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Prélogo

El presente tomo es la versién espafiola abreviada del libro
"Literatur als Beruf. Zum Selbstverstindnis gelehrter und
schriftstellerischer Existenz im spanischen Siglo de Oro", el cual
fue entregado como "Habilitationsschrift” en la Universidad de
Diisseldorf en el afio 1985 y fue publicado en el afio 1987 por la
editorial Droste en Diisseldorf. Las citas fueron presentadas
originalmente de forma mds detallada porque en aquella época
eran todavia poco conocidas en Alemania. Entretanto, la inves-
tigacién internacional sobre el humanismo espariol en el Siglo
de Oro ha hecho adelantos considerables. Se ha desistido de
actualizar la literatura de investigacién, ya que la idea funda-
mental del trabajo conserva su validez integra y una actualiza-
cién no hubiera alterado el proceso de la argumentacién en su
totalidad.

Los temas abordados son cuestiones tan centrales como la
autoconcepcién del escritor humanista y de su estilo de vida,
definido a través de la delimitacién de alternativas, o a través
del -en aquel entonces- nuevo medio, el libro, el cual no sola-
mente hizo necesario un nuevo tipo de lector y de autor, sino
que motivé también una nueva clase, definicién y jerarquia de
la literatura.

Mis agradecimientos a Rafael Abad Soria, que ha traducido
este libro y a la editorial Reichenberger, que amablemente lo ha
incluido en su programa. Quiero agradecer también a Maria
Cristina Diez Pampliega y a Mariana Conde por haberse to-
mado el trabajo de preparar el libro para su publicacién.

Espero que la presente versién espafiola encuentre una
viva repercusion.

Christoph Strosetzki



A. Posturas alternativas

1. Ocio y trabajo

Virgilio ya evocé el concepto de «labor improbus», el tra-
bajo penoso, que dominaba en todas partes desde el final de la
Edad de Oro. En la Antigiiedad Clésica, casi siempre se desde-
fiaba el trabajo corporal y por ello fue encomendado a los escla-
vos. El intelecto y el trabajo corporal, la teoria y la practica,
estaban separados. Si el cristianismo medieval pudo adoptar
esta duplicidad, fue porque en el Génesis Adan y Eva, tras co-
meter el pecado original, fueron expulsados del paraiso y con-
denados a la fatiga y al trabajo.! «Ganarés el pan con el sudor
de tu frente».2 Esta interpretacién con connotaciones negativas
del concepto de trabajo dominé en la Edad Media feudal. La
palabra espafiola «trabajo» se referia al mismo tiempo al trabajo
y a la fatiga.? Basdndose en la valoracién clésica del término se
realiz6 una nueva diferenciacién: el trabajo intelectual de la
«vita contemplativa» se valor6 més que el de la «vida activa»
que servia a fines titiles. Todo esto se correspondia con la ex-
tendida concepcién jerdrquica de la estructuracion social que
vefa al pueblo y a los caballeros subordinados al clero.4

La llegada de un capitalismo incipiente y de una clase co-
mercial burguesa favorecié una concepcién positiva del trabajo
burgués con una utilidad frente a la contemplacién sin utilidad
inmediata. La postura positiva que favorece el trabajo eficiente
fue formulada y propagada en el norte de Europa por Lutero y

1 I Schiewek, Beziehungen zwischen Arbeitsethos und Menschenbild in der Re-
naissance, pp. 170 y sigs.

2 Cfr. 1° Moisés 3, 19.

3 En lo referente a «tripalium» cfr. ]. Corominas, Diccionario critico etimold-
gico de lalengua castellana, t. 4, pp. 520 y sig.

4 Conrespecto al caracter ficticio de esa comprensién cfr.: G. Duby, Les trois
ordres ou l'imaginaire du féodalisme.
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Calvino.5 Incluso la Espana catdlica se propone darle un nuevo
valor al trabajo, aunque para ello es poco probable que se orien-
tara por los poco frecuentes y siempre reprimidos influjos del
protestantismo. Mds fuerte repercusién pudo tener, sin em-
bargo, en Espaiia, el influjo que ejercieron los humanistas que
ya en otros paises habian empezado a poner de manifiesto el
valor del trabajo.” Fue Erasmo el que desempefié un papel
importante en este sentido a principios del siglo XVI.8 Los hu-
manistas se adhirieron a una definicién positiva del concepto de
trabajo que al igual que la negativa, también habia sido for-
mulada en la Edad Media cristiana apoyandose en la Biblia.
Para San Agustin, por ejemplo, el trabajo era la alegre conti-
nuacién de la obra creativa divina, incluso después del Pecado
Original. Santo Tomds de Aquino construye, en su recepcién de
Aristételes, una completa filosofia de la actuacion. Asi, segtin la
ensefianza aristotélica sobre el acto y la potencia, Dios es el
motor inmévil que mediante su actuacién conserva constante-
mente unida la totalidad del universo. De la misma forma, cada
individuo tiene en su actuacién su razén de ser. La actividad
especifica de cada individuo, bajo la que €l entiende mas la vida
contemplativa que una actividad laboral, es, por tanto, la que
Santo Tomads identifica con la felicidad suprema.

En la Edad Media, la alabanza de la vida contemplativa es
en gran parte el resultado de una autovaloracién del clérigo
medieval. Los humanistas del Siglo de Oro, aunque frecuente-

5 Cfr. M. Weber, Die protestantische Ethik und der «Geist» des Kapitalismus.

6 Cfr.]. C. Nieto, Luther’s Ghost and Erasmus’Masks in Spain; cfr. también del
mismo autor, Juan de Valdés y los origenes de la reforma en Esparia e Italia.

7 Con respecto a la situacién en Alemania cfr. K. Wiedemann, Arbeit und
Biirgertum; con respecto a la situacién en Inglaterra cfr. I. Schiewek, Be-
ziehungen zwischen Arbeitethos und Menschenbild in der Renaissance, pp. 174 y
sig.; respecto a la glorificacién mitolégica del trabajo creador del hombre,
especialmente en el siglo XVI cfr. A. Stocklein, Leitbilder der Technik,
pp- 60 y sigs.

8 Cfr. M. Bataillon, Erasmo y Espaiia.
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mente no formaban parte del clero, se sirvieron de esta alabanza
con una intencién similar. Al igual que para Santo Tomés, la
contemplacién religiosa no satisface la obligacién de trabajar
sino que obliga al te6logo de la Edad Media a transmitir a otros
sus intuiciones en sus ensefianzas y sermones y de esta manera
no sélo atender a sus propios intereses sino también a los de la
comunidad,® asimismo, se espera del humanista que trasmita su
saber.10 De él y de su concepto de trabajo serd de lo que tratard
sobre todo este primer capitulo.

El historiador José Antonio Maravall dedica varios pasajes
a la valoracién del trabajo en el estado ‘espafiol del Siglo de Oro
en sus extensas obras Estado moderno y mentalidad social y Anti-
guos y modernos. Sus andlisis se centran en la situacién de la to-
talidad de la poblacién trabajadora, también, por ejemplo, de
los trabajadores que construyeron El Escorial. Da su opinién
sobre los salarios, la conflictividad de las relaciones laborales
trabajo y la proletarizacién de los jornaleros.!! Junto a estos
factores reales trata también factores mentales, como la funcién
liberadora que el trabajo tiene para el individuo y el significado
del trabajo para el enriquecimiento personal, asi como sobre su
caracter favorecedor de las virtudes y limitador de los vicios.
Subraya ademas el sentido del trabajo como factor de la pro-
duccién sobre el que se asienta la economia. Prueba de ello
también son, segiin Maravall, algunos escritos humanistas y di-
décticos de la época. Asi, aclara el concepto de trabajo en Vives,
para el cual la sociedad no es més que el conjunto de los que
colaboran repartiendo libremente el trabajo. También segtin Vi-
ves, los trabajadores tienen que poseer el derecho a conservar el

P iy

9 Cfr. K. Wiedemann, Arbeit und Biirgertum, pp. 73y sigs., 90y sigs.; con
respecto a la intelectualidad en la Edad Media cfr. también G. Stollberg,
Die soziale Stellung der intellektuellen Oberschicht im England des 12. Jahr-
hunderts.

10 Cfr. aqui capitulos B2 y C 4.

11 J. A.Maravall, Estado moderno y mentalidad social, t. 2, pp. 353-401.
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producto de su trabajo y a aprender una actividad adecuada
para ellos. Maravall contintia su argumentacion apoydndose en
Huarte y sostiene que sélo si se armonizan el carécter del tra-
bajador y su actividad se puede esperar un producto de buena
calidad. Sin embargo, Maravall no cita mds que el titulo de la
obra de Luis Mejia Apdlogo de la ociosidad y el trabajo. También se
quedan cortos los comentarios sobre Gutiérrez de los Rios, cuya
revalorizacion de los trabajos mds bajos le parece a Maravall
digna de consideracién.12

En el esquema de virtudes que, seglin Maravall, caracteriza
la mentalidad del Siglo de Oro espaiiol, el trabajo tiene una po-
sicién muy alta. Asi, a las normas de conducta de las que el
burgués y en especial el comerciante presumen pertenece siem-
pre la laboriosidad. Maravall lo ve confirmado en un pasaje del
Crotalén de Villalén, donde se conceptualiza el «homo faber»
que trasforma la naturaleza trabajando con sus manos. Maravall
aduce como ejemplo la reciente extension del uso de la palabra
«ingeniero».13 Nos presenta el ocio como las antipodas del pon-
derado trabajo, ejemplificado con la imagen de una «clase
ociosa» derrochadora y adicta al disfrute de los placeres mun-
danos que veilustrada en la Visidn deleytable de filosofia (1486) de
Alfonso de la Torre.l4 Es una «clase ociosa» que, segtin Mara-
vall, no estd solamente compuesta por los nobles, sino también
por los banqueros burgueses, comerciantes y burécratas en la
medida en que no amontonen sus riquezas, sino que las gasten
en una ostentacion que les asegure en contrapartida la corres-

12 Maravall plantea con toda razén la cuestién de si sélo se ha caido en el
ocio porque repara alegria o porque no habia trabajo, ya que se habia im-
portado tanto que la propia industria habia quedado paralizada: ibidem,
p. 377.

13 Cfr. ibidem, t. 2, p. 154; t. 1, pp. 49 y sig.; cfr. también del mismo autor An-
tiguos y modernos, pp. 573 y sig.

14 Ibidem, p.63; con respecto a la historia del concepto cfr. F. Schalk,
«Otium» im Romanischen, pp. 357-377.
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pondiente credibilidad.!5 Asi, se revela imposible una corres-
pondencia clara entre mentalidad o forma de vida y estamento
social.

a) Entre «dignitas» y «miseria hominis»

«Dignitas» y «miseria hominis» forman ante todo una opo-
sicién teolégica que, formulada por San Agustin, reaparece una
y otra vez en la posterior tradicién agustiniana.lé Bajo la pers-
pectiva de la «dignitas», el hombre aparece creado a imagen de
Dios, como ser dotado de razén que subyuga la naturaleza. Su
«miseria» se deriva de su indignidad después del pecado origi-
nal, después de tenerse que ganar el pan con el sudor de su
frente, lejos de Dios. Los humanistas defensores de la «dignitas
hominis» no sélo se basan en los Padres de la Iglesia sino tam-
bién en los antiguos estoicos, que opinaban que la razén es la
mads destacada cualidad humana en toda actividad del hombre.
Los humanistas leyeron las traducciones francesas de Las vidas
paralelas de Plutarco realizadas por Amyot, las cuales contienen
numerosos ejemplos de comportamientos estoicos. Paralela-
mente se ocuparon con los sencillos escritos de Séneca y de los
Anales de T4cito. Técito gan6 en popularidad, porque en la his-
toria se dejé de ver el efecto de la predestinacién que podria
actuar en y a través de los hombres y se comenzaron a vislum-
brar los actos y la influencia de hombres particulares.

Este autor ya era conocido porque sus obras habian sido
introducidas en Espafia a través de ediciones criticas proce-
dentes de los Paises Bajos. Entre los editores que vendian sus li-
bros también en el extranjero, destacé Cristébal Plantin. El ha-
bia impreso todas las ediciones que hizo Justus Lipsius de Té-

15 J. A. Maravall, Estado moderno, t. 1, pp. 414 y sig.
16 H.Marrou, Saint Augustin et l'augustinisme; cfr. P. O. Kristeller, Renaissance
Thought and its Sources, pp. 169 y sigs.
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cito y habia enviado una gran parte a Espafia.l” La traduccién
espafola de Emblemata de Alciatus, hecha en el afio 1546, con-
tribuyé también a la difusién de T4cito, porque contenia sen-
tencias suyas.!8 También rindié una aportacién importante la
actividad de Arias Montano que, como mediador entre Esparia
y los Paises Bajos, ayudé a Plantin en la realizaciéon de la Biblia
Poliglota. La trascendencia de T4cito aumenté cuando los espa-
fioles recurrieron cada vez mds a sus obras, después de haberse
prohibido la lectura de Maquiavelo al incluirse su obra en el In-
dex. De esa forma, la recepcién de Técito y la revitalizacién de
la filosofia estoica forman una plataforma para la revalorizacién
del hombre por parte de los humanistas.

