Villalba, un dels primers especialistes actuals en Ramon Llull, acosta al públic el que sabem avui sobre el personatge. I ofereix un Llull essencial amb totes les claus, imprescindible per als qui vulguin endinsar-se a la seva figura en la commemoració del setè centenari de la seva mort.
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    A Elsa Peretti,


    mecenes dels estudis lul·lians

  


  Pòrtic


  Ramon Llull fou un intel·lectual laic de la baixa edat mitjana que, nascut a Palma de Mallorca, desplegà una activitat filosòfica, teològica, científica, informativa i diplomàtica en diversos països de l’àmbit de la Mediterrània i del centre d’Europa. Sense estar afiliat a cap corrent ideològic ni pertànyer a cap institució acadèmica ni a cap organisme eclesiàstic, es comprometé en un projecte de millora cultural, social, religiosa i política dins la cristiandat del segle XIII i començaments del XIV.


  Ramon Llull era un laic sense estudis universitaris, però sabé formar-se en tots els coneixements del moment, aplicant-se en qualsevol avinentesa i en trobades amb estudiosos científics, filòsofs, teòlegs i rodamons, amb els quals es feia trobadís en el dia a dia, sense esquivar els individus subtils del carrer. Només fou autodidacte en part i es reconeixia com a il·literatus (no literat, illetrat), però sabia escoltar, preguntar i investigar.


  Malgrat aquesta formació no estàndard, Ramon Llull elaborà una vasta obra escrita –literària, sociològica, periodística, etnològica, històrica, política, científica, filosòfica, teològica, mística– que féu compatible amb una vida activa i viatgera, tot polemitzant sobre les grans veritats amb els erudits i savis de les universitats d’aquella inquieta Europa i, alhora, amb els pensadors dels cenacles musulmans que circumdaven l’Occident. Fou un pensador amb un projecte de renovació aquí i allà i, per sobre de tot, un fan incondicional de la Bondat i la Llum.


  El resultat d’aquesta gestió del coneixement fou una filosofia teològica, sota un balanceig propi entre fe i raó, que va impulsar models de pensament multivalents que avui dia les noves tecnologies recorden en les seves pàgines històriques. En concret creà una sistematització inèdita dels mecanismes de l’acte de pensar, que anomenà Art, una ciència que aspira a explicar totes les ciències, un llenguatge universal, un enginy gairebé digital al servei del coneixement. Però la seva figura és senyera en molts altres aspectes: va proposar el llatí com a llengua d’entesa entre els pobles, fou un dels primers impulsors del diàleg ecumènic amb les esglésies separades de Roma, promogué trobades amb els sarraïns, va fixar els temes teològics més importants enfrontant-se amb el dilema fe/raó, impulsà el dogma de la immaculada concepció de Maria, va utilitzar l’art de la ploma per tractar tota la ciència del seu temps, alhora que creava les primeres grans obres de la literatura catalana. També va destacar en el conreu de la mística, on cal esmentar el Llibre d’Amic i Amat, dos capítols del Romanç d’Evast e Blaquerna, un dels camps lul·lians que desperten més interès en l’actualitat, com mostra la recent creació a Alemanya d’una nova universitat, la Cusanus Hochschule, a Bernkastel-Kues (Renània-Palatinat), centrada en l’estudi de Nicolau de Cusa, que hi va néixer, i d’aquestes tres figures de la mística: Eckhart, Dante i Ramon Llull.


  A nivell personal es va relacionar per escrit amb papes i reis d’Europa, estigué present en sessions de palau, va visitar repetidament la cúria papal i assistí a sínodes eclesiàstics, baixà al nivell dels artesans, dels joglars, dels pelegrins, dels mercaders, dels vianants, dels moribunds, dels marginats, fustigà els prepotents, escometé els viciosos, s’enutjà amb els ociosos i hostilitzà els professors envanits. Va viatjar a Montpeller, París, Roma, Nàpols, Pisa, Gènova, Tunísia, Bugia, Xipre, Armènia Menor, Jerusalem i Sicília –es calcula que recorregué més de 14.000 km–, cercant amb tossuderia gestos de concòrdia, defensant la fe cristiana amb argumentació objectiva, fins al martiri si calgués.


  El mitjà que Ramon Llull va utilitzar va ser la paraula escrita, de manera que va arribar a ser autor de l’extraordinària xifra de 275 obres, incloses les perdudes, alguna escrita en àrab (no trobada), d’altres en català (17), unes altres en català i llatí (34) i tota la resta del conjunt en llatí (224), totes elles creades durant la seva prolífica maduresa, a partir dels 39 anys. Els temes són tots els de l’època, des de les grans tesis teològiques i filosòfiques fins a les ciències particulars, com el dret, la medicina, l’astronomia, la geometria, la retòrica, la teoria política, la doctrina educativa, les ciències experimentals, l’entramat sociològic i fins i tot l’elaboració de sistemes coherents per a unes eleccions justes a càrrecs públics, sense comptar la creació d’un mètode taquigràfic per prendre notes. En conseqüència, Ramon Llull és considerat un reporter i informador de tot el que veié al seu entorn (peri-) al llarg dels seus recorreguts (-odista) per Europa, nord d’Àfrica i la Mediterrània oriental, és a dir, un home/territori.


  Un altre aspecte que mereix ser destacat aquí és que Ramon Llull fou el segon autor de la història, després de Flavi Josep, que escrigué una autobiografia, la Vida coetània. De fet, la va dictar en llatí l’estiu de 1311, als 79 anys, a uns monjos cartoixans de París que li feren la petició expressa. Després, l’interès per la seva figura, que fins avui ha generat centenars d’obres que conformen el que es coneix com a lul·lisme, també ha generat nombroses biografies. L’aportació més destacada és la del deixeble Thomas Le Myésier, que féu la primera síntesi lul·lista de tota l’obra lul·liana en l’Electorium magnum, incloent-hi sencera la Vida coetània en llatí, i en l’anomenat Electorium paruum seu Breuiculum, on encarregà dotze miniatures de gran valor artístic i documental sobre la vida de Ramon Llull que apareixen en aquest llibre (veure pàgines centrals en color).


  Aquest Ramon Llull essencial també vol ser una biografia que resumeixi les principals aportacions de Ramon Llull emmarcades en el seva trajectòria vital. No és una obra acadèmica, és a dir, les proves documentals de cada afirmació no hi són citades, no hi ha notes, ni tampoc bibliografia. És una invitació a acostar-se a un personatge singular d’una talla intel·lectual incommensurable. Als qui se sentin cridats a saber més sobre el mestre il·luminat, el terme amb què fou conegut, són invitats a acudir a obres més completes, com són en un nivell bàsic Ramon Llull. Escriptor i Filòsof de la Diferència (UAB, 2015), i a un nivell més exhaustiu Ramon Llull. Vida i Obres (Elsa Peretti Foundation-IEC, 2015), del qual s’ha publicat fins ara el primer dels tres volums projectats. En aquests llibres es presenten les figures per pensar de l’Art lul·liana d’una manera com no s’havia fet fins ara, actualitzades amb el potencial gràfic modern de colors i rodes amb moviment a partir d’uns gravats difícils de llegir que s’han arrossegat d’edició en edició a través dels segles. Una petita mostra d’aquestes eines per pensar de l’Art lul·liana apareixen aquí, però convidem també a veure-les en tota la varietat i esplendor en les obres citades. Per a qualsevol recerca que es vulgui fer sobre Ramon Llull, tant de les seves obres com dels estudis dels especialistes, remetem a la amplíssima Base de Dades Ramon Llull (Llull DB).


  Arribats al setè centenari de la mort de Ramon Llull hem de congratular-nos que el seu llegat hagi arribat a nosaltres amb una gran varietat de recursos, des dels manuscrits il·luminats a una bibliografia d’investigació inacabable, passant per mitjans informàtics i per una incalculable obra artística que el seu talent ha inspirat al llarg dels segles. La seva figura pot funcionar avui com un bàlsam de millora en una societat que grinyola per totes bandes. Ens convé avui recordar aquell filòsof que diferenciava la diversitat de les ments i de les sensibilitats amb tot respecte, que va ensenyar les veritats de la contemplació i la mística i que va treballar incansablement per una Europa comuna que reconegués les diferències entre els pobles.


  Pere Villalba


  Sant Cugat del Vallès, 25 de gener de 2016


  Capítol 1

  

  Hereu trencador

  (1232-1264, fins als 32 anys)


  “Savi fóreu, Senyor, vós en lo començament de vostra nativitat, i en lo mitjà i en la fi de los dies que vós visqués en est segle, mas jo sóc estat foll del començament de mos dies fins a trenta anys passats, que començà en mi remembrament de la vostra saviesa i desig de la vostra llaor i membrança de la vostra passió”


  Llibre de contemplació en Déu (70,22)


  El context sociopolític


  Ramon Llull és hereu dels beneficis, encerts i desencerts dels esdeveniments històrics dels segles IX-XIII, marcats per importants moviments socials, religiosos i ideològics i pel naixement d’una Europa que havia projectat l’emperador Carlemany i que ja era una realitat en el trànsit de mercaderies i persones. Les estructures polítiques eren clares: emperador, prínceps, comtes amb atribucions administratives, i dins dels comtats eren rellevants els bisbats, a més de la importància dels marquesats de les províncies que eren limítrofes amb pobles de cultures diverses (musulmans, bretons, eslaus, àvars, vendes i danesos).


  Al segle XI la població augmentà notablement. L’agricultura millorà les condicions de vida dels pagesos, es crearen noves relacions laborals, se suavitzà l’esclavitud de la gleva, renasqueren les ciutats i se celebraven fires i mercats que afavorien una economia basada en el diner corrent. Sembla ser que la climatologia europea millorà –la temperatura augmentà en un grau centígrad–, fet que propicià un cicle de collites productives. S’introduí el collar de tir per als cavalls de llaurar, i així l’arada es podia enfonsar més; la foneria millorà les eines del camp, l’alimentació varià; es resistien millor les pestes; s’ampliaren les planes de conreu; cresqué el flux de gent que acudia a les ciutats, les quals es convertiren en llocs de comerç on circulava el diner.


  Els monestirs feien una projecció a l’exterior dels seus murs amb l’hospitalitat, l’almoina, l’acollida dels indigents, l’ensenyament humanístic als fills dels nobles, la conservació de la cultura clàssica grecollatina en els seus scriptoria, sense menystenir les activitats econòmiques en grans propietats. Aparegueren nombrosos ordes religiosos, com els cistercencs (1098) o els franciscans fundats per Francesc d’Assís (1182-1226), que proclamava la pobresa radical i propiciava l’apropament als musulmans. Ramon Llull s’hostatjà i mantingué contacte amb monestirs de diferents ordes per tot Europa, amb una relació especial amb el monestir cistercenc mallorquí de Santa Maria de La Real.


  Aquella Europa era travessada per peregrins en totes direccions. Jerusalem, Roma o Sant Jaume de Galícia entre altres atorgaven la condició de pelegrí com si es tractés d’un estatus social. Ramon Llull participà d’aquest moviment social visitant Rocamador a la Dordonya, Sant Jaume de Galícia i, possiblement, Jerusalem.


  Tot reservant la primacia suprema per a Déu, Ramon Llull compartia una simpatia per totes les classes socials, inclosos els més desfavorits, però no oblidava que, a l’entorn dels centres de poder, s’aixoplugaven les corts respectives, que eren laberints del control econòmic i un fogar d’influències polítiques i de lobbies repulsius: clergues omnipotents, cavallers poderosos, dames influents, administradors, justiciers, trobadors esperançats i un llarg etcètera, acompanyats dels vicis de l’orgull i la supèrbia. Un retrat de la vida dels centres de poder queda reflectit en el Llibre de les bèsties (a Fèlix o Llibre de meravelles), en la qual Ramon Llull traçava el malaltís perfil psicològic dels components d’una cort reial regida per una constitució plena de vicis.


  També a partir del segle XI, la Mediterrània va quedar en mans dels mercaders, una nova espècie social urbana, dita també burgesia, a mig camí entre el poble pla i la noblesa. La família de Ramon Llull es trobava immersa en aquesta nova cruïlla econòmica: els negocis immobiliaris, el tràfic de mercaderies, els serveis de transport i les operacions especulatives foren sobretot les activitats que els proporcionaren uns bons ingressos.


  El saber


  Un capítol important per al desenvolupament intel·lectual de l’Occident foren les traduccions d’autors grecs (Aristòtil, Euclides, Galè, Ptolemeu) al llatí i l’estudi aprofundit d’obres d’autors llatins. També es traduïren textos àrabs de Medicina a l’Escola de Medicina de Salern, i en el segle XII també es disposava de tractats astronòmics, astrològics i mèdics, i alhora de tractats químics, matemàtics, d’òptica, d’alquímia i de farmacologia de tradicions diverses.


  A partir del segle XII es fundaren universitats de tipus corporatiu, en les quals la col·laboració entre docents i estudiants formava un tot, és a dir, una totalitat conjuntada i globalitzada (Vniuersitas) enfront dels reptes del saber: l’Escola Mèdica de Salern (segle IX), Bolonya (s. XI), Oxford (s. XI), Mòdena (s. XII), Cambridge (s. XIII), Salamanca (any 1218) i Montpeller (any 1220). També la de París (s. XII), la més important, que oferia ensenyament diversificat en escoles: Dret, Medicina, a més de la de les Arts (amb Filosofia i les set Artes liberales propedèutiques o preparatòries: gramàtica, lògica, retòrica, aritmètica, geometria, astronomia i música) i les de Teologia.


  El moviment intel·lectual més important de l’època fou l’escolàstica, fruit de l’estudi d’Aristòtil, que va servir per replantejar les grans veritats cristianes a la llum de la filosofia, amb figures com Anselm d’Aosta (1022-1109), Albert Magne (1200-1280) i Tomàs d’Aquino (1224-1274). En aquests cercles, inspirats per l’experimentalisme aristotèlic, s’obria camp l’estudi de les matemàtiques i l’argumentació empíricament científica.


  Al món musulmà proliferaven les biblioteques: Bagdad en tenia trenta-sis, una de les quals amb deu mil exemplars. La biblioteca de la ciutat de Còrdova, en temps del califa Al Hakam II, mort l’any 976, tenia entorn de mig milió de volums. Filosòfs com Al Kindi, Al Farabi, Avicenna i Algatzell destacaven en noves interpretacions de les obres d’Aristòtil i Plató. El més important fou Averrois de Còrdova (1126-1198), conegut a Occident com el Comentador d’Aristòtil.


  Els pensadors jueus també es plantejaren el fonament filosòfic de les veritats religioses. Avicebró de Màlaga (1020-1058), neoplatònic, i Moisès Maimònides de Còrdova (1138-1204), deixeble d’Averrois, foren els més importants.


  L’orgull de ser laic


  La societat medieval occidental estava sota el monopoli cultural del clergat, de manera que s’aplicava el terme illiteratus a la persona que no coneixia la llengua llatina, que no tenia una formació reglada i que no era clergue. Importants illetrats foren Francesc d’Assís, que s’autodenominà “ignorans sum et ydiota”, o Petrarca, que a De la pròpia ignorància i de la de molts altres (1368) criticava el saber universitari i advocava per la preferència d’una “uirtus illiterata”, una virtut illetrada.


  Educar els illetrats, malgrat que el clergat s’hi dirigís a vegades, va ser un camp que aviat van conrear els mateixos seglars. L’educació dels prínceps, per exemple, tingué una gran importància en el gènere anomenat specula principum (miralls de prínceps): Smaragde de Sant Miquel (Via regia, any 813), un monjo; o Dhuoda, una mare noble que escrigué per al seu hereu Guillem un manual de conducta idoni per a un home públic (Liber manualis, 841-843). Jaume I el Conqueridor se situa en aquest corrent amb el seu Llibre de saviesa o Llibre de doctrina, on expressa la preocupació per la formació dels laics. I també Ramon Llull, que s’entenia a si mateix com a laic i que fou autor d’obres orientades a la formació de laics, com les que dedicà al seu fill Domènec, als reis (a Jaume II el Just de la corona catalanoaragonesa, Felip IV de França i a Frederic III de Sicília) i als mercaders. Però també en dedicà a papes i cardenals, capgirant els termes: de deixeble i aprenent es convertia en mestre dels mestres, una audàcia sense precedents, encara que amb pobres resultats pràctics.


  Al capdavall la qüestió era aquesta: a qui pertany el saber? En Disputació del clergue Pere i de Ramon, el fantàstic (1311), Ramon Llull mostra la seva posició confrontant un clergue prepotent, Pere, i un laic amb fantasia creativa, Ramon, sens dubte ell mateix. Qui es mostrà molt combatiu en aquesta polèmica fou el metge Arnau de Vilanova (1238/40-1311), que criticà el monopoli del saber per part dels clergues i defensà la llibertat dels laics a viure una vida de pietat, animant a la lectura de la Sagrades Escriptures en llengua vernacla i a la dedicació al saber. Una figura d’aquest moviment fou Dante Alighieri (1265-1321), de qui destaca Convivio (o Banquet de la saviesa), dedicada als que es volen formar i no han cursat estudis reglats.


  En el pas dels segles XIII i XIV s’ha d’esmentar l’aportació de les dones laiques, en especial de les beguines, que soles o en grup portaven una vida religiosa al marge de les estructures eclesiàstiques i familiars de l’època, entre les quals destaquen Hadewijch d’Anvers, Heilwige Bloemart o Margarita Porete, condemnada a mort l’any 1310 a París per la Inquisició per la seva obra L’espill de les ànimes simples quan Ramon Llull residia a la ciutat.


  Els indignats de l’edat mitjana


  En aquest mateix corrent d’oposició als poders establerts, reeixí al llarg del segle XII el moviment laic conegut com a catarisme, és a dir, l’agitació dels càtars o albigesos, que s’autodenominaven bons homes o bons cristians i que creien que havien de seguir un cicle d’encarnacions per trobar l’estat de puresa pròpia. Els càtars, assimilats als gats, foren considerats satànics i sofriren una veritable carnisseria (1209-batalla de Muret, 1213).


  Un altre moviment religiós, també d’arrel laica i declarat herètic, fou promogut pel ric burgès Pere Valdo (1140?-1217), de Lió, que, esdevingut voluntàriament pobre i seguit per un ampli grup de valdesos, els pobres de Lió, féu traduir la Bíblia a l’occità per a l’ús popular i predicà des d’un gran desconeixement de la teologia. El concili tercer del Laterà (1197) els inhabilità per predicar el missatge, que no era altre que el de la pobresa més absoluta.


  Entre l’ortodòxia i les condemnes


  Mantenir-se fidel a la legislació doctrinal de l’Església catòlica i ésser lleial sobretot a la fe en el seu Crist revelat comportaren no pocs disgustos i tibantors en l’ànim de Ramon Llull. Ell té cura a manifestar, al final de les seves obres, que “si en alguna cosa ha errat”, no es deu a la seva voluntat ni ho ha fet d’una manera conscient. I, quan escriu això, recorda no pocs perseguits pels seus posicionaments religiosos: només cal recordar la rotunda desfeta dels càtars, que va comportar una gran matança i que romania a la memòria en els territoris de la corona catalanoaragonesa. En la seva vida, Ramon Llull també tingué una experiència molt propera d’una condemna a la foguera per les pròpies idees, com va ser el cas de Margarita Porete, quan l’1 de juny de 1310 fou cremada a París, a la Place de Grève, ben a prop d’on ell s’hostatjava.


  Només hi ha un aspecte al qual Ramon Llull no va renunciar mai: que la fe era demostrable amb un ús metòdic de la raó, cosa que li ha valgut el qualificatiu de racionalista. I malgrat que, en la darrera obra, qualifica d’ídols fantasiosos aquells qui asseveren que la fe no és demostrable, mantindrà en la ment i en el cor una creença cent per cent ortodoxa: la d’un Déu unitrí que s’encarnà per recrear la humanitat sencera.


  Els joaquimites foren els seguidors de Joaquim de Fiore (1130/1135-1202), un monjo cistercenc de la Calàbria, que proposava una reforma preanunciant una tercera era, la de l’Esperit Sant, que havia de renovar la vida de l’Església. Seguidors de Francesc d’Assís i propers a Joaquim de Fiore foren el provençal Pèire de Joan Oliu (ca. 1248-1298), que mantingué una actitud de desconfiança envers els filòsofs clàssics i els seus seguidors, o l’ermità Conrad d’Offida (ca. 1241-1306).


  Ramon Llull, contemporani d’aquests moviments, parla de l’orde dels apòstols, als quals aconsellaria d’actuar com els apòstols de Jesús: ser perseguits, difondre la paraula de Déu, reprendre les gents pels seus pecats, no dubtar de morir per la fe i predicar als infidels.


  La il·lusió d’Europa: les croades


  Les croades foren l’esdeveniment de més ressò a l’Europa cristiana durant els segles XI-XIII, quan la il·lusió de reconquerir Terra Santa posava en camí, per terra i per mar, innúmers voluntaris, cèlebres cavallers, reis i reines. N’hi hagueren vuit amb resultats diversos, la primera el 1095 i la darrera, sense èxit, el 1248. La cinquena, que aconseguí conquerir Jerusalem, va tenir lloc el 1228-1229, just abans del naixement de Ramon Llull (1232), tot i que els sarraïns la recuperarien per sempre més el 1244.


  Reis i Papes de tot Occident hi estigueren implicats, inclosos els reis de la corona catalanoaragonesa, com Jaume I, que en posà en marxa una el 1269, no comptabilitzada perquè acabà en fracàs per una tempesta, i el seu nét Jaume II el Just, qui a finals del segle XIII fou recomanat per Ramon Llull davant del papa Nicolau IV per liderar una nova croada que finalment no va tenir lloc. Un tema de tal envergadura i complexitat no podia escapar a l’interès del filòsof, que hi dedicà quatre obres, centrades sobretot en la millor manera de convertir els infidels al cristianisme.


  L’illa estratègica


  Conquerida pels àrabs omeies els anys 902-903, des de 1203 Mallorca estava en poder del almohades, que no cessaven de crear incomoditats en tota l’àrea, donant cobertura a vaixells pirates. L’illa era un centre econòmic i estratègic sense parió, amb una situació envejable en la ruta cap al nord d’Àfrica. Mercaders catalans, provençals, marsellesos i genovesos la cobejaven. El rei Jaume I va plantejar conquerir-la davant les Corts reunides a Barcelona el 23 de desembre de 1228, incloent en el projecte Menorca, Eivissa i la resta d’illes balears. El mercader Pere Martell (?-1244), altres mercaders, la burgesia barcelonina, la noblesa, l’orde del Temple i l’Església catalana van aportar-hi una part important dels recursos i dels contingents militars, als quals s’ajuntaren també els de les ciutats de Montpeller i Marsella, mentre que la noblesa aragonesa es va desentendre de l’expedició, llevat d’alguns barons i cavallers lleials. El matí del 5 de setembre de 1229 una flota de més de cent cinquanta vaixells va salpar dels ports de Salou, Tarragona i Cambrils i ancorà a la costa de l’illot Pantaleu (Santa Ponça) el 8 de setembre.


  Després de derrotar les tropes musulmanes al coll de sa Batalla i a Portopí, el 18 de setembre va començar el setge de Madina Mayurqa, la capital de l’illa, dirigit pel rei Jaume I des del lloc de comandament, al nord de la ciutat, després anomenat La Real i on s’establí l’abadia de Santa Maria de La Real que tant freqüentaria Ramon Llull. Però Madina Mayurqa estava molt ben proveïda de mitjans, soldats i habitants, de manera que va resistir un llarg setge fins el 31 de desembre.


  La victòria, certament, causà moltes víctimes cristianes i musulmanes. La majoria dels derrotats quedaren relegats a les feines del camp i foren tractats com a mà d’obra barata i com a artesans a la ciutat. Com a conseqüència, ja des del mes de gener de l’any 1230 es procedí al repartiment de terres i béns de l’illa entre els qui havien col·laborat en la conquesta. Aquí cal situar l’arribada d’una parella relativament jove, els futurs pares de Ramon Llull.


  La família Llull


  Les notícies més remotes sobre uns Llull apareixen a Sant Andreu de Llavaneres, amb ramificacions per Mataró i Sant Vicenç de Llavaneres (avui Sant Vicenç de Montalt), emparentats amb la família dels Amat a partir del segle XII. El nom Llull fou un sobrenom d’algun avantpassat dels Amat, ja que un document de 1131 els mostra ambdós junts.


  Un posterior Pere Amat/Llull i un Ramon Llull (pare del filòsof) s’establiren a Barcelona, on foren arrendataris, propietaris de terres i cases a la Vilanova de la Mar, és a dir, a l’arenal de la part nord (l’antic Born de Barcelona). Tenien propietats a la Verneda (encara avui anomenada d’en Llull) i actuaren al Clot, a la zona de l’actual estació del Nord, també per Sant Pere de les Puel·les i prop dels actuals carrers de Santa Anna i Portaferrissa, i a Santa Coloma de Gramenet.


  Poc se sap de la família de la mare de Ramon Llull, Elisabet de Malla, una Erill, si bé hom creu que prové d’una certa noblesa oriünda de zones pirinenques interiors, i emparentada amb la noblesa més mediterrània, com la nissaga de La Manresana. La parella vivia a Barcelona, al voltant de la zona que després ocupà l’església de Santa Maria del Mar, i deuria traslladar-se a Palma de Mallorca poc temps després de la conquesta. No hi ha dubte que una bona part dels Llull de Barcelona col·laborà econòmicament en la campanya militar.


  L’illa de Mallorca quedà dividida en vuit parts: quatre foren reials, tres foren assignades a grans dominis laics, i una senyoria eclesiàstica es dedicà al bisbe de Barcelona. Atesa la contribució de la família dels Llull que restava a Barcelona i de la part emigrada a l’illa, Ramon Llull pare i els seus germans reberen una compensació en terres a partir del 1231 com consta en el Llibre del repartiment.


  En vida de Ramon Llull, cal esmentar que parents seus participaren en les activitats polítiques de Barcelona, com Arnau Llull o Guillem Llull, que el 1274 fou conseller de Barcelona i considerat un home amb un gran prestigi. També és el cas de Bernat Llull (mort el 1348), canonge i vicari general de Barcelona, que fou el promotor i el primer ardiaca de la basílica de Santa Maria del Mar, on és enterrat.


  Infantesa d’un fill únic a les noves terres


  Ramon Llull va néixer a Palma de Mallorca l’any 1232 i va ser batejat a l’església de Santa Eulàlia. Detalls de la seva infantesa són deduïbles d’alguna de les seves obres, en especial del Romanç d’Evast e Blaquerna, on aquest últim personatge és sense dubte una projecció del propi escriptor: “Tingué Aloma [la mare de Blaquerna] amb si son fill Blaquerna fins a tant que pogué anar a jugar amb los altres infants, e no el contragué a ninguna cosa contrària d’aquelles que natura requer a tal edat en los infants, mas ans lo deixà fins als 8 anys al curs de la natura… Quan Blaquerna hagué 8 anys, son pare Evast lo posà a estudi, i féu-li mostrar segons és contengut en lo llibre de Doctrina pueril, on és recontat que hom, en lo principi, deu amostrar [ensenyar] a son fill en vulgar [en català], i deu-li donar doctrina i coneixença dels articles de la fe, i dels deu manaments de la llei, i dels set sagraments de santa mare Església, i de les set virtuts, i dels set pecats mortals [és a dir, ha d’aprendre el catecisme]… A Blaquerna fou donat un estudiant per guarda i per mestre” (Romanç d’Evast e Blaquerna, cap. 2).


  Hem de situar-nos en l’ambient social de Palma, que conservava l’atmosfera oriental dels musulmans, lliures uns pocs, d’altres reduïts a una situació d’esclavitud, en una ciutat, a més, que també hostatjava una important comunitat jueva com totes les ciutats de parla catalana. Algun dels seus companys de jocs deuria pertànyer a l’ètnia dels sotmesos, entre ells amb tota probabilitat els fills dels servents àrabs de casa dels seus pares –uns servents que es devien encarregar de les feines domèstiques o del camp– amb qui segur que jugava als ossets o les tabes, un terme per cert de suposat origen àrab. D’aquesta manera Ramon aprengué les primeres paraules en àrab i sobre tot va anar entenent com n’eren, de diferents i iguals, cristians i musulmans, com una gota d’aigua i una altra gota d’aigua. Aquesta infantesa en un territori europeu d’una diversitat manifesta i quotidiana explica el punt de vista lul·lià, que sempre tenia en compte les diferències i maldava per integrar-les. Podem interpretar que el Ramon Llull adult tindrà sempre presents els amics àrabs de la seva infantesa i voldrà apropar-los a les creences cristianes: el primer objectiu de tota la seva vida.


  Adolescència i primera joventut


  Als 14 anys, el 1246, els estudis elementals l’inicien en la gramàtica llatina, en la poesia o art de trobar (en el qual va excel·lir, com demostren els llibres poètics que va escriure posteriorment, amb menció especial al poema Lo desconhort), la música i, potser, l’ús de les armes. En definitiva, una educació pròpia d’un membre d’una societat de nivell econòmic alt, en la qual destaca l’esperit cavalleresc, que veurem present en les seves obres, fins i tot les d’assumptes transcendentals: molts diàlegs literaris conserven el caire de duel intel·lectual, amb “raons necessàries” en lloc de les armes.


  Entre els 15 i els 24 anys, Ramon Llull deuria assistir als actes oficials que d’una manera intermitent se celebraven a la seu reial oficial de Palma, potser fins i tot en qualitat de patge d’honor de l’infant Jaume de Mallorca, onze anys més jove. Sabem que va rebre una prebenda, una feina amb limitades obligacions, dins l’Administració reial: “Ramon era senescal de la taula del rei de Mallorca” com llegim a la seva autobiografia, i “mentre era encara jove s’havia lliurat a escriure cantilenes frívoles i a compondre poesies, i a altres lascívies d’aquest món en excés”, segurament en provençal o en català aprovençalat com era moda aleshores.


  Perfil anatòmic de Ramon Llull


  Era un home de baixa estatura, calb des de ben jove si observem les miniatures I i III del Breuiculum. Es descriu a si mateix així: “com pecat i oradura [bogeria] haja mi així afrevolit [fet flac de forces] i apoquit [empetitit] i amesquinejat [fet mesquí] que en mi no hi ha lloc on nul·la saviesa pogués entrar ni caber…” o “flac de forces i apoquit i amesquinejat, i abaixat per culpa i per natura” (Llibre de contemplació en Déu, 70, 24).


  Els resultats de l’estudi paleopatològic de 1985 sobre les seves restes òssies, que es troben a la tomba de l’església de Sant Francesc de Palma, són: 161,72 cm de talla, poca musculatura a les extremitats superiors, en contrast amb les inferiors de potència muscular normal, tipus pícnic (abdomen prominent, cap ample i rodó), prim, metabolisme ossi molt bo i grup sanguini A en el sistema ABO (Bartolomé Nadal Moncadas, Ramon Llull: autopsia, Palma de Mallorca 1987).


  Un casament d’alta volada


  Ramon Llull es va casar amb Blanca Picany l’any 1257, a l’edat de 25 anys. La família dels Picany posseïa encara més terres que els Llull, i els seus membres eren bons mercaders i disposaven d’esclaus. Dues famílies acabalades, doncs, varen trobar un punt de confluència en aquell matrimoni.


  Un document del mateix any, poc després del casament, fou redactat per nomenar Ramon Llull procurador universal dels béns de la seva dona. També hi llegim que el filòsof tenia béns immobles a Barcelona, als seus voltants i a Sant Andreu de Llavaneres, resultat de l’herència familiar, a part de les terres que tenia a l’illa, properes a Palma i a Pollença. Hi consta, d’altra banda, que pare i sogre eren morts, fet que concentrava patrimoni i responsabilitat en el nou marit.


  Blanca Picany de Llull i descendència


  Des d’una perspectiva històrica, la vida de Blanca Picany restà a l’ombra del seu marit, i hom pot suposar que no li degué ésser gens fàcil de compaginar-la amb els seus sentiments i els seus interessos familiars, socials i econòmics. La parella visqué només uns sis anys de convivència consuetudinària (1257-1263) i uns deu anys més amb interferències (1264-1274). En Lo desconhort, Ramon Llull reconeix haver deixat muller i fills, i sabem que poc després, el 1276, Blanca Picany recupera els drets sobre el patrimoni familiar, amb el suport d’un cunyat seu, Pere Galceran. El nom de Blanca Picany no apareix en el testament del seu marit del 1313, perquè ja havia finat al voltant de 1294, sense arribar a complir els 60 anys.


  Sabem que fou entre els anys 1258 i 1262 quan tingueren els seus dos fills, Magdalena i Domènec. La primogènita, casada amb Pere de Sentmenat, hostatjava a casa seva el seu pare quan tornava a Mallorca després de la mort de la mare i li guardava els llibres. El petit, Domènec Llull, no apareix en cap document ni se’n sap l’estat civil, encara que el pare li dedicà tres llibres de formació i apareix com la seva germana en el testament.


  Gir copernicà, vida nova


  En Lo desconhort resumeix així la vida que portava quan convivia amb Blanca Picany i qui sap si abans: “Quan vaig ésser grant i sentí la vanitat del món, / comencé a fer mal i entré en pecat, / oblidant Déu gloriós, seguint carnalitat”.


  Però: “Una nit, estava [Ramon] assegut a la vora del seu llit disposat a compondre i a escriure, en la seva llengua corrent, una cantilena amb el pensament posat en una dama, que, en aquells moments, estimava amb un amor fatu […], i en mirar a la seva dreta veié nostre senyor Jesucrist com penjant de la creu; s’atemorí davant d’aquesta visió, i, deixant el que tenia entre mans, es ficà en el llit per dormir”. Aquesta visió, que Ramon Llull explica a la Vida coetània, va desencadenar un canvi radical que marcaria els cinquanta-tres anys restants de la seva vida activa, tot i que “al dia següent, negligint l’aparició que havia tingut, no va abandonar la seva lascívia”.


  Històries d’un seductor


  De l’afecte que Ramon Llull sentia per les dones i de la seva inclinació a la luxúria, ell mateix en parla repetides vegades, per exemple quan, davant la segona visió de Crist, “negligint l’aparició que havia tingut, no va abandonar la seva lascívia” (Vida coetània, 3) o, incidint en la seva faceta com a poeta seductor, “La mia subtilesa és estada en moltes malvades obres, car jo m’assubtilava, Senyor, en fer enganys i falsies, i en cantars i en trobars, i en moltes altres coses que res no valien” (Llibre de contemplació en Déu 208, 19).


  Carles de Bouvelles recrea o recull la següent tradició: Ramon Llull perseguí la dona que estimava muntat a cavall fins dins d’una església i fou la riota de la gent que ho veié; després, la dona demanà permís al seu marit perquè Ramon Llull pogués entrar a la seva cambra, i allí li mostrà el seu pit gangrenat; l’enamorat quedà tan impactat que es convertí a una vida de devoció.


  Nicolau de Pax admet també una conversió prèvia a les aparicions en assabentar-se, sense veure-ho, del càncer de la seva amant, i que fou després de la primera visió quan escrigué un flebile carmen en què en ritmes vulgars deplorava la seva calamitat, un poema que pogué acabar en els quatre intents posteriors per culpa de quatre aparicions successives de la creu.


  Calen quatre visions més en setmanes successives, perquè el canvi sigui efectiu. Una interpretació moderna remet als moments de reflexió solitària sobre la pròpia existència, un replantejament del propi destí: “fou d’aquesta manera que ell, finalment, entengué amb tota certesa que Déu volia que Ramon abandonés el món i servís íntegrament Crist, en el seu cor, a partir d’aleshores”. Aquest moment vital és recreat en l’escena primera de la miniatura I del Breuiculum (veure pàgs. en color).


  Ramon Llull pren consciència de la seva existència anodina: la seva vida personal ha de capgirar-se cap a uns objectius amb entitat substancial, de caire espiritual i apostòlic, una inversió més elevada de les pròpies energies, un nou “negoci”, que aquesta vegada és el negoci de l’ànima, de les seves capacitats. En aquestes reflexions dóna a llum tres objectius axials que no oblidarà mai al llarg de la vida, segons que ens explica a la Vida coetània.


  1. Primer projecte: conversió dels sarraïns, fins al martiri si calgués, una tasca que havia de començar a Mallorca mateix. I per aconseguir-ho, no hi havia prou amb la creu, calia el raonament aprofundit sobre els principis inamovibles que la sostenen, de manera que, convencent les ments selectes, la resta seguiria llurs passes. De seguida, però, Ramon Llull s’intranquil·litza en pensar en la seva manca d’instrucció humanística, filosòfica i teològica, així com dels coneixements auxiliars de gramàtica o de llatí, en què són expressats els continguts teològics.


  2. Segon projecte: escriure el millor llibre del món. “Però, mentre ell regirava això en la seva ment afligida, vet aquí que –ignorava ell de quina manera, però Déu sí que ho sabia [2Co 12,2-3]–, penetrà en el seu cor un cert dictamen vehement i intens de la seva ment, segons el qual ell havia de realitzar, més tard, un llibre, que fos el millor del món, de cara als errors dels infidels”. Es prefigura aquí l’Art lul·liana, l’ambiciós mètode filosòfic que Ramon Llull reféu i polí diverses vegades al llarg de la seva vida.


  3. Tercer projecte: creació de centres de llengües. “Li vingué a la ment, d’altra banda, que es podria presentar davant del Papa, també dels reis i dels prínceps cristians, per animar-los, i aconseguir-ho davant d’ells, a fundar, en diversos reialmes seus o províncies apropiades a això, monestirs, en els quals selectes persones religioses i d’altres d’idònies per a aquest fi s’establissin per aprendre els llenguatges dels esmentats sarraïns i d’altres infidels”. L’objectiu és que una tria dels ensenyats fos enviada als infidels a predicar la fe en Crist en la seva pròpia llengua.


  Els tres objectius havien estat “inserits per Déu en el seu cor”, però confessa en la mateixa obra que “encara estava excessivament imbuït per la vida secular i per la lascívia” i que estigué “molt fred” en llur acompliment. Van haver de passar tres mesos més, fins la festivitat de sant Francesc –recordem, emblema d’un dels moviments emergents de l’època–, mentre escoltava el bisbe Ramon de Torella (l’impulsor de la catedral de Palma) predicar sobre l’extrema opció del sant quan va abandonar les riqueses i va iniciar una vida de pobresa: “provocat aleshores per l’exemple de sant Francesc, [Ramon Llull], havent venut tot seguit les seves possessions, reservant-ne, tanmateix, unes poques per al sosteniment de la seva esposa i dels seus fills, confiant-se plenament a Crist, se’n va anar, amb la intenció de no retornar mai més a casa seva…”.


  Peregrinacions catàrtiques per Europa


  Els destins de Ramon Llull foren Santa Maria de Rocamador a Occitània, al centre de l’actual França, i Sant Jaume de Galícia, “per demanar al Senyor, i també als seus sants, per la seva direcció en aquells tres propòsits”. Ramon Llull, finalment, es declara home fracassat, i posa ordre a la pròpia vida interior: fa una confessió privada i una de pública; la primera, a la seva església, i la segona, com a pelegrí marià i jacobeu, i així s’erigeix en penitent europeu. Abandona el regionalisme religiós i el substitueix per l’universalisme eclesial de l’Europa del seu temps. Rocamador era un dels llocs de destinació més reconeguts per fer penitència i remodelar una nova vida, i, a l’altre extrem de la Terra, Sant Jaume de Galícia era el centre convergent de moltíssimes esglésies del continent i punt de trobada del cristianisme renovador.


  Les peregrinacions van començar cap a la darreria de l’any 1263 i deurien durar una bona part de l’any 1264, moment en què tenia 31/32 anys (miniatura I). Després, quan torna per Barcelona, Ramon Llull té la il·lusió d’anar a París per adquirir una bona formació acadèmica a la seva famosa universitat, però els familiars d’ambdues bandes i els amics li’n desaconsellen. Fins i tot Ramon de Penyafort, dominic erudit i impulsor de l’escolàstica, introductor de la Inquisició a la corona catalanoaragonesa, el dissuadeix de marxar. Si s’hagués acomplert aquest viatge i el pla d’estudis a la ciutat més ben proveïda d’intel·lectuals d’aquella època, Ramon Llull hagués esdevingut un escolàstic professional.