Ya hemos subrayado varias veces que esta valoracién se
halla intimamente ligada a la actitud frente a la actividad y al
trabajo del hombre. Esta conexién se manifiesta cuando los es-
fuerzos y labores se consideran como un castigo por el pecado
original que ha robado al hombre su «dignitas primitiva» y
cuando la «dignitas» del hombre se ve en la razén, que, para
Técito, actiia en la historia a través de «sapientia» y «prudentia»
y para los estoicos, por su propia fuerza. Las implicaciones de la
«dignitas» y «miseria hominis» basadas en la Antigiiedad Cla-
sica y en el cristianismo saltan a la vista en el Didlogo de la dig-
nidad del hombre (1546) de Pérez de Olival® y en la continuacién

17 E. L. Etter, Tacitus in der Geistesgeschichte des 16. und 17. Jahrhunderts,
PP- 13, 101-103; cfr. también H. ]. von Stackelberg, Tacitus in der Romania.

18 Con respecto a Alciato cfr.: K. L. Selig, The Spanish Translations of Alciato’s
Emblemata, pp. 345-359 y del mismo autor, Gracidn and Alciato’s Emblemata,
Pp- 1y sigs.

19 Pérez de Oliva, nacido en el tltimo decenio del siglo XV, estudi6 artes en
Salamanca, Alcald, Paris y Roma. En Paris, ensefi6, entre otras cosas, la
ética aristotélica. En 1524, regres6é a Espana. En la Universidad de Sala-
manca, de la cual era rector en 1529, ensend filosofia natural, filosofia mo-
ral y teologia, hasta su muerte en 1531. Ademds de sus escritos filosé6fico-
humanistas, orientados hacia la ideologia aristotélica, también compuso
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que hizo Francisco Cervantes20 Pérez de Oliva representa la
«miseria hominis» con el personaje de Aurelio y la «dignitas»
con el de Antonio. La controversia entre ambos personajes
queda sin aclarar en la primera parte hasta que en la conti-
nuacién de Francisco Cervantes se decide en favor de la
«dignitas». Aurelio piensa que los esfuerzos del trabajo humano
causan la futilidad y la fatiga, caracteristicas, segtin él, del hom-
bre. En la practica de las artes mecénicas, afirma, es necesario
enfrentarse con sudor y con todas las fuerzas contra piedras,
cargas, maderas o lana. Pero en las ciencias el trabajo tampoco
parece mds féacil. Uno trabaja noche y dia sin pausa como si
fuera Sisifo, porque lo que se gana en entendimiento, se pierde
por otra parte en memoria. Por eso tampoco se puede envidiar
a los que disfrutan de un cierto prestigio cientifico: «esos que
son en la Republica méds estimados por las disciplinas, ;qué
descanso penséis que tienen?»?! No tiene importancia a qué
clase se pertenece, si se cultiva el campo, se dirige el estado o se
presta servicio con las armas, pues cada estamento no implica

algunos poemas e hizo algunas traducciones muy libres de dramas y
discursos cldsicos.

20 El toledano Francisco Cervantes de Salazar (1518-1575) fue alumno de
Alejo de Venegas; en Espania, estuvo al servicio del cardenal y arzobispo
Garcfa de Loaysa y ensefi6 en la Universidad de Osuna. La obra aqui ci-
tada fue publicada en 1546 en Alcald, es decir, cinco afios antes de que
fuera a México para ensefiar en la universidad, de la que llegé a ser rector.
Con respecto a la «dignitas hominis» cfr.: ]. L. Abelldn, Historia critica del
pensamiento espaiiol, t.2, pp.148-161; Abellin considera que las ex-
plicaciones de Oliva sobre el tema estin menos orientadas hacia el
discurso sobre la dignidad del hombre (1496) de Giovanni Pico della Mi-
randola que la continuacién de Francisco Cervantes. Oliva se diferencia de
su precursor italiano por la forma dialogada, un optimismo mds equili-
brado, una erudicién menos ostentosa y por no intentar armonizar dife-
rentes corrientes tradicionales.

21 Pérez de Oliva, Didlogo de la dignidad del hombre, en: Antologia de huma-
nistas espafioles, p. 427.
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mas que un tipo especifico de sufrimiento en el que vanas espe-
ranzas y riquezas traen continuamente movimiento e inseguri-
dades.

Pérez de Oliva nos muestra con estos ejemplos que aque-
llos que se ocupan de asuntos intelectuales, tienen ante si un
trabajo tan arduo como el de los artesanos que manipulan obje-
tos materiales. La fama, el fruto del trabajo intelectual, aparece
conseguida con continuas penalidades. Se revela claramente
que el trabajo intelectual es sélo una de las numerosas labores
de las diversas capas sociales y en ningin caso un privilegio.
Pérez de Oliva corta de raiz con esta afirmacién la posible en-
vidia de otros estamentos frente al trabajador intelectual. Su
postura es escéptica, ve la palabra «trabajo» estrechamente
unida con la supuesta raiz latina de *«tripalium», fatiga, pena.

Francisco Cervantes de Salazar, que en 1546 habia editado,
comentado e incluso continuado el didlogo de Pérez de Oliva,
relativiza ese escepticismo sirviéndose de una valoracién posi-
tiva del trabajo que obtiene al desarrollar los argumentos de
Antonio. Es justamente en el trabajo ininterrumpido en el que
Francisco Cervantes ve un ventaja, puesto que le parece una
condicién de la laboriosidad, impide la pereza y el ocio y pre-
senta sobre todo la quietud de la vida eterna en Dios como algo
deseable y a lo que se aspira. Una vida llena de trabajo es por
consiguiente, segin él, una condicién previa al deseo de al-
canzar la tranquilidad junto a Dios. Al mismo tiempo, el trabajo
aparece como condicién para la fama: «De ninguna cosa los
hombres ganaron gloria, que no fuesse trabajosa.»? El alcance
del trabajo realizado se convierte en criterio para valorarlo. Para

22 F. Cervantes de Salazar, Obras que Francisco Cerwantes de Salazar ha hecho,
glossado i tradvcido. Didlogo de la dignidad del hombre por M. Oliva i por Cer-
vantes. Apdlogo de la ociosidad y el trabajo, intitvlado Labricio portvndo por Lois
Mexia, glossado por F. Cervantes. Introdvcion i camino para la sabiduria
compuesta en latin, como va ahora, por Jvan Lvis Vives. Vuelta en castellano con
muchas adiciones por el mismo Cervantes, p. 108.
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Francisco Cervantes sélo es digno de consideracién aquello que
costd trabajo, y sélo puede estar contento consigo mismo aquel
que trabaja.

En la forma en la que Pérez de Oliva y Francisco Cervantes
tratan en su didlogo el tema de «dignitas» y «miseria hominis»,
se entrevé cémo la valoracién contradictoria del trabajo estd en
la base de una consideracién controvertida del ser humano. En
ese contexto, la clase de trabajo que se realice, que depende del
estamento, ya sea de tipo intelectual o manual, no es impor-
tante.

b) Interpretaciones alegérico-miticas

La figura de Hércules es el paradigma mitolégico para vi-
sualizar la eleccién entre el cdmodo camino del ocio y el duro
camino del trabajo. Puesto que él se decidié, como se sabe, a fa-
vor del trabajo y a través de ese trabajo penoso consiguié una
gran fama, siempre sirve como simbolo cuando se defiende la
valoracién positiva del trabajo. Un temprano testimonio de ello,
anterior a la época que nos ocupa, son Los doze trabajos de Hér-
cules (1417) de Enrique de Villena. En esta obra, son sociedades
y grupos descompuestos, necesitados de guias y devorados por
la codicia los que acuden a Hércules. Ademads, Hércules se des-
taca por unir fuerza fisica y astucia militar con una gran sabidu-
ria.Z2 Ambos aspectos nos presentan a Hércules como repre-
sentante del trabajo, pero es, ciertamente, un trabajo mas bien
intelectual que manual. De este modo, Hércules tiene un papel
distinto al que tenia en las anteriores crénicas de la Edad Media
que le presentaban como conquistador y fundador de ciudades

23 R. G. Keightley, Enrique de Villena's Los doze trabajos de Hércules: A Reapprai-
sal, pp.56-67; con respecto a Los doze trabajos de Hércules cfr. también A.
Torres-Alcald, Don Enrique de Villena, pp. 113 y sigs.; en cuanto a la figura
de Hércules cfr. también: E. Panofsky, Hercules am Scheidewege und andere
antike Bildstoffe in der neueren Kunst.
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espariolas y constructor de palacios.?

También aparece Hércules en la narracién alegérico-didac-
tica Apélogo de la ociosidad i del trabajo (1546) de Luis Mejia; aun-
que sélo lo hace como antepasado del protagonista Labricio. El
texto se encuentra en el mismo volumen que el didlogo de Pérez
de Oliva y estd editado, comentado e introducido por Francisco
Cervantes de Salazar. La introduccién que presenta el con-
tenido y las ensefianzas de la obra, describe las intenciones de
Mejia. Declara haber perseguido la intencién de presentar fi-
loséficamente bajo forma poética las grandes ventajas del tra-
bajo y lo dafiino que es el ocio.% Francisco Cervantes comenta
en la dedicatoria al Arzobispo de Toledo, Don Juan Martinez
Siliceo, que Mejia consiguié imitar a aquellos escritores que
ocultan los grandes secretos de la filosofia tras la mascara de la
ficcion. De esta manera, Mejia sigue el principio horaciano que
intenta unir el entretenimiento y la ensefianza. Francisco Cer-
vantes se dirige en especial al destinatario de su dedicatoria
cuando predice que una obra que estd enriquecida de tal forma
de ensefianzas y doctrinas, si se fomentara su divulgacién pu-
blica, podria triunfar sobre los ociosos que tantos dafios provo-
can al estado.?6 La introduccién y la dedicatoria anuncian, pues,
un ajuste de cuentas con los ociosos.

24 Cfr. L. Schrader, Herkules-Darstellungen in der spanischen Literatur vom XV.
bis zum XVIL. Jahrhundert.

25 Luis Mejia era notario de profesién. Tradujo algunos coloquios de Erasmo.
No trataré aqui la cuestién planteada por Solana de en qué medida recurre
Mejia a la Visién delectable (;1486?) de Alfonso de la Torre: cfr. M. Solana,
Historia de la filosofia espariola. Epoca del renacimiento, t. 2, pp. 467 y sig.; «La
intencién del autor fue debajo de sabrosa especie de poesia philosophica-
mente tratar los grandes provechos del trabajo, i por el contrario los dafios
de la ociosidad». Luis Mejia, Apélogo de la ociosidad i del trabajo, p. XXI. (El
nombre Mejia aparece escrito tanto con «j» como con «x». Para su unifica-
cién serd escrito en este libro con «j»).

26 Ibidem, pp. V y sig., VIL
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A continuacién, se presenta detalladamente el contenido
de la narracién, puesto que la accién alegérica es especialmente
apta para ejemplificar la discusién en torno a los pros y los
contras del trabajo y el ocio, y, sobre todo, porque la introduc-
cién a la obra de Francisco Cervantes ya propone una inter-
pretacién de las alegorias que aparecen en el texto: en Grecia,
vivia una vez una dama acomodada de alta alcurnia. Su nom-
bre, Ocia, representa la ociosidad. Entre sus seguidores se en-
contraban Fraude, Hipocresia, Pereza e Ignorancia, y todos ellos
apoyaban a su sefiora a la hora de evitar el trabajo. Ocia aparece
como alguien tan hébil en el trato con la gente y en la conver-
sacién que todos los ciudadanos y todos los habitantes, no sélo
de las regiones vecinas, yacian a sus pies. Un ordculo le predijo
que si se casaba podria tener siete hijas. Francisco Cervantes ve
en ello una alusién a las siete artes liberales. En su bisqueda de
un marido idéneo topa con Labricio. Ya el hecho de que tenga
ese nombre nos hace sospechar que es la personificacién del
trabajo lo que Francisco Cervantes queria hacernos ver en é1.27
Labricio es presentado como noble de alta cuna. Sus an-
tepasados més remotos habian sido Saturno y Jipiter que una
vez rigieron el mundo. Sus antepasados més cercanos per-
tenecian, sin embargo, a la casa de Hércules. Para explicar esta
procedencia, Francisco Cervantes sefiala que el trabajo se re-
monta a Hércules que ha trabajado més que nadie.?8 Labricio,
que no es ni rico ni pobre, sabe ser generoso o ahorrativo en el
momento adecuado. Algunos aconsejan a Ocia que utilice el
trabajo de Labricio para aumentar su propio poder y grandeza.

Labricio toma un primer contacto con su futura esposa. Se
presenta haciéndole llevar unos regalos y explicando el sentido
de cada uno de ellos. Asi, le regala un buey, puesto que sin su

27 Labricio «que es el trabajo: dando en esto a entender el autor, convenir
mucho a los ociosos trabajar», ibidem, p. XOA.

28 «Deste Hercules, como de hombre que mas trabajé, desciende el trabajo»,
ibidem, p. 10.
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trabajo nadie podria mantenerse en su situacion social. Le envia
un asno, por la utilidad que tiene este animal en la casa, en la
familia y en el estado, y porque muestra que nadie puede me-
nospreciar a sus inferiores por muy alto que esté. A conti-
nuacion, le envia un gallo que debe servir de reloj y despertador
para que se puedan distribuir mejor las tareas a lo largo del dia.
En lugar de agua perfumada, le envia dos barriles de su propio
sudor, y le aclara que la mujer tiene que regir la casa con el
mismo empeiio con el que el marido trabaja fuera de ella. Un
regalo posterior, un libro en blanco, tiene que servir para hacer
balance de c6mo se vive la vida.?® Estos y otros regalos no po-
dian dejar de surtir efecto: Odia se escandalizé y el matrimonio
no tuvo lugar. Decidié viajar por el pais. En todas partes atraia
a muchas gentes. Los funcionarios abandonaban sus puestos de
trabajo, los labradores dejaban parados sus arados, los comer-
ciantes, sus negocios. También los marinos y los soldados deja-
ban su trabajo. Los seguidores de Odia dejaban tras de si ham-
bre y penuria. Vivian segtn las ensefianzas de la Escuela Epici-
rea, para la que el disfrute del placer representa toda la fortuna,
como nos explica Francisco Cervantes en una nota aclaratoria.
Si al comienzo del capitulo vimos que el estoicismo forma una
base para la revalorizacién del trabajo, ahora su corriente
contraria, el epicureismo, aparece como un aliado consecuente
del ocio que se pretende rechazar.

Mejia muestra en la corte de Ocia una imagen convincente
de los vicios que acompaiian al ocio. A continuacién, presenta-
mos a las damas de compariia Fraude e Hipocresia. Fraude es la
hija de Mercurio y de Isis. Lo que esto implica lo aclara Fran-
cisco Cervantes cuando se refiere a que Mercurio no es sélo el
dios de la oratoria y mensajero de los dioses, sino también el pa-
trén de los contratos fraudulentos. Fraude presume de estar en
los ayuntamientos, en los juzgados, en las iglesias, en la corte,
asi como junto a los comerciantes y agricultores. Sin ella seria

29 Para lo que sigue cfr. también, ibidem, pp. 16-43.
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imposible para cualquier grupo social hacer valer su propio
trabajo y su esfuerzo. Hipocresia entra en escena con tres con-
sejos que son los principios que deben guiar la propia vida, al
igual que lo hacen los axiomas en las ciencias. En primer lugar,
se deben orientar todas las acciones hacia el propio beneficio, lo
cual hay que ocultar frente a los demés a través de la apariencia
de la modestia y la humildad. Hipocresia les aconseja un espe-
cial respeto de esta regla a los que pretenden alcanzar cargos
oficiales en la administracién o en los juzgados. En segundo
lugar, aconseja excluir del circulo de amigos a las personas in-
teligentes y justas que de todas formas no aprecian la diversién.
En tercer lugar, hay que colocar espias en todas partes para
estar enterado de todo lo que ocurre. Mediante el saber asi con-
seguido se podria impresionar a la mayoria ignorante. Al igual
que Ocia, sus acompafiantes, Fraude e Hipocresia, van més all4
del 4&mbito de la corte. Evidentemente, ante los ojos de Mejia
también los burgueses merecen el desprecio cuando emulan la
manera de vivir de la corte. No hay que olvidar que la narra-
cién separa a los sabios con su sabiduria y sentido de la justicia
del resto de los ciudadanos ya corruptos. Hipocresia aconseja
guardarse de ellos, porque se considera inferior.

Labricio estaba al corriente de todo lo que pasaba con Ocia
y su corte, pues alli tenia aliados que le informaban. El pro-
blema de que en la figura de estos amigos de Labricio que par-
ticipan de la vida en la corte de Ocia se contraponen los princi-
pios de trabajo y ocio, incita a Francisco Cervantes a hacer un
comentario aclaratorio. Distingue entre dos tipos de ocio, uno
malo y otro que en realidad no es en absoluto ocio.

Los dados a ocio virtuoso, que son las letras, son
cavalleros de Labricio. Ai dos maneras de ocio, uno
malo, jcomo el della que es estarse mano sobre mano!
otro bueno, que es estando sin tréfago, darse al sosiego
del estudio. I ansi dice Tulio de Scipion Africano, jque
nunca estuvo solo en la soledad, ni ocioso en la ociosi-
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dad! porque quando mas libre estaba de negocios, en-
tonces se ocupava mas en el estudio.30

Con esta distincién, Francisco Cervantes justifica el estudio
que no tiene mds que la apariencia del ocio como una ocupa-
cién intelectual sensata que permite la paradoja de disfrutar de
la ociosidad, libre de ocupaciones, pero sin quedar inactivo. La-
bricio se deja aconsejar por Minerva que le recomienda tomar
por esposa a Diligencia, la hermana de Uso. Francisco Cervan-
tes aclara lo que el autor quiere dar a entender con esto: el tra-
bajo, personificado en Labricio, siempre estd al servicio de la
sabiduria y necesita celo y ejercicio si no quiere volverse
ocioso.3! Uso le aconseja a su hermana que nunca en la vida
desperdicie el tiempo, porque es imposible hacer algo bueno si
no se acttia.32 A las celebraciones de la boda se invita a numero-
sos dioses, héroes y gobernantes de la Antigiiedad. Dado que el
trabajo estd al servicio de la sabiduria es natural que Labricio
intente apropiarse de la maxima sabiduria posible. Durante los
preparativos del banquete de bodas, se le brinda una oportuni-
dad especialmente apropiada mientras da un paseo con Mercu-
rio por un frondoso jardin. Cuando Labricio pregunta sobre los
secretos de la naturaleza, Mercurio, que no aparece aqui como
padre de Fraude, sino como el mensajero de los dioses, le tiene
que recordar sus limitaciones como hombre mortal, dado que el
lenguaje humano es incapaz, segun él da a entender, de aclarar

30 Ibidem, p. 45.

31 Labricio es aconsejado por Minerva, «que es la sabiduria [...] dando en esto
a entender el autor, que el trabajo siempre sirve i sigue a la sabiduria».
Ibidem, p. XXI.

32 «En esto quiere el autor, que el trabajo no puede estar ocioso, i por esto ha
menester la diligencia, ayuddndose con el uso i exercicio», ibidem, p. XXX;
Uso aconseja «nunca gastar el tiempo [...] impossible es [...] hacer bien el
que nada hace». Ibidem, p. 50.
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lo méds minimo sobre el més all4.33

Sin embargo, responde, pero disfraza su aclaracién en
forma de una narracién mitica. Eso da pie a una discusién entre
Labricio y Mercurio sobre el valor de la poesia en la que Mejia,
al hacer una defensa general de la poesia frente a la personifica-
cién del trabajo, quiere claramente justificar al mismo tiempo la
presente narracién alegdrico-mitica. Labricio polemiza entonces
en contra de las historias sobre hombres heroicos y mujeres dis-
tinguidas inventadas por poetas vanidosos y que merecen ser
quemadas como falsificaciones, porque es imposible que sean
ciertas. Mercurio defiende a los poetas de este reproche acon-
sejando no juzgar estas obras por su aspecto exterior sino
profundizar en ellas. Sélo entonces pueden descubrirse sus
frutos: consejos, ejemplos y ensefianzas. Mejia hace que Mercu-
rio resuma una vez més c6mo hay que entender la poesia. «I de
esta manera se han de entender [...] los poetas, los quales nunca
se desvelaron en otro, o en alabar virtudes, o reprehender vi-
cios.»34 Esta introduccién al entendimiento de obras poéticas
apunta, naturalmente, de forma especial a la propia narracién

33 Ibidem, p. 68; aqui la narracién recuerda a la expresién novelesca en De
nuptiis Philologize et Mercurii de Martianus Capella. Este africano, que
escribi6 entre el 410 y el 439, redact6 en dicha obra una representacién de
las artes liberales que sirvi6 de modelo para la Edad Media y el Renaci-
miento. En ella, el mismo Mercurio, que es soltero, pide consejo de Virtud
a Apolo, el cual le propone como esposa a la virgen erudita Philologia que
engloba la totalidad del saber. Finalmente, la novia, Philologia, recibe
como regalo de bodas las artes liberales. Con respecto a la narracién cfr. E.
R. Curtius, Das mittelalterliche Bildungswesen und die Grammatik, pp.3y
sigs.

34 L. Mejia, Apdlogo, p. 85; con respecto a la figura mitolégica de Hermes o
Mercurio, su correspondiente romano cfr. L. Schrader, Panurge und
Hermes. Zum Ursprung eines Charakters bei Rabelais, pp. 91-113; con respecto
a su interpretacién alegérico-simbélica como palabra o discurso, ibidem,

pp- 104 y sigs.
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didactico-alegérica de Mejia y al mismo tiempo se basa en la
tradicién medieval. Esta claro que el quehacer poético tiene que
poder aguantar la mirada critica del representante del trabajo, y
lo hace, si no es considerado como un simple ocio, que es
rechazado en general, sino como una actividad con una eficien-
cia especifica en el campo moral o intelectual que se puede
incluir, por tanto, dentro del dmbito del trabajo. De esa forma,
Mejia establece una unién entre trabajo y saber. Labricio, el tra-
bajo, no sélo es guiado por la diosa de la sabiduria hacia el ma-
trimonio mds adecuado, sino que también aprende de Mercu-
rio, el enviado de los dioses, qué saber puede esperar de la poe-
sia y cémo puede reconocerse a si mismo y al mundo. La bus-
queda de conocimientos y sabiduria se muestra, pues, como un
deseo sensato que Labricio, ademads, debe tener en tanto que re-
presentante del trabajo. Mejia contrapone a esto otras motiva-
ciones 0 metas insensatas que mueven a la mayoria de los hom-
bres a trabajar, como el disfrute corporal, el dinero, la fama, el
honor y el entretenimiento.35

Mejia juzga itiles la sabiduria y la poesia para tener una
vida laboriosa, ya que, por una parte, estin en situacién de
estimular al que se ocupa receptivamente de ellas para que rea-
lice grandes hechos y, por otra parte, significan trabajo para el
que las utiliza de forma productiva. También el trabajo intelec-
tual de la «vita speculativa» es una actividad valiosa. Mejia se
refiere con esto también a los eruditos que se volcaban en la es-
peculacion cientifica o a los «misticos» que lo hacian en la con-
templacién de la obra divina. Precisamente ellos habian sido
llamados con frecuencia dioses en la Antigiiedad debido a su
vida sobresaliente.36

35 L. Mejia, Apdlogo, pp. 80-85.

36 «Que quiere decir, que siendo hombres, vivian no como hombres, i ansi
dejaron estos despues de su vida resplandor de mucha doctrina i exem-
plos». Ibidem, p. 86.
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Al igual que Mejia, en la alegoria de la corte de Ocia, pre-
senta los vicios que acompafian al ocio, al final de la obra, tam-
bién profundiza en la presentacién de las virtudes que deben
acompaiiar a Labricio: Prudencia, Justicia, Temperancia y Forta-
leza. Recurre con ello a las cuatro virtudes cardinales de los
antiguos estoicos. La narracion de Mejia finaliza con el ban-
quete de bodas y con la exhortacién de Mercurio a todos los in-
vitados para que persigan el trabajo virtuoso y eviten el ocio
con todas las consecuencias dafiinas y viciosas que le acom-
pafian. En la ultima parte de la narracién alegérica, Ocia y su
corte no aparecen mds. Asi, Labricio se revela junto a sus invi-
tados como héroe del relato y el trabajo, como principio vence-
dor.37 \

Pariente del ocio es la pereza. Jerénimo de Mondragén38
nos la presenta con toda su parentela y consecuencias en su
Censura de la locura humana y excelencias della (1598). En esta
obra, siguiendo el modelo de Erasmo en El elogio de la locura,
Mondragén introduce en su narracién alegérica a la Pereza con
toda la parafernalia de sus parientes los vicios. La presenta en
una genealogia. Empieza cuando «El Tiempo Malgastado» se
casa con «Ignorancia» y tienen un hijo «Penséque». En la nume-
rosa parentela se incluye también a «Vanagloria», «Infortunio»
y «Necesidad». Se utilizan frecuentemente citas de la Biblia

37 La agrupaci6n de virtudes secundarias en una virtud principal o de vicios
secundarios en uno principal pertenece a la tradicion de la poesia aleg6-
rica.