  Ramon Llull, doncs, retorna a Palma satisfet d’haver realitzat les peregrinacions a Rocamador i a Sant Jaume de Galícia: “En arribar-hi, deixats definitivament els seus vestits més solemnes, que fins aleshores havia utilitzat, prengué un hàbit vil de la tela més gruixuda que pogué trobar [miniatura II, pàgines en color]. I fou d’aquesta manera que, a la seva mateixa ciutat, va aprendre una mica de gramàtica; també allí es va comprar un sarraí, [i] aprengué d’ell la llengua aràbiga”.


  Capítol 2

  

  Formació i primer gran llibre

  (1265-1273, 33-41 anys, 3 obres)


  “Qui vol més fruir, Senyor, del faedor intel·lectual-lluny [és a dir, Déu] que tractar de nengú dels altres faedors [homes i dones], venga contemplar en est Llibre de contemplació, lo qual és compost de ciència teological i de ciència natural, la qual composició i contemplació és feta a glòria i a llaor de nostre senyor Déu”,


  Llibre de contemplació en Déu (230,30)


  L’home fet que vol aprendre


  L’any 1265, amb 33 anys, Ramon Llull comença a formar-se a Mallorca. No es tracta només d’assolir una bona formació intel·lectual, cal observar amb ulls analítics la situació que l’envolta, cal veure els moviments socials, polítics i religiosos, tant els immediats com els llunyans, i cal implicar-s’hi amb propostes renovadores. Durant tres anys s’aboca als estudis humanístics, filosòfics i teològics i freqüenta les biblioteques dels diversos convents dels frares predicadors i franciscans, fins i tot assisteix a classe o bé demana orientació directa a les persones més erudites. Deu visitar amb una certa freqüència el monestir cistercenc de Santa Maria de La Real, inaugurat recentment, mentre continua vivint a la casa familiar.


  En l’esfera política, el mes de juliol de 1269 el rei Jaume I el Conqueridor arriba a Mallorca per obtenir recursos econòmics per a una croada a Terra Santa. Se suposa que té lloc una trobada cordial entre el rei i Ramon Llull, antic col·laborador seu, ara consagrat als negocis espirituals i a la conquesta de la ciència humanística. La croada, tanmateix, fracassa el mes de setembre abatuda per una tempesta, el que dóna la raó a Ramon Llull, que creia que Palestina no havia d’ésser conquerida per la força de les armes, perquè aquest mètode agressiu no podia complaure Déu: “em sembla, Senyor, que el conqueriment d’aquella Santa Terra no es deja conquerir sinó per la manera en què la conqueríreu vós i els vostres apòstols, qui la conqueríreu amb amor i amb oracions i amb escampament de llàgrimes i de sang” (Llibre de contemplació en Déu, 111, 10).


  Comença a escriure els seus dos primers llibres, però es lamenta que no pugui dedicar-se plenament a la vida contemplativa perquè ha d’atendre encara quefers materials: “¿quan serà aquell temps que lo vostre servidor serà desempatxat dels béns temporals a posseir? ¿I quan serà aquell dia que ell hi pusca renunciar, i en los monts pusca formar i collir oracions sensuals i intel·lectuals” (id., 315, 29). És a dir, expressa un anhel de vida ermitana en què les relacions familiars i amicals li són un destorb: “com sia ocupat en les necessitats de sa muller i de sos infants i de sos amics, doncs per açò la mia sensualitat no basta a adorar contínuament, sens null cessament, la vostra Unitat gloriosa, abans convé que deixi de lloar i de nomenar la vostra Unitat i que nomeni altres coses” (id., 316, 7).


  Primer contacte amb la universitat: Montpeller


  Montpeller, aleshores part de la corona catalanoaragonesa, és la primera sortida d’estudis de Ramon Llull, probablement el 1271. La ciutat tenia tres especialitats universitàries, la més antiga la facultat de Medicina (des del segle XII, amb estatuts des del 1220), la de Dret i la més recent d’Arts fundada el 1242. Els estudis de Teologia estaven sota el control dels convents i monestirs. Aquesta vida intel·lectual universitària exigia, sens dubte, una biblioteca de filosofia, medicina, dret, matemàtiques i astronomia, que Ramon Llull utilitza, sense menystenir l’estament docent, que l’ajuda més d’una vegada a aclarir dubtes.


  Allà escriu la seva primera obra, la breu Lògica de Gatzell, i continua amb els inicis del Llibre de contemplació, ambdues en àrab (sovint Ramon Llull escriu dues o més obres alhora). La primera està centrada en les teories del filòsof Algatzell (Tus, actual Iran, 1058-1111), considerat un dels pares del sufisme, que havia plantejat una doble lògica, la dels filòsofs i la dels teòlegs. És una còpia i reinterpretació de la Lògica d’Algatzell, com era habitual a l’època. L’acaba a Montpeller i la tradueix allà mateix al llatí (i més endavant al català provençalat i rimat en 1612 versos octosíl·labs).


  És possible que, a Montpeller, Ramon Llull no hi trobés la pau necessària per concloure la segona obra, i retorna a Mallorca, on l’acaba en àrab el mes d’abril del 1272 (i la traducció en català el 1273). Podem suposar que el seu esclau musulmà col·laborà en la correcció de la versió escrita.


  La disputa amb l’esclau àrab


  Prenent com a base la Vida coetània, Ramon Llull deuria entrar en discussions teològiques més o menys freqüents amb el seu esclau, el mestre d’àrab, un home culte i bon coneixedor de l’islam, i de la discussió es deuria passar a l’enfrontament verbal. L’escena que teatralitza la miniatura III (veure pàgines en color) pot ésser datada l’any 1273, és a dir, al final del període de formació de Ramon Llull i s’acompanya amb aquest text: “nou anys després, va passar que el sarraí aquell, un dia que Ramon era absent, va blasfemar contra el nom de Crist. Quan Ramon retornà i conegué el que havia succeït de part d’aquells que havien sentit la blasfèmia, mogut per un excessiu zel de fe va colpir aquell sarraí a la boca, al front i a la cara. El sarraí, havent concebut d’això un rancor profund, va començar, des d’aleshores, a fer voltes en la seva ment sobre quina manera podria matar el seu senyor”. La Vida coetània (11 i 12) segueix la narració així: “I un dia que el sarraí –que s’havia procurat d’amagat una espasa– veié el seu senyor assegut, s’abalançà tot d’un plegat sobre ell ferint-lo al mateix temps amb l’esmentada espasa, i cridà amb un terrible bram: –Tu ets home mort!”. Malgrat resultar ferit, Ramon Llull redueix l’atacant i el lliura a la justícia. “Li va semblar una acció severa de fer-lo morir, atès que li havia ensenyat la seva llengua molt desitjada, és a dir, la llengua aràbiga, que ell ja sabia. Temia, però, perdonar-lo o retenir-lo llarg temps, sabent que aquell no cessaria de maquinar des d’aleshores la seva mort”. L’esclau però se suïcida a la presó, alliberant-lo d’haver de prendre cap decisió. El relat és il·lustratiu sobre les relacions entre les comunitats cristiana i musulmana a Mallorca, així com sobre el tarannà de Ramon Llull.


  ¿En què consisteix la formació?


  En els nous anys d’aquest període, Ramon Llull ha adquirit els coneixements bàsics i nocions de llatí, i ha pogut endinsar-se en l’estudi de la filosofia, la teologia i els escrits dels sants pares; ha recorregut les biblioteques conventuals i ha assistit a les seves aules, i fins i tot es deu haver retirat per reflexionar al monestir de Santa Maria de La Real. Ha omplert un buit intel·lectual de base, però continua lluny de la disciplina i els mètodes escolàstics, de manera que podem considerar-lo un dels millors representants de l’anomenat escolasticisme popular, que es caracteritza per la superació intel·lectual per pròpia voluntat i propi esforç, sense escola fixada, en paral·lel amb l’usus, l’argot lingüístic i els interessos dels clergues.


  Ramon Llull, doncs, utilitza aspectes doctrinals d’Empèdocles, Aristòtil, Ptolemeu, Ricard de Sant Víctor i Alexandre d’Hales. S’inspira en Pseudo-Dionisi Areopagita, cita el pensament de Boeci, també coneix Gregori Magne, el Liber sententiarum de Pere Llombard, Agustí de Tagaste i Tomàs d’Aquino, critica Avicenna (ibn Sina, 980-1037), cita Mateu Plateari (segle XII) i Constantí l’Africà (1010-1087), analitza Síger de Brabant tot combatent-lo i esmenta els teòlegs Martí Ànglic, Ricard de Mediavilla i Egidi Romà.


  Ramon Llull coneix l’Alcorà i la devoció popular islàmica, així com el Talmud, l’obra d’Abuhamid al Ghazali (Algatzell, † 1111), de qui compendia la seva Lògica, també Averrois de Còrdova (1126-1198?), ha llegit les Risalat d’Al Kindi i el Liber Telif, i coneix el Llibre de les revelacions d’Ibn Arabi de Múrcia (1164-1240). D’altra banda, cita personalitats històriques com Moisès, Ròmul i Justinià en qualitat de legisladors. Els seus coneixements d’arrel empírica podrien provenir de l’Speculum naturale de Vincent de Beauvais.


  Amb tot, Ramon Llull no necessàriament conegué aquests autors directament, perquè existien manuals i reculls de sentències dels antics que amb tota probabilitat va usar. Tot apunta també que cercà la mestria en el tracte continuat i quotidià amb persones de totes condicions, que després madurava amb una introspecció analítica. Peregrins, artesans, romers, cavallers, trobadors, endevinaires, servents, astròlegs, clergues, metges, jueus, sarraïns, cismàtics, prínceps, reis, emperadors i papes van servir també a Ramon Llull per anar conformant el bagatge intel·lectual que després intentaria ordenar i jerarquitzar amb la seva Art.


  ‘Llibre de contemplació en Déu’


  Escrit a finals d’aquest període de formació, el Llibre de contemplació en Déu és una de les obres més impressionants de la literatura i la filosofia medieval, amb uns riquíssims continguts i una exposició raonada que la fan un paradigma de la doctrina monoteista. Dins la pròpia obra de Ramon Llull també és un llibre excepcional. D’una banda per les seves dimensions, amb més d’un milió de paraules, el més llarg dels que va escriure i que en el format que el lector té a les mans ocuparia més de tres mil pàgines. Per l’altra, destaca per l’ambició intel·lectual i per l’amplitud dels temes tractats, tots els centrals del seu pensament, que després altres llibres ampliarien o modificarien.


  El llibre persegueix tres objectius: a) constituir les doctrines centrals amb un suport teològic, moral i demostratiu; b) fonamentar l’especulació en la força dels elements psicològics com a mitjans d’informació, és a dir, els cinc sentits; i c) establir un recurs nou de demostració, que no pot ésser inscrit dins la lògica peripatètica medieval, amb l’objectiu de dur a terme la conversió dels infidels, i això amb una infal·libilitat matemàtica, és a dir, per mitjà de la seva Art, que resulta una ciència universal que pot solucionar totes les qüestions, ja que aquest sistema és d’inspiració divina, i alhora pot ésser aplicat a les ciències particulars segons les “raons necessàries”: filosofia, teologia, lògica, física, cosmologia, geometria, astronomia, medicina, dret, psicologia, teologia, apologètica, ètica, retòrica, predicació, sociologia.


  Ramon Llull, que venia del món pràctic i eficient dels comerciants, aplica procediments plàstics i digitals a l’expressió dels principis filosòfics i teològics; neixen així les figures de l’Art lul·liana, de format geomètric i estructural, que han de fer patents les coses invisibles o intel·lectuals als sentits, els quals n’han captat els continguts essencials per mitjà de semblances amb la realitat física: “¡Beneït siats vós, Senyor Déu, car lo vostre servidor afigura totes estes demostracions sensualment, per tal que la intel·lectuïtat ne sia pus fort i pus endreçada a rebre los significats, per los quals la vostra Misericòrdia demostra la virtut a l’humà enteniment; car, enaixí com l’enteniment és pus aparellat a entendre com hom lig [llegeix] en bell llibre i en grossa lletra que no fa en llibre lleig amb lletra prima i àvol [dolenta], i enaixí com per figures que hom fa en terra amb pedretes o en paret per mostrar a l’enteniment les coses intel·lectuals, enaixí, Senyor, la intenció del vostre servidor…”.


  Les figures lul·lianes són les lletres, els arbres i els ginys geomètrics fets a semblança de les pedretes i figures esmentades en el text. L’ús de l’alfabet es culmina amb la combinatòria, de ressonància científica en l’actualitat i basada en les combinacions dels continguts, mitjançant configuracions traçades segons principis i condicions preestablertes d’acord amb judicis de valor, no segons valoracions subjectives. També amb l’ús de l’estructura arbòria s’assoleix la lògica simbòlica, punt de partida per a la unificació del saber i les creences. Les estructures geomètriques són un recurs que permetrà d’englobar les lletres-concepte en conjunts tot multiplicant les possibilitats de les estructures del pensament, amb combinacions fixades segons uns principis i unes condicions.


  Cent noms de Déu, cinc mil floretes a Déu


  El que els medievals deien noms de Déu feia referència a les maneres de referir-se verbalment a un déu invisible difícil d’anomenar amb tota propietat semàntica, car, de fer-ho, li aplicaríem una categoria pròpia de les criatures i per tant, només per això, faríem petita la seva realitat, que és incommensurable i gairebé impossible de discernir amb una ment humana. En el món semita, Déu no té un nom propi, sinó títols substitutius. Els cristians, tanmateix, l’anomenen Déu pare entre altres apel·latius, car se’ls ha revelat.


  Ramon Llull coneix molt bé les tradicions cristiana i musulmana i les vol superar. D’aquí que escrigués els Cent noms de Déu (1288), on diu: “Los sarraïns diuen que, en l’Alcorà, són noranta i nou noms de Déu, i qui sabia lo centè sabria totes coses; per això jo faig aquest llibre de Cent noms de Déu […]. I en est dictat poso molts noms qui són pus propis a Déu que alguns que los sarraïns a Déu aproprien”, i, certament, acompanya cadascun dels noms divins amb deu versos explicatius.


  Setze anys abans Ramon Llull havia omplert el seu Llibre de contemplació en Déu amb més de cinc mil apel·latius divins i floretes i amoretes al seu Déu. Gràcies a un professor i la seva filla, que prefereixen no ser esmentats aquí, tenim el llistat complet, que és literalment impressionant. Aquí una mostra:


  —Ar-Rah.man / El Clement.


  —¡Humil Senyor, ple de tota pietat i de tot ensenyament!


  —¡Avinent Senyor, virtuós, font de pietat!


  —¡Misericordiós Senyor, amador de pietat i d’amor!


  —An-Nur / La Llum.


  —¡Oh vera llum, resplendor dels justos!


  —¡Ah Senyor, llum, resplendor i conhort!


  —¡Ah Senyor, qui sóts lluor de totes llums i resplendor de totes resplendors!


  —¡Oh Déu, Simple sens tota composició i sens tota terminació!


  Els noms dels principis que apareixen a la Figura A formen part dels noms de Déu, també anomenats dignitats o atributs de Déu (veure pàgina en color número XIII).


  Aquest llibre estableix, entre moltíssimes altres coses, una sistematització essencial en el pensament de Ramon Llull: les anomenades “dignitats divines” o “virtuts en Déu”, que serveixen per donar el caràcter exemplarista a la seva metafísica i teologia, basant-se en el neoplatonisme d’inspiració agustiniano-anselmiana. Les dignitats divines sobre les quals l’autor insisteix més repetitivament són les setze que configuren la figura ADéu (veure pàgines en color, XIII). Algunes del present llibre que cita a banda de la figura són la Noblesa, l’Amable, la Paciència, el Consolador, la Vida, el Secret, el Repòs, l’Absència i la Llarguesa (i en obres posteriors altres tan curioses com la Velocitat o la Netedat).


  Un segon element fonamental d’aquesta obra és la doctrina de la “primera i segona intencions”, que constitueix l’eix de l’ètica lul·liana i, al mateix temps, traça el camí de tot l’univers; és a dir, la “primera intenció” ha de ser Déu, i la “segona”, els éssers creats i les coses materials. És a dir, ¿amb quina intenció s’ha creat l’ésser humà? Per conèixer, estimar i lloar Déu. Si donem primacia a la segona intenció, a nosaltres mateixos com a éssers creats, buscarem només el propi benefici i oblidarem la raó per la qual existim, de manera que avivarem el pecat i la decadència moral, no només de l’individu, sinó de tota la societat.


  Tanmateix, hi ha encara una tercera intenció en aquesta obra, que és la de cercar la demostrabilitat dels dogmes de la fe catòlica, especialment els de la Trinitat i l’encarnació, a la qual l’autor contribueix amb innombrables argumentacions analògiques i sil·logístiques.


  El llibre té un començament encisador consagrat a cantar l’alegria per tres motius suprems: perquè Déu existeix, perquè jo existeixo, perquè els altres existeixen. Recorda La veritable joia de Francesc d’Assís o l’Oda a l’alegria de Schiller, musicada per Beethoven i des de 1972 himne de la Unió Europea. Després, els primers 102 capítols tracten les dignitats divines, és a dir, són el fonament de la ciència teològica. A continuació vénen els capítols 103-226, on s’estudien els deu recursos del coneixement, a saber, els cinc sentits i els cinc dons de l’Esperit Sant. Els capítols 227-268 contenen la doctrina sobre el funcionament del coneixement, en la qual s’integra la problemàtica fe/raó, els manaments com a doctrina revelada i el problema de la predestinació. S’acaba amb dues grans distincions: la de l’amor com a motor de tota realitat (capítols 269-314) i la de l’oració com a expressió de l’acceptació del ver coneixement (capítols 315-365). Dins d’aquests últims capítols (328-338) s’introdueixen per primer cop els recursos gràfics i alfabètics combinatoris, que són un primer assaig de l’Art.


  El llibre, alhora, ens mostra com Ramon Llull endreçava curosament els continguts, atenent a un ordre simbòlic però també matemàtic en relació a la durada de l’any: cinc llibres, per les cinc nafres de Crist; quaranta distincions, pels quaranta dies de dejuni passats al desert per Crist, amb tres-cents seixanta-sis capítols (pensant en un any bissextil); quatre parts, per les sis hores de més que al quart any fan un dia; deu parts de tres paràgrafs cadascuna en cada capítol, pels deu manaments, que dividirà en tres parts en honor de la Trinitat divina i en resultaran trenta apartats, per les trenta monedes de la compra de Crist; el primer llibre té nou distincions, pels nou cels; el segon, tretze, pel nombre dels apòstols i Crist; el tercer, deu, pels cinc sentits corporals i els cinc espirituals; el quart, sis, per les sis direccions (dalt/baix, davant/darrere, dreta/esquerra); el cinquè, dues, per les dues intencions en l’home, la primera Déu, la segona l’home.


  Cal recordar, tanmateix, que tot aquest llibre es fonamenta en el terme contemplació del seu títol, és a dir, en la disposició mística per endinsar-se en la realitat material: es tracta d’una contemplació sapiencial. La màquina del món, les seves lleis, el cosmos humà i les seves lleis, l’univers dels irracionals i les seves lleis, l’univers de la matèria immòbil i les seves lleis, tot dirigit devers la contemplació d’un Déu esguardat en i des del Déu mateix –nosaltres com a creació divina semblant a Déu–. Un Déu que, tot fent memòria de les idees de Plató, se’l presenta com a model del bé i se’l reconeix com a causa del que és bell i recte, així com també com a senyor de la veritat i de l’enteniment.


  Capítol 3

  

  Difusió de l’Art i cim de la mística

  (1274-1287, 42-55 anys, 34 obres)


  “–Digues, foll, ¿què és solitudo?–. Respòs: –Solaç i companyia d’amic i Amat”,


  Llibre d’amic i Amat (246)


  Il·luminat al puig de Randa


  Un cop assimilats els coneixements vigents a l’època, arriba el moment per a Ramon Llull d’acomplir els propòsits que s’ha marcat. Ara és quan aquell seglar que ha crescut dins les elits del món comercial mediterrani idea un sistema propi de filosofar inspirant-se en la praxi comercial i en la visió d’un home de negocis. Ja no serà més un agent d’operacions econòmiques efímeres, sinó el gerent de transaccions transcendents. Ara es tracta d’un “negoci” que no s’arruïna mai, perquè la seva fonamentació s’estintola en la capacitat de l’ànima racional de l’home i en categories irrebatibles, un negoci que, a més, és imperible. Si per fer un operació comercial que s’intueix interessant cal ser intuïtiu i analític, més cal aquí aplicar totes les eines retòriques i l’estratagema lògica per explicar la realitat que ens envolta i la intangible. La diferència és que aquí el succés i el lluïment són colossals i immensurables. Així hem de veure com s’ho plantejava Ramon Llull.


  A nivell europeu, l’any 1274 té lloc un gran esdeveniment: el segon concili de Lió, en el que participen tres-cents bisbes, seixanta abats, generals dels ordes religiosos, teòlegs (Tomàs d’Aquino mor en el viatge d’anada) i ambaixadors polítics. També hi assisteix el rei Jaume I el Conqueridor, que dos anys abans, el 1272, havia volgut fer-se reconèixer pel Papa com a rei dels romans. Es debat l’organització d’una nova croada i la unió amb la l’Església ortodoxa. També es confirmen els privilegis dels quatre ordes mendicants (dominics, franciscans, agustins i carmelites).


  Aquell any Ramon Llull opta per practicar la vida ermitana, al puig de Randa de Mallorca, on es dedica a la contemplació de la naturalesa i de l’univers, sense atenció als desigs materials, tal com els filòsofs del passat havien fet per accedir al coneixement, des dels pitagòrics fins els estoics o els epicuris. Al cap de vuit dies, mentre contempla la immensitat del cel “el Senyor il·lustrà la seva ment, revelant-li la forma i la manera de fer el llibre, del que es parla més amunt, contra els errors dels infidels” (Vida coetània, 14, que recrea la primera escena de la miniatura IV). El verb il·lustrar vol dir –per obra de Déu– aclarir l’enteniment, que fins aleshores s’havia mantingut en la indecisió i l’opacitat quant al mètode filosòfic. Es tracta d’una il·luminació de l’intel·lecte, que a partir d’ara es basarà en “principis” i en “raons necessàries”.


  Aquesta convicció, que Déu li havia donat les eines per expandir el missatge cristià, és fonamental en Ramon Llull. Sobre aquesta base es consagrarà a la conversió dels infidels i també a posar ordre dins les files dels mateixos cristians, sense deixar de banda les jerarquies més elevades. Sempre va estar convençut de l’excel·lència, la bondat i l’eficàcia dels seus llibres gràcies a aquesta comunicació directe amb Déu. D’aquí ve el seu apel·latiu, doctor il·luminat, és a dir, el qui ha encaixat la llum de la veritat, per sortir després cap a on calgui per projectar-la.


  La primera obra monogràfica sobre l’Art


  Aquell any 1274, en resposta al que ha madurat al puig de Randa, Ramon Llull baixa a l’abadia de Santa Maria de La Real per redactar la seva primera obra exclusivament dedicada a l’Art (Ars compendiosa inueniendi ueritatem), “el millor llibre del món” que s’havia proposat uns anys abans. És la primera plasmació monogràfica del seu mètode, que anirà ampliant i millorant al llarg de la vida, amb 16 títols més monogràfics, l’últim de 1308 (Ars generalis ultima).


  L’ermità com a senyera espiritual


  La figura de l’ermità en l’obra de Ramon Llull transcendeix l’imaginari popular, perquè ell el dota d’una dimensió mística i intel·lectual molt per sobre del comú. Però els ermitans tenien en la seva època una gran importància com a focus d’atracció dels creients. Tenim l’exemple de Montserrat, on, des del segle XIII fins el XIX, els monjos que vivien a les ermites del voltant del monestir, algunes de les quals encara es conserven, atreien més visitants que el propi monestir, els quals hi buscaven exemple, consell i souvenirs en forma de creus tallades en fusta pels eremites. Jo encara n’he vist a Sant Cugat, a Luxor o a la Tebaida egípcia, i en general són o bé persones de poca cultura –que ells mateixos reconeixen– o bé són veritablement talentosos, la majoria, i, doncs, útils en moments de conflicte.


  Ramon Llull tingué la seva ermita a la muntanya de Randa l’any 1274, a tocar del convent dels franciscans. El seu prototipus d’ermità el podem trobar en l’obra Romanç d’Evast e Blaquerna, on Blaquerna és el protagonista que es veu obligat a recórrer diversos estaments vitals: monjo, abat, bisbe, papa, dimissió del càrrec per pròpia voluntat i ermità com a tria última i més elevada. Aquest recorregut vocacional que Ramon Llull traça en la ficció, tingué una plasmació real en un papa coetani seu, Celestí V, que dimití per raons diverses i es féu ermità. Tot fa pensar que el nostre filòsof i el Summe Pontífex es trobaren en persona a Nàpols l’any 1294, però és molt aventurat afirmar que trià la vida eremita per influència de Ramon Llull o de la lectura de Blaquerna. Més recentment, el 2013, Benet XVI renuncià també a la tiara papal, i l’únic precedent que es va trobar en el passat fou precisament el de Celestí V. Els dos papes actuals (Francesc I i Benet XVI), però, tenen molt més bona relació que els dos que coincidiren en el segle XIII (Celestí V i Bonifaci VIII).


  En resum l’Art lul·liana és una ordenació d’estructures de base conceptual, expressades per lletres, que ajuda –no d’una manera automàtica– el discurs de l’enteniment quan aquest s’ha proposat conèixer alguna cosa. És a dir, és un intent de matematitzar i mecanitzar el pensament tot facilitant-li els termes del raonament, per bé que l’enteniment raona sobre realitats i no sobre signes, encara que se serveixi de signes que representen realitats. Això no concordarà amb l’exigència del càlcul lògic formulat pel matemàtic i filòsof anglès George Boole (1815-1864), un dels fundadors del camp de les ciències computacionals modernes, quan escriu: “la validesa dels processos d’anàlisi no depèn de la interpretació dels símbols en ella emprats, sinó exclusivament de les lleis que regulen llur combinació” (An Investigation of the Laws of Thought, 1854). Amb tot, Boole concorda amb la intenció de Ramon Llull, que també imposa unes condicions externes que regulen el funcionament combinatori dels signes, a semblança de la combinatòria musical que es regeix per condicionants i regles de temps i concordança o dissonància sobre la base d’un llenguatge universal que són els signes de les notes, de sensibilitats múltiples.


  En definitiva, Ramon Llull és el primer filòsof i teòleg, dins el decurs de la història del pensament, que presenta un procediment gairebé mecànic que pot conduir a la consecució de conclusions abstractes correctes des del punt vista lògic.


  Les set figures essencials de l’Art


  Intentarem aquí explicar les primeres set figures que crea Ramon Llull en l’obra suara esmentada, que sistematitzen el coneixement existent però que inviten a realitzar combinacions entre els diferents conceptes, simbolitzats per lletres.


  La primera figura, la A (pàgina en color XIII), que ja figura al Llibre de contemplació, està dedicada a Déu com a alfa i omega de tot el que existeix. Ramon Llull hi aplega setze principis (factorial 16!), també anomenats dignitats o virtuts o propietats o raons divines, cadascuna de les quals combina amb totes les restants, atès que Déu és un i pot ésser entès de moltes de maneres. El resultat total d’aquestes combinacions abasta 20.922.789.888.000 possibilitats.


  La segona figura S Intel·lecte (pàgina XIV) aglutina els mecanismes del procés del pensar, és a dir, el seu sistema operatiu –semblant a l’actual hardware–, la unitat central del processament format per registres a l’entorn de les tres facultats de l’ànima racional –memòria, intel·lecte i voluntat–, que reben informació exterior a través de la potència sensitiva.


  La tercera figura T Principis/Significats (pàgina XV) interpreta les dades rebudes de la figura S Intel·lecte i les descodifica – semblant a l’actual software– en nombroses branques o espècies, cadascuna amb l’objecte a analitzar (pàgina XV). Aquesta figura T porta associada una segona figura, l’elemental, la qual articula els quatre elements (foc, aire, aigua i terra) en setze “cambres” (caselles).


  La quart figura és la V Virtuts/Vicis i la cinquena és la X Predestinació (ambdues a la pàgina XIV).


  La sisena i la setena no tenen cap possibilitat de combinar elements, perquè constitueixen la imatge d’allò que és, a saber, la Veritat, i d’allò que no és, a saber, la Falsedat. Són la Y Veritat i la Z Falsedat (pàgina XV).


  L’Art de Ramon Llull recerca recursos sil·logístics sobre una base combinatòria, per tal d’obtenir “raons necessàries” imbatibles: cal anar al “descobriment” (inuentio) del terme mitjà per trobar els predicats possibles i, donat un predicat, trobar els subjectes possibles i adjudicar lletres a cada noció, tant si és predicat com si és subjecte. A continuació arriben les combinacions binàries o ternàries, etcètera, les anomenades cambres, de manera que les cambres proposen qüestions i contenen les solucions en si mateixes, talment com ho fan les premisses d’un sil·logisme, en les quals hi ha implícita la solució.


  Aquestes set figures recorden la detallada divisió en gèneres i espècies de la tècnica de teixir en el Politikós de Plató i l’arbre de classificació de Porfiri de Síria (232-304). A partir de 1283 Ramon Llull crea unes figures mòbils, afegides a les anteriors, compostes de cercles que combinen cambres entre sí (Art demostrativa).


  Difondre l’Art a Montpeller


  La Vida coetània recull encara un fet extraordinari, ocorregut al puig de Randa, on Ramon Llull ha tornat a pujar per reprendre la vida d’ermità, un cop acabada al monestir de La Real la primera obra citada dedicada exclusivament a l’Art. Explica que un pastor “d’aspecte alegre i encantador” va besar i es va posar de genolls davant dels llibres de Ramon Llull, dient-li que “per aquells llibres vindrien molts beneficis a l’Església de Crist”, una relat que il·lustra l’escena segona de la miniatura IV.


  En tot cas, Ramon Llull considera que, tenint ja una obra consistent, s’ha de lliurar a difondre-la. A començaments de l’any 1275, es muda a Montpeller, a la cort de l’infant Jaume de Mallorca, per iniciativa d’aquest darrer, amb el propòsit de sotmetre a la llum pública les seves primeres obres: “Després de tot això, el rei de Mallorca [de fet seria rei l’any següent], un cop va haver sentit dir que Ramon ja havia fet alguns llibres bons, li féu saber que, en interès d’ell, vingués a Montpeller, on el mateix rei aleshores es trobava” (Vida coetània, 16).


  L’infant fa examinar els llibres a un germà franciscà, que queda sorprès per la riquesa i la devoció del llibre místic, el Llibre de contemplació en Déu comentat abans, del que destaca que assignava “trenta paràgrafs especials a cada un dels dies de l’any”.


  Durant el primer any a Montpeller, escriu l’Ars notatoria (Art d’anotar), un enginyós mètode taquigràfic amb signes convencionals i lletres capgirades, que preanuncien la concepció de la lingüística moderna, a més del Llibre de demostracions, primer treball de teologia filosòfica pròpia sobre l’existència de Déu, la Trinitat, l’encarnació i l’adveniment, i el Llibre de l’orde de cavalleria per educar el cavaller cristià.


  Fundació de l’escola d’idiomes a Miramar


  El viatge a Montpeller també és necessari per aconseguir de l’infant reial Jaume de Mallorca els mitjans econòmics per a la fundació d’un centre d’estudis de la llengua àrab a Mallorca en compliment del seu tercer propòsit. La fundació de centres de llengües orientals era ja una pràctica ben experimentada pels dominics. Ramon Llull, però, concebia el projecte com una part prèvia a la predicació als musulmans, a més de la funció de coneixement d’obra escrita, i hi volia implicar frares franciscans, pels qui sentia més afecte, inclinació amb la que coincidia amb el seu protector Jaume de Mallorca.


  De tornada de Montpeller, després del casament de l’infant Jaume, a finals de 1275, Ramon Llull busca l’indret ideal per al seu monestir, una alqueria denominada Miramar, situada sobre la mar de tramuntana, amb vistes al nord i a la posta, entre la parròquia de Valldemossa i Deià, que segles més tard captivaria l’arxiduc austríac Lluís Salvador.


  Entremig, el 27 de juliol de 1276 mor Jaume I, que havia testamentat la divisió del territori en dos: d’una banda Catalunya, Aragó i València per a Pere el Gran, i d’una altra el regne de Mallorca –incloent la resta d’illes balears, Rosselló, Cerdanya i tres comptats occitans, entre ells Montpeller, que serà seu de la cort– per a Jaume II, que ja exercia de delegat reial com a infant i que seria conegut com el Bon Rei.


  Uns mesos després, l’octubre de 1276, Ramon Llull obté Miramar a canvi d’una altra alqueria de l’abadia de Santa Maria de La Real de Palma, gràcies a la seva habilitat negociadora, que va implicar quatre instàncies: 1) el rei Jaume II, per al finançament del centre; 2) el ministre provincial dels franciscans d’Aragó, per a la seva aprovació; 3) el ministre general dels franciscans, Girolamo d’Ascoli, el futur papa Nicolau IV, per a l’autorització, i 4) el reconeixement de la Santa Seu, que la feia oficial. No queden documents dels moviments reials i conventuals previs a l’aprovació papal, però es poden inferir del text de la mateixa butlla pontifícia del 17 d’octubre.


  Ramon Llull es dedica, tot l’any 1277 fins ben entrat l’any 1278, a atendre la fundació del seu monestir de Miramar, en el qual han d’entrar tretze frares menors per aprendre àrab i la seva Art.


  Els tres savis i la netedat de pensa


  Entre 1276 i 1278, acaba la Doctrina pueril, una petita enciclopèdia dedicada al seu fill Domènec, que aleshores tenia 14 o 15 anys, que aplega formació religiosa, història sagrada, arts mecàniques i matèries diverses –a l’estil de les que hi havien a Espanya abans dels anys cinquanta, quan arriben els llibres diferents per a cada assignatura–, i també finalitza les Oracions i contemplacions de l’enteniment, una monografia teològica.


  L’escrit següent, Llibre del gentil i dels tres savis, és una meravellosa mostra de l’interès de Ramon Llull per clarificar la fe cristiana enfront de la jueva i musulmana, a més d’un reflex de la situació social de les diferents creences a Mallorca. En efecte, un gentil o filòsof pagà que no coneix Déu i no creu en el més enllà després de la mort, s’endinsa desesperat en un bosc cercant consell. D’altra banda, tres savis –un jueu, un cristià i un sarraí– que han sortit a passejar i dialogar teològicament es troben, en una font, la bella donzella Intel·ligència que hi abeura el seu cavall; la saluden i en saber-ne el nom li preguen que els expliqui les propietats dels cinc arbres que tenen al davant i els significats dels noms inscrits en llurs flors. La donzella Intel·ligència els explica els vicis i les virtuts significats en les flors i les condicions que les mantenen sempre fresques. Aquest n’és el resum: el primer arbre té vint-i-una flors i significa Déu i les virtuts no-creades essencials, i les flors tenen assignada la condició que hom ha d’atribuir a Déu tota nobilitat i que no siguin contràries les unes a les altres, ni siguin les unes menys que les altres; el segon arbre té quaranta-nou flors i entre elles hi ha set virtuts del primer arbre i set virtuts creades (7 x 7 = 49; virtuts creades: fe, esperança, caritat, justícia, prudència, fortalesa i temprança); el tercer arbre té quaranta-nou flors, que són les set virtuts del primer arbre i els set vicis capitals (7 x 7 = 49); el quart arbre té vint-i-una flors, que comprenen les set virtuts creades, combinades entre elles, i l’arbre cinquè té quaranta-nou flors, que són les set virtuts creades i els set pecats mortals, combinats entre si.


  La dama Intel·ligència se’n va i els tres savis fan l’exposició de les seves creences seguint el mètode de les “raons necessàries”, és a dir, no fan cap citació d’autoritats escrites antigues i, doncs, no hi fonamenten el raonament, ja que el jueu no pot acceptar l’autoritat del Nou Testament, ni el cristià la de l’Alcorà, ni el musulmà la de la major part de la Bíblia. En aquest moment arriba el gentil filòsof: barbut, cabells llargs, cansat, magre, descolorit, amb llàgrimes als ulls i planyent-se. Té set i va a beure a la font abans de poder saludar els tres savis, els quals, un cop li han retut les salutacions, li diuen que “el Déu de glòria, qui era pare i senyor de tot quant és, i qui havia creat tot lo món, i qui ressuscitarà bons i mals, li valgués i el consolàs i li ajudàs de sos treballs”, la qual cosa l’incita a preguntar-los sobre aquell Déu creador i sobre la resurrecció.


  Els tres savis s’expliquen: el jueu prova l’existència d’un sol Déu, que el seu profeta Moisès donà unes lleis al poble jueu, aspectes que també creuen els cristians i els sarraïns, i, a més, que ha de venir el Messies per tal d’alliberar el poble jueu (segon llibre); el cristià exposa la seva creença, ordenada per dogmes, i insisteix en la Trinitat i en la divinitat de Jesucrist, així com també en la “recreació”, és a dir, en la redempció, aspectes que no admeten les altres dues religions (tercer llibre); finalment, el sarraí exposa les seves creences comunes a jueus i cristians i desenvolupa que Mahoma és el profeta de Déu, que l’Alcorà és el gran llibre i detalla les delícies del paradís musulmà (quart llibre).


  Quan el gentil fa una llarga oració i es disposa a escollir la creença que li ha semblat més veritable, arriben dos gentils més de la seva terra i, quan els vols exposar què ha decidit, els tres savis s’acomiaden i se’n van. No els interessa saber-ho, perquè cadascú està convençut que triarà la seva creença. Curiosament arribem al final sense saber què ha decidit el gentil.


  És de destacar que, malgrat la discrepància en les dades religioses exposades, Ramon Llull no mostra en cap moment preferència per cap de les religions. Té un objectiu de més llarg abast: assolir la unitat de fe entre tots els creients, com es pot desprendre d’aquestes paraules que un dels tres savis adreça als altres i que molts podrien subscriure: “¡Ah, com gran benaurança seria aquesta, si per aquests arbres podíem ésser en una llei i en una creença tots los homes qui són! I que la rencor ni la mala voluntat no fos en los homes qui aïren los uns los altres per desvariació o per contrarietat de creences i de sectes. I que, enaixí com és un Déu tan solament, pare i creador i senyor de quant és, que enaixí tots los pobles qui són s’unissin en ésser un poble tan solament, i que aquell fos en via de salut, i que tuit [tots] ensems haguessin una fe, una llei, i donassen glòria i llaor de nostre senyor Déu”.


  En fi, Ramon Llull vol unir les tres comunitats en una mateixa fe servint-se de les raons necessàries, independents de la revelació, a partir de paràmetres naturals. Per això usa l’estructura lôgica i simbòlica de l’arbre i recorre a la personificació de la Intel·ligència. En el posterior Llibre d’amic i Amat, sintetitza aquest punt de vista en un fragment brillant: “–Digues, foll, ¿què és religió? Respòs: –Netedat de pensa, i desirar morir per honrar mon Amat i renunciar al món, per ço que no haja embargament a contemplar-lo i a dir veritat de sos honraments” (359). La netedat de pensa apunta contra tot fanatisme d’arrel religiosa.


  En aquest època mallorquina, entre 1274 i 1277, Ramon Llull innova l’Art amb l’Ars universalis, en què introdueix més combinatòria i l’amplia a ciències particulars: Teologia, Filosofia, Dret i Medicina, a més d’acabar dues obres més: el Llibre dels principis de la Teologia, amb figura pròpia, que està pensat pels que comencen a estudiar Teologia, i el Llibre dels principis de la Filosofia, també amb una figura perquè “els qui dubten en alguna matèria de Filosofia puguin trobar-hi la veritat, [i per això] volem aplegar-hi setze principis, a partir dels quals componguem breument aquesta art” (pàgina en color XVI).