38 Se sabe poco sobre Jerénimo de Mondragén. Antonio Vilanova, editor de
la Censura de la locura humana y excelencias della, tiene que limitarse a su-
posiciones. Segiin éstas, Mondragén fue un erudito del derecho que debié
empezar sus estudios en Espafia y continuarlos probablemente en la Uni-
versidad de Bolonia, que desempefi6 un cargo en la administracién espa-
fiola del reino de Napoles y que, tras numerosos viajes, se establecié como
erudito del derecho en Zaragoza. Junto a la obra que tratamos, también
escribi6 un Arte para componer en metro castellano (1593).
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para caracterizar los vicios.®® Este contexto de la pereza es en
muchos aspectos idéntico al de Ocia en el Apdlogo alegérico de
Luis Mejia. Es justamente ese dmbito el que el escritor hu-
manista condenard y evitard al maximo en la realizacién de su
trabajo.

c) Trabajo y estado

El Apélogo de Luis Mejia pone de manifiesto que el dominio
y la influencia del personaje alegérico del ocio lleva consigo
consecuencias nefastas para la sociedad. Hay también un gran
numero de escritos del Siglo de Oro que tratan el tema y hacen
responsable a la valoracién del trabajo del bienestar de la gene-
ralidad. Pedro Mejia nos da en su Silva de varia lecién (1540) una
visién de una sociedad en la que nadie trabaja. En su opinién,
sin el trabajo el mundo caeria en el caos:

Si quitas el trabajo del mundo, todas las cosas se
desharan: luego se caeran todos los oficos y artes meca-
nicas, las letras y los estudios, los bienes y man-
tenimientos, la justicia, las leyes, la paz: totalmente sin
trabajo nada se puede sostener.40

39 Jéromino de Mondragén, para condenar el ocio cita, p. €j., el capitulo 12
del Libro de los Provervios de Salomén. Ibidem, p. 115; en lo referente al resto:
ibidem, pp. 115 y sigs.

40 P. Mejia, Silva de varia lecién, agora vltimamente emendada, y de la quarta parte
afiadida, p. 186; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 184 y sigs.; Pedro Mejia,
que no debe ser confundido con su homénimo Luis Mejia, se cuenta, se-
gun M. Bataillon, entre los erasmistas espafioles y sostenia corresponden-
cia con el mismo Erasmo. Cfr.: M. Bataillon, Erasmo y Esparia, p. 523; Pedro
Mejia (1500-1552) estudi6 jurisprudencia en Salamanca. Llegé a ser
«Contador de la Casa de Contratacién de Sevilla» y alcalde. Era amigo de
Hernando Colén. Sostenia correspondencia con Vives. En 1548 obtuvo el
titulo de Cronista Real. (El nombre Mejia aparece escrito tanto con «j»
como con «x». Para su unificacién serd entonces escrito en este libro con

«j»).
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Para resaltar el significado del trabajo para la estabilidad
de la sociedad se apoya a la vez, como la mayoria de los huma-
nistas de su tiempo, en la Biblia y en la tradicién de la Antigiie-
dad. La figura de Cristo le parece, por tanto, un modelo para
una vida plena de trabajo. También los santos son ejemplares,
pues en ninguna parte se puede leer que hayan sido ociosos. Lo
mismo ocurre con las grandes figuras de la Antigiiedad. Piensa
que Aristételes, Platon o Pitdgoras s6lo consiguieron alcanzar la
fama con un trabajo intelectual inagotable, ensefiando, discu-
tiendo con otros y olviddndose por su trabajo de dormir, de
comer y de vestirse. Asimismo destaca especialmente la figura
de Hércules entre todas las de la Antigiiedad, porque consiguié
fama sirviéndose solamente de sus doce trabajos. Para cimentar
su elogio del trabajo, cita a Salomén, Pitdgoras, Euripides, De-
mdcrito, Menandro, Virgilio y Horacio. Finalmente, Mejia re-
sume la importancia del trabajo para la fama y el prestigio so-
cial del individuo: «En el mundo no ha auido hombre illustre
por armas, ni por letras, ni por exemplo de buena vida, ni por
otras grandes artes, que no fuesse gran trabajador.»4! La fama y
el prestigio no aparecen aqui como algo dependiente de la cuna
o del cargo, sino como resultado de los esfuerzos individuales.
Su visién incluye al mismo tiempo las hazafias de los nobles y
los logros literarios. La palabra «trabajador» se utiliza para de-
signar al que ha realizado un trabajo significativo con grandes
esfuerzos.

Como en el Apélogo de su homénimo Luis Mejia, también
Pedro Mejia presenta al opuesto del trabajo, el ocio, acompa-

41 Ibidem, p. 188; Hércules aparece aqui «indirekt als Beispiel fiir die Ver-
wirklichung des von Gott gesetzten Gebotes zu arbeiten» [indirectamente
como ejemplo de la realizacién del mandato divino de trabajar], cfr. L.
Schrader, Herkules-Darstellungen in der spanischen Literatur von XV. bis zum
XVILI. Jahrhundert; el erudito romano queria poder influir de forma practica
en el trabajo cientifico. Por eso Cicerén, Elio Stilo, Varrén, Plinio y Celso
crefan poder hacer algo por la comunidad: cfr. H. Dahlmann, Der romische
Gelehrte, p. 8.
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fiado por numerosos vicios y desgracias, cuya critica, al igual
que la alabanza del trabajo, estd basada en su mayor parte en la
Biblia y en la tradicién de la Antigiiedad.42 Cita a San Pablo, se-
gun el cual, el que no quiera trabajar no debe comer. Segtn las
ensefianzas cristianas, en la tierra, no hay que buscar el des-
canso, puesto que el reino celestial s6lo acoge a aquellos que
han trabajado en la tierra. Se puede justificar el ocio tinicamente
como medio para reponerse y revitalizarse y asi poder realizar
nuevos trabajos. Siguiendo a Séneca, Mejia sostiene que el ocio
sin ningun estudio y sin ninguna ocupacién literaria es como la
muerte y la tumba para el hombre. Los estudios eruditos y las
actividades literarias no pertenecen para Mejia al campo de la
mera ociosidad. Esto se pone claramente de manifiesto hacia el
final del texto donde €él, como autor, destaca el hecho de que su
alabanza del trabajo no se hizo sin muchos trabajos.

De la misma manera, Juan de Pineda, en sus Didlogos
familiares de la agricultura cristiana (1589), resalta su propia acti-
vidad literaria como un valioso trabajo.t® Partiendo de citas bi-
blicas, prueba que el hombre ha nacido para trabajar en aquello

42 P.Mejia, Silva de varia lecién, para lo que sigue cfr. pp. 190 y sigs.

43 «No penseis que platicar los trabajos virtuosos de los otros se puede hacer
sin trabajo del que los cuenta.» J. de Pineda, Didlogos familiares de la agricul-
tura cristiana, t. 2, p. 85; no se debe confundir al franciscano, predicador y
maestro de teologfa y filosofia Fr. Juan de Pineda (;1521?-;1599?) con el
protestante espariol Juan Pérez de Pineda que, perseguido por la Inquisi-
cién, huy6 de Sevilla a Ginebra y de allf a Francia. El franciscano Pineda
pertenece, segiin Bataillon, a la corriente de la erasmista «filosofia chris-
tiana». Bataillon también caracteriza en una cita de un texto antiguo la po-
sicién de Pineda frente a la consideracién del trabajo de los hidalgos: «de
verglienga de trabajar no han verglienga de morirse de hambre, y es tan
publica su hambre como pudiera ser su trabajo, sino que la necedad y la
soberbia ufiidas a un yugo los llevan arrastrando al mulador.» M.
Bataillon, Erasmo y Espafia, p. 725, nota 32. Con respecto a Juan Pérez de
Pineda cfr. ibidem, p. 704 y J. L. Abellan, Historia critica del pensamiento
espariol, t. 2, pp. 328 y sigs.
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en lo que pueda, ya sea en la «vita activa», ya sea en la «vita
passiva», por eso es moralmente condenable el que se entrega a
una vida ociosa. Pineda prueba, apoyéndose en la Biblia, que el
ocio no tiene un valor neutro, sino que es moralmente malo,#
ya que hay dos caminos en los que se puede actuar moralmente
mal. El primero lo toman los que actiian mal, y el segundo, los
que no actdan ni bien ni mal. Por lo tanto, segiin Pineda, es
falsa la opinién de que el ocioso que no hace nada bueno, cier-
tamente, no es bueno, pero tampoco malo, puesto que no hace
nada malo. Cristo consideraba oponentes suyos no solamente a
los que le combatian con su maldad, sino también a aquellos
que no estaban a su favor y no obraban ni bien ni mal. Asi, se
recompensa a los que han trabajando en la vifia y no a los que
habian permanecido ociosos. Al igual que Criséstomo, Pineda
propone reflexionar sobre la idea de que tampoco las palabras
ociosas tienen valor neutro, sino que son malas.

El grupo social que carga en primer lugar con la culpa de la
ociosidad es la nobleza cortesana. Pineda la critica duramente y
nos da una impresién de su vida cotidiana ociosa y, por defini-
cién, inmoral: los nobles se levantan hacia las diez y van en
primer lugar a misa para cotillear. Pasan su tiempo con inditiles
juegos de entretenimiento, comen, se entretienen al aire libre
hasta la puesta del sol y cabalgan sin rumbo fijo por la ciudad.
Finalmente, vuelven a casa alrededor de las diez para jugar has-
ta las doce, cenar hasta la una y media y caer en la cama con el
sabor del vino en la boca .4

Una vida marcada exclusivamente por el ocio, tal como la
presenta Pineda, no puede méds que provocar rechazo. Pero
tampoco su contrario, la actividad ininterrumpida, se acepta sin
reservas. La idea de Pedro Mejia de que se puede aceptar una
cierta cantidad de ocio si sirve para reponer fuerzas y poder
trabajar de nuevo, aparece en primer plano en la perspectiva

44 ].de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, pp. 239-241.
45 Ibidem, p. 240.
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médica de Miguel Sabuco Alvarez. Este autor publica su obra
Nueva filosofia de la natvraleza del hombre (1587) bajo el nombre de
su hija Dofia Oliva Sabuco. Previene contra el trabajo exage-
rado, el esfuerzo corporal extremo y contra el agotamiento,
puesto que si el trabajo fisico fortalece el cuerpo, el ocio - es de-
cir, la abstinencia del trabajo corporal - mejora el enten-
dimiento. Por tanto, los reyes no deben realizar ningtn trabajo
fisico, ya que sélo ejercen su cargo con el entendimiento. Sabuco
pone como ejemplo al dirigente de una enjambre de abejas que
él llama rey. Este, al gobernar su estado, tampoco ejerce ningtin
otro cargo o trabajo.# En esta perspectiva médica y cientifica,
sélo se alude pasajeramente al trabajo. Pero se distingue clara-
mente entre trabajo intelectual y manual, que en la perspectiva
médica y social, se excluyen mutuamente.

Lo que més se acerca a la realidad concreta del estado
espariol es la valoracién del trabajo que hace Gaspar Gutiérrez
de los Rios. La esboza en el iltimo capitulo de su Noticia general
para la estimacion de las artes y la manera en que se conocen las libe-
rales de las que son mecdnicas y serviles (1600). Declara que el ca-
pitulo es una «Exortacién a la honra, y favor de los que trabajan
contra los ociosos, para las personas de todos estados». Gu-
tiérrez se mueve en dos planos diferentes. Por una parte, des-
cribe la deplorable situacién en la Espafia de su época que para
él tiene su origen en la primacia del ocio. Por otra parte, postula
que hay que superar esta situacién mediante una vuelta a los
valores del trabajo. El siguiente resumen detallado de su linea
de razonamiento parte, por consiguiente, de una visién de con-
junto de la situacién real en Espafia. Presenta sus argumentos
para la valoracién del trabajo y contrasta las consecuencias po-

46 Oliva Sabuco, Nveva filosofia de la natvraleza del hombre, p. 59; Miguel Sa-
buco Alvarez (aprox. 1525-1588) estudié derecho canénico y medicina en
Alcald. J. L. Abelldn cree que el hecho de que él mismo atribuya su obra a
su hija se debe a orgullo paterno o a que es posible que fuera converso. En
lo referente a esto cfr. ]. L. Abelldn, Historia critica, p. 215.
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sitivas de tal valoracién con las que podria tener la primacia del
ocio. Con ello, se revela de qué manera él especifica la necesi-
dad y la forma de trabajo para cada uno de los estamentos so-
ciales, cuya convivencia arménica solamente le parece garan-
tizada si cada uno realiza su trabajo. Ya al principio, se asombra
Gutiérrez de que en Espafia no se encuentren, como en otros
reinos, personas que se dediquen a trabajar con ahinco. Le ex-
trafia tanto mds, puesto que piensa que Espafia dispone de
muchas mentes privilegiadas.#’ Ya a partir del momento en el
que se presentan paises extranjeros como ejemplos a seguir para
el lector, comienza Gutiérrez a criticar a su propio pais y a
amonestar a sus compatriotas. Sigue la presentacién de las ne-
fastas circunstancias responsables de que en Espafia sea el ocio
y no el trabajo el que tenga més prestigio. Le parece especial-
mente doloroso que aquellos que viven virtuosa y laboriosa-
mente tengan un aspecto triste, pobre y abatido, si se les com-
para con los privilegiados y alegres contemporédneos que se en-
riquecen en su vida ociosa aprovechdndose del sudor de los
demds. Asi se explica que los ociosos sean envidiables y se les
quiera imitar. Ante ellos, los burgueses de baja procedencia po-
drian tener la impresién de que es importante llevar una vida
ociosa para alcanzar el estatus de nobleza. Gutiérrez les da la
razén cuando aseguran que en la Espafia de la época se podia
ganar prestigio con cualquier cosa excepto con el trabajo y la
virtud. Por tanto, deduce como consecuencia que el estado se
encuentra en desorden. «;No es cosa cierta que no puede durar
esta Monarquia, si esto passa?»48

47 G. Gutiérrez de los Rios, Noticia general para la estimacién de las artes y la
manera en que se conocen las liberales de las que son mecdnicas y serviles, para
esto y para lo que sigue pp.255-260; G. Gutiérrez de los Rios es segin el
frontispicio de su libro «professor de ambos Derechos y Letras humanas,
natural de la ciudad de Salamanca».

48 Ibidem, p. 260; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 265 y sig, 297 y sig.
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Al tener presente este estado en proceso de descompo-
sicion, considera imprescindible escribir una apologia del tra-
bajo. En su alabanza del trabajo, presenta, al igual que Luis Me-
jla o Mondragén, las cualidades positivas que acompaiian al
trabajo. Enumera virtudes como prudencia, moderacién, fuerza,
fe, esperanza y amor al préjimo. Frente a esto, el ocio sélo trae
consigo encantos superficiales. Gutiérrez, como otros muchos
humanistas, también basa su argumentacién en la tradicién
cristiana y de la Antigliedad. El hombre fue creado por Dios sin
capacidad de autodefensa para tener la obligacién de familiari-
zarse en mayor medida con el trabajo. También tiene que traba-
jar para que el diablo siempre le encuentre ocupado. La pre-
sentacién de Hércules en la encrucijada le parece a Gutiérrez
tan importante que la integra en el encadenamiento de sus
argumentos utilizando una traduccién propia y larga de la ver-
sién de Jenofonte. Después de que las dos damas que compiten
por el favor de Hércules se hayan pronunciado una en pro del
trabajo y la otra en pro del ocio, Gutiérrez pregunta retérica-
mente si alguien podria huir del trabajo después de haber
escuchado tales palabras. A €l le parece una vergiienza que los
paganos de la Antigliedad estuvieran mas familiarizados con
tales reflexiones que los cristianos de su tiempo.

Para resaltar las ventajas del trabajo, Gutiérrez no sélo
aduce argumentos de la Antigiiedad y de la tradicién cristiana.
También una mirada retrospectiva a los resultados del trabajo
en la Antigliedad y en Esparia tiene que convencer de las venta-
jas que tiene el trabajo para el estado. Asi, Gutiérrez, con or-
gullo y con total conciencia de la aportacion de los ciudadanos,
artesanos, eruditos y guerreros, enumera en una larga lista las
obras de la Antigliedad dignas de admiracién, como por ejem-
plo la resistencia en la lucha contra los enemigos, las mara-
villosas producciones de las letras y de las artes liberales, los
majestuosos templos, los puentes, barcos y calzadas. «;Quien lo
haze? ;quien les fabrica para nuestro bien sino los que trabajan?
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¢quien sino ellos nos hazen diferenciar de las bestias?»%9 El tra-
bajo también ha producido teélogos sabios, grandes estudiosos
del derecho, buenos médicos, filésofos de ingenio aguzado, his-
toriadores fieles a la verdad, escritores persuasivos y elocuentes
oradores. Sélo el trabajo fatigoso hizo posible el descubrimiento
del Nuevo Mundo. Ya, por esto es sélo de interés para el estado
favorecer a todos aquellos que se esfuerzan en su trabajo.
¢Cémo podria si no un estado mantenerse siquiera un mo-
mento, pregunta Gutiérrez, si no hubiera nadie en él que traba-
jase en las numerosas y diferentes disciplinas y oficios? Al fin y
al cabo, es con el producto del trabajo, gravado con impuestos,
con el que se financian numerosos cargos en el estado y en la
Iglesia, desde los principes hasta los sacristanes. Gutiérrez echa
de menos en su tiempo ese tan necesario celo por el trabajo, que
en otro tiempo engrandeci6 tanto al estado. Recurre a las pala-
bras del romano Catén para quien la antigua moral del trabajo
ha dado paso a la deshonestidad, la avaricia y el ocio y las tras-
lada a su propio tiempo.30

Gutierrez analiza el ocio en su tiempo e indica las conse-
cuencias que tiene para el estado. Al igual que Juan Pineda, lo
define como una ocupacién con fines injustos, viciosos y
deshonrosos. Cuando llama ocupacién al ocio hace una referen-
cia a Sécrates, del que se cuenta que no podia imaginarse una
total inactividad, y por eso definia también como ociosos a
aquellos que tenian una ocupacién viciosa e injusta. Nombra
toda una serie de ejemplos para los vicios y crimenes que el ocio
lleva consigo, asf como sus consecuencias catastréficas para el
estado. A los ojos de Gutiérrez, los epictireos son unos filésofos
nefastos porque, no sélo defienden el ocio, sino que también lo
practican. Es el ocio que corrompe a te6logos, juristas, médicos,
maestros, artistas y cargos publicos. Por eso Platén en su obra
sobre las leyes no quiso criticar al gran nimero de poetas, ora-

49 Ibidem, pp. 258 y sig.
50 Para esto y para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 263, 207, 268 y sig.
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dores, musicos y representantes de cada una de las disciplinas
cientificas, sino el peligro que conlleva su ocio.5! El humanista,
por su parte, presenta la vida ociosa que con frecuencia se cri-
tica en la nobleza cortesana como peligro para todos los esta-
mentos, incluso para el suyo.

Gutiérrez destaca especialmente algunas de las consecuen-
cias politicas del tan propagado ocio, como son la explotacién
de los trabajadores por los ociosos y el abandono de la agri-
cultura. Aquellos ociosos que hacen a otros trabajar para ellos
no se ven impedidos por ninguna consideracién moral a la hora
de privar a otros de los frutos de su trabajo. Incluso se ven
apoyados en este punto por la ley y el estado. Esos «ladrones
legitimos y legales» consiguen privar a los trabajadores de su
bien ganado salario, a través de procesos y artificios legales: «Se
hazen sefiores de las rentas y de las yglesias, de las rentas Rea-
les, de los mayorazgos, y del trabajo de casi todos los particula-
res del Reyno.»?2 A la vista de tales circunstancias, no parece
que valga la pena arrendar terrenos y practicar la agricultura.
Pero una vez que se ha abandonado la explotacién agricola re-
sulta dificil reanudarla. El que se ha acostumbrado a dormir en
una cama y a la vida placentera, ;cémo podria estar dispuesto a
acampar otra vez a la intemperie con nieve, hielo, viento y sol?,
pregunta Gutiérrez, y con ello hace una referencia clara a los
campamentos militares de los nobles. Gutiérrez parece no atri-
buir la infructuosidad de los campos esparioles al caracter beli-
coso de sus habitantes ni a su mezcla con moros y judios sino
exclusivamente a que todos, sin excepcién, evitan el trabajo fa-
tigoso. Ya que en Espafia reina la ociosidad, se ha llegado
incluso a que sean extranjeros los que saquen mayor provecho
que los espafioles mismos del Nuevo Continente descubierto
por Espania.

51 Cfr. ibidem, pp. 263, 275, 283.
52 Ibidem, p. 277; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 278, 281, 286, 298.
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Todas estas lamentables consecuencias del ocio en Espaiia
permiten percibir con atin mayor claridad la estimacién del tra-
bajo y de sus grandes aportaciones. Gutiérrez se dirige ahora a
cada uno de los estamentos sociales para convencer de que
todos ellos, sin excepcién, estdn obligados a trabajar. Sus
exhortaciones a la nobleza, que van en primer lugar, se revelan
especialmente sugestivas. En primer lugar, pregunta por el cri-
terio diferenciador entre nobles y no nobles y, partiendo del
convencimiento de Jenofonte de que un rey inactivo no puede
ser rey, considera el trabajo como el criterio méds adecuado.
Pues, si es el tipo de trabajo lo que diferencia al rey de sus
suiibditos, entonces, dentro del nivel de los stibditos, deberia to-
marse también el trabajo como criterio diferenciador entre
nobles y plebeyos.>3 Sin embargo, la nobleza estd ahora unida a
las excelentes aportaciones y méritos de sus antepasados y es
transmitida a tenor de esos méritos. Si se presupone esto, se
pregunta Gutiérrez, ;por qué no emulan los nobles a sus ante-
pasados y por qué se puede mantener el estatus de nobleza si
los nobles han pasado a hacer una vida ociosa? Esta pregunta
encuentra su respuesta sugestiva e incluso amenazadora en una
imagen en la que se comparan los linajes de nobles con los drbo-
les qué eran apreciados debido a los buenos frutos que dieron
en el pasado y de los que se espera que hagan lo mismo en el
futuro. Pero si estos 4rboles no dan mds frutos, o se secan por
causa de los gusanos o de los bichos, entonces son arrancados y
arrojados al fuego. La dureza de la comparacién s6lo nos de-
muestra la protesta de Gutiérrez frente a una clase social a la
que se le otorgan privilegios de manera muy injusta: si la
nobleza se gana mediante méritos extraordinarios, entonces
pierde su justificacién y deberia ser retirada si éstos ya no exis-
ten. En este caso se ve claramente que la nobleza se mide por el
valor de los servicios prestados al estado.

53 Paraesto y para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 301-304.
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Asi, Gutiérrez propugna que los nobles sean conscientes de
sus tareas tanto en la guerra como en la paz. Tienen que estu-
diar la teoria y la prictica de la ciencia militar. Tienen que in-
formarse en los libros de las tareas que les corresponden. Los
«estudios de humanidades y buenas letras [...] para parecer
nobles»* son importantes para ellos. Gutiérrez espera que los
nobles en cargos administrativos tengan el mismo celo por su
trabajo que los que sirven con las armas. Si buscan su puesto en
el aprendizaje de las ciencias, no deberian ver sus estudios
como un medio para conseguir una dignidad a la que aspiran,
sino como un fin provechoso en si mismo.% Lo mismo reco-
mienda en su exhortacién al més bajo estamento de la nobleza,
los hidalgos. También esta nobleza tiene que transmitirse de
acuerdo con los méritos del trabajo fatigoso. Hay casos en los
que el ocio de los padres ya hizo palidecer la nobleza de los
antepasados. También el hidalgo debe dedicarse al oficio de las
armas o a las artes liberales, pues el aprendizaje de un arte o un
oficio, incluso una actividad artesanal, es, sin duda, mejor para
él que el ocio inactivo. Con esto Gutiérrez recomienda abierta-
mente a los nobles que se dediquen a oficios burgueses o hagan
estudios eruditos, es decir, que se busquen un trabajo 1til como
cualquier ciudadano. A los estatutos que pudieran prohibirlo,
les opone un ejemplo de la Biblia: José, un descendiente de la
casa de David, trabaj6 como carpintero. Polemiza con una
amarga ironia contra los estatutos de nobleza que penan con la
pérdida del titulo nobiliario al que se dedique a la artesania e
incluso, en parte, la dedicacién a las artes liberales. Son preci-
samente estas reglas irracionales, segin Gutiérrez, las que

54 Ibidem, p. 305.

55 «Y si por ser inclinados a la iglesia y gouierno de la paz, quieren hazer
profession en el estudio y trabajo de las ciencias, no sea el fin solo tener la
dignidad [...] sea el principal estudiar siempre en la ciencia que professa-
ran, para que por su medio aprouechen a la patria.» ibidem, p. 306.