  Massa contemplatiu per administrar béns temporals


  Un fet significatiu confirma que la nova vida iniciada per Ramon Llull s’adiu malament amb les seves obligacions com a marit. La seva dona Blanca Picany es presenta el març de 1276 davant del batlle de Palma per ratificar un document que asseguri l’estabilitat econòmica de la família –la filla, Magdalena, deuria tenir 18 anys i Domènec, el fill, uns 16–: “Cert és i manifest que Blanca, muller de Ramon Llull, ha vingut a la meva presència, Pere de Caldes, batlle…, assegurant i denunciant que el seu marit ha esdevingut tan contemplatiu que no atén l’administració dels seus béns temporals, i d’aquesta manera els seus béns pereixen, i també són devastats”. La demanda era que, a partir d’aleshores, el seu cunyat Pere Galceran se’n fes càrrec “perquè regeixi els béns, els governi, protegeixi i defensi, i els salvi”.


  Blanca Picany, segons el document conservat, presenta uns càrrecs jurídicament contundents contra el seu marit: no-dedicació a l’administració de les propietats i imperioses necessitats materials dels fills i d’ella mateixa. Feia catorze anys que Ramon Llull havia iniciat una vida de penitència per acabar posant en marxa els seus projectes apostòlics.


  Una dècada a Montpeller (1278-1288)


  Malgrat una amplia indecisió cronològica en aquest període, tot indica que Ramon Llull va viure a Montpeller durant una dècada, en una època no gaire bona per a la cort montpellerina. El regne de Mallorca deixa de ser independent i és sotmès al vassallatge del rei Pere II el Gran de la corona catalanoaragonesa, a partir de 1279, i l’afer no és ben acceptat ni pel papat, ni pels Anjou, ni per la monarquia francesa.


  Ramon Llull escriu en aquest període una vintena d’obres. Les dues primeres, relacionades probablement amb la Universitat de Montpeller, són el Llibre dels principis del Dret i els Començaments de Medicina, dues obres artístiques, cadascuna amb figura pròpia (la del Dret a pàg. en color XVI). Ambdues ciències tingueren a partir d’aleshores altres llibre dedicats: set sobre dret humà, dos sobre el dret diví i una amb referències al dret; cinc sobre medicina i nou més amb continguts mèdics.


  Tot seguit, Ramon Llull acaba el Sistema artístic en l’elecció de persones, uns simples fulls que contenen les pautes, la teoria i la tècnica per fer eleccions correctes i rectes sobre les persones que han d’accedir a la dignitat de prelat, un clar precedent dels sistemes actuals d’eleccions amb llistes obertes, un tema que és tocat en quatre obres més (Romanç d’Evast e Blaquerna cap. 24, Ars Iuris, qüestió 19, cap. 24, Fèlix o Llibre de meravelles, cap. 112 i Ars electionis).


  Ramon Llull escriu també llibres sobre els àngels, sobre tècniques retentives (obra perduda) i sobre el pecat original, en les quals probablement utilitzà bibliografia de la universitat i se serví de consultes a professors. Al mateix temps, continua bastint el seu edifici sobre l’Art, amb els llibres ja citats, entre els quals també hi ha l’Art demostrativa.


  Amic d’Amat, amic de Déu


  Ramon Llull, tanmateix, a més d’altres obres de diversos temes, continua escrivint a Montpeller llibres d’inspiració mística, potser en consideració a corrents espirituals de la cort, o bé per influir-la, o bé per tranquil·litzar-la. La més destacada, sense dubte, és el Romanç d’Evast e Blaquerna, que parla d’un pare, Evast, marit d’Aloma, i sobretot del seu fill Blaquerna. Blaquerna, doncs, s’acull a la vida eremítica, arriba fins i tot a ésser Papa i retorna a l’ermita, una existència subjecta als imperatius de la ringkomposition vital (composició en forma d’anell, és a dir, històries o reflexions que acaben en el mateix punt on han començat), després d’haver deixat un estel de bondat, bones pràctiques i govern recte, sense oblidar de posar per escrit el seu sentiment més entranyable en un dels llibres més universals de tota la mística cristiana, perquè Blaquerna és l’autor de ficció del Llibre d’amic i Amat.


  És destacable la part que parla de l’educació que Evast i Aloma donen al seu fill, on s’aplega tota la teoria pedagògica de Ramon Llull. El darrer apartat de l’obra, el V.3, recupera un Blaquerna lliurat a la pau de la contemplació de les virtuts divines, de la Trinitat, de l’encarnació, del parenostre, de l’avemaria, dels manaments, dels set sagraments i de les virtuts i vicis.


  D’altra banda, aquesta obra no té referències temporals ni locals, volent refermar la generalització i intemporalitat dels conceptes i comportaments humans, a fi d’incidir més en els lectors. Per a obtenir això, Ramon Llull adopta el gènere literari del romanç –terme d’influència francesa que englobla les narracions novelesques extenses que narren les aventures d’un heroi– i un estil que aplega sense descans un conjunt de notícies episòdiques, plenes de sentit i de sentits.


  L’evolució de les figures de l’Art a Montpeller


  El 1283 acaba l’Art demostrativa, que porta la combinatòria conceptual a una mecanització que és regulada per cercles giratoris regits per les condicions dels principis i que cerca la demostració de tots els éssers, sobrenaturals i naturals, en la qual fabrica la primera figura/màquina mòbil pròpiament dita. Tot indica que la tercera imatge de la miniatura IV de la Vida coetània presenta un Ramon Llull llegint aquesta obra a la Universitat de Montpeller.


  Inclou les set mateixes figures de les primeres obres artístiques, però s’incorporen la figura ElementalFoc/Aire/Aigua/Terra (combinacions dels quatre elements) i la figura Demostrativa (inclou la combinatòria de les dotze figures estudiades en aquesta obra, tot formant una figura de cinc cercles mòbils sobre un cercle fix), i també s’hi afegeixen les figures de tres ciències: Teologia, Filosofia i Dret (les dues últimes en pàgina en color XVI).


  En la Introducció a l’Art demostrativa (1283-1285?), Ramon Llull afegeix noves figures, com la Derivativa, que serveix per combinar els prefixos i les desinències de les paraules, la de la Influència, la dels Fins o Final i, finalment, la Universal, que esdevindrà el punt culminant de tota l’Art lul·liana, perquè com el seu nom deixa entreveure inclou totes les figures anteriors (pàgina en color XVI). També escriu en català i en vers unes Regles introductòries a la pràctica de l’Art demostrativa.


  En l’Art d’atrobar els particulars en els universals (1283-1287), per mitjà de la figura TPrincipis/Significats, presenta tretze qüestions sobre Déu, el món i l’Església, la predestinació, el lliure arbitri i la mateixa Art.


  Selecció de versicles del ‘Llibre d’amic i Amat’


  Dels 366 fragments numerats del Llibre d’amic i Amat, pensats per ser llegits un a un i cada dia durant un any, heus ací una selecció:


  1. Demanà l’amic a son Amat si havia en ell nul·la cosa romasa a amar; i l’Amat respòs que ço per què l’amor de l’amic podia multiplicar era a amar.


  2. Les carreres per les quals l’amic encerca son Amat són llongues, perilloses, poblades de consideracions, de sospirs i de plors, i enluminades d’amors…


  7. Temptà l’Amat son amic si amava perfectament, i demanà-li de què era la diferència qui és entre presència i absència d’Amat. Respòs l’amic: –D’ignorància i oblidament, coneixença i remembrament…


  12. –Amic foll: ¿per què destruus ta persona i despens tos diners, i lleixes los delits d’aquest món i vas menyspreat entre les gents? Respòs: –Per honrar los honraments de mon Amat, qui per més homes és desamat, deshonrat, que honrat i amat.


  16. –Digues, aucell qui cantes, ¿est-te mès en guarda de mon Amat per ço que et defensa de desamor, i que multiplic en tu amor? Respòs l’aucell: –¿I qui em fa cantar, mas tan solament lo Senyor d’amor, qui es té a deshonor desamor?


  18. Qüestió fou entre los ulls i la memòria de l’amic, car los ulls deien que millor cosa és veer l’Amat que membrar-lo, i la memòria dix [digué] que per lo remembrament puja l’aigua als ulls i el cor s’inflama d’amor.


  19. Demanà l’amic a l’enteniment i a la voluntat qual era pus [més] prop a son Amat; i corregueren ambdós, i fou abans l’enteniment a son Amat que la voluntat…


  25. Digueren a l’amic: –On vas? –Venc de mon Amat. –On véns? –Vaig a mon Amat. –Quan tornaràs? –Estaré amb mon Amat. –Quant estaràs amb ton Amat? –Aitant de temps com seran en ell los meus pensaments.


  26. Cantaven los aucells l’alba, i despertà’s l’amic, qui és l’alba; i los aucells feniren llur cant, i l’amic morí per l’Amat en l’alba.


  27. Cantava l’aucell en lo verger de l’Amat. Venc l’amic, qui dix [digué] a l’aucell: –Si no ens entenem per llenguatge, entenam-nos per amor; car en lo teu cant se representa a mos ulls mon Amat…


  35. –Digues, aucell que cantes d’amor al meu Amat, ¿per què em turmenta amb amor qui m’ha pres a ésser son servidor? Respòs l’aucell: –Si no sostenies treballs per amor, ¿amb què amaries ton Amat?…


  37. Demanaren a l’amic si canviaria per altre son Amat. Respòs i dix [digué]: –¿I qual altre és mellor i pus [més] noble que sobiran bé, eternal, infinit en grandesa, poder, saviesa, amor, perfecció?…


  47. Estava l’amic tot sol, sots l’ombra d’un bell arbre. Passaren homes per aquell lloc, i demanaren-li per què estava sol. I l’amic respòs que sol fou com [quan] los hac vists i oïts, i que d’abans era en companyia de son Amat.


  54. Anava l’amic per una ciutat com a foll, cantant de son Amat; i demanaren-li les gents si havia perdut son seny. Respòs que son Amat havia pres son voler, i que ell li havia donat son enteniment; per açò era-li romàs tan solament lo remembrament, amb què remembrava son Amat…


  62. –Digues, foll: si et desamava ton Amat, ¿què faries? Respòs i dix [digué] que amaria per ço que no morís, con [ja que] sia cosa que desamor sia mort, i amor sia vida…


  84. –Digues, foll, ¿quina cosa és meravella?– Respòs: –Amar més les coses absents que les presents; i amar més les coses invisibles incorruptibles que les visibles corruptibles.


  114. Dementre que l’amic anava enaixí treballant, atrobà un ermità qui dormia prés d’una bella font. Despertà l’amic l’ermità, dient si havia vist, en somniant, son amant. Respòs l’ermità, i dix [digué] que egualment eren encarcerats sos pensaments en lo càrcer d’amor, en vetlant i en dorment. Molt plac a l’amic com havia trobat companyó de presó; i ploraren ambdós, car l’Amat no havia molts d’aitals amadors…


  138. Demanaren a l’amic de què naixia amor, i de què vivia, i perquè moria. Respòs l’amic que amors naixia del remembrament, i vivia d’intel·ligència, i moria per oblidament…


  149. Deia l’amic: –Vestit sóc de drap vilment, mas amor vest de plaents pensaments mon cor, i lo cors de plors, llanguiments, passions…


  160. En los secrets de l’amic són revelats los secrets de l’Amat, i en los secrets de l’Amat són revelats los secrets de l’amic. I és qüestió qual dels dos secrets és major ocasió de revelació.


  177. –Digues, foll, ¿has diners? Respòs: –He Amat. –¿Has viles, i castells, i ciutats, comtats i ducats? Respòs: –He amors, pensaments, plors, desirers, treballs, llanguiments, qui són mellors que imperis i regnats…


  235. Amor és mar tribulada d’ondes i de vents, qui no ha port ni ribatge. Pereix l’amic en la mar, i en son perill pereixen sos turments i neixen sos compliments.


  295. –Foll, digues, ¿què és amor? Respòs que amor és aquella cosa qui los francs met en servitud i a los serfs dóna llibertat. I és qüestió a qual és pus [més] prop amor, o a llibertat, o a servitud…


  342. Cogità l’amic en la mort, i hac paor tro que [fins que] remembrà la ciutat de son Amat, de la qual mort i amor són portals i entrament…


  351. Teologia i Filosofia, Medicina i Dret encontraren l’amic qui els demanà de noves si havien vist son Amat. Teologia plorava, Filosofia dubtava, Medicina i Dret s’alegraven. I és qüestió què signifiquen cascú dels quatre significats a l’amic qui va cercar son Amat…


  355. –Digues, foll, ¿qual és la major i la pus noble amor que sia en creatura? Respòs: –Aquella qui és una amb lo creador. –Per què? –Per ço car lo creador no ha en què pusca fer pus noble creatura…


  359. –Digues, foll, ¿què és religió? Respòs: –Netedat de pensa, i desirar morir per honrar mon Amat i renunciar al món, per ço que no haja embargament a contemplar-lo i a dir veritat de sos honraments.


  364. Embriagava’s l’amic de vi qui membrava, entenia i amava l’Amat. Aquell vi amarava l’Amat amb sos plors i amb les llàgrimes de son amic.


  365. Amor escalfava i aflamava l’amic en membrança de son Amat; i l’Amat lo refredava amb llàgrimes i plors, i amb oblidament dels delits d’aquest món, i amb renunciament dels vans honraments. I creixien les amors, com [quan] l’amic membrava per qui sostenia llangors, tribulacions, i los homes mundans per qui sostenien treballs, persecucions.


  366. –Digues, foll: ¿què és aquest món? Respòs: –Presó dels amadors, servidors, de mon Amat. –I, ¿qui els met en presó? Respòs: –Consciència, amor, temor, renunciament, contrició, companyia d’àvol gent; i és treball sens guardó, on és puniment.


  El Llibre de proposicions compilat segons l’Art demostrativa (1283-1284), formulat amb un nombre elevat de proposicions i qüestions, està dirigit especialment a atènyer el coneixement de Déu i afavorir la conversió dels infidels, mentre que el Llibre de qüestions, pel qual es fa evident el mode de l’Art demostrativa proclama, en la mateixa invocació inicial, el seu abast doctrinal: “Senyor, Déu omnipotent i sublim! Que sou recordable, intel·ligible i amable, perquè, en la teva benigníssima sublimitat, en la mesura que la fragilitat de l’intel·lecte humà es pot enlairar, siguis recordat, entès i estimat per les gents, comença aquesta compilació, el Llibre de qüestions, pel qual es fa palès el mode de l’Art demostrativa”.


  Hi ha dues obres que se solen datar entre 1285 i 1287 a Montpeller perquè amaguen la intenció d’explicar l’Art aplicat al Dret i a la Medicina davant dels homes de ciència de la ciutat: Art del Dret, és a dir, “el Llibre del Dret es diu art, perquè ensenya d’una manera artística a trobar els principis del Dret, amb els quals la ciència del Dret pot procedir artísticament i pot ésser aplicada fàcilment a l’intel·lecte”, i Art abreujada de Medicina, és a dir, “el Llibre de Medicina es diu art, perquè ensenya d’una manera artística a trobar la conjunció de les virtuts dels cossos supracelests i dels elementals i llurs regions en el pacient” (ambdues cites són del posterior Llibre sobre el fi, 1305).


  També escriu la Lectura sobre les figures de l’Art demostrativa (1285-1287), sobre el caos, els universals i els predicaments, que amplia amb el Llibre sobre el Caos (1288).


  De Montpeller a la cort papal


  L’any 1286, el recent comte-rei Alfons II el Cast, successor del seu pare Pere el Gran, continuava a Mallorca per acabar les tasques de reincorporació de l’illa al domini catalanoaragonès, mentre Ramon Llull acabava les darreres obres citades. Sembla que les relacions entre ambdós foren nul·les, si bé el monarca mantingué les donacions econòmiques a Miramar de conformitat amb les clàusules establertes, inclosos els pagaments als frares menors, per deferència al seu oncle Jaume II de Mallorca, el Bon Rei. El monestir funcionava per al seu propòsit d’ensenyament de llengües, però no estava totalment acabat.


  Tot fa pensar que Ramon Llull no reprengué els contactes amb la cort barcelonina fins als temps del següent rei de la corona catalanoaragonesa, Jaume II el Just, quan les illes Balears foren restituïdes al seu amic el rei Jaume II de Mallorca, el Bon Rei (octubre de 1298). El testimoni documental d’aquest apropament, però, és de l’any següent, el 1299, quan Ramon Llull, de pas per Barcelona en direcció a Mallorca, dedica el Llibre d’oracions al comte-rei Jaume II el Just i a la seva esposa Blanca d’Anjou.


  Una darrera obra que Ramon Llull degué escriure encara a Montpeller fou el Llibre que exposa la figura dels elements de l’Art demostrativa (1285-1287), que tracta de graus, situació, simplicitat i composició, acció i passió, mixtió i digestió, lloc i moviment, generació i corrupció dels quatre elements (aigua, terra, aire i foc).


  Tanmateix, Ramon Llull, a partir d’aquest moment, planifica la seva activitat pensant en la cort papal de Roma, i d’aquesta manera s’allunya parcialment dels nombrosos conflictes polítics que l’envolten.


  Capítol 4

  

  Filòsof de l’acció

  (1287-1290, 55-58 anys, 17 obres)


  “Ramon, llavors, convocades de mica en mica, de dia en dia, les persones més versades en la llei de Mahoma, els digué, entre altres coses, que ell coneixia bé els fonaments de la llei cristiana en tots els seus articles, i que havia vingut per tal de convertir-se ell a la seva doctrina, un cop escoltats els fonaments de la seva llei, es a dir, Mahoma, en el cas de trobar-los, un cop debatuts entre ells, més vàlids que els raonaments dels cristians”


  Vida coetània, 26.


  Primer contacte amb el Vaticà


  L’escola d’idiomes del monestir de Miramar funcionava, i també n’estava garantit el finançament. És aleshores, el 1287, quan Ramon Llull intenta estendre el model a d’altres països. Li cal l’aval d’alguna autoritat, i la del Papa li sembla la més adient pel seu caràcter transnacional. És l’inici d’una sèrie interminable d’anades i vingudes que marcarà ja la resta de la vida activa de Ramon Llull, que aleshores tenia 55 anys. A partir d’ara, més que l’elaboració pausada de llibres i més llibres, opta per consagrar-se a l’acció publicitària dels seus projectes apostòlics, un canvi d’orientació que s’allargarà una trentena d’anys, fins al dia de la seva mort. Recordem que l’objectiu primordial que quedava per acomplir era trobar-se amb els doctes musulmans, per tal d’aprofundir dialogadament en les veritats transcendents i mirar d’arribar a un bon enteniment.


  El papa Honori IV, però, mor mentre Ramon Llull viatja cap a Roma, on arriba poc després. El conclave consegüent que ha d’elegir el nou Papa no dóna senyals de tenir pressa; l’elecció és enrevessada i durarà uns onze mesos.


  La sort de trobar interlocutors d’altres confessions


  Mentre Ramon Llull era a Roma, pel mes de juny de 1287, hi arriba una ambaixada del rei mongol de Pèrsia, Aryun Khan (1258-1291), fill d’Abaqa Khan, que era de religió budista però que simpatitzava amb els cristians nestorians (que creien que hi havia dues persones en Jesús, la divina i la humana) i els catòlics romans, amb la bona intenció d’oferir una aliança als cristians per anar en contra dels mamelucs d’Egipte, que ja feia temps que ocupaven Terra Santa. L’ambaixada tartaromongola era encapçalada pel monjo Rabban Sauma, bisbe nestorià, home culte i poliglot. Una oportunitat per a Ramon Llull.


  Atès que a Roma hi havia seu vacant, el bisbe mongol tingué temps per discutir amb els cardenals sobre qüestions de fe, consta que amb un cert enfadament, perquè el seu objectiu no era debatre sinó implicar el Vaticà en una nova croada. Després de visitar tot el visitable a Roma, com que encara no hi havia nou Papa, va demanar permís per viatjar cap a les corts de França i Anglaterra, que li fou concedit.


  El viatge de l’ambaixada està explicat en un bell escrit en siríac. La Vida coetània, en canvi, silencia l’activitat de Ramon Llull durant l’estada a Roma –d’un any, entre 1287 i 1288– i per tant la molt probable coincidència, que sí insinuen les obres de què parlem a continuació.


  El primer Papa franciscà


  El bisbe Sauma es troba a Gènova quan el 15 de febrer de 1288 el cardenal Girolamo d’Ascoli és elegit Papa amb el nom de Nicolau IV. És el primer franciscà que arriba al pontificat, a més d’un hàbil diplomàtic entre Orient i Occident, un fet important, ja que la unió de les esglésies llatina i grega s’havia tractat al concili de Lió del 1274, malgrat que continuava havent-hi friccions. De fet, com a ministre general dels franciscans, havia signat la fundació de Miramar col·laborant amb l’enviament de germans menors com a alumnes.


  Finalment el bisbe nestorià Rabban Sauma, retornat ja a Roma, és rebut pel nou papa Nicolau IV, al qual lliura els regals i les cartes del seu rei, Aryun. Són els dies previs a Setmana Santa, i Rabban Sauma celebra misses, i la gent en diu això: “la llengua és diferent, però el ritual és un i el mateix”. El diumenge de Rams, el bisbe Rabban Sauma vol rebre l’eucaristia de mans del Papa, cosa que aquest acompleix complaent.


  La missió, però, de l’ambaixada tàrtara queda reduïda a un intercanvi de costosos regals i bones intencions, i Rabban Sauma se’n torna a Pèrsia sense haver obtingut l’ajuda necessària per dur endavant la reconquesta de Terra Santa.


  En les dues obres lul·lianes datades durant aquella estada, podem entreveure fets de la relació del filòsof amb el Vaticà i amb l’ambaixada. En la primera, Cent noms de Déu, Ramon Llull s’adreça a la cúria romana així: “soplec, doncs, al sant Pare Apostoli i als senyors cardenals quel fassen posar en latí en bell dictat, car jo no li sabria posar, per ço car ignor gramàtica”, per després estendre’s en la contemplació dels cent noms de Déu –Essència, Unitat, Llibertat, Tot, Bell, Ordenador, Sanador, Advocat…– com fent un paral·lelisme amb els noranta-nou noms que els musulmans dediquen a Déu.


  En el Llibre del tàrtar i del cristià, hi figura la conversió i el bateig d’un protagonista tàrtar, que elegeix el nom de Largus en el seu baptisme (que li serveix a Ramon Llull per dir que Déu és “llarg i generós” envers els homes), en una missa oficiada pel Papa. L’argument segueix el model del diàleg d’un tartaromongol que cerca la veritat interrogant un jueu, un musulmà i un ermità cristià anomenat Blaquerna.


  Ramon Llull, un cop ha comprovat que la cúria romana no és procliu als seus plans, després d’un any de visitar sales d’espera, se’n va a la recerca d’ajuda a la primera ciutat universitària d’Europa, a París. El clergat i el mateix nou Papa tenen altres prioritats, malgrat que aquest últim l’havia ajudat en la fundació de Miramar. La Vida coetània, com hem dit, silencia tot aquest any passat a Roma, i només apunta que, a causa de la mort d’Honori IV, deixa la cúria per anar a París “per tal de comunicar, allí, al món l’Art que Déu li havia atorgat”.


  París, centre del saber


  L’actual rei francès, Felip IV el Bell, era nebot del rei Jaume II de Mallorca i entre els dos hi havia molt bones relacions. ¿Duia Ramon Llull unes cartes de presentació del rei mallorquí per a Felip IV? ¿Pensava que el poder del rei francès seria més efectiu que el poder papal? ¿Arribà Ramon Llull a entrevistar-se personalment amb Felip IV? Cal respondre-hi afirmativament.


  ¿I on es va allotjar? Si hom valora la posterior amistat amb els monjos cartoixans de Vauvert (als actuals jardins de Luxemburg), es podria inferir que, alguna vegada, Ramon Llull preferia la tranquil·litat del claustre monàstic a l’activitat dels convents (recordem que l’orde dels cartoixans practicava la pobresa ja abans de Francesc d’Assís, i era l’única de les velles ordes que no va caldre reformar). És possible, doncs, que Ramon Llull escrivís els llibres parisencs a la cartoixa de Vauvert, si atenem a més que aquest monestir va esdevenir dipositari d’un bon nombre d’obres lul·lianes segons el testament.


  Ramon Llull, ‘Magister Artium’


  És aleshores que Ramon Llull contacta amb el canceller de la Universitat de París, Bertold de Saint-Denys, que li demana que faci una lectura i una exposició pública de la seva Art: les portes de la Sorbona s’obren davant d’aquella figura menuda provinent de les illes frontereres del sud.


  Podria ser que l’acte tingués lloc durant la quaresma del 1289, quan solien organitzar-se unes sessions extraordinàries, com les dedicades a fer preguntes als grans mestres per part d’altres mestres, o bé també per part dels estudiants; se’n deien les Quaestiones quodlibetales. A partir d’aquest acte universitari Ramon Llull degué ésser considerat un Magister Artium, és a dir, se li atorgà una categoria acadèmica en convalidació de totes les seves obres, car una titulació era mèrit obligatori per poder parlar en un lloc universitari. L’esmentat títol apareix en la dedicatòria del manuscrit enviat al dux de Venècia (1289), Pietro Gradenigo, de qui parlem després.


  Per què es diu ‘Art’ el mètode lul·lià?


  L’Art de Ramon Llull és considerada pel mateix autor com un mitjà útil per a totes les ciències, és a dir, com una ciència de les ciències, en la mesura que està formada per principis generals aplicables a tot saber. La mateixa paraula art correspon a la grega téchne, d’on prové la nostra paraula tècnica. L’Art lul·lià serà, doncs, un instrument tècnic per procedir a la recerca de la cosa que es pretén conèixer. En aquest sentit, s’entendrà que és aplicable a qualsevol ciència. Per un contemporani culte del temps de Ramon Llull la paraula art remetia a totes les assignatures universitàries, perquè de cadascuna s’aprenia una art específica per sortir-ne titulat. Es coneixien específicament com arts liberals les assignatures que es consideraven la base per a la resta (gramàtica, lògica, retòrica, aritmètica, geometria, astronomia i música), que estaven englobades en la facultat d’Arts, que també incloïa la Filosofia. D’altra banda, el primer grau que obtenia un universitari era el de batxiller en Arts.


  L’Art lul·lià, però, usant una paraula aplicable a totes les parts del saber i tenint-ne com a aspiració una visió global, va molt més enllà. Es tracta d’un sistema combinatori entre lletres, cadascuna de les quals té nou significats i es regeix per unes regles lògiques, de manera que resulta una ajuda al pensament i una manera d’obtenir conclusions, encara que no d’una manera automàtica.


  No hem d’oblidar, també, que la primera finalitat de l’Art és ensenyar a comprendre i estimar Déu; la segona, a viure honestament; la tercera, a raonar la fe i a justificar-la; la quarta, a raonar-ho tot a partir de la fe; la cinquena, a integrar tots els sabers en un una visió teologal de la realitat. En definitiva, l’Art lul·liana és un mètode sapiencial, que comprèn una ordenació d’estructures de base conceptual, expressades per lletres, que ajuda, no d’una manera automàtica, el discurs de l’enteniment. És un intent de matematitzar i mecanitzar el pensament facilitant-li els termes del raonament.


  La informàtica s’assenta sobre dues idees: primer, un càlcul lògic i segon, la seva ulterior automatització, i d’una manera molt minsa aquestes dues idees són presents en l’Art lul·liana, el que explica que figuri arreu com el precursor més antic de la disciplina. Però, situats a l’època, l’hem de veure com un sistema d’ordenació conceptual (una mena de PowerPoint, mapes mentals o esquemes didàctics), amb una funció mnemotècnica a més de discursiva, absolutament innovador en el sistema universitari medieval.


  Escrits parisencs


  Ramon Llull obtingué molt de profit de la seva estada a París, al voltant d’un any i mig. Reescriví el seu mètode filosoficoartístic, el Compendi o comentari de l’Art demostrativa (1288-1289), potser per ajudar-se en la seva exposició oral a la Universitat, en la qual es va excusar, segons que recull l’epíleg, “davant dels estudiosos […] de la seva manera de parlar a l’estil aràbic”. En aquesta obra apareixen tretze figures: A Déu, S Intel·lecte, T Principis/Significats, V Virtuts/Vicis, X Predestinació, de la Teologia, de la Filosofia, del Dret, Y Veritat, Z Falsedat, Elemental, Demostrativa i de l’Alfabet.


  També hi escriu la Disputació del fidel i de l’infidel, dirigida a la Universitat de París: “Ramon… suplica tot el que pot, a la Universitat de París –per la qual tot l’orbe de la Terra espera ésser il·luminat devers la via de la Veritat–, que [els infidels], per obra de barons fervents i devots il·luminats per la divina Ciència i Veritat, siguin remoguts de llurs errors cap a la veritat, fins al punt que, en consideració a la caritat, s’estableixi que la veritat catòlica es prediqui als filòsofs infidels, els quals filosofant falsament a partir de posicionaments falsos i erronis malden per destruir la recta i santa fe catòlica”. Ramon Llull hi castiga les ments dels mestres desviats, en especial les dels averroistes, hi tracta de l’essència divina, la Trinitat, l’encarnació, els sagraments de l’Església, el començament del món, de la resurrecció final i de la predestinació i el lliure arbitri.


  L’obra del meravellar-se


  Un llibre redactat a París veritablement important en tots els sentits és el Fèlix o Llibre de meravelles (entre 1288 i 1289) –síntesi antropocèntrica a l’estil dels romanços i plena de disquisicions metafísiques i de semblances–, que convida al lector a contemplar l’univers i la vida terrenal a través del seu protagonista, en Fèlix.


  El terme meravelles del títol significava tot un conjunt d’idees amb un estat d’admiració per una cosa bella i bona, com també una frisança espiritual davant de fets sense explicació racional –com pot ser el cas que ell mateix havia recollit en el Llibre de contemplació en Déu (3, 18), on es meravella que puguem sentir tristesa per la mort d’un amic, quan “major és lo bé que n’ha rebut que el dany que se’n segueix”, ja que assoleix la vida eterna–. L’obra pot ser inscrita dins l’anomenada literatura del meravellar-se, com la qualificà el professor Umberto Eco recentment finat, especialitzada en la descripció admirada davant d’esdeveniments públics i privats, de ciutats, monuments, viatges, etcètera.


  El pròleg descriu l’estat de decepció en què es trobava Ramon Llull a París: “En tristícia i en llanguiment estava un home en estranya terra, i fortament es meravellava de les gents d’aquest món com tan poc coneixien i amaven Déu, qui aquest món ha creat i donat als homes en gran noblesa i bonesa, per tal que per ells fos molt amat i conegut. Aquest home plorava i planyia com Déu, en est món, ha tan pocs amadors i servidors, i lloadors. I per això que sia conegut, amat i servit, fa aquest Llibre de meravelles, lo qual departeix en deu parts, ço és a saber: Déu, Àngels, Cel, Elements, Plantes, Metalls. Bèsties, Home, Paradís, Infern”.


  L’home trist d’aquesta ficció literària tenia un fill, dit Fèlix, el qual accepta el consell del seu pare d’anar pel món després d’haver-li escoltat tota una anàlisi ètica sobre la societat “Amable fill, quasi morta és saviesa, caritat i devoció, i pocs són los homes qui són en la fi a la qual nostre senyor Déu los ha creats. No és la fervor ni la devoció que ésser solia en lo temps dels apòstols i dels màrtirs, qui per conèixer i amar Déu llanguien i morien. A meravellar te convé on és caritat i devoció anada. Vés per lo món, i meravella’t dels homes per què cessen d’amar, i conèixer, i lloar Déu. Tota ta vida sia en Déu a amar i conèixer, i plora per los falliments dels homes qui Déu ignoren i desamen”. I Fèlix emprèn el viatge que li ha aconsellat el seu pare amb esperit d’observador i amb una actitud crítica.


  Tanmateix, el protagonisme actiu del llibre és compartit significativament per altres personatges: un ermità innominat (cap. 1-6), un ermità anomenat Blaquerna (cap. 7-12) –cal identificar-lo amb el Blaquerna del llibre Romanç d’Evast e Blaquerna i, en darrer terme, amb el mateix Ramon Llull–, també per un altre ermità (cap. 13-16), per un savi pastor (cap. 17-19), per un filòsof (cap. 19-29), per un escuder i un altre filòsof (cap. 20-36), per una comunitat d’animals (el llibre vii, cap. 37-43, sense protagonisme humà), per un sant ermità, sociòleg, filòsof i teòleg (cap. 44-121), per un pastor mandrós i per Què-en-diria-hom (que tem el que diuen els altres) i Poc-m’ho-preu (que no fa cas de les crítiques contra la pròpia virtut). Però hi ha moltíssims altres coactors, dels que oferim aquí una relació per copsar d’una ullada la magnitud del propòsit lul·lià: eclesiàstics i religiosos, homes i dones (i homes folls i folles fembres), ermitans i sants homes, membres reials i de la noblesa, càrrecs polítics (batlles, veguers), cavallers i escuders, burgesos, practicants d’oficis i menesters diversos (mercader, ferrer, sabater, jurista, hostaler, hortolà, pagès, pastor, canviador de diners, cavaller i escuder, llebrer, mercader, mestre i escolà, jutge, sabater, forner, pintor, advocat, draper, pellisser, cellerer, traginer, pastor, usurer), savis, pobres, vells luxuriosos, pelegrins, jueus i sarraïns, joglars… però també el ferro i l’argent, l’imant i el ferro, alquimistes, animals (milà, rata, lleó, llebre, puça/neira, poll/posoll, simi, corb, serp, agró, cranc, peixos, ós, corb, gall, gos, gallines, lleó, bocs, volp, bou, ase, papagai, elefant, renard, gossa i cadells, cuc/papallona), els grans cossos de la natura física (Sol, Lluna, núvols, vent), l’Amor i el Temor, la Voluntat i el Poder, la Forma i la Matèria, la Bonesa i la Maldat, la Fe i la Descreença, la Saviesa, la Follia, la Caritat i la Devoció, el Poder i la Voluntat , la Llarguesa i l’Avarícia, la Castedat i la Luxúria, la Grandesa i la Poquesa, l’Enveja i la Continència, els quatre elements bàsics de la natura, etcètera.


  Tot aquest conjunt d’elements protagonistes obliguen Fèlix, ple d’admiració, a preguntar, cercar el desllorigador de situacions incòmodes i explicar algunes solucions i, a la fi, entrar a formar part del meravellar-se, acte iniciàtic de tot saber. El llibre s’estructura en més de cinc-centes semblances o narracions exemplars del bé i del mal, tot remarcant d’una manera especial les institucions públiques, que en principi han estat concebudes per al bé comú, però que després de l’anàlisi resulten organismes excloents a favor del bé privat.


  Un comentari a part mereix el Llibre de les bèsties (que és la part vii del llibre), amb influències del Roman du Renard, del poema persa Calila i Dimna i de les faules dels clàssics grecs i llatins. Es tracta d’una ficció amb tesi politicosocial, que ens mostra el comportament basat en els instints animals dels qui es volen repartir el poder, en el qual podem veure una bella anticipació d’El príncep (1513) de Maquiavel. Es recrea la cort reial com un gran desori protagonitzat per animals manllevats del bestiari tradicional, que representen les diverses funcions de poder en els palaus de l’època. El lleó –el rei–, té en contra la guineu, que vol ocupar-ne el lloc malgrat l’oposició herbívora (elefant, senglar, boc, moltó i cèrvol) i té a favor el consell carnívor (ós, lleopard, óssa i serp), tots plegats observats per uns porters gens fiables (gall, gos i gall dindi).


  Al final de l’obra (cap. 121), el vianant Fèlix mor en un monestir on l’havien acollit. Certament, ha mort la persona Fèlix, però no pas el personatge que encarna. Després d’enterrat, un dels monjos que el va conèixer, “sant i de bona vida”, manifesta que havia retingut el desig de Fèlix i tots els exemples i meravelles que havia explicat, però que en el llibre hi mancava la meravella dels honraments que es fan als morts, una raresa inexplicable ja que tothom s’hauria d’alegrar que una persona marxi a un món millor, el del més enllà. Per aquests motius demana ser anomenat segon Fèlix i proposa que s’estableixi tal ofici perquè perduri en el monestir, de manera que multipliqui pel món allò que s’explica al Llibre de meravelles.


  Tres cartes i un adéu


  Mentre és a París, Ramon Llull escriu tres cartes al més alt nivell, demanant l’ajut pel negoci més important del món, convertir infidels, en aquest cas mitjançant la creació de més escoles d’idiomes. La primera va dirigida al rei de França, Felip IV, la segona a un bisbe del Consell Reial i la tercera a la universitat parisenca.


  Les tres mostren la importància que Ramon Llull donava a París. A Felip IV li diu: “fóra una cosa digna i molt lloable que, des de la vila de París, que, per als fidels, és la mare principal i la mestra de la veritat cristiana i del coneixement, emergeixin els raigs de la veritat, per tal que, radiant per les diverses latituds del món, redueixin amb la seva llum els errors dels infidels en la mesura que sigui possible de reduir-los”. A la carta destinada a la universitat, hi diu: “Oh font de la suprema ciència, que, a París, emborratxares amb la doctrina mirífica tants professors d’autoritat tan excelsa, estén els teus torrents cap a les terres dels infidels i irriga els cors dels errants totalment àrids amb el rou del cel i expulsa’n les tenebres, obre’ls els raigs de la llum eterna! Ai, ¿quan caminaran tots els pobles en la teva llum, i tot el gènere humà, deambulant en l’esplendor del teu Sol, veurà la salvació de Déu?”.


  En totes tres apareix subratllat el negoci superior (“un sant negoci, sublim per damunt dels altres, noble per damunt dels altres i desitjable més que cap altra cosa”, segons escriu a Felip IV), que és la conversió d’infidels mitjançant una selecció d’homes savis formats al “lloc o llocs” que cal finançar, triats entre “religiosos i altres barons de vida santa”, dels quals “ara n’hi molts desitjosos de morir i viure per Crist” segons li explica al bisbe. Les tres cartes són una exhibició de retòrica i d’escriptura perfectament travada que posen a l’interlocutor davant del dilema de donar-li o no suport. Ens podem imaginar el rei sentint un ple acord amb el que tant bé exposava aquell filòsof de la frontera, però també, finalment, deixant-ho passar sense donar-li resposta afirmativa. Les dirigides al bisbe del Consell Reial i les autoritats universitàries, els impel·leixen a suplicar al rei pel mateix propòsit, amb arguments com aquest: “Considereu quant de mal es torna en lloc de bé a Déu, i quant d’oprobi de part d’aquells qui han estat creats per lloar-lo, i quanta persecució ens amenaça, a nosaltres els fidels, i sobre quin interrogatori haurem de respondre davant de Déu en el judici final, quan se’ns pregunti per la mort d’aquells qui haurien d’haver fruit de la vida sempiterna per mitjà de les nostres predicacions i exemples”.


  Ramon Llull no aconsegueix res amb aquestes tres cartes tan treballades, ni tampoc amb les gestions personals que segur que va fer. El Llibre de les bèsties en podria ser una resposta. En tot cas, deixa París, la ciutat més important d’Europa després de Roma, el 1290.


  Els contactes de París i Venècia


  Ramon Llull, durant aquesta primera estada a París, va atreure cap al seu projecte intel·lectual Pere de Llemotges (Pierre de la Cepère, ca. 1230-1306), el qual llegà una biblioteca de més de cent volums que incloïa nombroses obres de Ramon Llull, i que fou autor d’un èxit de l’època, l’obra cientificomística De oculo morali (Sobre l’ull moral).


  Una segona persona amb qui establí simpatia intel·lectual fou el també metge i canonge d’Arràs Thomas Le Myésier (?-1336), deixeble predilecte, el millor conservador i transmissor del llegat lul·lià i alhora el seu gestor poc després de la mort del mestre.