1. OCIO Y TRABAJO 29

propician el ocio.%

A este llamamiento a la nobleza, y antes de acabar con el
bosquejo utépico de un estado que funcione arménicamente, si-
guen algunas exhortaciones al pueblo y a las mujeres. Propone
hacer realidad un estado de ese tipo, en el que se restableceria la
antigua grandeza y el honor de Espafia. Una condicién previa
para ello es que cada uno viva del esfuerzo de su trabajo y vir-
tud segiin corresponda a su clase social y a su oficio y no a costa
de los demaés. Esto seria especialmente vélido en una sociedad
en la que se valorase el trabajo de una forma jerarquica, en la
que las artes liberales fueran superiores a las mecénicas, porque
la parte de trabajo intelectual en ellas es mayor.57 Sélo con una
estimacién general del trabajo ve Gutiérrez una posibilidad de
hacer realidad una armonia en la vida comiin del estado, que en
la actualidad se ve innecesariamente impedida: «;Han de refiir
las armas con las letras? No. ;Los artifices con los oficiales? ;los
nobles con los plebeyos? tampoco, en ninguna manera»>® La
convivencia deberia igualarse en armonia a la del cuerpo hu-
mano, en el que la cabeza no lucha contra las manos, ni las ma-
nos desgarran el resto de los miembros. Los estamentos del
estado deberian armonizar entre si como los sonidos de un ins-
trumento musical. Al igual que se quitan las cuerdas malso-
nantes de un instrumento musical, asi quiere Gutiérrez que se
elimine en el estado el ocio que origina la desarmonia.>

56 Cfr. ibidem, 306-310; en el siglo XVII todavia existen tales reglamentacio-
nes para la admisién en la orden de caballerfa, cfr. R. Liehr, Sozialgeschichte
spanischer Adelskorporationen, p. 21.

57 G. Gutiérrez de los Rios, Noticia general, p. 271.

58 Ibidem, p. 332.

59 Ibidem, pp. 332-334; cfr. también la famosa parabola sobre los miembros
del cuerpo que se vuelven contra el estémago porque es ocioso y con ello
se provocan a sf mismos los mayores males. El romano Menenius Agrippa
la cont6é durante la primera secesién de los plebeyos en la montana sa-
grada (494) para convencer al pueblo de que volviera.
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Este encantador modelo de estado, de apariencia utépica,
se basa en el reconocimiento general de una valoracién positiva
del trabajo y de sus consecuencias. Se presenta como el polo
opuesto a la situacion real del Estado espaiiol de la época que,
para Gutiérrez, estaba marcado por el ocio y sus consecuencias.
Con esta realidad como fondo, ese boceto utépico adquiere el
caracter de una concrecién del postulado de la valoracién posi-
tiva del trabajo, documentada anteriormente con citas de la Bi-
blia y de la tradicién antigua y esboza con ello una meta para
las exhortaciones anteriores.

d) Desde la perspectiva del ascetismo

Los autores de escritos ascéticos, para los que lo impor-
tante es el esfuerzo por lograr o una visién mistica de Dios o
acercarse a El, condenan el ocio igual que los autores més mar-
cadamente humanistas. Si estos tltimos al ocio le contraponian
el trabajo, los misticos y ascetas le contraponen sobre todo los
«buenos exercicios», los ejercicios religiosos. Ellos también exi-
gen perfeccién y eficiencia. Precisamente porque la meta a al-
canzar es tan alta, acercarse a Dios, sélo puede llegarse a ella
con hechos y obras perfectas. También el tiempo se vuelve va-
lioso si se dirige a ese fin. Ya no se puede seguir malgastando
con el ocio, sino que, en consideracién a la meta religiosa, tiene
que ser utilizado tan eficientemente como lo permita la propia
condicién social. A este respecto, se puede esperar menos de las
damas de la nobleza que de los religiosos sujetos a una regla.

Utilizar racionalmente el tiempo y evitar la pereza se en-
cuentran, por tanto, desde la Edad Media, entre las exigencias
de los escritos ascéticos. Eso mismo defiende también Fray Juan
de Zumaérraga en su obra ascética Regla cristiana breve, aparecida
en México en 1547, quien considera la pereza como un pecado
que impide hacer algo bueno. Es la condicién previa para otros
muchos vicios y pecados, como la desconfianza, el rencor, la
inseguridad, el ocio, la dejadez e inseguridad en cuestiones mo-
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rales.80 Al igual que Luis Mejia y que Mondragén, Zumérraga
también agrupa los vicios en familias en tormo a un vicio prin-
cipal. En cualquier caso, es la pereza y no el ocio lo que aparece
en primer plano. Sin embargo, ahora la diferencia entre los dos
vicios no parece ser demasiado grande si, como en el caso del
ocio, el remedio recomendado es la actividad continua: «que
jamds cessasse de sus buenos exercicios.»6! Sélo asi se les puede
quitar a la tentacién y al vicio cualquier posibilidad de ataque.
También para Hernando de Zérate tiene el trabajo una funcién
moral: aleja de pensamientos sensuales e inmorales.52

Pero el trabajo no sélo aparta de las malas costumbres, sino
que también favorece la virtud. De ahi se puede colegir que es
de los més virtuosos de los que se puede esperar la mayor exac-
titud y perfeccién tanto en el trabajo como en sus resultados.
Esta es, al menos, la opinién que defiende el mistico Francisco
de Osuna en su Tercer Abecedario espiritual (1525-1530).63 Para él,

60 Fray Juan de Zumdrraga, Regla cristiana breve; el franciscano Zumérraga
fue el primer arzobispo de Nueva Espafia y uno de los fundadores de la
Universidad de México. Se dedicé a la educacién y la defensa de los in-
dios. Su obra lleva el sello de Tomés Moro y de Erasmo.

61 Juan de Zumdrraga, Regla cristiana breve, p. 182.

62 «Limpia mucho el trabajo los pensamientos lascivos y sensuales.» H. de
Zirate, Discursos de la paciencia cristiana, t. 1, p. 511; Hernando de Zérate
pertenecia a la orden de los agustinos y ocup6 la catedra de teologia en la
Universidad de Osuna. Su obra fue publicada por primera vez en 1593 en
Alcala.

63 «Si a todo justo conviene examinar é perfeccionar sus obras, al més justo le
conviene més, é cuanto més justo fuere, le podrd més convenir.» F. de
Osuna, Tercer Abecedario espiritual, p.367; Francisco de Osuna (¢1497?-
¢1541?), precursor de la mistica franciscana, influyé en la mistica Santa
Teresa. Sus Abecedarios se ocupaban, sin sistema, de los més diferentes te-
mas como, p. €j., la pasién de Cristo, ejercicios titiles para la vida cristiana,
recogimiento en la oracién, consuelo para los pobres, consejo para los ri-
cos, etc. El primero de los seis Abecedarios ensefia la meditacién, el segundo
la autodisciplina ascética, el tercero, finalmente, la oraci6n interior y la
unién mistica; con respecto a su resefia cfr. Pierre Groult, Les mystiques des
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la perfecciéon de las obras va unida al grado de virtuosismo.
Esto no es tan sorprendente en tanto en cuanto la ética, la en-
sefianza de las virtudes, no es mais que la ensefianza de la rea-
lizacién de obras buenas y lo més perfectas posibles. Sin em-
bargo, para Osuna la norma de enjuiciamiento de las obras no
es solamente ética, ya que un trabajo objetivamente deficiente
tampoco puede ser defendido ante una moral de trabajo que
rechaza el ocio y la dejadez.

Puesto que el tiempo no se puede malgastar con el ocio,
sino que debe ser empleado con sentido, el mistico Fray Her-
nando de Talavera escribe para la noble sefiora Maria Pacheco,
condesa de Benavente, un tratado titulado De cémo se ha de or-
denar el tiempo para que sea bien expendido (aprox. 1500). Talavera
documenta con la Biblia, refiriéndose al destino de Job, que el
tiempo se puede utilizar para alcanzar bienes y propiedades y
todo lo demds tan necesario para la vida. Considera necesario
utilizar correctamente el tiempo si se quiere fortalecer la propia
virtud y alcanzar la fama. Cita a Séneca, el «catdlico filésofo»,
que dijo «que no hay mayor pérdida ni peor que la del
tiempo».64 No sin razén ordené el creador los astros de tal
forma que pudiéramos en ellos reconocer el paso del tiempo.
Segiin Talavera, muchos nobles desprecian esas ventajas que
dan los astros y convierten el dia en noche y la noche en dia
cuando emplean la noche en rencillas, ofensas e irreverencias, y

Pays-Bas et la littérature du seiziéme siécle; E. A. Peers, Studies of the Spanish
Muystics, 3 tomos; K. Ruh, Zur Grundlegung einer Geschichte der franziska-
nischen Mystik; con respecto a la unién mistica como experiencia sinestética
en Santa Teresa y F. de Osuna cfr. L. Schrader, Sinne und Sinnesver-
kniipfungen, en especial pp. 101y sig. y nota 74, p. 102.

64 H. de Talavera, De cémo se ha de ordenar el tiempo para que sea bien expendido,
p-95; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 96-100; Hernando de Talavera
(¢1428?-1507) fue padre confesor de Isabel la Catélica y primer arzobispo
de Granada, pertenecia a la orden de San Jer6nimo y redacté escritos cate-
quéticos, morales y ascéticos.
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se pasan el dia durmiendo. Talavera se muestra comprensivo
con el hecho de que para la destinataria de su libro, por ser
mujer y noble, no resulte facil ordenar el tiempo con sentido en
este mundo caético en el que le ha tocado vivir. Pero también
en el caso de que no pueda vivir en una ascesis completa, le
aconseja dedicar a Dios la décima parte de las veinticuatro ho-
ras del dia, es decir, pasar aproximadamente dos horas y media
rezando en voz alta o para si, y en la misa. Deberia servir a
Dios, no siete veces al dia, como conviene al estamento eclesiés-
tico, sino tres, como corresponde a su clase social.

Distribuir el tiempo, orientarse hacia sus esfuerzos per-
sonales, que desde el punto de vista del ascetismo y de la ética
deben ser valorados de acuerdo con su perfeccién, y el rechazo
de cualquier tipo de ocio, caracterizan, por tanto, la considera-
cién del trabajo en los autores misticos y ascéticos. Al mismo
tiempo, en la literatura mistica se entiende por «trabajo» no sélo
una actividad con valor neutro, sino, sobre todo, la combinacién
de esfuerzos éticos y ascéticos. El ocio aleja al mistico de la meta
de sus esfuerzos y actia sobre el individuo orientado hacia la
contemplacién mistica tan destructivamente como lo hace sobre
el conjunto del estado. El ocio lo conduce al caos, como demues-
tran Gutiérrez de los Rios y Luis Mejia. La parabola alegérica de
Mejia se apoya para ello en numerosos elementos de la mitolo-
gia antigua. La figura de Hércules y el trasfondo del estoicismo
antiguo forman una de las columnas en las que se apoya la
valoracién del trabajo. La otra esté constituida por una clasifica-
cién cristiana del trabajo dentro de la oposicién entre «dignitas»
y «miseria hominis»: el trabajo es, segin esta valoracién, no sélo
fatiga y castigo por haber caido en el pecado, sino principal-
mente una accién agradable a los ojos de Dios que protege de
los vicios y que incluso hace comprensible y deseable la paz de
la vida eterna en Dios; es alabado en la parédbola biblica de la
vifia y su ejemplo por excelencia es la vida activa y sin descanso
de Cristo.



2.Lacortey el campo

Existen dos opciones a la hora de enjuiciar la oposicién
entre la corte y el campo: o bien se alaba la vida en el campo y
se critica la cortesana, o bien se alaba la vida en la corte y se cri-
tica la campesina; puesto que, donde se recomiendan o se acu-
san ambos estilos de vida, no existe oposicién entre ellos, pero
donde aparecen como opuestos, se definen mutuamente
«ex negatione» y toda ventaja elogiada en uno de ellos, aparece
no sélo como ventaja en si, sino ademds como la liberacién de
otras desventajas que sufre el otro.

Naturalmente la alternativa entre campo y corte transmi-
tida desde la Antigiiedad no se puede, o mejor dicho, no sélo se
puede considerar en su sentido topogréfico. Su transmisién y
reelaboracién en el Siglo de Oro tampoco es uniforme. La pers-
pectiva cambia dependiendo del hilo argumentativo. La alter-
nativa tiene varias dimensiones. Asi, se puede convertir la corte
en encarnacién del mundo. Sus males aparecen entonces como
los males proplos ‘del mundo que, al parecer, representa. El
mundo, por su parte, tamblen puede aparecer en oposxcmn ala
p051ble que la corte sea vista como el lugar en el que viven al
mismo tiempo una gran cantidad de personas. En este caso,
puede ser el paradigma de la vida urbana y verse a menudo
complementada o sustituida en la argumentacién por el con-
cepto de ciudad. También el campo puede ser el sustituto de
mucho de lo que se considera como realizado o realizable en la
vida en el campo. Entonces es cuando aparecen aquellas ocupa-
ciones que tienen que ver con las ciencias de la filosofia y con la
Antigiiedad Clasica y que son impedidas en la corte por la falta
de tranquilidad. Entre ellas se cuenta también una forma de
vida orientada hacia principios éticos y religiosos que en la
corte aparece frustrada por intrigas e intereses. Observada e
idealizada desde la corte, esa vida en el campo se describe con
trazos utoplcos
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Anke Marie Lohmeier ya destacé la significacién del «laus
ruris» y la funcién social en el estado absolutista para la litera-
tura alemana del siglo XVII con una mirada al siglo XVIII.
Mientras sus apreciaciones psicolégicas sélo se pueden traspo-
ner con muchas reservas a las condiciones en la Espafia absolu-
tista del Siglo de Oro, sus explicaciones en lo referente a la tra-
dicién del «laus ruris» y las formas de representacién que tiene
en los distintos géneros literarios, son, sin embargo, de gran
utilidad en el contexto que nos ocupa. Asi, ella fija cuatro crite-
rios como «Universalia» para el «laus ruris». Se trata de un
texto-tipo en el que la vida en el &mbito campestre: en primer
lugar, se refleja argumentativamente y se describe como la
forma de existencia preferible y ansiada; en segundo lugar, esta
caracterizada por la lejania espacial de los lugares donde rigen
las normas y obligaciones sociales; en tercer lugar, es experi-
mentada como encarnacién de la libertad auténoma del indivi-
duo en su circulo privado frente a la existencia cortesana de-
terminada por extrafios y, finalmente, en cuarto lugar, estd mar-
cada por la ausencia de los rasgos que caracterizan a su opues-
to.1 Estos cuatro criterios, adecuadamente invertidos, se pueden
aplicar a los textos-tipo en los que se le dan caracteristicas ne-
gativas a la vida cortesana y tipifican asi la literatura de critica
de la corte.2 También hay, sin embargo, un texto-tipo auténomo
en el que la vida cortesana es considerada como la preferida y
ansiada. En él se idealizan sus normas sociales y obligaciones y
no se aprecian como una imposicién ajena sino con un valor
civilizador y educador frente a la tosquedad y simplicidad
campesinas. En este caso, los cuatro criterios, referidos a la vida
cortesana y repletos de otros contenidos, también pueden refe-
rirse a la literatura «civilizadora».3 Elias entiende con ello libros
didécticos que ponen a los principes, a los cortesanos y a los

1 A.M. Lohmeier, Beatus ille, pp. 50-56.
2 Cfr, p.e€j., C. Uhlig, Hofkritik im England des Mittelalters und der Renaissance.
3 Cfr. N. Elias, Der Prozef der Zivilisation.
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ciudadanos ambiciosos al corriente de la vida en la corte. A este
grupo pertenece, por ejemplo, Gracia’m Dantisco, n\ientras que
Fa]ardo y Gmes de Sepiilveda, entre otros, predominan ele-
mentos del «laus ruris» y la critica a la corte.

La alabanza de la vida en el campo y de la vida cortesana
se encuentra dentro de una tradiciéon retérica. Como «laus
terrae» pertenece al &mbito del «laudes locorum» en «genus
demostrativum». En este caso, puede tomar la forma de un
«locus amoenus», tépico cuyo equipamiento minimo consiste
en drbol, prado, manantial o arroyo.4 Puede aparecer como mo-
tivo secundario de numerosos géneros, o como elemento
constitutivo de un género. Asi, la literatura de las «Geérgicas»
contiene en primer lugar, instrucciones agrario-econémicas
para la explotacién de una empresa agricola. La bucélica re-
presenta una exageracién poética de la vida pastoril aceptada
de antemano como ficticia. Los pastores aparecen como un
estamento con normas propias. Pasan su tiempo con cantos,
amor y juegos. La poesia pastoril traslada al lector a un mundo
ficticio y utépico, ensimismado en sus propias conveniencias
sociales. A ella le corresponde la argumentacion del «Elogio de la
vida pastoril», que es argumentativamente erréneo, y que al
contrario que el «laus ruris», estd referido a un estamento.
«Laus ruris», Geérgica y bucélica tienen, a pesar de las diferen-
cias nombradas, numerosos puntos comunes «una especie de
dominio de coincidencias» que Francisco Lépez Estrada ve per-
sonificado precisamente en el ideal del pastor. Su libro Los libros

4 H. Lausberg, Handbuch der literarischen Rhetorik, t. 1, p. 135; cfr. también E.
R. Curtius, Europiische Literatur und lateinisches Mittelalter, pp. 191-200,
201 y sigs.

5 Para estoy para lo que sigue cfr. A. Lohmeier, Beatus ille, pp. 61-76; sobre
la geérgica o la «oikonomia» ya escribieron Hesfodo, Jenofonte, Arist6te-
les, Teofrasto y Virgilio.
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de pastores en la literatura espariola no se limita, por tanto, a la no-
vela pastoril, como el titulo podria dar a entender.é

El cardcter utépico parece tener, sin embargo, mayor signi-
ficacién que el ideal del pastor, puesto que, si bien no es la base
en la que se asienta la Geérgica, si lo es, sin embargo, en el caso
del laus ruris y la Bucélica. Asi, para Maravall, la tematizacién
de la sencilla vida campestre en el Renacimiento es una pro-
yeccién ut6pica del pensamiento social reformista.” Junto a esto,
hay que tener en cuenta que esa alabanza de la vida en el
campo lleva un fuerte sello estoicista y representa el deseo de
armonia con la naturaleza y vuelta a la Epoca Dorada® Este
pensamiento utépico tan extendido en el Renacimiento encuen-
tra, especialmente tras el descubrimiento de América, un nuevo
lugar geogréfico para la esperanza de hallar un paraiso en la
tierra y la posibilidad de crear un mundo de acuerdo con la ra-
z6n.9 H. Petriconi ya desmadejé los hilos que unen la utopia ar-
cédica con las posteriores y sigui6 el tema de la leyenda de

6 F.Lopez Estrada, Los libros de pastores en la literatura espaiiola, p. 538; des-
$aca a Fray Luis de Leén y a Francisco Sénchez de las Brozas como tra-
ductores de la obra Bucélica de Virgilio y debate la unién de elementos
pastoriles y religiosos que existen en los Nombres de Cristo de Fray Luis de
Leén, el cual utiliza elementos pastoriles con fines religiosos. Compara los
textos de poética de Sdnchez de las Brozas, Fernando de Herrera, Pinciano
y Cascales y constata que la égloga en verso aparece en primer término y
que sélo el tiltimo menciona la prosa de los libros de pastores. Pero la falta
de atencién por parte de la teorfa no influye en el favor del piblico, como
muestran la difusién y venta de los libros de pastores y su empleo en los
juegos de entretenimiento cortesanos. Cfr. ibidem, pp. 117, 197 y sigs., 542,
453y sigs., 465 y sigs., 471, 478 y sigs., 490; se pueden encontrar més ejem-
plos de la critica a la novela pastoril en W. Krauss, Die Kritik des Siglo de
Oro am Ritter- und Schiferroman. pp. 225-246.

7 J. A.Maravall, Antiguos y modernos, p. 74.

8 A.Redondo, Du «beatus ille» horacien au «mépris de la cour et éloge de la vie
rustique» d’Antonio de Guevara, p. 251.

9 ]. L. Abellén, Historia critica del pensamiento espariol, pp. 362, 374-378.



38 A.POSTURAS ALTERNATIVAS

Adapa y el poema épico de Gilgamesh durante 5000 afios hasta
nuestros dias. Se trata de «paisajes espirituales» que, aunque es
cierto que existen en la realidad, son casi siempre inalcanzables,
al menos para aquel que vive lejos de ellos en las cortes o en las
ciudades.10 Las tradiciones retdricas y motivacionales se incor-
poran, por lo tanto, a la alabanza de la vida en el campo. No
entraremos aqui a analizar detalladamente los modelos cldsicos
de la alabanza del campo ni de la poesia de la vida campestre.l1
Tampoco queremos hacer recuento de la larga tradicién de la
critica a la corte que, segiin A. Redondo, comienza con un me-
nosprecio del mundo de origenes estoicos y ascéticos.!2

10 H. Petriconi, Die verlorenen Paradiese, pp. 167-199; Petriconi toma el con-
cepto de «Paisaje espiritual» de B. Snell, quien lo utilizé en 1945 en su arti-
culo Arkadien, die Entdeckung einer geistigen Landschaft. Este articulo se en-
cuentra también en: B. Snell: Die Entdeckung des Geistes.

11 P. ej., Horacio, Virgilio, Tibulo, Propercio; en referencia a esto cfr. A.
Lohmeier, Beatus ille, pp. 77-87; con respecto a los precursores en la trage-
dia y comedia griegas y la alabanza por parte de los romanos de la sencilla
y frugal vida campestre cfr. G. Agrait, El «Beatus ille» en la poesia del siglo de
oro, pp. 1y sigs. y 27 y sigs.; y frente a esto, con respecto a la escasa signifi-
cacién de la alabanza a la vida en el campo en la Edad Media espafiola:
ibidem, p. 53; en cuanto a la escasa significacién de Horacio, comparada
con la que tuvieron Virgilio y Ovidio, en la Edad Media espafiola cfr. A.
Redondo, Du «beatus ille» horacien au «mépris de la cour et éloge de la vie
rustique» d’ Antonio de Guevara, p. 251; con respecto a la alabanza horaciana
del «aurea mediocritas», que se contrapuso en el Renacimiento a la escla-
vizante y desasosegada vida en la corte cfr. C. Uhlig, Hofkritik, p. 19.

12 Nombra entre las fuentes de A. de Guevara a Séneca, la Consolatio
philosophiae de Boecio y Centemptus mundi de Thomas von Kempen, cuya
traduccién al espariol de 1536 llevaba el titulo de Del menosprecio de todas
las vanidades del mundo. En la critica de Guevara a la corte se percibe la in-
fluencia del Policraticus de Juan de Salisbury, aparecido en el siglo XII y de
De miseriis curialium de Eneas Silvio Piccolomini (Papa Pio II), libro que fue
publicado a mitad del siglo XV y traducido al castellano entre 1520 y 1529:
cfr. A. Redondo, Du «beatus ille» horacien au «mépris de la cour et éloge de la
vie rustique» d’Antonio de Guevara, pp. 253 y sig.; hay que afiadir que en la
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Una atencién més detallada debe prestarsele a la tradicién
estoica. M. Pohlenz ha demostrado que el estoico Séneca, que
en De tranquillitate todavia veifa en la actividad politica una obli-
gacién moral del ciudadano, se convierte incluso en defensor de
la vida privada en el campo despues de haber perdido al mismo
tiempo el favor del monarca absoluto Nerén y su alto cargo po-
litico.13 Lohmeier ya puso de relieve sistemdticamente la unién
entre estoicismo y estado absolutista.l* El estoico alcanza
«constantia», «tranquillitas animi» y «securitas» a través de la
negacion de las pasiones, como son la codicia y la esperanza, y
el consiguiente menosprecio de los bienes terrenales, como son
la riqueza, el poder y los cargos piblicos, cosas que califica
como adidforas insustanciales. Asi, se ve independiente del
«Fatum» al que le someterian la esperanza, el deseo y el dolor.
La doctrina moral estoica es, por tanto, una doctrina de la nega-
cién. Ademads de esto, el concepto de autonomia individual que
se pretende alcanzar con la ataraxia, la ausencia de pasiones,
estd emparentado con la autonomia de la vida campestre. Al
igual que la libertad de la vida en el campo, la libertad estoica
también exige la exclusién de la decisién impuesta por obliga-
cién que tanto se hace sentir en la corte absolutista. Preci-
samente por eso, el estoico busca disponer su vida segtn el
modelo de la naturaleza y renunciar al lujo y a la opulencia que
no hacen més que impedir el verdadero goce de la vida. A. von
Martin sefiala la «tranquillitas animi», en el sentido de Séneca,
como pretexto para una nueva huida humanista del mundo que
conducird a la independencia en la soledad a aquel que no se

obra de Juan de Salisbury, al igual que en numerosos espejos del principe
de la Edad Media, la corte se contrapone a la Curia y a la «Schola», palabra
con la que se designa cualquier alta institucién de ensefianza, incluida la
universidad. En correspondencia con esto, al cortesano, «aulicus», se le
contrapone el representante de la ensefianza, philosophus: cfr. C. Uhlig,
Hofkritik, pp. 53, 59.