  Aquí també podem citar Pietro Gradenigo, dux venecià entre 1288-1311, a qui envià abans de sortir de París o poc després, l’any 1290, unes obres acompanyades d’una carta. Aquesta tramesa fa pensar que Ramon Llull havia calibrat el caràcter estratègic de la ciutat: punt d’arribada i de sortida cap a l’Orient, on Venècia havia establert una àmplia xarxa comercial. Segurament va sospesar les enormes potencialitats d’actuació apostòlica entre poblacions turques, tàrtares, mongoles i musulmanes, a més dels cristians allunyats geogràficament i doctrinalment. Recordem que Marco Polo havia marxat de Venècia l’any 1271 i hi tornaria l’any 1295 (i el 1298 publicaria el Llibre de les meravelles del món).


  Roma, París, Venècia… Els seus moviments ens mostren un filòsof inquiet que volia projectar ponts d’entesa des de les ciutats més importants d’Europa, amb una visió global de la seva pròpia acció difusora i de la missió apostòlica de l’Església. Calia buscar les aliances que poguessin ser més profitoses per l’evangelització i l’entesa entre els pobles. Per això es considera Ramon Llull com un dels personatges europeus més importants de totes les èpoques, que tingué sempre present el continent com un tot, un fet poc habitual, i que buscà l’entesa fora dels seus límits amb pobles i nacions de cultures radicalment diferents.


  Capítol 5

  

  Convèncer Europa i l’islam

  (1290-1312, 58-80 anys, 150 obres)


  “Senyora Filosofia, estic preparat per a posar-me tot jo i tot el que sóc a honor teu i a honor de la senyora Teologia, que estimo per damunt de tot. I tu, Filosofia, saps que llarg temps he treballat dedicat a això i que vaig abandonar tots els meus béns terrenals per això”,


  Llibre de la lamentació de la Filosofia (lín. 1.536-1.540)


  Fer més senzilla l’Art i estimar el bé


  Ramon Llull s’instal·la el 1290 novament a Montpeller, que esdevé el seu escriptori principal, a causa de la proximitat de la universitat i de la cort reial, presidida pel seu amic, Jaume II, rei de Mallorca i senyor de Montpeller. Hi redacta diverses obres, entre elles una que refà l’Art i en redueix les figures a quatre, per “raó de la fragilitat de l’intel·lecte humà”, una manera de recordar fins a quin punt resultaven difícils per als qui s’hi interessaven. Es tracta de l’Art d’atrobar veritat (1290), que sabem que llegí a la universitat o en algun convent. També acaba les Qüestions solubles per l’Art demostrativa o inventiva (dues-centes sis qüestions de tema teològic, filosòfic i ètic), l’Art amativa, la primera datada pel mateix Ramon Llull (agost) i la Taula d’esta Art, diccionari alfabètic de vuitanta-nou paraules.


  La més destacada és l’Art amativa, amb una primera part que explica el sistema artístic i una segona eminentment mística. L’objecte d’anàlisi és l’amor al bé, en la línia dels filòsofs idealistes grecs com Plató, un bé que s’identifica amb Déu i que aquí es presenta com a objecte i nucli primeríssim de tota especulació filosòfica, però que, tanmateix, s’ha de modelar amb els instruments de la lògica sobre una base teològica. És una obra de mística sotmesa als imperatius de la raó, o dit d’una manera que hauria subscrit Ramon Llull, una mística científica o una ciència que busca la clau de la cambra de l’obscur.


  Al mateix temps, Ramon Llull fa gestions davant dels franciscans per poder exposar l’Art a les comunitats de l’orde. En efecte, una carta de fra Ramon Gaufredi, ministre general de l’orde dels Menors, signada el 26 d’octubre de 1290 a Montpeller i lliurada a mà a Ramon Llull, recomana als provincials de l’orde de diverses regions que permetin als frares propis d’aprendre l’Art lul·liana, “tenint en compte que l’esmentat Ramon ensenya una particular Art, per la qual s’esforça a convèncer els infidels, vull que vosaltres, Ministres, en el cas que alguns germans de les vostres províncies es consolessin sentint l’esmentada Art, doneu a aquests germans llicència, i que a l’esmentat senyor Ramon li doneu l’oportunitat de tenir un convent idoni, en el qual pugui exposar aquella Art als germans”. Al final d’aquell any, Ramon Llull escriu les Qüestions que preguntà un fra Menor, un llibre de respostes a qüestions referents a l’ordre còsmic, als àngels, a l’home i a la llum.


  Ramon Llull, joglar marià


  Són molt suggestives tres obres dedicades a la Verge Maria, començades després de l’agost del 1290: Llibre de santa Maria, on es consideren les seves dignitats, Hores de Nostra Dona santa Maria, on es fa la pregària de les set hores litúrgiques en honor seu, i Plant de Nostra Dona santa Maria, amb què se l’acompanya en el camí del calvari.


  Cal recordar que Ramon Llull és un dels primers propugnadors de la doctrina de la immaculada concepció de Maria, juntament amb els escolàstics William de la Ware i Joan Duns Scot enfront d’altres teòlegs com Albert el Gran, Bonaventura de Bagnoreggio, Tomàs d’Aquino o Ricard de Mediavilla. Ramon es fonamenta en el seu concepte de recreació, segons el qual, per la primacia de Crist, Maria ha d’haver estat concebuda sense pecat original (un exemple de conclusió a partir d’una raó necessària). Uns anys abans, el 4 de novembre de 1281, el bisbe Arnau de Barcelona havia decretat la festa de la Immaculada Concepció de Maria que encara se celebra.


  Cau l’últim enclavament cristià a Terra Santa


  El mes de maig de 1291 marca el final d’una Església incapaç de fer front al que es proposa. Una prova d’això per a les elits europees és la pèrdua de Sant Joan d’Acre, el darrer enclavament cristià a Palestina, el 18 de maig de 1291. Els mamelucs egipcis es fan amos de la regió palestina.


  Aquest fet, que confirma la pèrdua de poder de la cristiandat a Terra Santa, deuria influir en la idea de croada de Ramon Llull, que vol superar aquest període de decadència eclesial. Per a tal fi, concep un altre projecte propi i matisat, conscient de la realitat més estellosa, amb la proposta d’un cabdill, el comte-rei Jaume II el Just, recentment ascendit al tron catalanoaragonès, per liderar les forces de tota Europa.


  El canvi venia propiciat per la mort del seu germà, Alfons II el Liberal, el 18 de juny de 1291, amb només 26 anys d’edat i després d’un regnat curt, que deixava al seu successor la problemàtica de la pau entre la corona catalanoaragonesa, la Santa Seu i França, a més de l’antic imbroglio de Sicília de 1282, la soberania de la qual entra en un període d’incertesa que no acabarà fins l’any 1296, quan els sicilians proclamen Frederic III rei de Sicília.


  Ramon Llull, que tenia alshores 59 anys, surt de Montpeller a finals de 1291 i reapareix a Gènova al començament de l’any 1292 amb una obsessió, a més de la construcció d’una magna croada, la d’obtenir informació de primera mà sobre la situació dels consolats catalans, genovesos i pisans al nord d’Àfrica.


  Mentrestant, el dia 5 de gener de 1292, el recent comte-rei Jaume II el Just atorga un salconduit a dos frares per retornar a Miramar, la qual cosa demostra que el monestir lul·lià funcionava d’acord amb l’estructura pròpia dels Frares Menors amb tota normalitat. El mateix dia 1292 el comte-rei confirma la concessió de cinc mil sous reials a Miramar.


  Nova interpel·lació al Vaticà


  Ramon Llull, encara a Gènova, tradueix l’Art d’atrobar la veritat a l’àrab en previsió d’un viatge immediat a terres sarraïnes, i, tot seguit, marxa a Roma per segona vegada “desitjant, com en altres ocasions, obtenir allí mateix que es construïssin monestirs pel món per a l’aprenentatge de les diverses llengües”.


  Mentre persisteix el malestar general per la caiguda de Sant Joan d’Acre, Ramon Llull escriu una primera obra amb la intenció de promoure una croada: Epístola al papa Nicolau IV, seguida del Tractat sobre la manera de convertir els infidels.


  En la carta, adreçada al papa Nicolau IV, a principis de 1292, Ramon Llull escriu: “Que l’almirall i el mestre en Teologia i els seus súbdits estiguin a expenses del Mestre de la milícia, i que es procuri que un rei valent i devot, que no tingui muller o que volgués renunciar a la muller, accepti aquest Orde, per tal de ser el Mestre de l’Orde predit [orde de l’Esperit Sant]. Doncs bé, jo, Ramon Llull, crec que avui per avui conec aital home. I si això, cosa que a Déu plagui, pogués arribar a succeir, l’Església de Déu tindria en ell un bon braç i un defensor”. Es refereix al comte-rei Jaume II el Just, nebot del seu amic Jaume II de Mallorca i home fort del moment.


  Com altres vegades, Ramon Llull no aconsegueix res, i poc després, el 4 d’abril del mateix 1292, mor Nicolau IV i s’obre un període de seu vacant que dura més de dos anys a causa de la divisió del col·legi cardenalici en dues faccions encapçalades per les famílies Colonna i Orsini.


  Pànic a Gènova, el port connectat amb el nord d’Àfrica


  Ramon Llull, al cap i a la fi un laic, s’adona que no pot obtenir res dels poders eclesiàstics, aleshores concentrats a triar el successor de sant Pere. Se’n torna a Gènova, ja entrada la primavera, per fer-se “des d’allí a la mar cap a la terra dels sarraïns, per tal d’intentar si almenys ell sol podria reeixir en llur país en alguna cosa, discutint amb llurs savis i demostrant-los, segons l’Art que Déu li havia atorgat, l’encarnació del fill de Déu, i també la beatíssima Trinitat de les divines persones en la summa unitat d’essència, en la qual els sarraïns no creuen”, i és que l’empeny el seu primigeni desig de patir martiri per Crist. La ruta de Gènova a Tunis, en línia recta, era molt segura, perquè costejava les illes de Còrsega i Sardenya.


  Aquest programa no incloïa la predicació a les masses de sarraïns, cosa que féu només en alguna ocasió puntual, sinó la discussió amb els doctors de l’Alcorà, els intel·lectuals musulmans. Missionar, per a ell, representa un complex d’activitats intel·lectuals i dialèctiques, no una simple conversió de fe seguida del bateig. Així, doncs, Ramon Llull, s’instal·la al convent de Sant Francesc de Gènova, mentre prepara la immediata partida cap a terres africanes. Els ciutadans genovesos es mostren molt sensibles als ideals de Ramon Llull, segons recull la Vida coetània: “el poble va quedar per això molt edificat, tot esperant que Déu faria algun notable bé per mitjà d’ell”.


  Ramon Llull s’havia mantingut fins aleshores com un pensador i un activista religiós lliure, sense compromisos amb cap orde religiós i sense haver-se adherit a cap moviment espiritualista. Però en aquell moment, considera que ha arribat l’hora de decidir ell sol la conveniència o no d’atansar-se a una terra habitada per sarraïns enriquits, amb tot el perill que això comporta. Decideix anar-hi, i quan ja té tots els llibres i altres pertinences al vaixell, li ve a la ment “que, si ell s’embarcava camí dels sarraïns, aquells el matarien tot seguit a la seva arribada, o bé l’empresonarien per sempre”. Aquesta tensió psicològica provoca que Ramon Llull “oblidant-se del seu propòsit anterior, segons el qual havia decidit donar la vida per Crist convertint els infidels al seu culte…, romangués a Gènova detingut per una mena de pànic que l’immobilitzava” (Vida coetània, 20).


  Valor del ‘Breuiculum’ i curiositats en les miniatures


  El Breuiculum és un dels manuscrits més ben fets i més valuosos de tota l’edat mitjana. Es tracta d’un manuscrit de cort, concebut per ser regalat a la reina de França i, per la qualitat artística i l’ús dels colors i la pols d’or, és comparable als millors còdexs medievals, tals com el Manesse o Els Nibelungs. Té quaranta-cinc folis, d’una mida de 34,5 x 28 cm, amb dotze miniatures il·lustrades que reproduïm a continuació, destinades a representar els moments vitals més importants de Ramon Llull. La resta del contingut és un resum del pensament del filòsof.


  Una curiositat a destacar és l’ús dels globus, és a dir, el recurs gràfic que representa les paraules sortint de la boca dels personatges, el que el converteix en un precedent medieval dels còmics.


  Remarcaré a continuació alguns detalls notoris d’algunes de les miniatures, el contingut principal de les quals ja està explicat en les pàgines següents:


  Miniatura I: vull remarcar que Ramon Llull és calb, però amb una cabellera caiguda i barba curta, va vestit encara com un senyor, amb capa i, a l’interior, una mena d’armilla, i va calçat amb unes sabates de noble. El bastó que porta a l’escena dos i tres és senyal de pelegrí, i en ambdues es pot llegir als globus sengles pregàries que recita en arribar a destí (Rocamador i Santiago respectivament).


  Miniatura II: Ramon Llull es vesteix, amb l’ajuda del senyor bisbe de Mallorca, una mena d’hàbit de drap vil, perquè ha canviat de ment, i, doncs, ha de canviar el seu format exterior.


  Miniatura V: l’escala de l’esquerra no porta inscripció en el penúltim esglaó, per indicar que Déu, que ocupa el nivell més alt, no està en contacte amb la matèria corruptible. Semblantment, a la torre de la dreta, el disc de dalt, que representa la Trinitat, no toca els merlets del terrat superior. La barba i la cabellera de Ramon Llull han crescut notablement: podria haver complert els 56-57 anys.


  Miniatures VI-VII. S’hi veu clar que el miniaturista ha fet els dos cavalls que encapçalen les dues comitives, el d’Aristòtil i el de Ramon Llull, amb plantilla, ja que són idèntics. Que el cavall d’Aristòtil es digui Ratiocinatio (raciocini) ha fet pensar que influí en el nom de Rocinante del cavall de Don Quixot.


  Miniatura VIII: cal destacar la visibilitat dels peixos de la mar sota la barca en què viatja Ramon Llull, així com també l’agitació de la segona escena, on fins i tot les lletres del globus revelen inquietud. Per indicar l’ordre d’intervenció de cada personatge, com hi a tres globus diferents, cadascun comença amb una lletra: a, b, c…, i a més les paraules de cada bàndol tenen el seu color.


  Miniatura IX: s’hi distingeix l’ordre d’intervenció del globus amb a, b, c…, amb lletres vermelles per a Ramon Llull, que aleshores tenia 75 anys.


  Miniatura XII: Joana II de Borgonya-Artois fou reina de França del 1317 al 1322, després de ser alliberada de la presó per haver encobert els adulteris de la seva germana i cunyada. Aquí apareix amb un teixit decorat amb la flor de lis de l’heràldica francesa. Segurament ella va finançar l’elaboració dels manuscrits, car el seu promotor, Thomas Le Myésier, era un home d’una gran influència a la cort. Ramon Llull hi apareix amb una certa deficiència corporal, que deu reflectir el seu estat de 1311, en el darrer viatge a París. En l’escena real, però, l’any 1325, Ramon Llull ja era mort i Joana II ja no era reina.


  Aleshores, mentre la nau salpa cap a Tunis, Ramon Llull “fou colpit interiorment per un dolor tan gran de cor, que ell exteriorment, és a dir, agafant unes febres en el seu cos, va emmalaltir greument. I, en aquest estat, llanguint molt de temps a Gènova, i sense manifestar a ningú la causa del seu dolor, gairebé va quedar reduït al no-res”, segons relata la Vida coetània, amb l’última frase final inspirada en un salm (“i que jo he estat reduït al no-res”, 72, 22, Vulgata).


  Era el 17 de maig, festa pentecostal, i Ramon Llull es troba enllitat en un convent dominic, on sent una veu que l’invita a ingressar en la congregació dominica i uns dies després, en un altra visió, en la franciscana, les quals finalment desatendrà. Quan es recupera, però, es trasllada a l’hostatgeria franciscana perquè considera que els germans menors són més propicis a estendre l’Art. Aquest episodi el porta a fer una confessió, per tal que “els germans [franciscans] o el poble no el consideressin un herètic” (Vida coetània, 24), a més d’un testament amb les últimes voluntats.


  Superada la crisi interior i corporal, els plans de l’aventura apostòlica el tornen a cridar. Una galera és a punt per sortir cap a Tunis, i “com si es desvetllés d’un son profund, es féu portar, tot seguit, en aquella nau amb els seus llibres”. Aquesta segona temptativa és frustrada pels amics, que “veient-lo que estava a les portes de la mort, compadint-se d’ell, el tragueren de la nau fins i tot contra la seva voluntat, de la qual cosa ell se’n dolgué molt” (Vida coetània, 25).


  Tunis: de l’èxit a la presó


  La tercera fou la bona: “En assabentar-se, una altra vegada, no molt temps després, que hi havia una nau –que els genovesos anomenen en llengua vulgar barca– que havia estat aparellada per llevar àncores cap a la predita ciutat o reialme dels sarraïns, és a dir cap a Tunis, es va fer portar amb els seus llibres i amb altres coses que li eren necessàries, en contra les voluntats i els consells dels seus amics, en aquella barca. I, immediatament, així que els mariners, en sortir del port, començaren a navegar, Ramon va recuperar de sobte la confiança en la seva consciència –que havia cregut que havia perdut per l’obnubilació esmentada anteriorment–, feliç en el Senyor, gràcies a una misericordiosa il·luminació de l’Esperit Sant, juntament amb la salut del seu cos lànguid; de tal manera, que en poquíssims dies, admirant-se’n tots els qui venien amb ell, i fins i tot ell mateix, va notar que es trobava en tan bon estat de ment i de cos com ho havia estat, anteriorment, en tota la seva vida passada” (Vida coetània, 25).


  Ramon Llull arriba a la ciutat de Tunis el mes d’agost i s’instal·la en algun alfòndec dels comerciants cristians, segurament genovesos, o bé catalans, és a dir, en un conjunt d’edificis on els mercaders estrangers podien allotjar-se i efectuar tota mena d’afers comercials (veure miniatura VIII). Immediatament es posa a practicar el mètode evangelitzador selectiu: primer, parlarà amb els doctors musulmans i discutirà amb ells els dogmes cristians. Si les creences dels musulmans són millors, ell es farà musulmà. Fou tot un èxit:


  “Ramon, llavors, convocades de mica en mica, de dia en dia, les persones més versades en la llei de Mahoma […]. I atès que així, de dia en dia, confluïen cap a ell més persones i gent més versada en la llei de Mahoma, les quals li demostraven els fonaments de la llei [del Profeta], per tal de convertir-lo així a llur doctrina, Ramon, donant satisfaccions molt superiors a llurs raonaments, va parlar d’aquesta manera: –Cal que tot savi tingui aquella fe que atribueix al Déu etern –en qui tots els savis del món creuen–, la major Bondat, Saviesa, Virtut, Veritat, Glòria i Perfecció, i altres coses semblants; i totes aquestes coses en la major Igualtat i Concordança… Ara bé, jo adverteixo ja, per aquelles coses que m’heu proposat, que tots vosaltres, sarraïns, que esteu sota la llei de Mahoma, no enteneu que, en les divines dignitats i en altres coses semblants esmentades més amunt, hi hagi actes propis que siguin intrínsecs i eterns, sense els quals les dignitats mateixes haguessin estat ocioses també des de l’eternitat. Els actes de la bondat, tanmateix, dic que són el bonifica-tiu, el bonifica-ble i el bonifi-car [formes correlatives o paraules estranyes]; també que els actes de la magnitud són el magnificatiu, el magnificable i el magnificar; i així mateix de totes les altres dignitats divines esmentades més amunt i de semblants. Però, atès que vosaltres atribuïu aquests actes predits només a dues de les dignitats o raons divines, com ja veig, és a dir, a la Saviesa i a la Voluntat, és manifest a partir d’això que vosaltres deixeu ociositat en totes les altres raons divines abans esmentades, és a dir, la Bondat, la Magnitud, etcètera, i, per consegüent, poseu també desigualtat i discòrdia entre elles; la qual cosa no és possible” (Vida coetània, 26).


  Ramon Llull es lliura a explicar els orígens inspirats de la seva Art i, tot seguit, s’aplica a la demostració del misteri de l’encarnació de Jesús, en què no creuen els musulmans: “–Jo també us podré demostrar això amb clares raons, a través d’una Art revelada…, si el Senyor m’ho concedeix, en el cas que vosaltres volguéssiu debatre amb mi, durant uns pocs dies, amb esperit assossegat” (Vida coetània, 27).


  Amb aquests pressupòsits tan esquematitzats, s’inicia la discussió, com representa la segona part de la miniatura VIII. Els raonaments de Ramon Llull van envaint les ments dels oients fins a amarar-los d’entusiasme i alguns d’ells ja són proclius a la revelació cristiana. Amb tot, un nou element distorsionador interromp l’acció apostòlica: “Llavors, quan semblava que Ramon il·luminava les ments dels infidels sobre tals coses, s’esdevingué que un personatge, no poc famós entre els sarraïns, que havia apercebut les paraules i la intenció de Ramon, va suplicar al rei [el califa Abu-Hafs ‘Umar I, 1284-1295] tot aconsellant-lo que manés tallar el coll d’aquell home que s’esforçava a subvertir la nació sarraïna i a destruir la llei de Mahoma amb gosadia temerària” (Vida coetània, 28). Ramon Llull és condemnat, però per sort, també un dels presents, “home prudent i ple de ciència”, aconsegueix que el califa desisteixi de “matar un baró tan venerable”. El rei empresona primer Ramon Llull, però després “va manar que, tot seguit, fos expulsat del reialme de Tunis. En el moment en què va ésser extret de la presó, [Ramon] va patir molts oprobis per part de molta gent, cops i tribulacions”. Dut per obligació en una nau que el portés cap a terres cristianes, Ramon Llull, molt adolorit i sentint-se fracassat, pogué escapolir-se de la vigilància i s’amagà en una altra nau ancorada. Allà dins comença a redactar la Taula general –síntesi artística exposada en 1.680 “cambres” o caselles, a partir del mes de setembre de 1293, i l’acaba el 13 de gener de 1294 a Nàpols. Finalment, Ramon Llull cedeix davant la impossibilitat de poder baixar a terra i continuar la tasca evangelitzadora amb els ciutadans de Tunis, puja en una nau que feia la ruta comercial regular, i arriba a Nàpols pel mes d’octubre, on “romangué fins a l’elecció del senyor papa Celestí V” (Vida coetània, 30), el Papa ermità.


  Nàpols: una proposta ecumènica per al nou Papa


  En aquest període napolità que dura tot l’any 1294, Ramon Llull obté el permís per predicar als musulmans de Lucera (prop de l’Adriàtic), segons un document de l’1 de febrer, signat per Carles Martell (1234-1309), rei d’Hongria (II de Nàpols), i escriu la Lectura abreujada de la Taula general i la Lectura sobre la tercera figura de la Taula general, dues obres subordinades de la totpoderosa Taula general, segurament reelaborant materials en vista a les seves actuacions davant dels sarraïns de Lucera i, posteriorment, del Castel dell’Ovo.


  A més, el 17 d’abril, vigília de Pasqua, Ramon Llull acaba el tractat Lo sisè seny, lo qual apel·lam affatus. Aquesta obra estudia la vista, l’oïda, l’olfacte, el gust i el tacte, però també s’estén a glossar la noblesa d’un sisé sentit, que anomena afat i que defineix de la manera següent: “Afat és aquella potència, amb la qual l’animal manifesta en la veu a altre animal la sua concepció” (lín. 458-459), i per tant podríem parlar de l’afat dels homes (veu dels homes, feta de racionalitat i d’imaginació) o dels animals (feta només d’imaginació).


  A partir del mes de maig, doncs, Ramon Llull podria estar predicant als sarraïns empresonats al Castel dell’Ovo a Nàpols, gràcies a una autorització del mateix Carles II d’Anjou, rei de Nàpols, concedida el 12 de maig.


  El 5 de juliol de 1294 és elegit Papa l’ermità Pietro da Morrone com a Celestí V, segons que decideix el conclave de Perugia sobre el qual Carles II d’Anjou exercí una gran influència. És possible que aleshores Ramon Llull redactés la Disputació de cinc savis, tot esperant l’arribada del Papa a Nàpols. Aquesta obra tracta principalment de l’origen de l’Esperit Sant (deu raons), és a dir, detalla la disparitat doctrinal sobre la doctrina del filioque entre llatins i grecs (si l’Esperit Sant prové de Déu o de Déu i el Fill), passa a l’opinió que en tenen els nestorians (deu raons) i els jacobites (deu raons), i, en adreçar-se als sarraïns, exposa la Trinitat i l’encarnació, temes rebutjats per ells. És Ramon Llull qui té una visió ecumènica de les diverses creences, qui pensa en la unitat entre llatins, grecs, nestorians, jacobites i, també, sarraïns, els cinc protagonistes del llibre, essent ell encarnat en la persona d’un savi llatí.


  Ramon Llull continua a Nàpols i acaba les Flors d’amors i flors d’intel·ligència (juliol), que vol trametre al papa Celestí V: una obra connectada amb el Llibre d’amic i Amat per la seva tessitura mística.


  Aquell 1294, amb 62 anys, Ramon Llull acaba l’Arbre de Filosofia desiderat (agost), dedicat i tramès al seu fill Domènec. El filòsof recorda, des de la llunyania, la família, apenat per la recent mort de la seva dona Blanca Picany i alhora es mostra molt preocupat per la formació del seu fill Domènec, ara major d’edat, a qui ja havia dedicat la Doctrina pueril quan tindria uns 14-15 anys, així com també el Llibre d’intenció. Ara, però, quan en Domènec depassa ja la trentena, el pare li redacta una obra de filosofia en format d’arbre, des de Nàpols, un llibre de memòria i de ciència, que el pugui ajudar a conèixer Déu i, per aquest coneixement, a estimar-lo i a apropar-lo als altres. És la primera producció lul·liana amb format arbori com a recurs mnemotècnic. Ramon Llull aplicarà el recurs simbòlic de l’arbre en algunes obres posteriors, començant d’una manera especial en l’Arbre de ciència (1295-1296).


  Nàpols, ciutat principal del reialme de Carles II d’Anjou, es convertí per voluntat reial en seu de la cúria romana a partir del 5 de novembre, amb l’arribada de Celestí V. Ramon Llull continua a Nàpols, on redacta diversos llibres, i pels mesos de setembre/octubre conclou Sobre la levitat i ponderositat dels elements, dedicat als metges napolitans –hereus de l’antiquíssima tradició de l’Escola Mèdica de Salern–, i la carta Petició de Ramon al papa Celestí V per la conversió dels infidels (novembre), on argumenta que, atès que hi ha pocs cristians i cada dia hi ha més musulmans, “molt seria convenient cosa que Vós, sobirà sant bisbe, Celestí V, que pel Sant Esperit sots elegit a Papa, i que els senyors honrats i discrets cardenals obríssiu lo tresor de santa Església a procurar com aquells que són en error i [aquells que] Déu no coneixen ni amen vinguessin a llum de veritat i seguissin la fi per què són creats”. També recorda al Papa 1) que s’han de cristianitzar els infidels, 2) que s’han de fer estudis de llengües, 3) que s’ha de fer una croada armada, 4) que s’han de recuperar els cismàtics i els tàrtars, 5) que cal fer intercanvi de savis cristians amb savis musulmans, i 6) demana ser ell dels primers a ser enviat als sarraïns,


  El papa Celestí V acabà dimitint el 13 de desembre (encara no sis mesos després de la seva elecció), davant el col·legi cardenalici al Castell Novo, oficialment per raons de salut, manca de ciència i desig de vida ermitana, en realitat per no poder fer front a les intrigues polítiques de les dues famílies romanes, els Orsini i els Colonna.


  Últim intent davant Bonifaci VIII i ‘Lo desconhort’


  Ramon Llull segueix en directe, la nit de Nadal, tots els detalls de l’elecció del nou Papa, Bonifaci VIII, excel·lent canonista i bon administrador, que governarà fins el 1303. Un mes després la cort pontifícia es trasllada a Roma, on el nou Papa fixa la seu i on serà coronat el 25 de febrer. Ramon Llull segueix la cort papal, car “s’esforçà, amb totes les seves forces, a suplicar-li a favor d’algunes utilitats de la fe cristiana. I, per bé que [Ramon] patís moltes angoixes seguint freqüentment el Summe Pontífex, de cap manera no desistia, en realitat, del seu intent, esperant, sens dubte, que aquell es dignaria a escoltar-lo” (Vida coetània, 31).


  Tot aprofitant els moments densos de preparació per a la pau d’Anagni (24 de juny de 1295) que acaba amb la disputa per Sicília, Ramon Llull degué presentar al Bonifaci VIII la Petició de Ramon al papa Bonifaci VIII per la conversió dels infidels, que proposa els temes següents: 1. Dos tresors (estudis de les llengües dels infidels i mitjans de croada per conquerir Terra Santa), 2. Mitjans econòmics, 3. Grecs, cismàtics i tàrtars, 4. Sarraïns (s’hi proposa l’intercanvi d’intel·lectuals de les dues bandes per discutir sobre les veritats cristianes per mitjà de les raons necessàries), 5. Exhortacions, 6. Sacrificis i 7. Feblesa religiosa. És molt probable també que Ramon Llull insistís davant del Papa sobre la idoneïtat del comte-rei catalanoaragonès Jaume II el Just per liderar una magna croada, suposada gestió que obtindria els seus resultats en la butlla Redemptor mundi del 20 gener de 1297.


  Pel mes d’agost, Ramon Llull és conscient de no ser escoltat per les autoritats eclesiàstiques, i redacta Lo desconhort, una bella obra versificada i dialogada, que expressa tot el desencís davant la nul·la resposta de la cúria papal als seus projectes apostòlics i on s’apunta també una decepció en quant al seguiment de l’Art “perquè quaix a hom [quasi a ningú] no li cal”.


  A la ciutat de Roma, però, Ramon Llull encara troba el clima adient per emprendre la seva segona gran obra, després del Llibre de contemplació en Déu, i el 29 de setembre, dia de sant Miquel, comença a redactar l’Arbre de ciència en setze llibres, síntesi científica, filosòfica, teològica i metodològica de tot el coneixement, en què recull el saber de la seva època, tot avantposant la lògica simbòlica en format arbori a la sil·logística. També hi ha la voluntat que “hom pogués entendre la sua Art general que feta havia, car massa era subtil a entendre”. L’estructura de cada llibre/arbre s’articula en set parts, és a dir, arrels, tronc, branques, rams, fulles, flors i fruits, components plens de significacions: ¡tot un art del símbol! Els seus títols són: I. Arbre elemental, i les Cent formes. II. Arbre vegetal. III. Arbre sensual. IV. Arbre imaginal, amb aplicació i pràctica de les Cent formes. V. Arbre humanal. VI. Arbre moral. VII. Arbre imperial. VIII. Arbre apostolical. IX. Arbre celestial. X. Arbre angelical. XI. Arbre eviternal. XII. Arbre maternal. XIII. Arbre de Jesucrist. XIV. Arbre divinal. XV. Arbre exemplifical. XVI. Arbre qüestional, i Fi d’aquest arbre. Cada llibre té nou principis absoluts i nou de relacionals: Bondat, Magnitud, Duració, Potestat, Saviesa, Voluntat, Virtut, Veritat, Glòria, Diferència, Concordança, Contrarietat, Principi, Mitjà, Fi, Majoritat, Igualtat, Minoritat. Ramon Llull acaba l’Arbre de ciència l’1 d’abril de 1296.


  El dia 23 de juny acaba d’escriure el Llibre dels articles de la fe o Apòstrofe al Summe Pontífex, on fa una exposició de la teologia fonamental amb la intenció que sigui la base de l’acció apostòlica, i, tot dirigint-se al papa Bonifaci VIII, afegeix: “aquest tractat havem fet per intenció que nostre senyor Déu Jesucrist sia amat i conegut per tot lo món, i que els infidels, qui són en error, qui de la fe cristiana no han coneixença, vinguin a la fe catòlica, a la qual vindrien si les raons d’aquest tractat sabien i entenien. I és pus lleugera cosa vèncer amb veritat errors que un home altre amb armes, car cascun se pot defendre contra l’altre, però l’error no es pot defendre contra veritat. I per açò seria bell ordenament que major força fes hom a conquerre los infidels a eixamplar la fe cristiana per força de raó que per força d’armes…”.


  Queden encara tres obres ubicades a Roma dintre d’aquest mateix any 1296, en les quals Ramon Llull fa una excel·lent exposició raonada sobre la manera de conèixer els mecanismes interiors i exteriors que configuren l’estructura del coneixement, de manera que el Llibre d’ànima racional és, sens dubte, el millor exponent d’aquest interès. El pròleg diu: “Car l’ànima racional és substància invisible, molts són los homes qui no han d’ella coneixença, i, car no la coneixen, no saben d’ella usar, ni la saben ordenar a la fi a la qual és creada, la qual fi és membrar Déu, conèixer i amar”.


  Tot seguit, Ramon Llull redacta el Llibre sobre la potència, l’objecte i l’acte, una revisió de la manera com les potències cooperen en l’acte de conèixer, és a dir, les potències elementativa, vegetativa, sensitiva, visiva, auditiva, odorativa, gustativa, tactiva, afativa, imaginativa, racionativa, intel·lectiva, memorativa i volitiva.


  A continuació, queden redactats els Proverbis de Ramon, en concret sis mil, de doctrina filosòfica i científica, que pertanyen a un gènere en què l’autor es troba còmode i que usa en altres llibres, car afirma que un “proverbi és una breu proposició que conté en si molta sentència… Aquest llibre és molt útil a conèixer i amar Déu, si mateix i son proïsme…, i encara ensenya a conèixer morals virtuts i vicis”. Com a mostra, alguns proverbis lul·lians del capítol XVII. 1. “Aquella vida que viu per si mateixa és infinita”… 4. “No viu qui no ama”. 5. “Qui ignora no viu”. 6. “Aquell viu qui fa bé, i aquell mor qui fa mal”. 7. “Qui viu de vida no pot morir”. 10. “Nengun home [no] viu en pecat”. 11. “Nengun home [no] mor en virtut”. 12. “Més val morir per viure que viure per sentir”. 13. “Qui viu en virtut no ha fretura”… 16. “Per membrar i amar viu entendre”… 19. “Nenguna Matèria [no] viu sens Forma”. 20. “Aquell viu qui Déu ama”.


  Ramon Llull tenia aleshores 64 anys, però encara li quedaven vint anys molt productius, durant els que escriuria unes 206 obres més.


  Un París en què proliferen els averroistes


  Ramon Llull abandona Roma i no hi tornarà mai més. Reconeix que els esforços fets davant la cort papal i la cúria romana han estat inútils. Tot i així, el 20 de gener de 1297, el papa Bonifaci VIII proclamarà el comte-rei Jaume II el Just “vexil·lari, capità i almirall suprem de l’Església”, amb la butlla Redemptor mundi, amb vista a una croada general.


  El filòsof se’n va a Gènova i, a finals de 1296, a Montpeller, on es retroba amb el rei Jaume II de Mallorca, abans de tornar a París el 1297. L’objectiu és insistir davant del rei Felip IV sobre la necessitat de mantenir el diàleg obert davant les urgències presents, com eren el món musulmà, l’afer dels Templers, que havien adquirit massa poder des del punt de vista del rei Felip IV, i també l’actitud intervencionista del mateix monarca davant del papa Bonifaci VIII.


  Amb tot, Ramon Llull escriví disset llibres durant aquests vint-i-tres mesos (1297-1299) mentre s’estarà a París, hostatjat al monestir cartoixà de Vauvert (als actuals jardins de Luxemburg). Una part d’ells té títols molt adients a l’esperit contemplatiu dels monjos, com Contemplació de Ramon, dedicat als doctors en Teologia i al rei Felip IV el Bell, amb el qual vol demostrar com es pot contemplar Déu ajudant-se de l’Art (dignitats divines, Trinitat, encarnació, recreació, eucaristia, glorificació, misericòrdia, pregàries i Maria), o el tractat De quina manera la contemplació passa al rapte [d’abstracció profunda], brevíssim estudi basat en la contemplació de la bondat divina, o bé el complement d’ambdues en la Declaració de la consciència.


  Durant el mes d’octubre Ramon Llull acaba el Tractat d’Astronomia, obra que manifesta el seu interès pel coneixement cosmològic i pels aspectes terapèutics basats en la influència dels cossos celestes sobre els terrestres.


  Però els seus esforços, a partir de l’any 1298, quan tenia 66 anys, es concentren a enfrontar-se amb l’anomenat averroisme llatí, que s’estava posant de moda als ambients intel·lectuals de París i que té els orígens en el segle XII, quan es propaguen els estudis d’Aristòtil i es coneixen els comentaris fets per Averrois (Ibn Rusd, d’on ve la denominació d’aquest corrent a París), mestre natural de Còrdova. Ja l’any 1256, Albert Magne escrigué el tractat De unitate intellectus contra Averroem i el papa Urbà VI prohibí ensenyar Aristòtil (19 de gener de 1263). Siger de Brabant va defensar les tesis averroistes a partir de 1267. Tomàs d’Aquino va atacar-les amb el tractat De unitate intellectus, de 1270, i el bisbe de París, Étienne Tempier, prohibí l’ensenyament de tretze tesis averroistes (10 de desembre de 1270) i al final en condemnà 219 (7 de març de 1277).


  En síntesi, l’averroisme llatí defensa, d’una banda, un Déu que només actua per necessitat i d’altra nega la immortalitat de l’ànima, amb la qual cosa queda plantejada l’existència d’una doble veritat: la teològica i la filosòfica, que poden ser contradictòries. Aquí uns exemples de posicions averroistes de l’època: Antoni de Parma deia que la potència de Déu no pot ésser infinita ni ser primera causa més que per raó d’un fi, i que només hi ha un intel·lecte per a tots els homes; Marsili de Pàdua negava que Déu fos de poder infinit, afirmava que el món és etern, i que l’intel·lecte és etern separat del cos, únic en tots els éssers; Joan de Jandun admetia que la raó humana s’elevava fins a la ciència certa, i així la filosofia és l’hàbit que aconsegueix més felicitat, més que les lleis religioses, i també opinava que Déu no produeix res del no-res: el món és etern, i existeix una ànima racional perpètua per a tots els homes.


  Vist que els mestres en arts de París es mantenien fidels a les tesis errònies (malgrat que feia vint anys de la condemna de l’arquebisbe de París), Ramon Llull comença una lluita antiaverroista a camp obert. Entre les obres que va escriure destaquen la Declaració de Ramon per mode de diàleg editada contra les opinions errònies d’alguns filòsofs i dels seus seguidors i condemnades pel venerable pare el senyor bisbe de París i la Investigació de les mixtions generals segons l’Art general.


  Amb la intenció de documentar el posicionament de Ramon Llull davant l’averroisme universitari, el deixeble Thomas Le Myésier va fer recompondre, ja mort el mestre, unes escenes plenes de continguts doctrinals i de simbologia antiaverroista en les miniatures VI i VII (veure pàgines en color), servint-se d’una al·legoria de combat.


  Entre els mesos abril i agost de 1298 Ramon Llull continua immers en la redacció de les seves obres, tenint en ment introduir dins la comunitat universitària l’Art a través d’altres diverses obres de continguts elevats: Disputació d’un ermità i de Ramon sobre alguns dubtes de les sentències del mestre Pere Llombard, una obra dialogada, de controvèrsia, i pel mes d’octubre de 1298 acaba l’Arbre de filosofia d’amor (veure pàg. en color XVI), dedicat al rei Felip IV i a la seva esposa Joana de Navarra.


  Després acaba un llibret de reflexió, d’estil epistolar, sobre les adversitats de la vida social i política emanada de la prepotència i l’absurditat dels homes, és a dir, la Consolació dels venecians i de tota gent desconsolada, dirigida als ciutadans de Venècia captius a Gènova després de la batalla de Cúrzola (8 de setembre de 1298).


  La producció literària de Ramon Llull es manifesta, en el mes de gener, amb la Breu pràctica de la Taula general o Art abreujada, que intentarà exposar encara la seva Art en els cercles universitaris parisencs. A continuació, i durant aquests mesos de febrer-maig, el Magister escriu la brevíssima Qüestió sobre la congruència adduïda a la raó necessària, relacionada amb el seu mètode argumentatiu.


  Ramon Llull, tot seguit, acaba l’obra De quadratura i triangulatura de cercle, en la qual aplica els procediments de la ciència geomètrica a la metafísica teològica. La geometria era considerada com una ciència pròpia del gran constructor del món i de les ànimes, i, admès això, es comprendrà millor que Ramon Llull es consagrés a demostrar l’omnipresència de Déu per mitjà de les figures geomètriques reductibles al cercle, entès aquest com a receptor i centre d’operacions de la veritat més absoluta.


  L’Art d’elecció (1 de juliol, 1299) és un opuscle de dos folis, destinat a explicar com s’han de fer unes bones eleccions de càrrecs eclesials: “Atès que una bona elecció dins la santa Església és molt necessària per elegir persones comunes [prior, abat, bisbe], a fi que l’Església sigui governada per elles i elles lluitin contra els enemics de l’Església, els quals fan pecats, com els infidels i els cismàtics. I això, les persones comunes elegides no ho poden fer, si no són bones i si no estan ben relacionades amb llur mare, que és bona i noble. Llur mare és la sacrosanta Església romana, que pateix grans sofriments per culpa d’aquells que fingeixen que són fills bons, els quals no són bons, sinó dolents, sostraient a la mare i engrapant injustament els seus béns”.


  Ramon Llull († 1316) ‘uersus’ Johan Cruyff († 2016): combinatòria geomètrica


  Plató afirma que “el déu està fent sempre geometria”, la qual cosa vol dir que tot el món físic respon a un càlcul geomètric, fins al punt que no hi pot existir el buit, car el buit respondria a un posicionament irracional antisistema, quan el món és un sistema i pot ser abordat racionalment. El mateix passa en el món mental, on les coses estan íntimament entrellaçades, car la naturalesa és essencialment participativa.


  Les figures lul·lianes es basen en el triangle i el quadrat o rectangle, figures que es combinen entre si, doncs, gairebé fins a l’infinit, a fi i efecte d’obtenir resposta a tota qüestió. D’aquesta manera, Ramon Llull crea un sistema de sistemes vàlid per a tota ciència en voler aplicar la racionalitat geomètrica en l’àrea de les idees metafísiques. Aquest punt de vista lul·lià és l’embrió de la matemàtica aplicada a tot el món material, entesa com la seva essència última, la postura que va desenvolupar Descartes.


  Johan Cruyff fa un sistema de sistemes en voler executar la racionalitat geomètrica en el camp de les idees fisicoesportives. Per a ell el camp de futbol és una pissarra rectangular on cal fer dissenys geomètrics, rectangulars i triangulars, que dibuixen les passades dels jugadors. Es tracta d’obtenir la major quantitat de combinacions possibles, segons el que pretèn l’equip en aquell moment. La combinatòria esdevé objectiu estratègic, tot i que, evidentment, la figura geomètrica que finalment es busca és la que posa un vèrtex dins de la porteria.


  En tot cas, per la seva obsessió en obrir els espais entre els jugadors entesos com a vèrtexs per a facilitar el màxim nombre possible de figures geomètriques, pel fet de prioritzar l’entrenament amb la pilota (la punta de llapis que ha de traçar les figures) i per haver donat la jerarquia a aquest component intel·lectual per sobre del físic (a més del tècnic), Johan Cruyff és el primer futbolista entrenador lul·lista. Per reblar aquestes consideracions, la casualitat ha volgut que el 14 de la seva samarreta a la selecció holandesa correspongui inevitablement a una combinatòria de triangles i quadrats/rectangles (3+3+4+4) en harmonia amb les figures primordials del nostre filòsof.


  Després arriben el Llibre de geometria nova i abreujada, on s’apliquen els teoremes geomètrics a la teologia i filosofia, i, lògicament, està en la mateixa línia que l’obra anterior, la De quadratura i triangulatura de cercle, i quedarà acabat el Llibre sobre les qüestions del mestre Tomàs atrebatenc, dedicat a l’apreciat deixeble Thomas Le Myésier en resposta a les seves cinquanta qüestions sobre dificultats teològiques, filosòfiques i morals.


  Encara apareix el breu Cant de Ramon, un bellíssim poema elegíac de desencant per la seva infructuosa estada parisenca, en el qual sintetitza el que ha estat la seva vida fins aleshores. També comença la primera part dels Començaments de filosofia, una obra densament llarga que acabarà a Mallorca un any després.


  Novament a casa


  Ramon Llull torna a Mallorca via Montpeller i Barcelona a partir del mes d’agost de 1299, quan tenia 67 anys. La parada a Montpeller li serveix per concretar amb Jaume II de Mallorca el destí definitiu de Miramar (document del 19 de març de 1301) i segurament també per demanar-li autorització per poder treballar dialècticament amb els jueus i musulmans mallorquins, el que acabarà obtenint el mes d’octubre.


  Tot seguit, s’estableix a Barcelona fins a començament de l’any 1300, i “començà i finí son escrit Ramon, en vinent de París” (vv. 258-259), una obra escrita en català que té dues parts, a saber, el Dictat de Ramon i el Coment del Dictat, en prosa, que, en realitat, formaran una sola obra en la seva versió llatina: Dictatum Raimundi et eius Commentum, amb aquests temes: I. Que Déu sia de necessitat. II. Que sia un Déu. III. Que Déu sia en pluralitat. IV. Que Déu sia encarnat. V. Que el món sia creat. VI. Que sia resurrecció.


  Encara a Barcelona, Ramon Llull, mentre espera una autorització reial, redacta el preciós Llibre d’oracions [i de doctrina d’amar Déu], a petició del mateix comte-rei Jaume II el Just i de la seva jove esposa Blanca d’Anjou (filla de Carles II de Nàpols). Aquest devocionari reial comprèn trenta-sis punts, sobre la unitat de Déu, la Trinitat, les dignitats divines, l’encarnació, santa Maria, sants i estaments diversos de persones, virtuts i vicis, acció de gràcies, i acaba amb un apartat de metodologia de la pregària.


  Ramon Llull torna a establir-se a Palma de Mallorca el 1300, una ciutat que es troba en vies de desenvolupament, amb una notable afluència de camperols, artesans i mercaders, mentre que els jueus i musulmans exerceixen, amb grau divers, les seves activitats, les econòmiques, els primers, i les de servei, els segons. ¿Quin mòbil té Ramon Llull per tornar a establir-se a Mallorca? El problema que el requereix és el tancament definitiu de Miramar, que es concreta el 19 de març de 1301, quan Jaume II de Mallorca lliura el monestir a l’abat de Santa Maria de La Real de Palma: la fundació lul·liana queda oficialment clausurada.


  En tota aquesta etapa, però, no para de treballar. Primer conclou l’obra Medicina de pecat (juliol 1300) –composició poètica de 5.872 versos–, d’una intenció moral i teològica, que versa sobre el pecat, el perdó, les temptacions, l’actitud contra el provocador del pecat i, lògicament, sobre la redempció. I a partir d’ara, cada mes acabarà una obra: Llibre de l’És de Déu (setembre), sobre teologia diàfana (= “en Déu És és És”), on intenta demostrar que el Déu cristià és superior al predicat per les altres religions monoteistes; Llibre de coneixença de Déu (octubre), una succinta història teològica sobre Déu; el Llibre d’home (novembre), un manual de conducta personal, on es pensa en la capacitat d’actuar de l’home, en la seva mort corporal i espiritual, i en les pregàries que pot fer; i finalment el Llibre de Déu (desembre), de tema teològic, és a dir, Déu i encarnació.


  Enverinament a Xipre i visita a Jerusalem


  Acceptada la realitat de la clausura de Miramar, Ramon Llull surt de Mallorca cap a Xipre per l’abril o maig de l’any 1301: “es van estendre unes notícies, segons les quals l’emperador dels tàrtars, Cassà, havia envaït el reialme de Síria [1299-1300] i ambicionava [posar-lo] tot sencer sota el seu domini. En haver-ho sentit també Ramon, creuà la mar vers Xipre amb una nau que trobà aparellada, i allí va constatar que aquelles notícies eren absolutament falses” (Vida coetània, 33). L’esperança de Ramon Llull que Cassà hagués derrotat els mamelucs egipcis, amb ajut de tropes cristianes, i es recuperés Terra Santa, quedava estroncada.


  Ramon Llull aprofita l’avinentesa per demanar a les autoritats de l’illa el permís per predicar als infidels i nestorians que hi residien, però pateix un atemptat per part dels dos assistents que l’atenien: “mentre persistia en les predicacions i disputacions, [Ramon] fou aclaparat per una no lleu malaltia corporal… [Ramon], en adonar-se que havia estat intoxicat per ells, els féu fora del seu servei amb cor mansuet mudant-se a Famagusta” (Vida coetània, 34), gran centre comercial de contacte amb el món islàmic pel constant intercanvi de mercaderies entre Occident, Egipte, Àsia musulmana i Índia, per seguir el camí cap a Limisson, actual Limassol, amb la intenció de conèixer el gran mestre del Temple, Jacques de Molay i restablir-hi la salut.


  Uns mesos després Ramon Llull surt cap al nord, s’estableix al monestir de Sant Joan Crisòstom, on acaba la Retòrica nova pel mes de setembre, en què “l’objecte d’aquesta art serà la paraula ordenada, ornada i bella”, amb l’objectiu de fer més convincent la prèdica i l’argumentació apostòlica. Pel desembre, torna a Famagusta, on conclou el Llibre de natura, sobre els arguments filosòfics i científics contra els monofisites, que creien que Jesús només era Deu i no pas Déu i home, i tot seguit surt cap a l’Armènia Menor (Cilícia), a l’actual regió turca de la Mediterrània.


  El gener de 1302, Ramon Llull és a la ciutat d’Aleàs, a l’Armènia Menor, enclavament cristià constituït per emigrants bizantins, siris i armenis que fugiren de les invasions dels mongols dels segles X i XI, i punt inicial de la ruta de la seda, on escriu el Llibre què deu hom creure de Déu, un catecisme perquè els fidels es mantinguin en les seves creences i puguin donar respostes als infidels.


  Després visita Jerusalem, potser a l’estiu, i conta angoixat com se sent davant de l’altar del sant sepulcre: “Jo he estat moltes vegades davant l’altar de sant Pere a Roma. Jo l’he vist molt adornat, il·luminat; allí he vist moltes vegades el senyor Papa celebrar [missa] amb els cardenals, i cantar lloances amb altes i nombroses veus, beneint nostre senyor Jesucrist. Ara bé, hi ha un altre altar, que és l’exemplar i el senyor de tots els altars restants, i, quan el vaig veure, només hi havia dues làmpades damunt d’ell; una, tanmateix, està trencada. La ciutat està despoblada, ja que allí gairebé no habiten més de cinquanta persones, però moltes serps viuen allí dins els seus caus. I aquella ciutat és la més excelsa, per damunt de totes les altres ciutats; i això ho entenc pel que fa a Déu. Però, pel que fa a nosaltres, observeu quin és el seu decòrum, i de quina mena és, en què consisteix, de qui ve i quant interessa. I ¿és que nosaltres no som cristians? O bé, ¿què som?” (Sobre el fi, lín. 731-742).


  Ramon Llull ha complert 70 anys: a finals del 1302 o a principis del següent emprèn el viatge de retorn cap a Occident, i, durant aquesta retirada, enllestirà els Mil proverbis.


  Entre Gènova i Montpeller centrat en la universitat i els laics


  Ramon Llull, establert novament a la ciutat de Gènova, on tenia força gent coneguda, ultima la Lògica nova pel mes de maig de 1303, amb 71 anys, on vol dissenyar una nova lògica, vista la prolixitat i inestabilitat de la lògica heretada. Hi analitza els universals i els predicaments, el sil·logisme, i cerca el lloc de la lògica entre les restants ciències, com la teologia, la filosofia, la moral, el dret i la medicina.


  Pel mes d’octubre, s’estableix a Montpeller, on s’ha instal·lat novament el seu amic Jaume II de Mallorca. En aquesta estada, fins l’abril de 1305, dels quinze llibres que compondrà, només tres són de temes religiosos o propers a l’Església, i la resta presta atenció al camp intel·lectual i experimental, de ben segur per satisfer la Universitat de Montpeller, que tenia importants estudis de Medicina i de Dret.


  Aquell primer mes a Montpeller Ramon Llull es disfressa d’ermità amb la seva art literària dins la Disputació de la fe i de l’intel·lecte, una obra clàssica de debat escolàstic, en la qual l’Intel·lecte i la seva germana, la Fe, discuteixen sobre si els articles de la fe cristiana són demostrables per mitjà de les raons necessàries, i tots dos s’apliquen a la demostració de la Trinitat, l’encarnació, la creació del món i la resurrecció, però en cada tema acaben barallats. Un ermità se’ls ofereix per presentar el llibre al Papa, als cardenals, als doctors i lectors de Teologia, i a Montpeller, Tolosa, París, Nàpols i a tots els altres estudis superiors, per tal que es preocupessin per l’ensenyament de les diverses llengües que usen els infidels, a fi que aquests poguessin pervenir a la via santa.


  Ramon Llull ultima el Llibre de la llum (novembre de 1303), empès per les especialitats de la mateixa Universitat de Montpeller: no es tracta d’un estudi sobre teories lumíniques ni òptiques, sinó d’una metàfora en format de canelobre, on té lloc l’aplicació dels principis generals de l’Art lul·liana, i, a final d’any, acaba el Llibre sobre les regions de la sanitat i de la malaltia (desembre), on s’ocupa d’un tema cientificomèdic: cures dels malalts, electuaris, febres, orines, manera de graduar les medecines, regions corporals i influències que hi poden exercir les constel·lacions i els planetes, sobre la base de la graduació i combinació dels quatre elements, que són fruit de l’acte diví de la creació.


  De l’any 1304 ens han arribat nou llibres, i són particularment interessants el Llibre sobre l’intel·lecte i el Llibre sobre la voluntat, complementats amb el Llibre sobre la memòria del mes de febrer.


  A continuació, Ramon Llull surt cap a Gènova, on ultima la Lectura de l’Art, intitulada Breu pràctica de la Taula general (febrer), en què ensenya l’aplicació de l’Art a la teologia, filosofia, dret i medicina i, poc després, també acaba el Llibre per provar alguns articles de la fe catòlica per raons sil·logístiques.


  És precisament a Gènova, el febrer de 1304, quan es produeix una trobada amb un jueu que dos anys després recordarà en el Llibre del fi i que ens il·lustra el tarannà de Ramon Llull: “Dic i fins i tot ho juro el que, a Gènova, em va ocórrer una vegada, mentre vaig voler disputar amb un jueu sobre la fe ajudant-me de les raons necessàries: i ell digué que això no m’era lícit, perquè el Summe Pontífex no ho volia. I aleshores li vaig dir que jo volia disputar amb ell amb tals raons concloents, amb les quals li desmanegaria totes les seves raons, i que ell no podria desmuntar les meves de cap de les maneres… I, finalment, vàrem disputar com he dit. I, al final, ell se n’anà corrents, de manera que no s’atreví després a aparèixer davant meu amb l’objectiu de disputar” (lín. 575-586).


  En el mes de febrer encara, Ramon Llull, retornat ja a Montpeller, completa l’interessant Llibre de la significació, i les paraules del pròleg són prou aclaridores pel que fa als continguts reals: “significació és l’ens a qui pròpiament pertany significar, i, com que la significació és el principi amb què i en què comença l’hàbit de la ciència, és per això que ens proposem donar-ne coneixement, amb la investigació de les seves condicions, i fer-lo discórrer pels principis i les regles de l’Art general, al qual són aplicables totes les coses d’una manera explícita o implícita” (lín. 3-8). Aquest llibre, juntament amb les obres Ascens i descens de l’intel·lecte i Llibre sobre la demostració per equiparança constitueix un tercet bibliogràfic molt apropiat per iniciar-se en el sistema lul·lià.


  També a Montpeller, el març de 1304, Ramon Llull acaba l’extens Llibre del consell, un estudi sobre el bon règim de govern, de fet un espill de prínceps, fet per utilitat pública, que ha de tenir tothom, des del Papa fins al darrer súbdit, i, per l’abril, conclou l’extensa Investigació dels actes de les divines raons, sobre la Trinitat i el dinamisme en Déu, i el Llibre de predestinació i lliure arbitri, i pel desembre fineix el Llibre sobre la predicació, on tracta els nou subjectes (Déu, àngel, cel, ànima racional, imaginativa, sensitiva, vegetativa, elementativa, instrumentativa), les nou virtuts, els nou vicis i els divuit principis per mitjà de les regles qüestionals, i la segona part comprèn cent vuit sermons: 52 per als diumenges; 12 sobre Jesucrist; 4 sobre Maria; 30 sobre els sants; 9 sobre les benaurances, i el darrer, pels difunts el dia 2 de novembre.


  L’any 1305, amb 73 anys, Ramon Llull continua l’alt ritme productiu: Ascens i descens de l’intel·lecte (març), una de les obres fonamentals de la filosofia lul·liana, pensada per a homes laics “que desitgen i anhelen adquirir les ciències, i, perquè no tenen coneixement dels vocables propis de les ciències ni, al seu començament, nodriren el seu intel·lecte en l’art d’adquirir les ciències, per això, quan volen aprendre les ciències, tenen una iniciació molt difícil i també molt ardorosa… Per això pensant en ells, fem aquest llibre o Art, observant el mètode de la nostra Art general. En aquest llibre, de fet, han estat posades paraules pròpies de les ciències, i en ell es dóna la manera i la doctrina, per la qual hom sàpiga utilitzar l’intel·lecte, tot descendint fins a les coses inferiors i ascendint fins a les superiors” (Pròleg, lín. 4-12). La tasca de l’aprenentatge proposat no és cosa fàcil, i per això Ramon Llull acaba l’obra afirmant que “un home no pot pas sortir d’un gran pèlag sense un gran desig i esforç” (Èxplicit, lín. 198-199).


  Ultimàtum per la reconquesta de la terra perduda


  Ramon Llull no ha perdut la idea de fer una croada: veu les ambicions del rei francès Felip IV, mentre el papat continua vacant, així com les ambicions dels cardenals italians i francesos. Planifica un llibre que aplegarà les seves previsions per portar-la a fi: Llibre sobre el fi (abril), un tractat de filosofia política, on insisteix en la creació de centres de llengües, en la conversió dels herètics i infidels, a fi de preparar gent per a la predicació: “Atès que el món ha romàs en una situació dolenta llarg temps, i encara s’ha de témer una de pitjor, ja que pocs són els cristians, i, en canvi, molts són els infidels que malden per destruir els cristians, i tot multiplicant-se prenen i usurpen les seves terres, blasfemen contra la santíssima Trinitat de Déu, vera i digníssima, i contra la beatíssima encarnació de nostre senyor Jesucrist, rebutjant-la vilment, i posseeixen Terra Santa per a deshonor de la cúria celeste… Però jo, que sóc només un home, no he pogut aconseguir res d’això. I la causa per la qual no he pogut és perquè el bé públic no té amics, i, si en té alguns, són pocs, com es fa evident per a qualsevol que contempli la veritat. En efecte, la devoció i la caritat gairebé han estat oblidades en tots”.


  L’obra va adquirint un cert to amenaçador i condemnatori per a tots els cristians que, podent-ho, no han fet res per la veritat catòlica, i fa una exposició completa de la concepció lul·liana de croada, ara ja ben madurada, en la qual es contemplen els mitjans militars i espirituals: fundació de quatre monestirs, on s’ensenyi l’àrab, l’hebreu, el grec (en atenció als cismàtics) i el tàrtar, i on es rebin homes pobres d’aquelles mateixes parts perquè hi facin classes pràctiques; elecció d’un “rei lluitador” (rex bellator), que serà un càrrec hereditari, creació d’un orde religiosomilitar únic, redacció d’una regla/constitució per regir-se, rutes a seguir prefixades (Turquia, illa Roseta a Alexandria, Xipre i Cilícia, Tunis, Andalusia, Ceuta i Marroc), tàctiques de lluita (mar, terra, cavalls, ballestes, màquines de guerra), avituallament, nomenament de l’almirall, acció apostòlica per mitjà d’una predicació feta amb bons clergues i religiosos, juristes, metges, cirurgians, tramesa de germans que parlin l’àrab amb els prínceps dels sarraïns, religiosos vestits d’àrab com a exploradors, elecció d’un tresorer savi i fidel, d’un intendent a l’exèrcit perquè compri, i d’un altre als magatzems perquè vigili els queviures i els materials, i d’un tercer perquè enviï a l’exèrcit les coses que calgui; després ferrers, fusters, picapedrers, sastres, pelleters, pastors, forners, vinaters i proveïdors de les llegums.


  L’ajut del comte-rei de la corona catalanoaragonesa


  Aquell any 1305, el 5 de juny, és elegit Papa l’arquebisbe de Bordeus amb el nom de Climent V, que fixa la residència a Lió. Ramon Llull decideix entrevistar-se amb el comte-rei Jaume II el Just, nebot del seu amic Jaume II de Mallorca, per convèncer-lo perquè presenti la recentíssima obra Llibre sobre el fi al nou Papa, de fet amb unes idees no molt diferents de les expressades als tres papes anteriors: Nicolau IV (1292), Celestí V (1294) i Bonifaci VIII (1295).


  Ramon Llull, de 73 anys i probablement de salut delicada, i Jaume II el Just, de 36, es comprenen mútuament i dibuixen un pla a curt termini: per l’octubre aniran a trobar-se amb Climent V. Els correus reials es posen en marxa, i Jaume II concedeix a Ramon Llull una pensió vitalícia per a les seves despeses. Recordem que aquest rei manava aleshores sobre el seu oncle, Jaume II de Mallorca, i tenia, doncs, més poder i diners. És el dia 24 de juny de 1305.


  Ramon Llull roman a Barcelona, fa visites, té contactes amb els seus familiars i autoritats, amb la gent del call jueu i de les mesquites, però té temps per escriure dues obres més: el Llibre de predicació de cara als jueus (agost), i el Llibre sobre la Trinitat i l’encarnació (setembre), en el qual remarca els punts doctrinals que uneixen les diverses sensibilitats religioses, ja que Déu és simplement infinit per l’existir i l’obrar.


  El comte-rei Jaume II dóna una altra ajuda econòmica puntual a Ramon Llull el 17 de setembre, segurament per sufragar les despeses del viatge a Montpeller, i després a Lió o a París, i surten tots dos plegats cap a Montpeller, on s’havien de reunir amb Jaume II de Mallorca i Climent V, que venia de Bordeus camí de Lió on havia de ser coronat Papa.


  L’entrevista tingué lloc els dies 11-17 d’octubre a Montpeller, i Ramon Llull tingué l’oportunitat de fer la presentació oral dels tres objectius troncals de sempre –creació de quatre o cinc monestirs de llengües, fer un únic orde militar i l’aportació del delme econòmic per a la croada–, tot lliurant al Papa el Llibre sobre el fi juntament amb el comte-rei Jaume II, que per la seva banda ofereix, segons relata Ramon Llull més tard, “la seva persona, la seva terra, el seu exèrcit i el seu tresor per lluitar contra els sarraïns tot el temps que plagués al senyor Papa i als senyors cardenals; i d’això, n’estic segur, perquè jo hi era present” (Llibre de la disputació de Ramon cristià i d’Homer sarraí, tercera part, lín. 97-100). Uns anys més tard, des de Montpeller, Ramon Llull recordarà al mateix rei aquest inoblidable conciliàbul montpellerí (Epístola de Ramon al rei d’Aragó, del 19 de febrer de 1309).


  El diumenge 14 de novembre és coronat el papa Climent V (1305-1314) a la basílica de Sant Just de Lió –ciutat aleshores del regne de Nàpols, independent del regne de França–, acte al qual assistí el rei francès Felip IV. Ramon Llull, doncs, s’encamina a Lió, on segons la Vida coetània “suplicava al Summe Pontífex per una causa d’ubèrrim profit per a la fe, és a dir, que el senyor Papa ordenés fundar monestirs, en els quals es congreguessin barons pietosos i idonis, perquè, un cop haguessin après els idiomes de diversos pobles, poguessin predicar els evangelis a tots els infidels… Aquesta súplica fou objecte de poca atenció tant per part del senyor Papa com també dels cardenals” (Vida coetània, 35).


  De tornada a Mallorca, via Montpeller, sembla que Ramon Llull treballava la redacció de la llarguíssima obra Art general última, que deixarà encara inacabada, però vindrà a reprendre-la a començament de l’any 1308. De la subsegüent estada a Mallorca, no se’n sap res de concret, en tant que la Vida coetània apunta, immediatament, que Ramon Llull, novament defraudat pels capitosts eclesials en qui confiava, tornarà a orientar-se cap al nord d’Àfrica.


  Màrtir per la Paraula a Bugia


  Ramon Llull s’embarca cap a Gènova, on sempre era ben rebut, i pels mesos de juny/juliol de 1307, amb 75 anys, cap a la ciutat de Bugia, avui Bejaïa, a la costa est d’Algèria. La Vida coetània ho explica així: “Ramon, posant-se al bell mig de la plaça principal d’aquesta ciutat, clamava amb veu alta…: –¡La llei dels cristians és veritable, santa i agradable a Déu; però la llei dels sarraïns és falsa i errònia, i estic preparat per demostrar-ho! Però mentre, dient aquestes coses en llengua sarraïna, exhortava una multitud ja present de pagans per a la fe de Crist, es precipitaren molts sobre ell amb mans criminals, volent lapidar-lo fins a la mort. Mentre aquests s’encrueleixen contra ell, el cap religiós, o bé supervisor, de la ciutat mana, enviant-hi uns missatgers, que aquell home sigui portat davant seu” (Vida coetània, 36). Ramon Llull s’explica: només volia que coneguessin la fe catòlica. El supervisor de la ciutat li ordena que hi aporti una raó necessària, que demostri que la fe dels sarraïns és falsa, altrament es guanyarà una sentència capital. “Ramon li va preguntar dient: –¿És Déu perfectament bo? El supervisor li contestà afirmativament” (Vida coetània, 37). Doncs, si és eternament bo, “sostinc que la bondat és difusiva des de l’eternitat i per a l’eternitat, i això prové de la raó del bé, que sigui difusiu de si mateix, ja que Déu Pare bo genera, de la seva bondat, el Fill bo; i d’ambdós ha estat insuflat el Sant Esperit bo. En conseqüència, el supervisor restà estupefacte pel seu raonament, i no va replicar ni una sola proposta, ans va manar tot seguit que fos lliurat a la presó” (Vida coetània, 37-38). Llavors, camí de la presó, “fou colpit, per l’una banda, amb cops de bastons, per l’altra, amb cops de puny, i després fou arrossegat cruelment per la barba –que li havia crescut– i fou reclòs a la comuna de la presó dels lladres, on durant un temps va portar una vida de maltractaments” (Vida coetània, 38).


  El volien condemnar a mort, però un savi sarraí, que havia conegut Ramon Llull en el trajecte de Gènova a Tunis (escala per seguir cap a Bugia), els digué: “–Aneu amb compte, que no es presenti aquest davant del pretori [tribunal]: no hi ha dubte que remourà aitals raonaments contra la nostra llei, i ens resultarà difícil o impossible de rebatre’ls… Estigué, doncs, Ramon empresonat allí durant mig any. A ell s’apropaven sovint clergues o missatgers del supervisor, per tal de convertir-lo a la llei de Mahoma; li prometien esposes, honors, casa i diners en abundància. Ramon, tanmateix, home de Déu, fonamentat sobre pedra ferma [Mateu 7,25], els deia: –Jo, si volguéssiu creure en el senyor Jesucrist i us preocupéssiu de postergar aquesta llei errònia, us ofereixo les riqueses més elevades i us prometo la vida eterna” (Vida coetània, 40).


  El deixeble lul·lista Thomas Le Myésier, en la miniatura IX del Breuiculum, il·lustra els esdeveniments amb una veritable art d’historiador documentat.


  Naufragi i arribada a Pisa


  Possiblement a finals de l’any 1307 o començaments de 1308, Ramon Llull surt expulsat de Bugia en direcció a Gènova, però el vaixell que el transporta és desviat per una tempesta cap a Pisa i naufraga a prop de la costa. El resultat és la pèrdua de tot el que hagués pogut fer en el bienni 1306-1307. Només es coneix el Llibre de la disputació de Ramon cristià i d’Homer sarraí, redactada en àrab mentre Ramon Llull és a la presó, perduda en el naufragi i reescrita en llatí a Pisa, al monestir de Sant Domnino, l’abril de 1308.


  Així explica la Vida coetània el naufragi: “Llavors, mentre aquella nau feia el trajecte cap a Gènova, s’esdevingué que, a l’alçada de Porto Pisano, s’alçà una forta tempesta en la mar [era hivern]; eren, en efecte, allunyats deu milles de l’esmentat port. I, com que la nau patia per tots costats els gravíssims embats del temporal, al final van sofrir el naufragi; alguns, doncs, moriren i foren engolits, d’altres, en canvi, se salvaren pel previ auxili de Déu. Entre aquests darrers, Ramon i el seu assistent que, havent perdut tots els llibres i pertinences, van arribar com uns desvalguts sobre una barca a les ribes de la mar” (Vida coetània, 41). És interessant d’observar que Ramon Llull no viatjava sol, i l’esmentat socius –que sol traduir-se com a acompanyant– era el seu secretari i assistent, probablement amanuense. Per la categoria social i per l’avançada edat i conseqüent feblesa física, podem concloure que Ramon Llull anava acompanyat per aquesta persona, un detall que no podem extrapolar a altres viatges perquè no hi ha cap document que ho indiqui.


  Els escrivents de Ramon Llull


  L’ofici d’escriure era una especialitat que no necessàriament havien de conèixer els nobles. El més probable és que Ramon Llull tingués algun escrivent, perquè només ells coneixien els tipus de papers, les tintes, les plomes i els millors mètodes per escriure bé les lletres i per la perduració dels manuscrits.


  Per posar un cas documentat en el món antic, sabem que Ciceró tenia un esclau amic seu, nascut a la mateixa casa i de la seva mateixa edat, de nom Marc Tul·li Tiró, el qual inventà les anomenades notae Tironianae, és a dir, un sistema per escriure les paraules d’una manera incompleta o abreujada a fi d’estalviar pergamí o paper, pràctica que s’utilitzà posteriorment en totes les còpies dels manuscrits medievals. Tiró, doncs, anava a comprar la tinta i el paper o pergamí, segons els casos, al fòrum de Roma, així com també les plomes o estilets (en el cas d’escriure sobre tauletes encerades, almenys per a fer l’esborrany), i alhora anotava, corregia i copiava tots els discursos, tractats i cartes de Ciceró, i gràcies a ell s’han conservat fins als nostres dies.


  La notícia sobre l’acompanyant que naufraga amb Ramon Llull a Pisa (1308) fa sorgir la pregunta de si sempre va viatjar amb un escrivent al seu costat, però només tenim documentat aquest cas. Sí que hi ha constància que en el viatge posterior a Tunis (1315) va demanar insistentment al comte-rei Jaume II el Just que li enviés un frare ajudant, dada que fa suposar que va fer el viatge sol. Sembla plausible de pensar, doncs, que Ramon Llull viatjaria sol els primers anys i viatjaria acompanyat, o si més no ho intentaria, quan ja seria gran, per raons òbvies d’edat. També està documentat que alguna traducció al llatí o al català d’algun dels seus llibres fou encomanada a un expert.


  Ramon Llull deuria recordar diverses vegades les adversitats sofertes en els nombrosos viatges, com ho fa sobre el naufragi en l’esmentat Llibre de la disputació de Ramon cristià i d’Homer sarraí, que cal considerar com el segon llibre més ric en dades biogràfiques lul·lianes. De fet l’argument de l’obra es basa en la seva experiència a Bugia: “Es diu que un home cristià-aràbic [homo christianus arabicus], el nom del qual era Ramon, que treballà molt de temps perquè els infidels vinguessin a la santa fe catòlica… (Pròleg). I el cristià, mentre era a Pisa, es recordà de les predites raons, que tingué amb l’esmentat sarraí, i amb elles va compondre aquest llibre en llatí, i el va enviar al senyor Papa i als reverends cardenals, perquè veiessin i mostressin les predites raons del cristià i del sarraí als savis cristians, perquè ells mateixos veiessin per quines raons els sarraïns intenten destruir la llei dels cristians, i fan llibres sobre les mateixes raons, un dels quals veié el cristià mentre era a la presó…” (III, lín. 17-25).


  Precisament aquest llibre ens recorda en què continuava treballant aleshores: “Arribant Ramon a la ciutat de Pisa, alguns ciutadans el van rebre amb tots els honors. Allí, el baró de Déu, malgrat que ja era vell i feble, aplicant-se, tanmateix, sempre al treball per Crist, va acabar la seva Art general última” (Vida coetània, 41), és a dir, la darrera redacció de la seva Art.


  El mes de gener de 1308, Ramon Llull escriu l’Art breu, un vademècum artístic que comprèn l’essència de l’Art lul·liana, una obra que va tenir una alta difusió, de manera que ens han arribat 18 manuscrits catalans i 56 llatins. I, tot seguit, Ramon Llull surt de Pisa cap a Montpeller, on ultima l’extensa Art breu, que és sobre la indagació del Dret i dos títols més: Sobre la recerca de la substància, de l’accident i del compost i el Tractat sobre la recerca del mitjà entre el subjecte i el predicat


  Tornat a Pisa, redacta el tractat teològic Sobre els cent senyals de Déu, en el qual aplica cinc proves als vint signes divins que ha escollit –àngel, cel, foc, home, imaginativa, sensitiva, vegetativa, diferència, concordança, contrarietat, principi, mitjà, fi, majoritat, igualtat i minoritat, potència, objecte i acte, indivisió, sil·logisme, fe, esperança, caritat, perfecció, gràcia, justícia i misericòrdia–, car la felicitat dels homes consisteix a entendre Déu, i estimar-lo, i recordar-lo, i això es fa amb totes les forces de l’ànima racional.


  Croada a Terra Santa, croada a Granada


  Abans de sortir de Pisa, Ramon Llull reprèn la seva tenaç tesi sobre la formació unitària d’una croada, tot incitant-hi les autoritats municipals: “proposà al seu Consell que fóra bo que s’instituïssin uns religiosos soldats cristians en un mateix orde, destinats a aquest fi, és a dir, a sostenir una guerra contínua contra els pèrfids sarraïns per la recuperació de la Terra Santa. Aquells, condescendint al seu agradable parlament i al seu encisador consell, escriviren unes cartes al Summe Pontífex i als cardenals relatives a un assumpte tan salutífer” (Vida coetània, 42).


  Ramon Llull, doncs, deixa Pisa i se’n va a Montpeller passant per Gènova, una ciutat prou coneguda per ell i amb bons amics, dels quals obté mitjans econòmics per a la seva empresa. La Vida coetània ho explica així: “Aconseguides, de fet, aquestes cartes a la ciutat de Pisa, [Ramon] emprengué el camí cap a Gènova, i hi obtingué cartes semblants, on presentant-se-li matrones devotes i vídues en gran nombre, els nobles de la mateixa ciutat li prometeren vint-i-cinc mil florins en auxili de Terra Santa” (Vida coetània, 42).


  Un cop arribat a Montpeller, Ramon Llull redacta, fins l’abril de 1309, disset obres, entre elles l’Art abreujada de Déu, del mes de maig, i una carta adreçada al comte-rei Jaume II el Just en què veiem el tipus de dificultats personals que patia el filòsof: “Un cop em vaig separar de Vós, em van passar molts perills; sóc pobre, i em proposo estar-me a Avinyó amb el senyor Papa, a la seva cúria, pel negoci que ja coneixeu. D’aquí que us suplico, tot el que puc, per Déu, per qui treballo, i per la vostra benignitat i generositat, i perquè em recordo de les vostres paraules que, per la vostra gràcia, em diguéreu, no ‘abandoneu el vostre servent, Senyor’ [paraules de Simeó de Jerusalem, Lluc 2,29], que m’ajudeu en les meves despeses”.


  Uns mesos després, una carta del 4 de setembre de 1309, escrita a Gènova per Cristià Spinola sota les directrius de Ramon Llull i adreçada al comte-rei Jaume II el Just, revela els plans insistents del filòsof per organitzar una croada contra els sarraïns de Granada, tot reprenent les tesis exposades en altres escrits, com els dirigits als papes anteriors, en els termes següents: “Per encàrrec del senyor fra Ramon Llull. Va encomanar aquestes noves a les meves lletres ahir, perquè ell dirigeix el seu camí cap a la vostra majestat, el qual també ahir em va requerir que jo hauria d’anar a la cúria del Summe Pontífex [a Avinyó] amb alguns homes importants de la nostra terra, que els havia requerits com a mi, per requerir i demanar al mateix Summe Pontífex que, en honor i en bé de la fe cristiana, fes que tot el món prengués la santa creu per la terra dels sarraïns d’Hispània, a la terra del rei de Granada. En conseqüència…, el dit Ramon Llull, comprenent que nosaltres no ens podem allunyar de la nostra ciutat, està ara viatjant cap a Marsella, a trobar-se amb el mestre Arnau de Vilanova per anar a la cúria del Summe Pontífex, a fi de tractar i d’organitzar, en el cas que pugui, que la predita creu sigui presa per tots els pobles, i també perquè la vostra Serenitat haurà d’ésser el capità, senyor i cap d’avantguarda d’aquesta empresa [com a la butlla Redemptor mundi del papa Bonifaci VIII, 20/I/1297]”.


  Des de Gènova, doncs, Ramon Llull surt cap a Marsella (setembre) per trobar-se amb el mestre Arnau de Vilanova i partir plegats cap a la cort papal d’Avinyó.


  De tornada, sense èxit, Ramon Llull s’instal·la novament al seu scriptorium de Montpeller, per continuar la tasca d’escriptor filòsof/teòleg i redactar el Llibre sobre el refugi de l’intel·lecte (desembre de 1308), entre altres obres, com la remarcable Llibre sobre l’adquisició de Terra Santa (març de 1309), adreçat al papa Climent V, on repeteix els seus objectius. Després, Ramon Llull surt cap a Avinyó en direcció a París, a mitjan 1309. Sigui com sigui, vol fer arribar a mans del Papa el llibre esmentat i desitja presentar-li les seves peticions pel bé de la cristiandat.


  Remarquem aquí la visió sempre global d’Europa de Ramon Llull, mai encotillada als diferents regnes, comtats i marquesats, com era habitual en els governants respectius, o als diferents ordes i tradicions si ens referim als estaments clericals. Hem de situar-nos a l’època, per observar com era d’insòlit l’ideal que bategava en totes les seves iniciatives i en la seva obra de construir una societat integradora de les diverses sensibilitats religioses i culturals, tot anticipant-se, en certa manera, a la Europa dels pobles i de les diferents confessions que encara ara estem perseguint.


  Contra els averroistes de París


  Des d’Avinyó, doncs, Ramon Llull continua cap a París el 1309. Té 77 anys, però treballa tant com sempre i actua en públic davant dels universitaris parisencs. En aquests moments atacar la tendència averroista era per a ell un motiu primordial i s’enfronta verbalment, llargament i lenta, amb els averroistes parisencs durant dos anys, com apunta Vida coetània: “en adonar-se ell que moltíssims, a causa de les doctrines del Comentador d’Aristòtil, és a dir, d’Averrois, es desviaven absolutament de la rectitud de la veritat, sobretot de la fe catòlica, car asseguraven ells que la fe cristiana era inviable quant a la manera d’entendre, però que opinaven que era vertadera quant a la manera de creure, atès que havien estat plantats en la congregació dels cristians, és per això que Ramon, esforçant-se a rebutjar, per via demostrativa i científica, llur concepte d’una índole d’aquesta mena, els reduïa de múltiples maneres a refutació: ja que, si la fe catòlica és improvable segons la manera d’entendre, és impossible que ella sigui vertadera. Sobre aquest tema, certament, va redactar llibres” (Vida coetània, 43).


  Ramon Llull, des del novembre de 1309 fins al setembre/octubre de 1311, uns dos anys a París, va escriure trenta-sis obres: pel novembre acaba l’Art mística de la Teologia i Filosofia i pel desembre el Llibre sobre l’exclusió de la perversió de l’ésser, ambdues antiaverroistes.


  Reconeixement públic a la Universitat de París


  Ramon Llull, allotjat aquesta vegada al barri de la Bûcherie, davant del Pétit Pont, a tocar de Notre-Dame i prop de l’Escola de Medicina, inicia un any 1310 particularment prolífic amb la Metafísica nova i abreujada (gener), on revisa les teories aristotèliques. És un any, a més, en què la seva talla d’intel·lectual acadèmic és homenatjada amb una aprovació pública, el 10 de febrer, en què participen quaranta mestres, batxillers i experts en Arts i Medicina de la Universitat de París: “Martí, mestre en Medicina; Joan Scot, mestre en Arts; el mestre Ramon de Beziers, batxiller en Medicina; el germà Climent, prior dels servents de Santa Maria de París; el germà Acursi, mestre del mateix lloc; Pere Burgundi, mestre en Arts; Egidi, mestre en Arts de la Vall d’Espona; Mateu Guidó, batxiller en Arts; Pere Julià, Joan de Livicastre batxiller en Arts; Godofré de Meaux; Joan Scot; Pere de Paneri; Erbrand de Frísia; Guillem de Normandia; Llorenç d’Hispània; Guillem d’Escòcia; Enric de Burgúndia; Joan de Normandia, batxiller en Arts; i el mestre Egidi, i molts altres, fins al nombre de quaranta, experts en les dites Arts, afirmaren pels seus juraments, no induïts per la força, ni amb engany, ni per por o frau per a això, sinó per la seva espontània voluntat, i a requeriment del mestre Ramon Llull, català de Mallorques, que ells escoltaren del dit mestre Ramon Llull, durant algun temps, l’Art o la ciència, que es diu que el mateix mestre Ramon va inventar… Van assegurar els esmentats mestres i tots els altres pels seus juraments, davant dels nostres esmentats clergues jurats, que la dita Art o ciència era bona, útil, també necessària, segons que ells podien sospesar o també judicar, i que en ella no hi havia res contra la fe catòlica ni tampoc cap contradicció amb la dita fe, sinó que moltes coses es podien trobar, per a la sustentació de la dita fe i a favor d’aquesta manera de fer, en la dita ciència o Art, segons que deien”.


  Els mestres i els estudiants encuriosits per les novetats, admirats davant d’aquell “català de les Mallorques”, baixet, que escrivia i parlava l’àrab, atemorits pels arguments antiaverroistes i commoguts per la integritat d’un vell digne de veneració, consideraven aquella Art utilíssima per sorprendre els qui se’n reien i per reconciliar les autoritats i el rei de França, sovint enfrontades.


  Ramon Llull ultima el Llibre nou i compendiós de les coses físiques, el Llibre sobre l’ésser infinit i el Llibre dels correlatius innats. Cal destacar aquest últim, en què Ramon Llull intenta demostrar que els tres correlatius, és a dir, els principis actius, passius i connectius, expressats gramaticalment amb una terminació variable introduïda en els vocables –com són les desinències -tiua, -bilia i -are (bonifica-tiu, bonifica-ble i bonific-ar)–, són innats en qualsevol substància espiritual o corporal, i estan fonamentats en totes les substàncies i no induïts per una consideració intel·lectual, sinó que hi són inserits necessàriament des del primer moment de ser. I aquesta realitat serveix per demostrar les grans veritats de la fe i de la natura. Sobre aquesta doctrina lul·liana, però, iniciada en obres anteriors, els doctíssims de la Universitat de París mostraven poc interès o desconeixement.


  També enllesteix el Llibre sobre la predestinació i la presciència, possiblement propiciada pel procés de la condemna inquisitorial contra la teòloga i mística francesa Margarita Porete (1250-1310), del corrent de les beguines, la qual, per no haver-se retractat dels continguts de la seva única obra, en francés, L’espill de les ànimes simples i desolades que només viuen en el voler i el desig d’amor, morí cremada el dia 1 de juny a la Place de Grève, al costat dret de l’illa del Sena, a uns dos-cents metres de l’estança de Ramon Llull.


  Una altra obra, en la qual s’adreça als qui l’havien homenatjat, és un opuscle que tracta de la Trinitat i de l’encarnació, la Súplica de Ramon als venerables i sublims professors i batxillers de la sacratíssima Teologia de l’Estudi de París (juny).


  Influir en Felip IV i combatre l’averroisme


  En la segona meitat de juliol, Ramon Llull, amb 78 anys, surt ràpidament de París en direcció cap a Vernon, Sena avall. Ha obtingut una audiència pel dia 2 d’agost de 1310 amb el rei Felip IV, que parla del mestre així: “Us fem saber que Nós, un cop hem escoltat l’esmentat Mestre Ramon Llull, exhibidor de les línies presents, considerem que ell és un home bo, just i catòlic, i que insisteix fidelment en la confirmació i exaltació de la fe catòlica. Per això ens plau que ell sigui tractat benignament per tots els practicants de la fe catòlica i, sobretot, pels nostres súbdits, i que se li mostri un ajut benèvol, a ell, que considerem una persona encisadora i estimada. En testimoni de l’esmentada actitud hem fet posar el nostre segell en les presents línies”.


  El mestre, doncs, parla amb el rei i retorna tot seguit a París, però l’agost no s’acaba sense un nou escrit: Llibre en què es declara que la santa fe catòlica és més provable que improvable contra les tesis averroistes, on es lamenta dient: “alguns cristians i nomenats grans en ciència [dit irònicament] –cosa que fa vergonya i s’ha de deplorar– diuen que la fe catòlica és més improvable que provable, d’on se segueix una gran infàmia entre els infidels, els quals creuen que la nostra fe no és cap fe, i potser fins i tot alguns cristians es malfien sinistrament contra l’esmentada fe” (Pròleg, lín. 4-9).


  Després, en una mena de visió literària que té la nit de Nadal de l’any 1310, amb 78 anys, Ramon Llull concep un dels seus llibres més gentils, Llibre del natalici del petit nadó Jesucrist, dedicat a Felip IV, que conclou el mes de gener de l’any següent. El grau de confiança entre el rei i Ramon Llull queda palès en les paraules de la dedicatòria: “Al molt gloriós senyor i digne de ser venerat amb caritat molt sincera, l’il·lustríssim [i] magnífic Felip, per la gràcia de Déu rei de França. Que l’Infant que ens ha estat donat, que desitgem de trobar, Jesucrist fet home, us concedeixi un assenyat regiment, i us endreci del tot cap a la seva glòria i el seu honor. ¡Oh rei clementíssim, accepta aquest opuscle, en el qual podràs contemplar igualment el beneït Infant com a vianant, a fi que a la fi et faci pervenir a la contemplació de les seves dues natures, ell que una sola persona juntament amb el Pare i l’Esperit Sant regna en la Trinitat com a Déu beneït! Amén” (lín. 4-13).


  El mes de febrer de 1311 és prolífic en tres obres antiaverroistes, i acaba tot seguit el Llibre sobre la divina unitat i pluralitat (març), també dedicat al rei francès, que analitza la unitat i pluralitat de les persones divines a través de divuit principis. En l’epístola situada després del pròleg es llegeix: “Al sereníssim senyor Felip, rei de França, altíssim i poderós lluitador, constituït a favor de la santa Església romana per extirpar els errors i multiplicar la veritat, dediquem aquest llibre, suplicant que l’accepti, atès que ell és un rei devot i habituat i ordenat a l’òptima intenció, perquè, per aquest llibre, els errors del averroistes, disseminats per París, puguin ésser extirpats, ja que plantegen un gran perill i deshonor, i un pèssim exemple de la fe cristiana”.


  Ramon Llull retorna, una vegada més, al tema que el preocupa en Sermons contra els errors d’Averrois (abril), i fins al mes d’agost escriurà cinc obres més. En una d’elles, el Llibre de la lamentació de la Filosofia o bé Sobre els dotze principis de la Filosofia, exposa la preponderància de la teologia sobre la filosofia: “Senyora Filosofia, estic preparat per posar-me tot jo i tot el que sóc a honor teu i a honor de la senyora Teologia, que estimo per damunt de tot. I tu, Filosofia, saps que llarg temps he treballat dedicat a això i que vaig abandonar tots els meus béns terrenals per això. Ara bé, què pot fer el meu petit poder en això, atès que sóc tan desproporcionat per a un negoci tan elevat i ponderós. Tu, però, de qui és propi el negoci, aconsegueix amb el sereníssim rei de França que estengui la seva mà sobre això baronilment i amb devoció, i també amb els mestres i batxillers en Sagrada Escriptura, i amb aquells artistes, que et semblin més adients, en tant que entre tu i la Teologia no hi hagi la possibilitat de Contrarietat de qualsevol mena, sinó una pura i mera Concordança, essent tu l’esclava i essent la Teologia la teva senyora, ja que ella és el teu Fi, perquè Déu és el seu subjecte” (lín. 1536-1549).


  Aquestes cinc obres són culminades amb Llibre sobre una qüestió molt alta i profunda (agost), que recull el diàleg prop de París entre un cristià, que vol traslladar-se en una terra de sarraïns per tal de destruir per mitjà del diàleg totes les objeccions fetes pels filòsofs infidels contra la fe catòlica, i un sarraí, que va a París, per tal de rebutjar els arguments aportats d’una manera demostrativa pels savis a favor de la fe cristiana. Els dos espontanis contertulians es plantegen parlar dels dos dogmes cristians per excel·lència, la Trinitat i l’encarnació.


  En aquest període, Ramon Llull està jugant el rol d’un intel·lectual compromès, que juga a totes les bandes, en aquest cas buscant influir en el rei més poderós del moment un cop esgotada la via papal que hagués comportat l’aliança de diverses nacions. És un personatge incòmode, sovint conflictiu, perquè busca un objectiu que xoca amb els interessos de cada poder per separat. El seu ideal segueix essent la constitució d’una Europa unida al voltant d’unes idees clau, que ara són erosionades per l’averroisme, una Europa que s’entengui amb la resta dels pobles mediterranis, encara que no pertanyin a la mateixa cultura i religió, amb les eines de l’argumentació filosòfica.


  Doctor honoris causa per la Universitat de París


  El dia 9 de setembre de 1311, Francesc Caroccioli, canceller de la Universitat de París, recomana Ramon Llull davant dels estudiosos universitaris, actuació que complementa el reconeixement públic de 1310 però que és de rang superior, assimilable a l’actual doctor honoris causa: “vistos l’especial manament de l’il·lustre rei de França i tot quant pateix per la intensitat de les seves ocupacions, un cop inspeccionades diligentment algunes de les obres que el mestre Ramon Llull diu haver donat a conèixer, volem que vosaltres conegueu que nosaltres no hem trobat res en elles que s’oposi als bons costums ni que sigui advers a la doctrina catòlica, més aviat encara notem, en la seqüència i en el tenor de les dites obres, davant la fragilitat del judici humà, el zel fervent de l’escriptor i una rectitud d’intenció per la promoció de la fe cristiana”.


  Dins encara del mes de setembre està datada l’obra antiaverroista Llibre sobre l’ésser que simplement és per si mateix i que existeix i actua per si mateix, entenent-hi per perseïtat la forma que existeix per si mateixa, i per finalitat, la que actua per si mateixa, afirmant que tot existeix per aquests dos principis, i en el pròleg preveu l’immediat concili de Viena del Delfinat en aquests termes: “espero que aquest concili es faci per Déu i per raó de Déu, per tal que la santa fe catòlica sigui exalçada, i perquè els errors que hi ha en contra d’ella siguin destruïts, altrament el concili seria objecte de befa i seria empès fora del seu fi, la qual cosa seria un dany molt gran i no fóra mereixedor de la complaença de Déu, i aquells qui farien això podrien esperar les penes de l’infern: ¡tant de bo que això no passi! D’aquí que intento presentar aquest llibre a aquells qui fan el concili general, a fi que siguem excusats, en el dia del judici, gràcies a la presentació d’aquest llibre, en el qual hi ha moltes coses bones a ordenar i a fer” (Pròleg, lín. 22-31).


  Aquesta obra recull les deu propostes que Ramon Llull té la intenció de presentar al concili de Viena del Delfinat, al sud de Lió, que havia de començar en el mes d’octubre immediat: centres de llengües a Roma, París i Toledo; unitat de “tots els ordes militars religiosos” perquè conquereixin Constantinoble, vagin a la Hispània i també ocupin Turquia, Terra Santa, Marroc i tota la Barbaria; destinar una dècima part dels béns eclesials a la conquesta de Terra Santa; austeritat de la jerarquia eclesiàstica i repartiment dels béns dels templers; austeritat en els clergues; demostració de la fe per la filosofia; eliminació de la usura; conversió dels jueus i sarraïns, sobretot a la Hispània; reducció de la ciència jurídica a sil·logismes i creació de jutges a les ciutats, sense rebre un salari; i que el Papa i els cardenals facin que la medicina es basi sobre principis innats.


  Dictat de la ‘Vida coetània’ als 79 anys


  Ramon Llull, en el mes d’agost de 1311, es trasllada al monestir cartoixà de Vauvert, on ja l’esperen, per confiar oralment als monjos els trets essencials de la seva vida, el que farà assegut, aixecant-se, gesticulant, guaitant pels finestrals gòtics del monestir. ¡Quin art no deuria dominar l’escrivent monàstic, primer amb els tinters de tinta vermella i negra i les plomes d’escriure ben preparades, i després escoltant-lo i escrivint, repetint paraules i frases per assegurar-se que les havia copsades bé! D’aquesta manera neix l’autobiografia de Ramon Llull, la Vida coetània, una de les poques que ha donat l’antiguitat, font excel·lent per al coneixement del seu esperit i de la seva actuació, dels propòsits de vida que l’impulsaren, així com de la reafirmació de la seva presència en els afers més candents de l’Europa d’aleshores.


  El caràcter del ‘soldat de l’intel·lecte’


  De la lectura de les seves obres podem deduir, en resum, que Ramon Llull era emotiu i orientat cap a l’acció, d’humor sanguini, amb constant combat dialèctic amb si mateix i amb el món, sovint conflictiu. No percebem cap sentit d’humor frívol, si bé hi emergeix la ironia socràtica més d’una vegada.


  És curiós de constatar que Ramon Llull contradiu els tics de l’autobiografista, en el sentit que sempre es posa a si mateix a la baixa –es titlla sovint de boig, per posar l’exemple més conegut–. Per a poder avaluar justament aquestes pinzellades caracteriològiques que surten més o menys espontànies de la seva ploma, cal una visió molt més àmplia sobre el personatge, que podem obtenir en els nombrosos documents de què disposem, a més de l’abundosa obra.


  Sense perill a equivocar-nos gaire, podem esbossar més àmpliament el seu perfil destacant que tenia una forta personalitat, sobre la base d’un caràcter gens voluble. Era un home que no es deixava dominar fàcilment per ningú, potser només per mor d’un objectiu considerat important. En definitiva, no era gens submís, com ell mateix confessa aquí: “Nós veiem, Sènyer, que les aus nodreix hom i doma sens ferir i sens que hom no els fa nul·la pena, i feents plaers hom les nodreix així com se vol. Mas no és així de mi, Sènyer, car a mi a nodrir i castigar no hi valen cops ni penes ni plaers, ni amoixaments ni maestries que hom me faça” (Llibre de contemplació en Déu, 109, 14).


  Podem afirmar, doncs, que durant cinquanta anys de vida pública no s’avingué mai amb la cultura del conformisme de quota ni cedí als interessos personals, propis ni aliens, sinó que mostrà convicció absoluta en específics plantejaments i una fermesa que segur que astorava els seus coetanis. Déu és l’eix que fa girar la seva manera de veure el món físic, el social i el metafísic; no hi ha lloc per al buit, ni per al dubte, no camina mai conceptualment pel mig de boires anodines ni a les palpentes. Pensa, programa i dissenya abans d’emprendre una acció; l’estratègia no supleix mai la racionalitat, sinó que hi neix. Davant del dubte, analitza, no té colors de senyera, sinó posicionaments racionalistes. Podríem dir que Ramon Llull és una mena de soldat de l’intel·lecte, com de fet il·lustra la miniatura VII.


  Altres trets obvis, vista la seva capacitat colossal de treball, apunten en el seu propi llenguatge cap a una excel·lència en les tres potències de l’ànima racional: memòria, enteniment i voluntat. També destacaria una energia insòlita, que explica la seva hiperactivitat, a més d’una intuïció perspicaç i una imaginació creativa desbordant.


  D’altra banda, Ramon Llull és molt crític amb el propi comportament moral: no es perdona les pròpies falsedats, no mira cap a un altre costat davant la pròpia sutzura, s’inculpa sobre fets reals que ha comès i en cerca el metge, que per ell només pot ser Déu. Sovint es considera mereixedor de càstig: “Lo vostre servidor i el vostre sotmès, Senyor, ha moltes de vegades mal dit d’homes i de fembres a gran tort, i, en aquelles coses que els degra lloar, los blasmava. On, com [quan] jo oig [sento] que les gents diuen de mi molt de mal, jo, Senyor, sóc membrant del mal que jo he dit a tort; i per açò penso que és dreta justícia vostra, car enaixí com jo he mals dits los homens i les fembres a tort, que enaixí [jo] sia mal dit i reprès a tort en moltes coses. On, per açò, tota hora que oig, Senyor, dir mal de mi, jo dono llaor i glòria a vós, qui sots dreturer jutge en totes coses” (126, 24).


  També diu que sempre va fracassar en els negocis mundans, però suposo que no s’ho creia pas: “Com me remembro en los grans falliments que jo he fets i dits ça enrere, no trobo i no veig nengun mercader pus pec [bestial] ni pus neci sia estat en sa mercaderia que jo sóc; que jo, Senyor, en totes quantes coses comprava, perdia, i en tot ço que venia menyscabava” (116, 11; aquest capítol està dedicat als mercaders). “Los mercaders qui són savis, Senyor, i han certesa de guanyar… Doncs, no sóc estat jo savi mercader, qui al vespre, com era vingut a mon llit, no em sabia què havia guanyat o perdut en lo dia” (116, 24).


  Els plors, els llanguiments, els sospirs… abunden, doncs, en la seva obra, també a causa dels homes del seu temps, que de manera ostentosa no estimen el seu Creador i li són tan desagraïts. Al contrari, i és una impressió personal, em costa pensar que Ramon Llull hagués rigut alguna vegada després del canvi de vida als 32-33 anys. Crec que la contemplació minuciosa de la conducta humana no li ho facilitava gens.


  El contingut d’aquest llibre ha estat prou citat en aquestes pàgines. Però fixem-nos en com el redactor monàstic conclou el recorregut històric sobre la intensa i extensa vida del mestre Ramon Llull. La intenció del monjo, segons admeten la majoria d’especialistes, és realçar sobretot la consagració de la vida sencera de Ramon Llull als designis de la voluntat divina, així com també la vocació filosòfica i teològica, la seva labor apostòlica i la seva bona disponibilitat davant de la recepció de la inspiració divina: “Efectivament, havien transcorregut ja quaranta anys des que Ramon havia dirigit vers Déu el seu cor sencer, i tota la seva ànima, i totes les seves forces, i tota la seva ment; al llarg d’aquest temps, escriví llibres, sense parar, quan podia tenir un lleure, d’una manera diligent. Ell pogué pronunciar amb tota raó la frase del profeta David, quan diu: ‘El meu cor ha expulsat una bona paraula, dedico les meves obres al rei. La meva llengua és com la ploma d’aquell escrivà que escriu ràpidament’. Indubtablement la seva llengua fou com la ploma d’aquell escrivà increat, és a dir, de l’Esperit Sant, el qual dóna ‘la paraula als que evangelitzen amb molta virtut’” (Vida coetània, 45). A continuació, apareix un catàleg de 124 obres lul·lianes, que és incomplet perquè en aquell moment ja n’havia escrites 188 del total final de 275 de què tenim constància.


  El superfantasiós


  Ramon Llull emprèn el camí cap al concili de Viena del Delfinat a principis del mes d’octubre, conscient que està tancant etapes, i la coincidència real o imaginada amb un clergue que ha triomfat en la carrera eclesiàstica li suggereix un tema summament exquisit, el resultat del qual és la Disputa del clergue Pere i de Ramon, el fantàstic, mig escrita o pensada en aquell viatge. La manera com Ramon Llull creu que és vist pels altres queda il·lustrada, des d’un bon començament, en la salutació del clergue: “Ramon, fa temps que he sentit dir que ets un gran fantàstic. ¡Au, doncs, digues-me, què véns a demanar en aquest concili general!”.


  Aquesta obra afronta un clergue orgullós i ambiciós amb un Ramon Llull humil i deseixit de tota matèria mundana, en el camí que ambdós van fent cap al concili, el primer per obtenir-hi més prebendes o algun altre grau en l’escalafó clerical, i el segon per pactar-hi l’ensenyament de llengües orientals, la unificació dels ordes militars per a la reconquesta de la Terra Santa i la lluita antiverroista. En el pròleg, cada un dels personatges fa una confessió apassionada en què sintetitza la seva vida, i en un moment donat el clergue esclafeix el riure i diu: “–Creia…, Ramon, que eres un fantasiós. Però ara reconec, gràcies a les teves paraules, que no només ets un fantasiós, sinó que ets un superfantasiós [phantasticissimus]”.


  El clergue aclareix que, malgrat haver nascut en una família molt pobre, ha arribat a grans honors entre el clergat, i ha elevat la seva família fins al benestar més gran, i conclou afirmant que “jo no sóc un home fantàstic, sinó més aviat un home pràctic i distingit”. Ramon Llull havia estat tot el contrari: “Jo vaig ésser un home unit en matrimoni, vaig tenir fills, suficientment ric, lasciu i mundà. Tot això, per tal de poder procurar l’honor públic a Déu i el bé públic, i exalçar la santa fe, ho vaig abandonar de bon cor. Vaig aprendre l’àrab, vaig anar moltes vegades a predicar als sarraïns, vaig ésser captiu per la meva fe, vaig ésser empresonat, fuetejat. Vaig treballar quaranta-cinc anys per poder moure l’Església i els prínceps cristians cap al bé públic. Ara sóc vell, ara sóc pobre, em mantinc en el mateix propòsit, en ell mateix romandré fins a la mort, si el Senyor m’ho concedeix. ¿Què, doncs? ¿Et sembla això una fantasia o no t’ho sembla?”.


  Propostes incòmodes al concili de Viena del Delfinat


  Ramon Llull, com a part de la comissió dels delegats de la corona catalanoaragonesa, arriba a Viena del Delfinat on el concili ha de començar el dia 1 d’octubre de 1311. En el discurs del ple, el papa Climent V assenyala les tres qüestions més importants: la causa dels templers, la causa de Terra Santa i la reforma de l’Església, i apunta aquestes altres: l’absolutisme de Roma, el matrimoni en els sacerdots, la problemàtica dels franciscans espirituals (una tendència extrema dins l’orde), la situació de les beguines (cristianes de bona posició dedicades als més pobres), una nova croada contra l’islam, etcètera.


  Ramon Llull, que assisteix a les sessions conciliars, participa en els lobbies més convenients per als seus propòsits apostòlics –ja li costa pujar les escales d’accés a la catedral de sant Maurici, si bé algunes sessions es fan en altres indrets de la ciutat– i continua establint pactes amb les autoritats eclesiàstiques i civils, tot exposant-los les seves propostes.


  Durant aquesta estada té energia per concloure el Llibre sobre l’ésser real i de raó (desembre 1311), antiaverroista, i el Llibre sobre l’haver diví (gener 1312), una anàlisi de les relacions dinàmiques contínues de Déu amb si mateix i amb el món, fonamentada sobre les deu dignitats divines (Bondat, Magnitud, Eternitat, Potestat, Intel·lecte, Voluntat, Virtut, Veritat, Glòria i Concordança); els temes, doncs, són la Trinitat, l’encarnació, la creació i la vida dels benaurats. També acaba el Llibre sobre l’Ésser simplement absolut (març), un opuscle especulatiu sobre l’Ésser absolut de Déu sota el prisma dels deu principis divins.


  Felip IV arriba el 20 de març a Viena amb un poderós seguici civil i militar, i, dos dies després, el papa Climent V dissol l’orde dels templers amb la butlla Vox in excelso. Es fa, doncs, la voluntat del rei francès, que, per cert, era el principal deutor a les arques templàries. Ramon Llull hi entra en contacte, però ni la croada –tot i un anunci al final que no tindrà continuïtat–, ni la reforma del clergat ni el control dels béns eclesiàstics, que tant el preocupaven, veieren cap solució.


  Sobre alguna de les sovintejades audiències que Ramon Llull havia fet a les corts papals i reials els darrers anys, el deixeble Thomas Le Myésier dissenya una bella composició en la miniatura X del Breuiculum dividida en dues escenes (veure pàgines en color): en la primera meitat de la miniatura apareix un Ramon Llull agenollat davant del Papa i del col·legi cardenalici –també es podria tractar d’una sessió del concili–, i, en l’altra segona meitat, davant dels reis de França (Felip IV), de la corona catalanoaragonesa (Jaume II) i de Nàpols (Carles II). En les dues escenes de la miniatura esmentada, Ramon Llull té sempre la paraula davant les autoritats.


  L’11 de maig el concili queda clausurat i Ramon Llull s’adona una vegada més del desgavell creixent dins la cort papal i de la prepotència del rei francès Felip IV. Comprèn que el seu projecte apostòlic és inviable i, a partir d’ara, apuntarà cap un altre protector per als seus plans propagadors de les creences cristianes. Probablement durant el concili havia entrat en contacte amb el bisbe d’Agrigent, com a llegat que era de Frederic III, rei de Sicília, i també amb l’arquebisbe de Monreale (Sicília), l’abat Arnau de Reixac. Cal pensar també que Ramon Llull fou requerit a anar a l’illa per part de laics, polítics i eclesiàstics presents al concili, i això li obrí unes noves perspectives plenes d’il·lusió per a l’acompliment dels objectius apostòlics car “havia sentit parlar d’un il·lustríssim príncep anomenat Frederic, rei de la Trinàcria [Sicília], que és elevat en la devoció que té en la multiplicació de la fe catòlica davant per davant dels pagans, elevat és en ciència i ordre, perquè ha ordenat i regulat tota la seva pàtria per tal que conegui i estimi Déu” (Llibre sobre els cinc principis, Pròleg).


  En l’àmbit de la política més sensible per a Ramon Llull, cal evocar, en aquests moments, que el rei Jaume II de Mallorca, el Bon Rei, moria el 29 de maig, a l’edat de 68 anys, ell que havia estat el braç dret dels ideals lul·lians.


  De tornada a Mallorca amb 80 anys


  Ara, doncs, Ramon Llull es dirigeix el 1312 cap a Mallorca, on arriba amb el pensament posat en Sicília, i redacta diverses obres: el Llibre sobre la participació de cristians i sarraïns, on tracta el tema de la croada amb tessitura pacífica a més d’armamentística. Aquesta actitud podria respondre a la pujada al poder d’Ibn al Lihyani l’any anterior a Tunis, amb l’ajuda de mercenaris catalans i sicilians, el qual per mantenir el suport estranger féu córrer que es convertiria al cristianisme. El pròleg ho explica així: “Mentre Ramon estava en aquestes consideracions, es va proposar de venir al nobilíssim, virtuosíssim, senyor Frederic, rei de Trinàcria, perquè ell, com a font de devoció que era, ordeni, juntament amb l’altíssim i poderosíssim rei de Tunis, que uns cristians ben lletrats i habituats amb la llengua aràbiga vagin a Tunis a demostrar la veritat sobre la fe, i que uns sarraïns ben lletrats vinguin al reialme de Sicília a disputar amb els savis cristians sobre llur fe. I, potser, per un tal sistema pogués haver-hi pau entre els cristians i els sarraïns, mantenint tal sistema per tot el món, no que els cristians vagin a destruir els sarraïns, o el sarraïns, els cristians” (Pròleg, lín. 4-26).


  Ramon Llull acabarà l’any havent redactat deu llibres més, i en algunes d’aquestes obres hi ha referències al rei Frederic III de Sicília, “aquest llibre és fet en honor de Déu, i necessita d’un gran senyor que el promogui i el multipliqui; dic ‘un alt senyor’, en alta devoció, i ciència, i potestat, i noblesa. Aquest tan alt és el que anomeno venerable senyor Frederic, senyor de Trinàcria” (Llibre de la diferència dels correlatius de les dignitats divines, Colofó, lín. 325-329), així com també al “savi senyor, pròvid i assenyat, insigne per les seves virtuts, el senyor Arnau de Reixac, per la gràcia de Déu arquebisbe de Monreale, que promoguin aquest llibre amb la seva autoritat i el publiquin, fins al punt que els jueus, obligats, entenguin aquest llibre, i responguin a les raons dels sobredits arguments” (Llibre sobre la manera nova de demostrar, Colofó, lín. 1.036-1.041).


  Durant el mes de setembre Ramon Llull acaba el Llibre que conté la confessió, un mètode d’examen de consciència, i enllesteix un conjunt de 32 sermons: Llibre de sermons fets sobre els deu manaments (10 sermons), Llibre sobre els set sagraments de la santa Església (7 sermons), Llibre sobre el Pare nostre (8 sermons) i el Llibre sobre l’Ave Maria (7 sermons).


  Capítol 6

  

  L’ancià bo, savi i de vida bona

  (1313-1316, 81-84 anys, 73 obres)


  “En efecte, l’home existeix principalment per conèixer Déu per l’entendre i no per estimar Déu pel creure, i aquell qui estima més tenir mèrit pel creure que per l’entendre s’estima més a si mateix que Déu, i fa de si mateix un déu fantàstic. En veritat, aquest déu fantàstic es pot anomenar ídol”,


  Llibre sobre Déu i el món (3. Definicions de Déu, qüestió 60)


  La producció continua


  Els quatre primers mesos de l’any 1313, Ramon Llull roman encara a Mallorca, on deixa enllestit, en el primer mes, 136 sermons en el Llibre de virtuts i de pecats, que porta redactant des del novembre de l’any passat, escrits “per naturalesa d’entendre Déu i les seves obres”, que constituirà el nucli de la Summa [sermonum], és a dir Conjunt [de sermons].


  Ramon Llull prepara el material per a un grup de sis obres que anirà ultimant en els tres mesos següents: el Llibre sobre els set dons de l’Esperit Sant (set sermons), que són la saviesa, la ciència, l’enteniment, el consell, la fortalesa, la pietat i el temor, car “coneguts els set dons que l’Esperit Sant donà, es pot conèixer l’Esperit Sant”, i els Sermons sobre les obres de misericòrdia (set sermons), on especula sobre la manera de donar de menjar als pobres, beguda, vestit, hospitalitat, de visitar els malalts, els presoners i de com enterrar els morts; d’aquesta manera queda completada l’anomenada Summa amb un total de 182 sermons, repartits en cinc obres (anys 1312-1313). A continuació, Ramon Llull sistematitzarà els principis homilètics i artístics utilitzats en les obres anteriors amb l’Art abreujada de predicació.


  Amb vista als comerciants que traficaven amb el nord d’Àfrica, Ramon Llull redacta el Llibre pel qual es podrà conèixer quina llei és més bona, més gran i també més vera, per demostrar l’excel·lència de la fe cristiana. Aquesta obra respon a uns fets històrics: Sanç I, rei de Mallorca des del 1311, i el sultà de Tunis, Abu Yahiya ben al-Lihyani, havien conclòs, en el mes de gener d’aquest any, un tractat comercial per deu anys; també el jurat (actual conseller municipal) mallorquí Gregori Salambé havia fet tractes semblants amb el sobirà de Bugia, Abu-Bekk: les Balears es constituïen així en capdavanteres de la cristiandat al Magrib, i marsellesos, llenguadocians i genovesos passaven pels ports de Mallorca en direcció a les terres africanes.


  La segona part d’aquesta obra revela el sentiment de Ramon Llull davant de l’islam, predisposició que es debat entre una actitud neutra, primer, i una d’agressiva, després. A l’epíleg llegim: “Sobre aquestes coses Ramon suplica a l’il·lustríssim i discret senyor Sanç, per la gràcia de Déu rei de les Mallorques, i a més al venerable i discret en virtuts, complaent, senyor Guillem de Vilanova, per la gràcia de Déu bisbe de Mallorca, que tinguin en preferència aquest llibre, per tal que els hebreus l’acceptin amb coacció, i hagin de respondre per la força i per les raons dels anteriors arguments. Demanem, a més, a alguns subtils comerciants, que van a la Barbaria, Alexandria i, en altres llocs, als sarraïns per comprar mercaderies, que combatin amb ells sobre els temes tractats en el predit llibre. Ramon, a més, fa el que pot, i, perquè no demana poder per fer la gran empresa que ha començat, demana ajut, atès que això és un quefer excessivament gran per a ell si no l’ajuda algú, ell se n’excusa a les clares, o bé clandestinament, car acusarà els qui pregà pel present negoci, si no ajuden a augmentar la santa fe catòlica tal com podran fer”. Clarament Ramon Llull es presenta com un home que ha envellit, ara que ja ha complert 81 anys.


  Ramon Llull clou aquesta estada a Mallorca dictant el seu testament: És un testament que anul·la el signat l’abril de 1293 a Gènova abans d’emprendre el viatge cap a Tunis. Remarquem que una tercera part del text va dedicada a la legació o finançament de noves còpies d’algunes de les seves obres, ben detallades, amb la intenció que siguin distribuïdes en els monestirs de la Cartoixa de París i de Santa Maria de La Real i a persones concretes com a Perceval Spinola de Gènova, a més del lliurament de les còpies fetes amb diner sobrant destinades a les esglésies, que hauran d’estar lligades amb una cadena per ser llegides per aquell qui s’hi interessi. Per com s’hi entreveu el tarannà de Ramon Llull, el reproduïm sencer en les pàgines següents.


  L’estada a Sicília


  Tot seguit, Ramon Llull deixa Mallorca, potser al començament de maig de 1313, amb 81 anys, en direcció a la cort de Frederic III de Sicília –germà del comte-rei Jaume II el Just–, on romandrà un any sencer, fins al maig de 1314. Sens dubte tractarà de la conversió dels musulmans amb el rei, amb Arnau de Reixac, arquebisbe de Monreale, i amb altres bisbes sicilians, i treballarà directament amb els mateixos musulmans, que eren nombrosos a l’illa, però tindrà temps per escriure trenta-vuit obres, d’una extensió menor que en períodes anteriors i, a l’estil dels catecismes, de temàtica repetitiva.


  El mes d’agost presenta el Llibre de consolació d’ermità, que versa sobre la primera i segona intencions, dedicat a un ermità que ha tingut temptacions sobre la seva fe. La versió catalana d’aquesta obra revela, en un afegit al final, que Ramon Llull donà el llibre en català a un noble, fill d’un cavaller esdevingut ermità, fra G. de Sant Vicenç, perquè, un cop ell l’entengués, el fes arribar als altres ermitans sicilians.


  A continuació, Ramon Llull conclou el breu Llibre de les definicions de Déu (setembre), que s’aplica a provar la Trinitat i l’encarnació a través del grau superlatiu de les deu dignitats divines. El mes d’octubre és prolífic amb sis obres, i el mes de novembre amb vuit obres més, sobre l’essència, la substància i la natura divines, i també sobre la Trinitat, la creació del món, l’encarnació i la resurrecció dels homes. El desembre acaba cinc opuscles sobre filosofia i teologia.


  Testament signat per Ramon Llull el 26 d’abril de 1313


  En nom del Senyor nostre Déu Jesucrist, que amb la seva acostumada pietat no vol que ningú mori, sinó que més aviat salva els qui esperen en ell i els condueix als goigs del paradís.


  Jo, el mestre Ramon Llull, fruint de salut, amb el meu ple sentit corporal i amb la memòria íntegra, amb veu ferma, faig i ordeno el meu testament, en el qual elegeixo els meus marmessors, és a dir, Pere de Sentmenat, gendre meu, Guillem Arnau de ses Esglésies, Francesc Renouard i Jaume d’Aies, pregant-los suplico i els confereixo plena potestat perquè, si s’esdevingués que jo morís abans que em fos possible de dictar un altre testament, tots ells, o aquells d’ells que estiguin vius, divideixin i distribueixin tots els meus béns, segons que ho trobin escrit i també ordenat en el meu testament; tanmateix sense perjudici d’ells ni de les seves pertinences.


  En primer lloc, en efecte, lliuro a cadascun dels meus marmessors vint sous reials menuts de Mallorca per llur treball en aquesta marmessoria.


  Igualment, lliuro al senyor Llull, fill meu, i a la senyora Magdalena, filla meva, esposa de l’esmentat Pere de Sentmenat, a cadascun d’ells, vint sous; en aquelles coses i en allò, que he donat a ells i a cadascun d’ells, els faig hereus meus, com a fill meu i filla meva.


  Igualment, lliuro als germans Predicadors i als germans Menors, i a les monges de Santa Clara, i a les monges de Santa Margarida, i a les monges penitents i als escolans orfes, a cada un d’aquells llocs, deu sous.


  Igualment lliuro per a l’edifici de qualsevol de les esglésies parroquials de Ciutat de Mallorques cinc sous, i per a l’edifici de Santa Maria de la Seu de Mallorca, deu sous.


  Igualment, reconec, en veritat, que l’esmentat Francesc Renouard té a la seva taula de canvi, en el meu dipòsit i comanda, cent quaranta lliures i dos sous reials menuts de Mallorca, que les ha retingudes per mi i en nom meu i les va rebre dels meus béns fins aquest dia present.


  Realment, pel que fa a les tals esmentades cent quaranta lliures i dos sous, i també sobre tots els altres diners que tindré en el moment de la meva mort, un cop pagats amb ells, primer que res, els llegats predits, vull i mano que es facin amb ells i que es copiïn llibres en pergamí –en romanç i en llatí– d’aquells llibres, que, amb el favor de la divina gràcia, vaig aplegar recentment, és a dir: De uitiis et uirtutibus, i De nouo modo demonstrationis, i De quinque principiis, i De differentia correlatiuorum, i De secretis sacratissimae Trinitatis et incarnationis, i De participatione christianorum et saracenorum, i De locutione angelorum, i De uirtute ueniali et uitali et de peccatis uenialibus et mortalibus, i De arte abbreuiata sermocinandi. Els Sermones, tanmateix, escrits llavors, que jo vaig escriure i vaig aplegar, són en total cent vuitanta-dos. Igualment hi ha el Liber de sex syllogismis. Certament, de tots aquests llibres esmentats mano que es faci en pergamí, en llatí, un llibre en un sol volum, que sigui enviat pels esmentats marmessors meus a París, al monestir de la Cartoixa: el tal llibre, el deixo allí amb l’amor de Déu.


  Igualment, mano que es faci, de tots els esmentats llibres, un altre llibre, en un sol volum, en pergamí, escrit en llatí, que deixo i mano que s’enviï a Gènova, al mísser Perceval Spinola.


  I el que resti de tot l’esmentat diner meu, així com els restants altres llibres, que seran fets pels esmentats marmessors meus amb el citat diner meu, els lliuro i mano que es donin i es distribueixin, per mitjà dels mateixos marmessors meus, segons llur experiència, per amor de Déu, per la meva ànima i per les ànimes de tots aquells que en alguna cosa hagi pogut injuriar, d’una manera o altra, tant a les cases dels ordes com a altres llocs. Així: que siguin posats a l’armari de cada església, a la qual els donaran, lligats amb una cadena. Així: que qualsevol de la mateixa església que els vulgui llegir pugui llegir-los i veure. Igualment llego al monestir de La Real un cofre meu amb els llibres que s’hi contenen, que tinc en el meu allotjament de la casa de l’esmentat Pere de Sentmenat.


  Certament, en totes aquestes coses esmentades a dalt i en cada una d’elles, que més amunt deixo i mano que es facin i que es donin, institueixo hereus meus universals l’omnipotent Déu, per l’amor del qual faig i ordeno les coses esmentades, i la meva ànima i també les ànimes dels meus predecessors i, a més, les ànimes de tots els altres fidels per al ple alliberament de tots els nostres pecats.


  Aquesta és, tanmateix, la meva última voluntat, que aprovo i concedeixo i vull que valgui pel dret del meu testament i pel dret de la meva última voluntat, la qual, si no val o no pot valer pel dret del meu testament, valgui almenys i vull que valgui pel dret dels codicils o per qualsevol altre dret de la meva última voluntat.


  Això ha estat fet a les Mallorques, sis dies abans de les calendes de maig, en l’any del Senyor 1313.


  [Text original en llatí]


  La producció escrita a la ciutat de Messina l’any 1314 no cessarà durant els cinc o sis primers mesos. En el mes de gener: Llibre sobre la Potestat pura (com que Déu és acte pur, la seva Potestat és pura); Llibre sobre l’Entendre de Déu (l’Intel·lecte diví és perfecte); Llibre sobre la Voluntat infinita i ordenada de Déu (per les dotze dignitats divines es demostra l’existència de Déu, la Trinitat, la creació, l’encarnació, la resurrecció, els àngels, el paradís i l’infern); i, finalment i el Llibre sobre el Déu major i el Déu menor (dialèctica religiosa sobre la Trinitat, l’encarnació i l’eucaristia sostinguda entre dues persones de credo religiós diferent).


  En el mes de febrer, Ramon Llull acaba quatre llibres que s’apliquen a provar uns temes teològics similars; els tres llibres del mes de març insisteixen en els temes predilectes, i, encara, l’abril, ultima tres opuscles més de temàtica semblant.


  La darrera obra escrita a Messina projecta una visió beatífica del món dels humans –el Llibre sobre la ciutat del món, maig–, davant de la dura realitat de la conducta dels homes: “La ciutat és el lloc propi dels homes, en el qual l’intel·lecte humà s’ensinistra a si mateix sobre la ciència liberal i mecànica; amb aquestes ciències adquireix allò que necessita per viure bé, per tal d’aconseguir el fi pel qual ha estat creat…: en aquest món, els homes hi viuen com a habitants d’una mateixa ciutat. Atès que el món està en una situació perversa per culpa dels homes pecadors, les dignitats divines habiten fora la ciutat del món, perquè no volen tenir cap participació amb els pecadors. Per això se n’anaren en un verger molt bell, decorat de molts arbres, prats, fonts, i en aquests arbres hi garrulaven molts i bells ocells. Enmig del verger hi havia una gran aula, edificada amb pedres precioses, i amb or i plata. En aquella aula resideixen les setze dignitats de Déu, que són anomenades emperadrius o reines… Ramon, tanmateix, en passar a la vora d’aquella aula en què les dignitats de Déu vivien, sentí grans clamors i plors, i també lamentacions, que feien la Caritat, l’Esperança, la Fe, la Temprança, la Fortalesa de cor, la Prudència i la Justícia, les quals eren els nuncis de les dignitats divines esmentades més amunt enviats a la dita ciutat del món, per governar-la i ordenar-la, i per expulsar de la dita ciutat els set pecats mortals… Ara bé el món, la carn i el diable habitaren la ciutat i expel·liren les set esmentades virtuts de la ciutat. I l’esmentat Ramon entrà en l’aula i veié la Caritat que plorava amb una gran tristor i dolor” (Pròleg).


  Aleshores, les dignitats i les virtuts fan un llarg consell i aconsegueixen que la Justícia no actuï contra la ciutat, ans que amb elles repari la ciutat i que les virtuts hi siguin exalçades. Al final, la Justícia demana a Ramon Llull que vagi a presentar el llibre a la cort papal i als prínceps cristians, perquè tinguin coneixement de les decisions preses i temin la justícia de Déu. Ara bé, Ramon Llull se n’excusa recordant que ja ho ha fet moltes vegades, demanant-los que la fe fos exalçada per tot el món, i afegeix que “ell féu molts llibres en els quals es mostra la manera per què tot el món podria estar en un bon estament, però que no pogué aconseguir res amb ells, i que moltes vegades se n’havien burlat, i l’havien percudit i li havien dit que era un fantasiós. I d’aquesta manera Ramon s’excusà i digué que aniria als sarraïns i veuria si podria reduir els mateixos sarraïns a la santa fe catòlica. Tanmateix ell els prometé que faria escriure aquest llibre i que l’enviaria a la cúria romana i a alguns prínceps, segons que li semblarà que ho permetran”. L’obra es converteix en el darrer testament de la programació apostòlica lul·liana: Ramon Llull se sent exclòs de la cristianització del món, ell que ha estat el protoeuropeu de la concòrdia i entesa entre els pobles mediterranis i els continentals en la consecució d’una Europa unida.


  Entre juny i juliol de 1314, Ramon Llull abandona Sicília i torna a Mallorca.


  Nou viatge al nord d’Àfrica


  És un moment de bona entesa entre Barcelona i els cabdills musulmans del nord d’Àfrica, el que encara resulta un bon al·licient per a les il·lusions apostòliques de Ramon Llull i per reviure aquell primer desig de patir martiri enmig dels sarraïns com a testimoni de la fe cristiana.


  El 14 d’agost de 1314, dimarts, Ramon Llull s’embarca, a l’edat de 84 anys, al port de Mallorca en direcció al nord d’Àfrica. Passat un mes, escriu una carta als jurats de Palma des de Bugia, els consellers municipals de l’època, i a partir d’octubre ja està instal·lat a Tunis, quan escriu al comte-rei Jaume II el Just per demanar-li unes cartes de presentació davant la cort tunisenca. El 4 de novembre, el rei redacta una carta de recomanació a favor del filòsof al rei africà i alhora dicta la carta de recomanació davant de Joan Gil Pintor, intèrpret del rei de Tunis Abu Yahiya ben al-Lihyani.


  No hi ha més notícies del filòsof fins el juliol de 1315. Ara bé, el balanç literari d’aquest darrer viatge al nord d’Àfrica serà abundant, un total de vint-i-cinc obres, totes elles fruit de les discussions de Ramon Llull amb el rei i els teòlegs tunisencs.


  És destacable l’Art del consell (juliol 1315), escrita primer en àrab, després en català i finalment, traduïda al llatí, que és un compendi de filosofia política dirigida als governadors i caps de Tunis, i tracta de la manera de donar i demanar consell per mitjà de l’Art, fins al punt d’elaborar una figura pròpia, la figura del Consell, formada per quatre cercles, cadascun amb nou cambres, que donen un total de quatre-centes cambres combinatòries; les nou cambres del cercle primer immòbil tenen la lletra A, que és Déu, qui ha de presidir tota acció pública, argumentat amb les seves nou dignitats o principis absoluts, mentre que les cambres dels altres tres cercles tenen les lletres B-K, i aquestes lletres representen els nou principis relatius (segon cercle), les quatre virtuts cardinals i les tres virtuts teologals, més la Llarguesa i la Paciència (tercer cercle), també els set vicis capitals, més la Traïció i la Mentida (quart cercle).


  Una altra obra acabada també en el mes de juliol és el Llibre sobre Déu i les seves pròpies qualitats infinites, escrita segurament en àrab, però només se’n conserva la versió llatina, dedicada al rei o cadi de Tunis, Abu Yahiya ben al-Lihyani (1311-1317; esmentat en la carta del comte-rei Jaume II del 4 de novembre de 1314), que representava l’autoritat religiosa i civil i que Ramon Llull qualifica de “sapientíssim” i d’estudiós de “la unió de la filosofia natural amb la divina…, per això Ramon compila aquest llibre de filosofia natural i divina per al predit sapientíssim cadi” (primeres paraules). L’obra s’aplica a provar l’existència de Déu per mitjà de dotze conceptes aparellats i contrastats com són forma/matèria, infinitat/quantitat, eternitat/temps, infinitat/lloc, immobilitat/mobilitat, ésser/imaginació, major/menor, simplicitat/composició, perfecció/imperfecció, ésser amb si mateix/en si mateix/de si mateix/per si mateix, substància/accident, i per les qualitats divines consubstancials, és a dir, Unitat, Bonitat, Magnitud, Eternitat, Potestat, Intel·lecte, Voluntat, Virtut, Veritat, Glòria, Perfecció i Santedat, car “aquestes proposicions signifiquen secrets majors que altres secrets del Senyor, el qual, certament, és major que cap altre senyor”.


  Ramon Llull se sent gran i està cansat; una vegada més s’adreça al comte-rei Jaume II per demanar-li que li enviï un frare franciscà perquè l’ajudi en els seus escrits. El comte-rei se’n preocupa escrivint dues cartes als guardians dels Frares Menors de Lleida i Cervera, les quals revelen un veritable interès per satisfer els desigs de Ramon Llull i una mútua confiança i benentesa. En ambdues qualifica el filòsof com a “home bo i savi i de bona vida”.


  Aquest mes de juliol acaba amb els brevíssims opuscles Llibre sobre la descoberta major, sobre com trobar Déu amb l’entendre i l’estimar majors, i el Llibre sobre l’agència major, que tracta els mateixos temes. Ambdós són dedicats al rei de Tunis i als seus clergues.


  Últimes ratlles de l’escriptor de Déu


  El darrer llibre del mes de desembre és el Llibre sobre Déu i el món, dedicat també al cadi i als savis, datat a Tunis al final de 1315, quan tenia 83 anys: “Déu és l’ésser major, perquè és la major Unitat, Bondat i les seves altres qualitats substancials. El món és l’ésser menor, perquè és de parts menors finides i habituades pel moviment, les quals, certament, són la seva forma i matèria i els nou accidents generals, que són la quantitat, la qualitat, la relació, l’acció, la passió, l’hàbit, la situació, el temps i el lloc”. Ramon Llull, obcecat per la lògica de la demostració de les coses sobrenaturals, no s’està de recrear-se en ella, i escriu un apunt-testament d’una subtilitat extremadament exquisida: “Per les vint qüestions predites hem provat que és cosa estimable que Déu pugui ésser demostrat, de manera que es pugui obtenir ciència sobre ell. No estic dient que es pugui demostrar Déu sense la seva gràcia i sense el recurs de la seva ajuda, talment com l’home que no pot creure sense la seva gràcia i l’ajuda convenient. I aquells qui diuen que no és bo que se’l pugui demostrar, per tal de no perdre la fe per què l’home hi creu, ja que perdria el seu mèrit, no ho diuen pas bé. En efecte, l’home existeix principalment per conèixer Déu per l’entendre i no per estimar Déu pel creure, i aquell qui estima més tenir mèrit pel creure que per l’entendre s’estima més a si mateix que Déu, i fa de si mateix un déu fantàstic. En veritat, aquest déu fantàstic es pot anomenar ídol”.


  Una mort llegendària


  No hi ha documentació que permeti d’escatir si el mestre il·luminat morí abans, durant o després del viatge de tornada de Tunis a Mallorca. De fet, tampoc estem segurs si fou l’any 1315 o el 1316, tot i que dos indicis apunten cap a la segona opció: primer, perquè l’última obra escrita està datada el desembre de 1315; segon, perquè potser la data tradicional de 1315 fou escrita en estil florentí (en què un any determinat no conclou fins el març de l’any següent) i que, per tant, es referia als primers mesos de 1316.


  Encara que sense validesa històrica, incloem aquí el relat més difós sobre la mort del filòsof, a càrrec de Nicolau de Pax (segle XV-XVI), que escriu que Ramon Llull fou lapidat el 29 de juny de 1315 a Tunis, que uns mercaders lígurs el transportaren encara viu de tornada a casa i que expirà a les envistes de Mallorca, davant de l’illa de Cabrera. Les seves restes mortals van desembarcar a Portopí i van ser traslladades en una solemne processó a Ciutat, en concret cap a la capella de Sant Marc, a ser enterrat junt amb els seus pares. Però una força sobrenatural va impedir que la comitiva hi entrés, de manera que es va dirigir a l’església de Sant Francesc dels Frares Menors. Les restes de Ramon Llull anaven dins d’un arca de fusta i es dipositaren a la sagristia, ja que es pensava que seria canonitzat ben aviat.


  Segons Joan Avinyó (1871-1939), basant-se en fonts escrites, el 1350 hi hagué un incendi que cremà la sagristia, però l’arca en resultà intacta. Llavors es féu un sepulcre de pedra sota la trona de l’esglesia per al cos de Ramon Llull, que miraculosament estava embolcallat amb la mortalla bruta de sang. L’any 1478, les despulles foren traslladades on són ara, a la capella lateral esquerra de la girola.


  Acaba aquí la informació documentada sobre l’extensa producció escrita de Ramon Llull i sobre el seu pelegrinatge terrenal: ell, el filòsof de l’acció, el filòsof que assumeix les diferències.


  Alguna persona, desconeguda per nosaltres, probablement el frare menor Simó de Puigcerdà que envià el comte-rei Jaume II atenent les peticions del Mestre en Arts, l’acompanyà en la seva retirada en vaixell cap a Mallorca. No hi ha cap indici que documenti si fou embarcat viu o mort, si morí durant el viatge o un cop arribat a Mallorca a començaments de l’any 1316, malgrat el que ens expliquen les llegendes.


  El filòsof teòleg Ramon Llull, doncs, torna a casa per última vegada, després d’haver dedicat quaranta anys a la consecució dels seus ideals apostòlics i intel·lectuals, anant d’un costat a l’altre, sabent encaixar intel·ligentment fracassos i cops de porta. Verament havia bastit tot un programa d’amplíssim abast, en què es mostra com un intel·lectual conflictiu amb l’entorn, un laic croat que volia convèncer tothom amb arguments irrefutables i que no va parar de voltar per un territori curull de diverses confessions i cultures, buscant influir en els que tenien poder o coneixements. Un intel·lectual també compromès amb les seves idees i amb una societat que volia millorar, més enllà de les fronteres i diferències de tot tipus, amb una visió global d’Europa, que incloïa tot el Mediterrani, una visió de la qual estaven mancats tots els seus coetanis.


  Les seves restes reposen a l’església de Sant Francesc d’Assís a Palma –dedicada a un dels personatges de la cristiandat que va admirar més–, en un sepulcre del segle XV que reprodueix el seu cos jacent, amb la llarga barba i el capell tal com és representat a les miniatures del Breuiculum, a sobre del qual figuren dos àngels que s’enduen l’ànima al cel. Hi podem llegir aquesta inscripció: “Ramon Llull / R.I.P. / · Mallorca · 1232-1316 · 84 anys / · Escriptor · Filòsof · Teòleg / Ací jau l’amic, mort per son Amat i per amor”.


  Capítol 7

  

  El lul·lisme


  “Certament, de tots aquests llibres esmentats mano que es faci en pergamí, en llatí, un llibre en un sol volum, que sigui enviat pels esmentats marmessors meus a París, al monestir de la Cartoixa: el tal llibre, el deixo allí amb l’amor de Déu”,


  Testament de Ramon Llull, any 1313


  El sistema expositiu de Ramon Llull dins els corrents filosòfics d’Europa al llarg de set segles abraça un ampli conjunt de coordenades temporals i locals i una gran diversitat de sensibilitats. La teologia filosòfica lul·liana considerada com a sistema obliga a analitzar amplis sectors del pensament posterior. Sigui com sigui, hi ha una herència doctrinal de Ramon Llull que ha figurat intensament i esporàdicament entre els filòsofs europeus més importants, si bé encara no ha aconseguit figurar en totes les històries de la filosofia.


  El primer gran divulgador, Thomas Le Myésier


  Va ser el mateix Thomas Le Myésier, canonge, metge i deixeble de Ramon Llull, qui li va proposar de reduir la immensa obra i fer-la més manejable. En concret, li proposà d’abreujar els 155 títols que ell havia aplegat, per tal de fer-los més entenedors al gran públic. Podem situar amb força probabilitat aquest diàleg durant la darrera estada a París del filòsof, entre 1309 i 1311, i tenim el document addicional de la miniatura XI del Breuiculum que el recrea. D’aquesta primera síntesi, se’n farà una segona, i d’aquesta una tercera. En resulta el primer resum del llegat lul·lià, que Thomas Le Myésier ofrena a la reina Joana II de Bogonya-Artois, esposa del rei francès Felip V. També d’aquesta escena disposem d’una bella miniatura, la XII, en què a més de la reina, acompanyada de tres dames, i Le Myésier, apareix un Ramon Llull físicament envellit i recolzant-se amb una crossa, quan de fet ja feia nou anys que havia mort.


  Només es conserven dos manuscrits dels tres resums que proposa Le Myésier. El primer, el més gran, es conserva a la Universitat de la Sorbona; el més petit dels tres és el de les miniatures (veure pàgines en color), que es conserva a la biblioteca de Karlsruhe i del qual se n’ha fet una edició facsímil i una edició manual.


  Destí dels escrits lul·lians


  Els manuscrits lul·lians van ser distribuïts a diversos centres i personalitats contemporànies de Ramon Llull: Mallorca, València, París, Gènova, Pere de Llemotges, Tomàs Le Myésier, Barcelona, El Escorial, Vaticà, Pàdua, Venècia, Milà, Florència, Torí i Munic entre altres.


  La contribució més important de Thomas Le Myésier, la recopilació antològica explicada, projecte possiblement començat ja abans de la mort del mestre: 1. Electorium magnum, que Thomas Le Myésier llegà a la Sorbona; 2. Breuiculum ex artibus Raimundi electum ad praeceptum reginae Franciae et Nauarrae sublimatum (1321-1330), lliurat a la reina de França; 3. els perduts Electorium medium i 4. Electorium minimum. El Breuiculum o Electorium paruum, del que hem parlat sobradament aquí, dipositat actualment a la biblioteca de Karlsruhe, conserva 44 folis (en degué tenir 61) i les dotze miniatures sobre la vida i l’Art de Ramon Llull, a part d’altres il·lustracions.


  Ramon Llull, alquimista?


  Hi ha una llarga tradició que ha pretès encabir el pensament i l’acció de Ramon Llull en l’àmbit de l’alquímia i dels alquimistes, una tradició vinculada als ambients esotèrics i, alhora, a la cort anglesa. En el segle XIX s’inicià l’estudi crític de l’Opus alchemicum atribuït falsament a Ramon Llull. Dues són les obres alquèmiques pseudolul·lianes importants: Liber de secretis naturae seu de quinta essentia i el Testamentum, però se’n compten fins a vuitanta. El que sembla clar és que els alquimistes s’interessaren per aplicar l’Art lul·liana als seus propòsits, i que Ramon Llull es va convertir contra tota base documental en una mena de marca de l’alquímia. Encara avui, circula moltíssima informació per internet que continua alimentant la idea falsa que Ramon Llull s’interessà per aquesta disciplina i en va escriure obres fonamentals.


  L’alquímia pseudolul·liana té els orígens a Catalunya i al sud de França, on s’havien desenvolupat tècniques fàrmaques fins al final del segle XIII. El Testamentum recull teoria i pràctica ja tractades per Roger Bacon i per les obres atribuïdes a Arnau de Vilanova contemporani de Ramon Llull, on figuren pràctiques d’elixirs i sobre metalls basant-se en una doctrina combinatòria.


  Però Ramon Llull ja dóna testimoni de l’alquímia des de les primeres obres i sempre la judica negativament. En el Fèlix o Llibre de meravelles, Ramon Llull dedica els capítols 33-36 als metalls i hi rebutja l’alquímia: “Entre un alquimista i el Foc fou gran qüestió, car l’alquimista dix que artificialment pot home simplificar los elements, i depurar i departir un element de l’altre, estant cascun element simple, per si mateix, cos simple, compost tan solament d’una Forma i d’una Matèria simple amb accidents simples. Molt se meravellà lo Foc de la follia de l’alquimista, qui cuidava més saber en l’essència dels elements simples que ell; i dix a l’alquimista estes paraules: –En los metalls i en tots los cossos elementals, encerquen los elements llur perfecció, la qual no poden atrobar; la qual perfecció han encercada depuis que Déu ha creat lo món”.


  El moviment denominat correntment antilul·lisme no fou un fet puntual. El dominic Nicolau Eimeric (ca. 1320-1399) fou l’inquisidor general d’Aragó que creà un moviment antilul·lista durant trenta anys (1369-1399), entre València, Barcelona i Lleida, recolzant-se en l’ortodòxia. Desterrat a Avinyó, Eimeric escriví el Tractatus contra doctrinam Raymundi Lulli (30/XI/1389), el Tractatus contra doctrinam Raymundi Lulli (entre 1389 i 1379), amb l’ajuda de la butlla atribuïda a Gregori XI, Conservationi puritatis Catholicae Fidei, i cinc parts sobre els articles de la fe, els sagraments, els vicis i pecats, les virtuts i algunes particularitats més, que ell mateix lliurà al Papa davant del consistori cardenalici, de manera que el 20 de gener de 1390 es declarà que la doctrina de Ramon Llull contenia errors i heretgies. Eimeric encara redactà altres obres contra els lul·listes, però hagué d’acabar la seva lluita, demanà perdó i es retirà al convent de l’Anunciació de Girona, on va morir (1399).


  A París, també Iohannes (Charlier) Gerson (1363-1429) promogué un moviment antilul·lista no allunyat de contradiccions.


  També aparegué el pseudolul·lisme alquimista, que atorgà a Ramon Llull l’autoria d’obres sobre alquímia que ell no havia escrit: Liber de secretis naturae seu de quinta essentia i el Testamentum.


  Ramon Sibiuda i primeres escoles lul·lianes


  El filòsof català Ramon Sibiuda (1385-1436), mestre en Arts, Medicina i Teologia a la Universitat de Tolosa del Llenguadoc, autor probablement d’una sola obra, Liber creaturarum (1434-1436), se situa en la línia de la doctrina lul·liana: declara que la scientia té tot el necessari per portar l’home cap a Déu i per racionalitzar els misteris de la teologia. En definitiva, aquest Liber creaturarum vol demostrar la possibilitat de la racionalitat de la fe i d’analitzar allò que constitueix l’home sobre la base del coneixement de les Sagrades Escriptures. Montaigne en va fer un assaig que tingué molt èxit, Apologia de Ramon Sibiuda.


  Al mateix temps, l’Escola Lul·lista de Barcelona (segle XV) aconseguia reunir mestres il·lustres com Tomàs Exemeno (1410), Pere Martí (1412), Joan Lleuger (o Llaucer; 1425-1435), Antoni Sedacer (1425-1444), Gabriel Desclapés (1460-1462, mestre en Arts el 18 de juny de 1462), Pere de Mena (1479), Joan Baró (1493-1495, lector el 9 de gener de 1495), Jaume Costa (1497-1505, ratificació com a rector i lector el 3 de febrer de 1497), Joan Comte (1488-1519), Bartomeu Far (mestre el 1508) i Joan Bonllabi († 1526).


  Antoni Sedacer va poder transformar l’Escola de Barcelona en una institució autònoma gràcies a la munificència de Joana Margarita Safont, que en el seu testament (4/VIII/1431) deixava un patrimoni immoble (al carrer del Carme de Barcelona, davant l’església homònima) i la seva biblioteca amb manuscrits lul·lians per a la constitució estable de l’Escola Lul·lista de Barcelona.


  Mallorca excel·lí per les escoles lul·listes. A Randa, el 1478, Mario de Passi (Passa), ermità venecià, intentà fundar una escola lul·liana gràcies al finançament de Beatriu de Pinós i a exemple de Joan de Tagamanent, però el projecte no reeixí. A Palma, Pere Deguí (ca. 1435-18/X/1500) creà una Escola Lul·lista el 1481 gràcies a l’ajuda d’Agnès Pax de Quint. Deguí fou, a partir de 1481 el primer a ocupar la càtedra lul·liana a l’Estudi General Lul·lià de Mallorca, i, posteriorment, des de la seva posició de capellà dels reis catòlics, va expandir el lul·lisme per la geografia espanyola i aconseguí deixebles de renom, entre ells fra Bernat Boïl, home amb càrrecs polítics i durant un temps ermità de Montserrat, que acompanyà Cristòfor Colom a Amèrica en el seu segon viatge. Deguí també va aprofitar l’ajuda dels franciscans, i podria ser que fos ell qui atragué el cardenal Francisco Jiménez de Cisneros al coneixement de les obres de Ramon Llull.


  Les dames lul·listes


  El lul·lisme captà diverses sensibilitats femenines. Ja hem vist com se li presenten “matrones devotes i vídues en gran nombre” a Gènova o com la reina Joana II de França, amb tres dames al darrere, rep el Breuiculum que ha financiat.


  Les dames Joana Margarita Safont citada, Antònia Gomis (“triginta solidos” a l’Escuela Luliana de Barcelona) i Inés Martines (portuguesa; llegat testamentari el 9 d’abril de 1428) afavoriren l’esmentada escola barcelonina, i Ròmia Rovira de Mallorca (Dona Auleza baguina, ca. 1460) volgué ser enterrada vora Ramon Llull.


  Beatriu de Pinós (baronesa de Milany-Vallfogona, 1433-1485) volgué fundar un estudi lul·lià a Randa; la seva biblioteca guardava obres lul·lianes; és enterrada a la catedral de Mallorca, al costat del lul·lista Pere Joan Llobet († 1460). Una altra dama protectora del projecte lul·lià fou la també citada Agnès de Pacs (Pax) i de Quint (Mallorca, 1415-1485), i Anna Maria del Santíssim Sagrament (1649-1700), monja al convent dominic de Santa Caterina de Siena de Palma de Mallorca, redactà un fervent comentari de l’obra Amic i Amat.


  L’any 2013, la senyora Elsa Peretti, fundadora de la Nando Peretti Foundation (Roma), amb delegació a Catalunya (Barcelona), promogué un gran projecte lul·lià sobre la vida i les obres de Ramon Llull, semblant per volum als grans propòsits editorials de l’època del lul·lisme històric, entre els quals hi ha l’Electorium magnum de Thomas Le Myésier, amb uns 560 folis, acabat no gaire després de 1325, promogut per la casa reial francesa, el projecte d’Ivo Salzinger, amb l’edició d’una part important de les obres llatines (Raymundi Lulli Opera, 1721-1742), patrocinat per la cort de Düsseldorf i l’arquebisbe de Magúncia, i els quatre volums d’Antoni-Raimon Pasqual, les Vindiciae Lullianae (Avinyó 1778).


  Lul·lisme a la Península


  Diverses ciutats hispanes excel·liren per la dedicació al lul·lisme. Salamanca, gràcies al bisbe Diego de Anaya y Maldonado (1367-1437), disposava d’una biblioteca amb manuscrits d’obres de Ramon Llull o inspirades en el seu pensament. També el Colegio Mayor de Cuenca disposava d’obres lul·lianes. Els monestirs de Guadalupe i d’El Paular posseïren sis manuscrits lul·lians, que foren de Gómez González (1380-1445), del cercle del papa Benet XIII i de Martí V, provinents de Roma.


  El lul·lisme a Andalusia s’inicia l’any 1378 amb la traducció del Liber gentilis et tribus sapientibus, feta per Gonzalo Sánchez de Uceda, i amb la traducció del Coment del Dictat (1406), feta per Alonso Fernández de Ferrara a Sevilla. Els dos manuscrits de la Biblioteca Colombina de Sevilla, on s’esmenten Agustín de Urbina el 1490 i un tal Esteban, contenen tres llibres de Ramon Llull i altres textos lul·lians.


  La Biblioteca Universitaria de La Laguna posseeix un manuscrit, que pertanyé al franciscà Juan de San Torcaz, que arribà a les illes a mitjan segle XV, en el qual es contenen vuit obres de Ramon Llull.


  El lul·lisme portuguès ha conservat dos còdexs: abadia Cistercenca d’Alcobaça (avui Biblioteca Nacional de Lisboa), i monestir dels Canónicos Regulares de Santa Cruz de Coimbra (avui Biblioteca Municipal de Oporto), a més del manuscrit 385/203 (segle XIV) de la Biblioteca Nacional de Lisboa, amb quatre obres de Ramon Llull, i el de la Biblioteca de Coimbra, amb dues obres lul·lianes. També hi ha el fons de la biblioteca de Martim Lourenço i de la del Convento de São Salvador de Vilar de Frades (Barcelos).


  Lul·lisme a Itàlia


  L’Escola Lul·lista de Barcelona s’estengué cap a Itàlia, però la influència de les obres de Ramon Llull no es concreta només en la seva gran col·lecció de manuscrits, sinó en els nombrosos estudis i traduccions fets per especialistes. Pere Deguí fou un altre element difusor important en el Renaixement italià, en ocasió de les seves dues estades a Roma els anys 1483 i 1489. Per altra banda, Pier Leoni, metge de Lorenzo il Magnífico, va col·leccionar manuscrits lul·lians a París abans de 1475.


  Giovanni Pico della Mirandola († 1494) coneixia l’Ars generalis ultima, impresa a Venècia el 1480, i cercà la creació d’una ciència universal a la manera de Ramon Llull. A més d’aprofundir en el pensament lul·lià i en l’abast de les dignitats divines, era admirador de Petrarca, sabia grec i llatí, hebreu, caldeu i àrab, era un bon coneixedor de la càbala, de les sefirots hebrees i de les hadras musulmanes.


  El món germànic i Ramon Llull


  El segle XV compta amb personalitats importants dins el camp de la filosofia i teologia.


  Per una banda, Emmerich van den Velde (1395-1460), professor de Teologia a la Universitat de Colònia, era del corrent neoplatònic medieval i mostrava una gran influència del pensament lul·lià. Tenia una concepció unitària de l’Ésser diví, una idea trinitària i dinàmica de l’ésser i un incipient cristocentrisme còsmic, i utilitzava el triangle equilàter a dins d’un cercle com a objecte d’identitat i convertibilitat dels atributs divins. Tot plegat apunta a una inspiració lul·liana, a banda que el triangle i el cercle citats recorden respectivament la figura T de l’Art.


  Nicolau de Cusa (1401-1464), filòsof i matemàtic, degué conèixer les aportacions de Ramon Llull quan estudiava Dret canònic a Pàdua (1418-1423), però fou sobretot a Colònia, sota la influència d’Eimeric van den Velde, on més s’hi interessà. El 1428 va consultar a París manuscrits lul·lians i féu extractes del Liber magnus contemplationis in Deum entre altres obres lul·lianes. A la seva mort, deixà, segons el seu testament, a l’hospital fundat per ell al seu poble (St. Nikolaus-Hospital a Kues) deu còdexs lul·lians, que comprenen unes setanta obres de Ramon Llull.


  Lul·lisme a Amèrica


  Bernat Boïl (1445-1506), l’esmentat home públic i ermità de Montserrat, arribà a Amèrica el 1493. Fou un entusiasta dels ideals ermitans i de contemplació lul·lians i s’introduí en l’aprenentatge de l’Art.


  Juan de Robles (1492-1572) també fou monjo a Montserrat i anà a América. Posseïa un còdex que contenia obres pseudolul·lianes i del mateix Ramon Llull.


  Posteriorment cal citar dos noms. El primer, el dominic polifacètic Bartolomé de las Casas (1484-1566), dedicat a la conversió dels indis de la Nueva España, que utilitzà aspectes lul·lians, com les raons necessàries, i proposà una evangelització pacífica. El segon, Diego de Valadés (Tlaxcala? 1533-1583), fou l’autor d’una Rhetorica Christiana (Perugia 1579), un manual de coneixements per a missioners que se serveix de la retòrica i de les arts de la memòria, estudi basat en una obra pseudolul·liana, la In rhetoricam Isagoge (París, Bade, 1515), i els elements lul·lians que s’hi despleguen són les nou dignitats divines i els nou subjectes de la scala creaturarum.


  La impremta i el Renaixement


  La tradició lul·lista afavorida per les edicions impreses de finals del segle XV trobà un gran ressò en personalitats molt distintes del pensament europeu.


  Jacques Lefèvre d’Étaples (1460?-1536) uní la filosofia amb la pietat i se centrà en la teologia mística i en els seus conreadors, i ja l’any 1499 publicà obres de Ramon Llull, la Disputatio clerici et Raymundi phantastici aut Phantasticus, el Liber natalis pueri parvuli Christi Iesu, el Liber de laudibus B. Mariae, el Liber clericorum, i poc després, el Liber contemplationis, el Libellus Blaquernae de amico et amato, i el 1516 va editar els Prouerbia Raemundi i el Arbor Philosophiae amoris.


  Charles Bouvelles (1480?-1553) contactà amb els lul·listes de la Universitat d’Alcalà, com Nicolau de Pax, i fou el primer a editar una biografia de Ramon Llull sota el títol Epistola in vitam Raymundi Lulli juntament amb els seus Commentaria in primordiale evangelium S. Ioannis (París 1511), i integrà en el seu sistema filosòfic valors lul·lístics.


  Bernard de Lavinheta († 1523), mestre de Teologia a París, Salamanca i Toulouse, edità obres de Ramon Llull i obres pseudolul·lianes, i admeté el caràcter mnemotècnic del mètode artístic lul·lià aplicat a les veritats intel·ligibles. Lavinheta esdevingué el millor representant del lul·lisme francès durant el primer terç del segle XVI.


  Francisco Jiménez de Cisneros (1436-1517), cardenal, en fundar la Universidad de Alcalá el 1508, va acollir, per a les càtedres de Filosofia i Teologia lul·lianes, Gonzalo Gil, deixeble de Charles Bouvelles, i Nicolau de Pax.


  Alonso Proaza (ca. 1445-1519) publicà, a partir de l’any 1510, obres lul·lianes, i és considerat un dels editors més importants de les obres de Ramon Llull.


  Nicolau de Pax (XIV-XV) fou assessor del cardenal Cisneros per a la docència del lul·lisme a la Universidad de Alcalà (1508), publicà també un estudi introductori al Arbre de ciència amb el títol Dyalecticae introductiones illuminati doctoris et martyris Raymundi Lulli (Alcalá 1518), i també el 1519 va publicar el Liber de anima rationali i la Vita divi Raymundi Lulli, doctoris illuminati et martyris (Alcalá 1519), que és una biografia apologètica, i va traduir al castellà Lo desconhort (títol: Desconsuelo muy piadoso del illuminado Doctor Raimundo Lullio mallorquin, autor del Arte general).


  Joan Lluís Vileta (¿-1583) col·laborà amb el rei Felip II i aconseguí que les obres lul·lianes quedessin fora de l’Índex de llibres prohibits de la Inquisició (1563), i també féu edicions d’obres lul·lianes.


  Antoni Bellver († 1585) redactà, per encàrrec del rei Felip II, un catàleg de les obres de Ramon Llull, i, un cop acabat, el mateix rei ordenà que el trametessin a l’incipient fons lul·lià d’El Escorial, i, a més, publicà uns Commentaria in Dialecticam novam B. Raymundi Lulli (1579), poc abans de morir.


  Dimas de Miquel († 1588), potser ardiaca de la catedral de Barcelona, antil·lulista i després lul·lista, completà el projecte de Bellver enviant al rei Felip II una Memoria de los libros que han venido a noticia del Doctor Dimas, del iluminado Doctor Raymundo Lullio.


  Juan de Herrera (ca. 1530-1597), que formava part del cercle més íntim del rei Felip II, era matemàtic i fou l’arquitecte d’El Escorial, edifici que configurà segons la sensibilitat lul·liana, i disposava d’una rica biblioteca d’obres de Ramon Llull i d’altres filòsofs. Herrera redactà una carta al cardenal Carlo Borromeo de Milà en defensa de Ramon Llull, però la seva contribució més important al lul·lisme fou el Tratado del cuerpo cúbico, una aplicació de la metafísica lul·liana als principis euclidians de les matemàtiques. Segons Herrera, el cos cúbic, com a principi de tot ésser natural, és el producte de tres factors: l’actiu = -tivum/longitudinal, el passiu = -bile/latitudinal i el connexiu = -are/profunditudinal, de manera que queda confirmat que, en tota criatura, hi ha un vestigi natural de la Trinitat.


  Heinrich Cornelius Agrippa von Nettesheim (1486-1535) demostrà, en els seus Commentaria in Artem brevem Raymundi Lulli (ca. 1517), influències del lul·lisme francès i optà pels aspectes logicometodològics de l’art lul·liana, en tant que per a ell és una ciència universal, i amb ella es poden combinar tots els sabers, i fou ell qui inicià la concepció d’una ciència universal, que culminà en Gottfried Wilhelm Leibniz.


  Valerius de Valeriis (s. XVI) edità l’Aureum sane opus, in quo ea omnia breuiter explicantur, quae scientiarum omnium parens, Raimundus Lullus, tam in scientiarum Arbore, quam arte generali tradit (1589), un comentari basat en l’Arbor scientiae, alhora que establí relacions amb Duns Scot, tot esmentant lul·listes com Pere Deguí i Bernard Lavinheta.


  Giordano Bruno (1548-1600), deixant de banda els seus interessos plurals –teologia, averroisme, neoplatonisme, arts mnemotècniques, màgia, la pluralitat de mons i la infinitat de l’Univers, hermenèutica i ciència–, creà una nova roda memorística amb elements de la mnemotècnica clàssica i de Ramon Llull, amb la intenció de fer efectiva la seva idea segons la qual tot pot ésser traduït en imatges. Així, les figures lul·lianes no eren per a Bruno més que instruments per assegurar les coses dins la memòria artificial, però situant el seu coneixement en el pla racional. L’any 1582, Bruno publicà l’Ars memoriae i l’estudi De compendiosa architectura et complemento artis Lullii (París 1582), un resum comentat de l’Ars magna de Ramon Llull amb una interpretació practicotècnica de les figures, i, cinc anys més tard, durant el seu sojorn a Alemanya, féu estampar l’obra De lampade combinatoria lulliana ad infinitas propositiones et media invenienda… (Wittenberg 1587), i De specierum scrutinio et lampade combinatoria Raymundi Lullii Doctoris Heremitae omniscii, prope modumque divini (Praga 1588), basada en la Ars breuis, posant un interès especial en els nou subjectes i en les dues primeres figures. Dos anys més tard, el 8 de gener del 1600, Giordano Bruno escoltà la seva sentència condemnatòria i fou cremat a la foguera el 17 del mateix mes a Roma.


  Joan Seguí († 1608) va escriure la Vida y hechos del admirable Doctor y Mártir Ramón Llull… Dirigida a S. C. R. Majestad el rey Don Felipe segundo deste nombre (Mallorca 1606), tot afirmant que, gràcies a la devoció del rei Felip II al moviment lul·lista, la biblioteca d’El Escorial posseïa una bona quantitat d’obres de Ramon Llull.


  Pedro de Guevara (¿-1611/1628), deixeble de Nicolau de Pax, redactà obres amb influències clarament lul·lianes i fins i tot féu algunes traduccions per al mestre Juan de Herrera; integrat a la cort del rei Felip II com a preceptor de les infantes, publicà un Arte general y breve para todas las ciencias en dos instrumentos recopilada del Arte magna y Arbor scientiae (Madrid 1584 i 1586).


  Segle XVII


  Els anys 1600 són el més florents quant a pensadors interessats en Ramon Llull. Johann Heinrich Alstedt (1588-1638) cercà una ciència universal de caire enciclopèdic, i així, en la Clavis artis lullianae, intenta conciliar les tres escoles més importants sobre lògica –l’aristotèlica, la ramista i la lul·liana–, tot manifestant el seu acord amb la darrera, i, en la segona part de la Trigae canonicae, fa una breu explicació de l’Art lul·liana que conclou amb un Epilogus tractationis de Artis lullianae architectura et usu.


  René Descartes (1596-1650) no fou massa addicte a la sil·logística lul·liana, però en el seu Discours de la méthode, reconeix la idea lul·liana de la unitat del saber, si bé censura l’autor en dir que l’art lul·liana serveix per explicar coses ja sabudes (a la segona part del Discours), i s’inclina per un mètode matemàtic, amb la intenció de resoldre totes les qüestions possibles per mitjà d’una geometria analítica. Amb tot, Descartes planteja el tema de la mathesis universalis, de manera que demostra que ha entès el problema lul·lià de l’alfabet, que s’assembla a la seva àlgebra, en tant que el sistema mecànic de les rodes lul·lianes fan més explícit el saber: no hi ha pas cap mena de dubte que la mathesis universalis i el Discours de la méthode es mouen dins l’àmbit del mètode lul·lià.


  Sebastián Izquierdo (1601-1681), professor de Teologia a Alcalà, va publicar l’obra Pharus scientiarum (1659), una “enciclopèdia o ciència de la ciència i de l’escible per abastar el saber universal”, tot establint que la física i la metafísica són les dues grans ciències, que l’universal és la cosa més valuosa, que hi ha conceptes de primera i segona intenció, que és possible una Art universal que faciliti l’adquisició de totes les ciències. Izquierdo fou conegut a Alemanya en un moment en què l’estudi de l’Art de Ramon Llull ocupava els interessos dels millors filòsofs, especialment del jesuïta Atanasi Kircher.


  Athanasius Kircher (1601-1680) era un gran erudit obert a tot el saber, el qual comprenia els fenòmens particulars com a parts del tot, i l’Art de Ramon Llull li facilitava el camí del coneixement universal, ja que només calia aplicar els principis a les diverses ciències i arts particulars. A partir d’aquí, Kircher va escriure la seva Ars magna sciendi, in XII libros digesta, qua nova & universali methodo per artificiosum combinationum contextum de omni re proposita plurimis & prope infinitis rationibus disputari, omniumque summaria quaedam cognitio comparari potest (Amsterdam 1669) sobre el model del Pharus scientiarum (1659) de Sebastián Izquierdo, i alhora apropava la combinatòria lul·liana a la combinatòria matemàtica, i aconseguia l’anomenat àbac polisof i àbac pantosof, és a dir, una taula general per poder argumentar sobre qualsevol matèria.


  Gottfried Wilhelm Leibniz (1646-1716) va concebre, quan tenia 14 anys, una nova lògica amb el format matemàtic del càlcul tot llegint la d’Aristòtil i als vint anys presentà la Dissertatio de Arte combinatoria, in qua ex Arithmeticae fundamentis, nascuda de la lectura de l’Ars magna lul·liana, amb la qual fou conscient de l’amplària de la idea concebuda per Ramon Llull segles abans. En conseqüència, Leibniz estudià les obres de Ramon Llull, va consultar-ne els comentaris i va presentar el 7 de març de 1666 l’esmentada Dissertatio, en la qual intenta transformar la tradicional lògica demostrativa en una lògica inventiva, que alhora sigui combinatòria. I Leibniz troba en Ramon Llull l’orientació: principis fonamentals, regles combinatòries, cercles que ho faciliten, lletres plenes de significacions.


  Jaume Custurer (1657-1715) fou autor del primer estudi sobre el lul·lisme i, juntament amb altres lul·listes, estava molt interessat a defensar l’ortodòxia de Ramon Llull i a preparar la seva canonització. Custurer reuní en les seves Disertaciones históricas del Beato Raymundo Lullio Doctor Iluminado, y Mártir, con un apendiz de su vida (Mallorca 1700) un elenc de cent autoritats prolul·listes, una obra que representa la reivindicació més documentada sobre l’ortodòxia de Ramon Llull. Custurer hi publicà en versió castellana el text de la Vita Raymundi Lulli ab anonymo coaevo scripta, que havia descobert a la biblioteca del Col·legi de la Sapiència de Mallorca, mentre que el text llatí original seria publicat pel també jesuïta Joan Bta. Sollier a Anvers (l’any 1708), així com també hi edità el Catalogus operum a B. Raymundo Lullo de Nicolau Antonio.


  Això no obstant, el dominic Martí Serra († 1715) reaccionà en contra, amb un registre força ample d’antilul·listes, en la seva sàtira contra Custurer, el títol del qual és prou explícit, La gallina orba qui serca les mentidas contingudas en una aporrogia Loliana traballada per un Para de la Companyia de Jesús del Collegi de Montesion de la Ciutat de Mallorca.


  Segle XVIII i primer intent d’aplegar l’obra de Ramon Llull


  L’ambient intel·lectual de l’Alemanya del segle XVIII, caracteritzat per la recerca d’una ciència universal, juntament amb les descobertes matemàtiques i físiques, propicià l’empresa més gran de les que fins aleshores s’havia proposat el lul·lisme: l’edició monumental de les obres de Ramon Llull.


  Ivo Salzinger (1669-1728), prestigiós teòleg alemany, emprengué el pla d’una edició de l’obra lul·liana llatina, convençut que l’Art lul·liana contenia la saviesa autèntica, que era desitjada pels millors savis del seu temps; alhora també defensava l’autenticitat de les obres alquímiques atribuïdes a Ramon Llull.


  Salzinger féu cercar per tota Europa els manuscrits i les edicions de les obres lul·lianes, i creà un cercle de persones interessades en Ramon Llull, entre les quals el belga J.B. Sollier, els mallorquins Jaume Custurer i Rafael Barceló i Roig, i el pare Antoni-Raimon Pasqual.


  Amb aquests precedents, l’any 1721 sortí el volum I de l’Editio Moguntina, que conté un excel·lent estudi sobre els protagonistes de la història del lul·lisme (p. 1-212), començant amb la Vita Beati Raymundi Lulli (p. 35-46) seguida d’un Catalogus librorum; també la Sententia definitiva in favorem lullianae doctrinae; a continuació, els cent articles compilats per l’inquisidor Nicolau Eimeric (p. 113-160). L’autor també hi aplegà la llista més extensa de lul·listes, un total de 119 autors, escriví dues introduccions al mètode lul·lià, les Perspicilia Lulliana Philosophica, i la Revelatio Secretorum Artis, una exposició del mètode analític i sintètic lul·lià, i hi afegí l’edició de sis obres, amb les figures corresponents, i els llibres sobre els principis de teologia, filosofia, dret i medicina.


  Mort Salzinger (30/IV/1728), la comissió publicà els volums IV-VI, preparats en part per Salzinger, l’any 1729, mentre que els volums VII-VIII, preparats per anar a la impremta, no veieren mai la llum; sí, en canvi, els volums IX-X, que contenen el Liber magnus contemplationis in Deum, impresos el 1740 i 1742.


  L’Edició Maguntina, doncs, comprengué 48 obres llatines, 36 de les quals foren editades per primera vegada, que sumades a les 38 dels temps anteriors eleven el nombre a 74 obres llatines (assequible telemàticament a la Base de Dades Ramon Llull, textos digitalitzats). El curiós d’aquesta monumental edició és que es conserva en poques biblioteques: Graz, Leiden, Madrid (dues còpies), Milà, Munic (dues còpies), Montserrat i Palma de Mallorca (quatre còpies).


  Antoni-Raimon Pasqual (1708-1791), cistercenc, és autor, entre altres obres, d’unes Vindiciae Lullianae, en quatre volums, publicades a Avinyó l’any 1778. El títol de l’obra esmentada ve acompanyat d’un subtítol, Demonstratio critica, amb la qual cosa ja adverteix que emetrà un judici crític sobre l’obra de Ramon Llull. El primer volum de les Vindiciae comprèn la Vita Illuminati Doctoris Beati Raymundi Lulli, Martyris (1-351), basada en la Vita coaetanea, en documents civils i en les obres lul·lianes, que és completada per una història del culte públic al beat (culte instituït pel papa Lleó X a començaments del segle XVI) (p. 352-368) i amb l’antil·lulisme de Nicolau Eimeric, que conclou amb dos catàlegs de les obres lul·lianes, un de cronològic (p. 369-374), i un de matèries (p. 375-382): comença una història del lul·lisme que durarà, de fet, fins al final dels quatre volums.


  Les Vindiciae Lullianae són el millor monument dedicat al lul·lisme del segle XVIII, i aquí s’ha de concloure que aquesta obra juntament amb l’Editio Moguntina d’Ivo Salzinger constitueixen els dos pilars del lul·lisme modern.


  Segle XIX i els inicis de la investigació literària


  L’impuls proporcionat per l’Editio Moguntina al segle XVIII no té continuïtat, si bé el XIX també fa la seva aportació en positiu. Si fins aleshores Ramon Llull havia estat estudiat com a teòleg, filòsof i alquimista, un nou centre d’interès es despertà entre lul·listes entorn de la producció escrita en català, de manera que s’inicià l’edició de les obres poètiques i es passà així a l’estudi de la seva obra literària: era el lul·lisme modern.


  Adolf Helfferich (1813-1894) va reeixir com a pioner en un estudi crític sobre tres continguts de l’obra de Ramon Llull: els aspectes lingüístics, la concepció lul·liana del món i la influència lul·liana en la poesia catalana, en la seva obra Raymund Lull und die Anfänge der catalanischen Literatur (Berlín 1858). Aquesta obra, doncs, serà el primer estudi crític d’una nova era d’investigació literària, que marca també els primers temps de la nova història científica de la literatura catalana.


  Jeroni Rosselló Ribera (1827-1902), poeta, polític i home de la renaixença catalana, publicà l’any 1859 un important aplec de poesies lul·lianes sota el títol d’Obras rimadas, iniciativa que representà la millor tasca editorial en llengua catalana des de 1746, quan es publicà, a Mallorca, el Libre de mil proverbis. Rosselló introdueix els textos amb una vida de Ramon Llull adornada amb aspectes llegendaris.


  Joaquim Maria Bover (1810-1865) fou autor del diccionari d’autoritats balears titulat Biblioteca de escritores baleares de Bover (Palma 1868), que és una obra fonamental per a l’estudi de la Maioricensis Schola Lullistica. En aquesta obra, lògicament, l’article biogràfic “Llull (Ramon)” és el més extens, i cal remarcar que és el primer diccionari, després del d’Ignasi Torres i Amat i del seu germà Fèlix (Barcelona 1836), on apareix consignat d’una manera condigna el nom del mestre.


  Marcelino Menéndez y Pelayo (1856-1912), filòleg, crític literari en l’àmbit de les idees, després d’assenyalar la teoria de Ramon Llull de la unitat de la ciència i la relació entre aquest i Ramon Sibiuda per a la difusió del primer al Renaixement com a punt d’enllaç entre el lul·lisme i la filosofia renaixentista, presentà la primera temptativa d’una història del lul·lisme i antilul·lisme el 1880, quan va escriure el primer volum de la Historia de los heterodoxos españoles. Menéndez y Pelayo participà del moviment lul·lista reconeixent la gran tasca editorial iniciada per Jeroni Rosselló, va promoure i prologar la traducció castellana del Blaquerna, i el 1884 va llegir el Discurso sobre R. Lull a l’Institut de les Balears, en el qual destacà que el català fou gràcies a Ramon Llull la primera llengua vulgar en què es féu filosofia a Europa, com el castellà va ser la primera en matemàtiques i astronomia gràcies a Alfonso X el Sabio.


  Joan Avinyó i Andreu (1871-1939) va ser l’autor de la primera Història del lulisme [sic] (Barcelona 1925). En la introducció, l’autor conta la proclamació del dogma de la immaculada concepció de Maria l’any 1854 pel papa Pius IX, també descriu com ja l’any 1281 se celebrava la festa a la diòcesi de Barcelona, malgrat que Bernat de Clairvaux, Tomàs d’Aquino i Bonaventura de Bagnoregio negaven el privilegi marià. Atorga el mèrit d’aconseguir el vist-i-plau papal a Ramon Llull per davant de Joan Duns Scot (1266-1308). També va editar la Vida catalana de Ramon Llull.


  La Histoire Littéraire de la France dedicà el volum XXIX (París 1885) a fer un exhaustiu estudi dels “écrits” de Ramon Llull, en nombre de 260, però, en general, es jutja l’actuació i les obres de Ramon Llull molt a la baixa. L’estudi recull un catàleg de les obres lul·lianes, una explicació de l’Art i un extens comentari a un total de 313 obres que corren sota el nom de Ramon Llull. Cal esmentar l’estudi extens de Fèlix o Llibre de meravelles, on són indicats els paral·lels amb les faules de La Fontaine i els contes dels germans Grimm (Kindermärchen), i també amb alguna altra font com Kalilah et Dimnah.


  En l’àmbit de l’interès filosòfic, Carl Prantl (1820-1888) fou un gran detractor de Ramon Llull, especialment pel que feia als aspectes lògics (Geschichte der Logik im Abendlande, 4 vols., Leipzig 1855-1870) on el qualifica de “caparrut talentós” i “mig boig”. També Charles Sanders Peirce (1839-1914), fundador del pragmatisme i de la semiòtica, influenciat per Prantl, critica ostensiblement Ramon Llull i també altres filòsofs i teòlegs medievals.


  Segle XX i l’estudi filològic


  El segle passat eludeix la controvèrsia ideològica religiosa i se centra en els estudis efectius sobre l’obra lul·liana: es tracta del lul·lisme filològic. Es caracteritza per les grans empreses editorials: l’edició crítica de les Obres catalanes de Ramon Llull (ORL, 1906-1950, vint-i-un volums) i l’edició crítica de les Raimundi Lulli Opera Latina (ROL, des de 1959), dos instruments imprescindibles per estudiar els dos camps respectius.


  El Raimundus-Lullus-Institut, fundat en 1957 pel professor Friedrich Stegmüller de la Universitat de Friburg de Brisgòvia (Alemania), té com a objectiu l’edició crítica llatina de les citades Raimundi Lulli Opera Latina (ROL). Formen part del seu fons de recursos uns microfilms elaborats sobre tots els manuscrits de les biblioteques europees, alguns dels quals foren fets personalment pel professor Stegmüller i els seus col·laboradors, i també inclouen la tradició llatina i la tradició catalana.


  En commemorar-se el quarantè aniversari del Raimundus-Lullus-Institut l’any 1997, se celebrà un congrés internacional amb un tema únic, l’Arbor scientiae, les actes del qual iniciaren una altra branca, els Subsidia Lulliana, dins Instrumenta Patristica et Mediaeualia editats per la mateixa editorial Brepols (Bèlgica) de les ROL.


  L’any 2015 sortí a la llum el volum XXXVII de les ROL, i el projecte preveu un total de prop de cinquanta-cinc volums. En conclusió, el Raimundus-Lullus-Institut s’ha constituït en el centre d’investigació més important dels estudis sobre el llegat de Ramon Llull i en una seu d’irradiació universal de la lul·lística, especialment en l’edició crítica de les obres llatines. El 30 d’abril de 1996, la Generalitat de Catalunya reconeixia el mèrit de la investigació sobre Ramon Llull atorgant la Creu de Sant Jordi a l’esmentat institut.


  Les col·leccions sobre les obres lul·lianes proliferaren: Obres Essencials en dos volums (1957 i 1960), Els Nostres Clàssics (ENC; des de 1924). Per iniciativa de l’Institut d’Estudis Baleàrics, i amb el recolzament de les conselleries de la Generalitat de Catalunya, de la Generalitat Valenciana i del Govern Balear, es va fundar el Patronat Ramon Llull (Comissió Editora), amb la finalitat de promoure una nova edició de les obres catalanes de Ramon Llull encara inèdites o deficients com a continuació i correcció de les ORL (NEORL: Nova Edició de les Obres de Ramon Llull, a Palma de Mallorca des del volum I –1990–, i a càrrec de les Publicacions de l’Abadia de Montserrat a partir del volum V –2002–). L’Arxiu de Textos Catalans Antics (ATCA, assequible a internet, a Revistes Catalanes amb Accés Obert, http://www.raco.cat) ha aportat al lul·lisme una quantitat esborronadora de materials i estudis en les àrees de la teologia, filosofia, història i crítica textual des que el 1982 va treure el seu primer número. La Traducció de l’Obra Llatina de Ramon Llull (TOLRL) és un ampli projecte inscrit en l’actual moviment lul·lista, que intenta publicar totes les obres llatines de Ramon Llull, en edició bilingüe, llatí i català (Obrador Edèndum, Santa Coloma de Queralt, des del 2006).


  Lul·lisme filosòfic i teològic dels segles XX-XXI


  Els germans Tomàs Carreras i Artau (1879-1954) i Joaquim Carreras i Artau (1894-1968), en la Historia de la Filosofía Española - Filosofía cristiana de los siglos XIII al XIV, posaren els fonaments per a una història filosòfica del lul·lisme.


  Ephrem Longpré (1890-1965) fou autor d’un decisiu estudi sobre el coneixement de Ramon Llull i la interpretació de la seva doctrina artística, filosòfica i teològica, quan publicà l’estudi “Ramon Lulle”, en el Dictionnaire de Théologie catholique (cols. 1072-1141, vol IX, París 1926).


  Frances A. Yates (1899-1981), professora investigadora de l’Institut Warburg de Londres, treballà en l’obra de Giordano Bruno. A partir de 1949, enllaçà amb la tradició lul·liana i s’interessà per l’Art combinatòria en un primer estudi, The Art of Ramon Llull (1954), després passà a establir les relacions entre Ramon Llull and John Scotus Erigena i, finalment, aprofundí en l’art de la memòria en Lulism as an Art of Memory, tema que tant havia reeixit durant el Renaixement.


  Erhard-Wolfram Platzeck (1903-1985) representa un altre referent fonamental en la investigació lul·liana, des que el 1941 estudià les aportacions d’Antoni-Ramon Pasqual (1708-1791) i la lògica i la mística lul·lianes. Professor de Lògica i Història de la Filosofia a la Pontifícia Universitat Antoniana des de 1946, Platzeck publicà un ampli article sobre la combinatòria lul·liana, que va ser molt ben acceptat (“Die lullsche Kombinatorik”, Franziskanische Studien 34, 1952, p. 32-60 i 377-407), i es revelà com a lul·lista en la seva magna obra Raimund Lull. Sein Leben. Seine Werke. Die Grundlagen seines Denkens (Prinzipienlehre).


  Sebastián Garcías Palou (1908-1993) va consagrar una bona part de la seva activitat a l’àmbit del lul·lisme: va crear la revista Estudios Lulianos (1957), va organitzar trobades lul·listes i un congrés internacional sobre lul·lisme (Formentor, 1960; Miramar, 1976), i alhora va aconseguir que la Maioricensis Schola Lullistica, sota la seva direcció com a rector, estigués present en els àmbits lul·listes europeus. Obres fonamentals: El Miramar de Ramon Llull (Palma de Mallorca 1977) i Ramon Llull y el Islam (Palma de Mallorca 1981).


  Eusebi Colomer (1924-1997) començà l’any 1961 a interessar-se per Ramon Llull, arran de la seva tesi doctoral, amb l’obra Nikolaus von Kues und Raimund Lull. Studien aus Handschriften der Kueser Bibliothek, i n’estudià la influència en les obres de Heimeric van den Velde, fins arribar a definir-lo com el veritable transmissor del lul·lisme al seu deixeble Nicolau de Cusa. A part d’altres contribucions puntuals fins als darrers anys de la seva vida, Colomer també puntualitzà sobre l’Art, la metafísica, la mística i el pensament apologètic lul·lians, alhora que va ser un dels primers estudiosos que va declarar la proximitat entre el sistema artístic de les figures lul·lianes i la informàtica moderna (El pensament als Països Catalans durant l’Edat Mitjana i el Renaixement, IEC-Publicacions de l’Abadia de Montserrat 1997).


  Miquel Batllori i Munné (1909-2003), home de sabers, fou autor d’un estudi fonamental per a l’estudi del lul·lisme italià: Ramon Llull i el Lul·lisme. Esbós de síntesi.


  Robert Pring-Mill (1924-2004) es va dedicar a l’empresa lul·lista des de 1956, arran dels estudis dels germans Carreras i de la professora Yates. Sens dubte, el seu Microcosmos lul·lià ha esdevingut un clàssic, si per clàssic s’entén un llibre de referència obligada. Aquest llibre, doncs, ensenya la ciència de la numerologia aplicada a les criatures –microcosmos–, als elements i, a través de l’analogia univers/home i gràcies als principis correlatius, explica la regulació activa i ternària de la naturalesa de l’ésser.


  Paolo Rossi (1923-2012) se situa dins les coordenades filosòfiques i parteix de la problemàtica suscitada pels humanistes entorn de la memòria i dels recursos mnemotècnics dels segles XIV-XV, la qual cosa l’introdueix en l’enciclopedisme i la combinatòria del segle XVI, i, doncs, dins les coordenades combinatòries estructurades per Ramon Llull. La gran contribució de Rossi gira entorn del lul·lisme filosòfic del Renaixement en la seva Clavis universalis, que en representa la síntesi filosòfica més clara mai no feta. No hi ha dubte que el plantejament fet per Rossi de la polèmica sobre la memòria el porta a l’anàlisi de la imatge, del simbolisme i de la càbala, començant per les fonts clàssiques, seguint pels autors medievals i renaixentistes, aturant-se en Pere de La Ramée (Ramus, segle XVI), Francis Bacon (s. XVI-XVII) i René Descartes (s. XVI-XVII), intuint la pansofia (el saber universal) i cercant la llengua universal en autors diversos.


  Instruments de bibliografia lul·liana dels segles XIX-XXI


  Els esforços editorials sobre bibliografia lul·liana, que afortunadament han estat incessants en els darrers anys, han anat aclarint aquest bosc atapeït i compacte dissenyat per Ramon Llull, a banda que també el temps ha situat cada aportació al seu lloc.


  La commemoració del sisè centenari de la mort de Ramon Llull (1915-1916) va motivar la recerca dels fons manuscrits i bibliogràfics arreu d’Europa. Així, l’Institut d’Estudis Catalans va iniciar una col·lecció d’Estudis de bibliografia lul·liana, el més rellevant dels quals i de consulta imprescindible avui dia pel que es refereix a publicacions és el d’Elíes Rogent i Estanislau Durán, Bibliografia de les impressions lul·lianes, aparegut a Barcelona el 1927, d’estructura cronològica i amb comentaris crítics.


  Anys 1870-1973. El buit bibliogràfic posterior fou omplert pel filòleg alemany Rudolf Brummer (1907-1990), l’estudi del qual abasta pràcticament tot un segle, des de 1870 fins a 1973.


  Anys 1974-1984. L’any 1986 es publicava la “Bibliografia lul·liana (1974-1984)” de Marcel Salleras i Carolà, que recull onze anys d’estudis, amb alguns escrits anteriors a 1974 i d’altres a títol complementari de 1985.


  Anys 1985-2014. Per als darrers vint anys de bibliografia lul·liana, cal recórrer a les publicacions periòdiques, les quals es disputen noblement l’interès per informar els investigadors lul·lians. Els actuals Studia Lulliana (abans Estudios Lulianos fins a número XXX de 1990, publicats per la Maioricensis Schola Lullistica), aporten articles i una “Bibliografia Lul·lística” d’inestimable valor i d’obligada consulta, acompanyada de nombroses “Ressenyes” (assequible a Base de Dades Ramon Llull, Textos digitalitzats). Cal citar també la revista, Randa, iniciada l’any 1975 a Barcelona (Curial Edicions Catalanes), que ocasionalment ofereix estudis lul·lians (en aquest sentit, són importants els volums 19 i 27). Una altra font bibliogràfica important es troba en el Medioevo Latino (Bollettino bibliografico della cultura europea da Boezio a Erasmo, secoli VI-XV, Firenze, SISMEL, Edizioni del Galluzzo), del Centro Italiano di Studi sull’Alto Medioevo, publicat des de 1980 (Spoleto, vol. I), i l’esmentat Arxiu de Textos Catalans Antics (ATCA, des de 1982; Fundació Jaume Bofill, publicació de l’Institut d’Estudis Catalans assequible a Revistes Catalanes amb Accés Obert, http://www.raco.cat).


  Ramon Llull informatitzat


  Els estudis lul·lians compten avui dia amb un ampli dispositiu de mitjans informàtics, de manera que es pot fer front a l’enorme volum d’informació existent sobre la lul·lística des d’antic. Així, doncs, la Base de Dades Ramon Llull que possibilita la consulta de tota la informació de l’opus lul·lià i pseudolul·lià, fou creada pel Dr. Anthony Bonner (Mallorca) en col·laboració amb el Raimundus-Lullus-Institut de la Universitat de Friburg de Brisgòvia juntament amb el llegat Anthony Bonner, el Departament de Filologia Catalana i la Biblioteca de la Universitat de Barcelona, la Universitat de les Illes Balears, la Base de dades Ramon Llull i el Centre de Documentació Ramon Llull; i des del 2006, també la Universitat de Barcelona. La web és http://orbita.bib.ub.edu/llull/index/asp. Altres institucions internacionals també han ofert material digitalitzat. La base de dades dóna informació i materials digitalitzats sobre quatre punts: 1. Obres de Ramon Llull: autèntiques, alquímiques i espúries. 2. Manuscrits (1.625 en 208 biblioteques i arxius). 3. Bibliografía (7.530 fitxes). 4. Catàlegs i inventaris (196). 5. Lul·listes (1.915).


  La bibliografia sobre els processos informàtics ja fa anys que fa camí entre els mateixos lul·listes: J. Carreras i Artau, De Ramón Llull, a los modernos ensayos de una lengua universal, CSIC, Barcelona 1946; Eusebi Colomer i Pous, “Ramón Llull ¿precursor de la informática?”, Citema 81 (1979), p. 7-44; id., “De Ramon Llull a la moderna informàtica”, EL 23 (1979), p. 113-135 (assequible a Base de Dades Ramon Llull, Textos digitalitzats); id., “Lulls Ars und die moderne Informatik”, Catalònia Kultur 9, Centre UNESCO de Catalunya, Barcelona 1995, p. 20-23; J. R. Welch, “Apuntes sobre el pensamiento matemático de Ramon Llull”, trad. A. M. Palos, Theoria 11 (1989), 451-459; Ton Sales, “La informàtica moderna, hereva intel·lectual directa del pensament de Llull”, SL 38 (1998), p. 51-61; id., “Llull as Computer Scientist, or Why Llull Was One of Us”, en el libro Ramon Llull: From the Ars Magna to Artificial Intelligence, Barcelona 2011, p. 25-37 (articles assequibles a la Base de Dades Ramon Llull, Textos digitalitzats).


  Institucions lul·lianes


  Al llarg de més d’un segle, han estat creats diversos centres lul·lians amb objectius similars sobre la base comuna de l’edició de les obres i l’estudi del pensament de Ramon Llull:


  1. Societat Arqueològica Lul·liana, Palma de Mallorca, gener de 1880.


  2. Maioricensis Schola Lullistica, fundada amb el nom Escola Lliure de Lul·lisme el 21 d’abril de l’any 1935 per l’escriptor i sacerdot Francesc Sureda i Blanes (1888-1955), que prengué el nom actual a partir de 1942. Va editar la revista Studia Monographica et Recensiones (1947-1955) i després la Miscellanea Lulliana, si bé l’any 1957 el nou director Sebastià Garcías Palou instituí una revista especialitzada amb el nom d’Estudios Lulianos (Studia Lulliana des de 1991).


  3. Società Internazionale per lo Studio del Medioevo Latino (SISMEL, Firenze), fundada l’any 1984, s’ha convertit en un dels centres més prestigiosos per a l’estudi de l’Edat Mitjana, i ha inclòs la publicació d’obres i d’estudis relacionats amb Ramon Llull.


  4. Instituto Brasileiro de Filosofia e Ciencia Raimundo Lúlio, fundat el dia 20 d’octubre de 1998. Fou presentat a la Casa de Portugal de São Paulo (Brasil) i compta amb un grup d’investigació a la Universitat Estatal de Vitória a l’estat do Spírito Santo.


  5. Archiuium Lullianum, fundat l’any 2001 a la Universitat Autònoma de Barcelona per un grup de filòlegs clàssics i medievalistas, ha incorporat investigadors joves, atén l’elaboració de tesis doctorals sobre el fons lul·lià i promou les edicions crítiques de les obres llatines de Ramon Llull (a les ROL, editorial Brepols, Turnhout, Bèlgica).


  6. Centro Italiano di Lullismo. El dia 25 de gener del 2002, l’Scuola Superiore di Studi Medievali e Francescani della Pontificia Università Antonianum de Roma, on havia treballat l’esmentat E.W. Platzeck, es constituïa en promotora d’aquest centre, amb la finalitat de convocar incontri oberts a tots els estudiosos de Ramon Llull.


  7. Itinera Lvlliana, de l’any 2005 –institució fundada per l’ínclit professor Alessandro Musco (1950-2014)–, que, des de la Universitat de Palermo i l’Officina di Studi Medievali, programà uns objectius científics: edicions crítiques d’obres llatines de Ramon Llull a les ROL, edicions d’obres lul·lianes a editorials italianes (llatí i traducció a l’italià) i elaboració de tesines i tesis doctorals.


  8. Aula Lul·liana de Barcelona (Universitat de Barcelona), fundada l’any 2007 i refundada l’any 2012 en ocasió del conveni de col·laboració entre la Universitat Autònoma de Barcelona, la Universitat de Barcelona, la Universitat Ramon Llull i la Facultat de Teologia de Catalunya. Els seus objectius són la col·laboració i intercanvi entre professors i investigadors, la formació de nous investigadors i l’alta divulgació de l’obra i el pensament de Ramon Llull. Inclou el Centre de Documentació Ramon Llull (http://cdocllull.narpan.net i http://aulalulbcn.narpan.net).


  ¿Trenta-setè doctor de l’Església catòlica?


  Finalment no està de més comentar que en aquest any 2016, en el setè centenari de la mort de Ramon Llull, ha estat represa la postulació de la causa per a la seva canonització. Els sentiments d’aprovació per part del poble, més en concret de la gent de Mallorca i la resta d’illes balears, i sens dubte de les autoritats eclesiàstiques, vénen de lluny i es van concretar l’any 1996, quan per iniciativa del bisbe de Mallorca Teodor Úbeda (1931-2003) es va tornar a obrir la causa.


  El precedent de la monja benedictina Hildegard von Bingen (1098-1179), canonitzada el 2012 pel papa Benet XVI, que li atorgà el títol de Doctor Ecclesiae, i el mateix gest per l’armeni Gregori de Narek (ca. 950-ca. 1005) l’any 2015 –amb els quals sumen trenta-sis les eminències que conformen el cànon sapiencial de l’Església catòlica en reconeixement de llur saber, mestratge i vida exemplar– fan suposar un procediment similar per a Ramon Llull, i, en aquest cas, es tractaria del primer laic a ésser reconegut doctor de l’Església.


  Ramon Llull ha rebut encomis de latituds diverses i al llarg de set segles, que reporta l’eminent Ivo Salzinger, iniciador d’un nou lul·lisme en el segle XVIII. Són els següents: “A París es manté el títol de Doctor egregi del Mestre Ramon Llull de Mallorca, Home nou, Ciència nova, Doctor barbut, acreditat en les seves arts i ciències. Pels invictíssims reis d’Aragó, tal com s’esmenta en els seus privilegis: Aquell excels Mestre en Filosofia i sacra Teologia, autor d’arts i ciències dignes de ser admirades. I el sereníssim rei de França esmentava en la línia superior de les seves cartes: A l’instrument de l’Esperit Sant i Doctor il·lustrat pel raig diví. I per un Doctor doctíssim en les Arts liberals: Ramon Llull, raig lúcid del món. I d’ell es diu a les regions d’Anglaterra: Aquell gran filòsof català. A les regions d’Itàlia es diu: Autoritat incontrastable d’una Art general a totes les coses escibles. I per Joan de Rocasisa (Rupescissa) és anomenat Minerva. I, segons alguns tractats que hi ha en els seus llibres, es pot dir i proclamar: Procurador de la utilitat pública en Jesucrist. I també es pot anomenar Il·lustrador de les tenebres del món” (MOG I, 1721, p. 112).


  Per tots aquests i altres qualificatius, Ramon Llull podria ben bé rebre l’apel·latiu de Doctor il·luminat - Doctor illuminatus de l’Església catòlica, tal com ja va ser reconegut en vida, en la mesura que “el Senyor il·lustrà la seva ment” (Vida coetània, 14) en el moment de concebre l’Art (1273-1274).


  Plec d’imatges


  Miniatura I


  [image: ]


  Canvi de vida radical de Ramon Llull


  El veiem l’any 1263, ja casat i amb 31 anys, escrivint un poema amorós a una de les seves amants i, al darrere, les cinc aparicions de Jesús crucificat que el fan reconsiderar la vida que duia.


  Entre 1263 i 1264, per purificar-se i acostar-se a Déu, emprèn dues peregrinacions a peu gairebé consecutives, primer a Santa Maria de Rocamador i després a Sant Jaume de Galícia.


  Miniatura II
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  Caràcter irrevocable de la conversió


  Veiem a Ramon Llull amb vestit vermell escoltant un sermó del bisbe de Mallorca sobre Sant Francesc i després rebent d’aquest mateix bisbe l’hàbit de drap vil, és a dir, emulant amb aquest gest la vida de pobresa de sant Francesc, de qui sempre va declarar-se admirador.


  Ambdues escenes tingueren lloc a Palma el 4 d’octubre de 1264, quan tenia 32 anys.


  Miniatura III
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  Ramon Llull i l’esclau musulmà que li ensenya àrab


  Primer els veiem discutir sobre principis religiosos i després l’esclau s’abraona amb una espasa contra Ramon Llull, que es defensa, aconsegueix reduir-lo i fa venir les autoritats perquè el portin a la presó. Per últim, visita del filòsof a la presó, on l’esclau ja s’ha suïcidat.


  Els fets relatats tingueren lloc a Palma, probablement l’any 1272, quan Ramon Llull tenia 40 anys.


  Miniatura IV
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  Irrupció de l’Art en la vida de Ramon Llull


  Primer veiem com rep l’Art de mans de Déu, que l’il·lumina sobre la manera de fer un llibre sobre els principis substancials i accidentals. En la segona imatge, després d’escriure el llibre al monestir de Santa Maria de La Real, el tornem a veure al puig de Randa, on un pastor enviat per Déu, reproduït dues vegades, li confirma el valor de l’obra (aquests dos moments recreats es podrien situar cap al 1274, quan tenia 42 anys).


  L’última escena ens mostra el filòsof ensenyant l’Art a un auditori, que podria ser de Palma (1274, 42 anys) o de la Universitat de Montpeller (1283, 53 anys).


  Miniatura V
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  Explicació de l’Art


  A l’esquerra veiem nou filòsofs que fan les nou preguntes (qué, qui, com…) sobre els nou subjectes de l’Art (Déu, àngel, cel, home, imaginativa, sensitiva, vegetativa, elementativa, artifici –moral o natural–). Al mig apareix Ramon Llull, que explica el mètode per resoldre qüestions segons els principis universals de l’escala de la seva esquerra, la qual permet d’apropar-se a la veritat revelada. A la dreta apareix la torre de la veritat, al cim de qual hi ha el símbol de la Trinitat, que no toca la torre, indicant que ni l’Art pot aconseguir-ne un coneixement ple. Tres àngels penjats d’una corda signifiquen la Voluntat, l’Intel·lecte i la Memòria, que la mà de Déu ajuda a pujar amb una corda. Al dessota de la torre, l’infern, amb els sets vicis empenyent la corda avall: luxúria, gola, mandra, avarícia, enveja, ira i supèrbia.


  Miniatura VI
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  L’exèrcit de la filosofia contra la falsedat


  Aristòtil dirigeix les tropes sobre el cavall Raciocini, arrossegant la primera carrossa de soldats contra la torre de la falsedat, que és defensada, d’una banda, al cim per cinc dimonis, i de l’altra, a les finestres de la dreta, per la Maldat, el Cessament, la Ignorància, la Debilitat, la Confusió i la Sort i, a les de l’esquerra, per la Parvitat, la Impossibilitat, l’Odiositat, la Falsedat, la Pena i la Contrarietat. El segon cavall, Imaginació, és cavalcat per Averrois, el filòsof aristotèlic que no acabava d’agradar a l’Església; per això al seu darrere, hi ha un cardenal que el frena amb unes llargues regnes tot dient: “Sòcrates és amic, però més amiga és la veritat”.


  Miniatura VII
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  Ramon Llull i el seu exèrcit ‘artístic’ al rescat


  Aquesta miniatura, que es mostra en el manuscrit com aquí, encarada a l’anterior, mostra el filòsof dirigint un altre exèrcit contra la torre de la falsedat i la ignorància, ja que ni Aristòtil ni Averrois aconsegueixen enderrocar-la. Cavalca el cavall Recta Intenció, precedit per tres trompeters (Intel·lecte, Memòria i Voluntat) que transmeten les ordres del seu general. Els soldats de la carrossa enarboren els mecanismes de l’Art i porten escuts amb els principis universals.


  Miniatura VIII
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  Primer viatge a Tunis


  A l’esquerra figura la bandera de Gènova dalt de la torre, que veu salpar el filòsof en vaixell l’any 1293, amb 61 anys. A la dreta, arribat a Tunis, Ramon Llull discuteix amb els doctors de l’islam, entre la torre coronada amb la bandera del país i la torre amb la bandera quatribarrada que simbolitza les instal·lacions comercials i residencials que hi tenien els catalans.


  Miniatura IX
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  Viatge a Bugia i empresonament


  Primer veiem Ramon Llull arribant al port de Bugia, a l’actual Algèria, quan tenia 75 anys, el 1307. Després Ramon Llull és apedregat mentre diu en el globus: “La llei dels cristians és vertadera, santa i agradable a Déu, mentre que la dels sarraïns és falsa i errònia, cosa que estic preparat a provar”, després cau a terra sota els cops de bastó de la multitud, és conduït davant del Cadi o jutge i finalment és tancat a la presó.


  Miniatura X
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  Audiències amb el Papa i els reis


  A l’esquerra, Ramon Llull sol·licita la protecció i l’ajuda del Papa i del col·legi cardenalici, per tal de dur a terme el seu projecte apostòlic entre els musulmans, alhora que els detalla tot el que cal fer per a la conquesta de Terra Santa. Els reis de França, de la corona catalanoaragonesa i de Nàpols escolten Ramon Llull, el qual els demana la creació de centres on es formin clergues en teologia, àrab i hebreu per tal de convertir els infidels. Ambdues escenes podrien correspondre al concili de Viena de 1312, on hi acudiren el Papa, la cúria i els tres reis citats, a més de Ramon Llull que aleshores tenia 80 anys.


  Miniatura XI
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  Conversa entre mestre i deixeble


  El canonge i metge Thomas Le Myésier demana a Ramon Llull que li permeti d’abreujar les seves obres (que diu que són 155) per tal de fer-les més entenedores a un públic més ampli. L’escena deuria tenir lloc a l’última estada a París, entre 1309 i 1311, quan el filòsof tenia més de 77 anys.


  Miniatura XII
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  Entrega de tres compilacions lul·lianes a la reina de França


  Thomas Le Myésier, acompanyat de Ramon Llull, presenta a Joana II de Borgonya-Artois, muller de Felip V de França, els tres resums de l’obra lul·liana, de menys a més pàgines. La reina tria el Breuiculum, el més breu i el que conté aquestes miniatures, per tal com és un manuscrit luxós i d’una gran bellesa. L’escena real va tenir lloc cap al 1325, quan Ramon Llull, que aquí apareix envellit i recolzat en una crossa, ja era mort.


  Figura A: Déu
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  Figura S: Intel·lecte
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  Figura V: Virtuts/Vicis
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  Figura X: Predestinació
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  Figura T: Principis/Significats
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  Figura Y: Veritat
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  Figura Z: Falsedat
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  Figura de la Filosofia
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  Figura del Dret
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  Figura Universal, amb cercles mòbils
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  Arbre de filosofia d’amor
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    PERE VILLALBA I VARNEDA (Barcelona, 1938) és doctor en Filologia Clàssica des de 1981 per la Universitat de Barcelona, professor emèrit de Filologia Clàssica de la Universitat Autònoma de Barcelona i membre de la Reial Acadèmia de Bones Lletres de Barcelona.


    Ha impartit la docència sobre el teatre llatí, l’elegia i Ciceró. Cal destacar la notable aportació a la fixació del text de les Ora Maritima de Ruf Fest Aviè, publicat en col·leccions diferents els anys 1986 i 1994; ha contribuït a la renovació dels estudis ciceronians amb la publicació dels tractats De senectute (1998) i De amicitia (1999), i el 2006 presenta la primera traducció catalana de De republica, també de Ciceró. Membre del Raimundus Lullus Institut, ha establert el text crític de l’Arbor scientiae de Ramon Llull per al Corpus Christianorum (2001), i és autor de Ramon Llull. Vida i obres.


    És especialista en els Jocs Olímpics (Olímpia. Orígens dels Jocs Olímpics, 1994), i ha publicat fonts sobre l’evolució de la idea política en la Roma monàrquica i republicana (Roma a través dels historiadors clàssics, 1996). Els articles que ha publicat estan en consonància amb els temes tractats anteriorment i amb col·laboracions en matèries complementàries.
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