13 M. Pohlenz, Die Stoa, p. 313.

14 Paralo que sigue cfr. A. Lohmeier, Beatus ille, pp. 89-101, 105.
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sienta capaz de afrontar las tempestades de la realidad, que lle-
gue al ideal de introversién como su tltima «ratio» y busque
una isla de los bienaventurados en la que pueda reinar la tran-
quilidad idilico-bucélica de un noble «Clasi-cismo».15 El huma-
nista estd aislado en numerosos aspectos. Ya no pertenece al
clero regular que en la Edad Media era el depositario del saber.
Siente antipatia frente al vulgo. Se acerca a la burgue51a oala
aristocracia por razén de su dependenc1a econdmica, pero se
distancia utilizando el autoaislamiento y el destierro voluntario
en el 4mbito abierto del campo.

Los humanistas comparten las dificultades para adaptarse
al sistema absolutista con aquellos nobles que no pueden finan-
ciar el estatus de consumo que se exige en la corte. Su «laus
ruris» idealiza la situacion del que no puede permitirse la vida
en la corte y tiene que quedarse en casa. En la corte absolutista,
se rebaja la moral estamental noble del «status politicus», de
fundamentos cristiano-patriarcales, a una moral privada que, en
el mejor de los casos, puede tener vigencia en la esfera de la ha-
cienda en el campo, pero ya no en la vida piblica representativa
a la que aspira a pertenecer el noble.l® Mientras que la vida en
la corte estd marcada por vicios como. la ambicién y la hipocre-
sia, la vida en el campo aparece caracterizada por la franqueza,
la fidelidad y el afecto, un privilegio del que ya disfrutaba en la
novela pastoril.l” Tanto los nobles como los humanistas idea- -
lizan el campo. Los primeros lo presentan como el lugar de la

15 A. von Martin, Soziologie der Renaissance, p. 85; para lo que sigue cfr. ibi-
dem, pp. 72 y sig., 85 y sig. La burguesia comerciante italiana de los siglos
XV y XVI también tenia tendencia a retirarse del comercio y la industria,
comprar una finca en el campo y, con sus rendimientos, «llevar una tran-
quila vida de rentista en la villa» cfr. A. Buck, Die humanistische Tradition in
der Romania, p. 295.

16 A.Lohmeier, Beatus ille, pp. 335 y 344; con respecto a las relaciones entre lo
publico y lo privado cfr. también J. Habermas, Strukturwandel der Offent-
lichkeit, pp. 28-41.

17 A. Lohmeier, Beatus ille, pp. 286-396, para lo que sigue cfr. ibidem, p. 4.
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moral y los segundos, como el lugar de la erudicién. De este
modo, la alabanza de la vida en el campo se puede entender
gqmowreac,éién a crisis sociales de identidad y legitimacién de
algunos grupos de la sociedad, originadas ambas por la centra-
lizacién del poder y la elevacion de exigencias civilizadoras que
son percibidas como una limitacién de la autonomia individual.
! Esparia, segiin B. Blanco Gonzélez, sufre desde 1534 una
. cTisis que alcanza su punto culminante entre 1545 y 1548 y que
| afecta especialmente a la nobleza.l®8 Para A. Redondo, el Me-
' nosprecio de la corte y alabanza de la aldea (1539) de A. Guevara se
puede entender como reaccién a esa crisis.!® Guevara volvié a
Valladolid en 1536 después de un afio y medio de ausencia. La
rebelién de las Comunidades habia sido aplastada y Carlos V se
encontraba de nuevo en Espafia. Su corte ejercia gran atraccion.
La consecuencia era que los hidalgos habian abandonado sus
fincas y faltaba la vigilancia sobre las labores de cultivo. A la
vista de esta situacion, asi lo cree Redondo, Guevara pretendia
con su libro frenar la huida del campo y convencer a los hidal-
gos de que permanecieran en sus fincas. Por eso aparecen en él
tantos nobles sin medios financieros, se habla de lo cara que es
la vida en la ciudad y lo barata que es en el campo, de las posi-
bilidades de participacién activa y del disfrute verdaderamente
epicﬁreo de las diversiones que ofrece la vida en el campo. Se-
gin Redondo, Guevara recurre al elogio del campo para
sefialarles a los nobles una salida concreta _para su crisis de
identidad. La capacidad de conviccién de Guevara se basa so-
bre todo en que se sirve de la representacién utépicamente
idealizada de la vida en el campo que le habian dado al «laus
ruris» otros escritos de la época. Ese elogio del campo también
se puede encontrar en muchos otros autores del Siglo de Oro
como Fray Luis de Leén, Arias Montano, Lupercio de Argen-
sola e incluso en autores tan famosos como Cervantes, Lope de

18 B. Blanco-Gonzélez, Del cortesano al discreto, t. 1, p. 418.
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Vega, Géngora o Quevedo. No sélo se conocia en general el
motivo del «Beatus ille», sino que también estaba extendido el
texto mismo del segundo épodo de Horacio y era utilizado por
algunos contemporaneos, como relata Francisco Salinas en 1577
en De musica. De los numerosos escritos en los que aparece la
alabanza al campo,?0 escogeré a continuacién sélo los mas tipi-
Cos.

a) La critica de la corte y la alabanza del campo

Fray Antonio de Guevara, cuyas obras se extendieron tra-
ducidas a toda Europa, cita sus propias experiencias cuando
describe la vida en la corte y alejado de la corte. Naci6 en 1480
en el seno de una familia noble empobrecida y, a los doce afios,
sirvié como paje en la corte de Isabel la Catélica. Tras la muerte
de ésta en 1504 y la pérdida de su benefactor, se vio obligado a
tomar el hébito franciscano. Pero ya en 1521 Carlos V le nombré
predicador de la corte y cronista imperial. En su séquito, visitd
numerosas cortes europeas hasta que en 1527 se le nombré

19 A.Redondo, Du «beatus ille» horacien au «mépris de la cour et éloge de la vie
rustiqgue», pp. 258 y sigs.

20 Ibidem, p. 252; cfr. también N. Salomon, Recherches sur le theme paysan dans
la «comedia» au temps de Lope de Vega, p.186; cfr. también G. Agrait, El
«Beatus ille», pp. 98 y sigs., 116 y sigs., 120 y sigs., 130 y sigs.; nombra como
precursor en el siglo XIV, p. ej., el Libro de Buen Amor de Juan Ruiz donde
se compara el ratén de ciudad con el de campo (p. 55) o el Libro de los
exemplos, donde se describen figuras campestres con rasgos especialmente
simpéticos (p. 57), o para el siglo XV Juan de Mena y el Marqués de San-
tillana (pp. 65 y sigs.). Como autores significativos para la transicién hacia
el Siglo de Oro nombra entre otros a Juan de la Encina, Bartolomé de
Torres Naharro, Garcilaso de la Vega, Diego Hurtado de Mendoza, Juan
Boscdn, Gutiérrez de Cetina, Cristébal de Castillejo y Antonio de
Torquemada (pp. 73-93); la contraposicién entre el ratén de ciudad y el de
campo se remonta a Horacio: Sdtiras, libroIl, 6, verso 80 y sigs.
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obispo de Guddix y después de Mondoriedo.2!

En Menosprecio de corte y alabanza de aldea, (1539) Guevara

“une tan convincentemente la critica a la corte y la alabanza a la

vida en el campo que A. Redondo descubre ahi una exhortacién
al hidalgo pobre para que vuelva al campo.22 Este aspecto, aun
siendo tan correcto, no agota la variedad de la obra en la que,
tras exponer con gran pericia retérica en el capitulo 19 el «locus
comunis» de la critica a la corte, hace desembocar el vigésimo y
ultimo capitulo en una negacién universal del mundo. Esa
negacion hace aparecer los sufrimientos del cortesano como
ejemplo de una «miseria hominis» general, pensamiento que ya
se insinda en el primer capitulo. En él, Guevara afirma que es
cierto que él puede dar indicaciones muy itiles, pero subraya
que, al final, la decisién entre la vida en la corte o en el campo
debe tomarla cada uno individualmente. Pero en cualquier
caso, s6lo se podrd hablar de una verdadera decisién por el
campo, si ésta se toma antes de haber caido en desgracia en la
corte. El punto de partida de esta decisién debe ser sobre todo
el pensamiento de que en el campo se puede llevar una vida
mads virtuosa.

Hay que destacar, sin embargo, la forma insistente en que
Guevara presenta en el capitulo quinto cada una de las ventajas
del campo: en él no se necesita buscar alojamiento, como ocurre
en la corte, sino que se puede continuar viviendo en la casa so-
lariega paterna. En el campo, como «hidalgo o hombre rico», no
se es s6lo uno entre tantos, sino el mejor entre los buenos, o, al
menos, uno de los mejores.23 Puesto que no son necesarios gas-
tos extraordinarios, se puede disfrutar con tranquilidad de las
propias posesiones. Se puede distribuir el mucho tiempo del

21 Cfr. la extensa monografia sobre A. de Guevara: A. Redondo, Antonio de
Guewara (;1480?-1545) et I'Espagne de son temps.

22 Cfr. aqui capitulo A 2, nota 19.

23 A.de Guevara, Menosprecio de corte y alabanza de aldea, p. 69; para lo que si-
gue cfr. ibidem, pp. 81, 90, 137.
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que se dispone segtin las preferencias para leer, rezar, cazar o
también para comer, dormir o degustar el vino. Los alimentos
son en el campo mejores y mds frescos y las comidas, mas
exquisitas. Los habitantes del campo estdn mds sanos y sus re-
laciones discurren sin complicaciones. Esto es distinto en las
grandes ciudades, donde las casas son altas; las calles, oscuras y
el aire, insano. Los dias en el campo son mds largos, puesto que
se pueden llenar convenientemente y se tiene tlempo para fies-
tas. En el campo, tampoco faltan las cosas mdas elementales,
como la paja para los animales y la lefia para los dias frios.
Todavia reina el orden, se tiene por bueno al bueno, por malo al
malo y las hijas se desposan con su vecino y su igual. Todo esto
es distinto en la corte. En general, la corte no es més que, tal y
como se expresa en el capitulo octavo, un lugar del vicio, de la
mentira, de la suerte incierta, de la preocupacién, de la rivali-
dad, en el que dominan los calumniadores, los aduladores, los
mentirosos, los derrochadores, los porfiadores, los espias y los
alcahuetes. Guevara vuelve melancélicamente su mirada hacia
un pasado mejor en el que la vida cortesana aparece bajo una
perspectiva mds bella, puesto que los principes todavia eran
justos y los gobernantes, sabios. Acaba con una mirada a su pa-
sado personal en la corte, donde, segin é] mismo confiesa, per-
dié muchos afios y numerosas virtudes.

Guevara también sostiene un punto de vista parecido en
Aviso de privados y doctrina de cortesanos. En la obra, aparecida en
1539, se percibe la impresién que le causé la traduccién que
Juan Boscan hizo en 1534 del Libro del Cortegiano (1528) de Cas-
tiglione.24 Nosotros citamos siguiendo una edicién posterior, de
1605, que llevaba el titulo de Despertador de cortesanos. Guevara
aclara en el prélogo la imagen del despertador: pues si los cor-
tesanos leen el libro y aceptan sus consejos, «tengase por dicho,
que despertaran de las vanidades en que estan adormecidos: y

24 Con respecto a Castiglione cfr.: E. Loos, Baldassare Castigliones «Libro del
Cortegiano».
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despauilaran los ojos para ver en que estan engafiados».25 En el
Despertador de cortesanos, a pesar de comenzar criticando la
corte, sitia a menudo en segundo término la posicién de puro
rechazo y deja paso a indicaciones pragmaéticas y reglas de
comportamiento para cortesanos. La obra también es, pues, con
ello, una ayuda orientativa para la vida cortesana. Los dos pri-
meros capitulos retratan de forma impresionante los sufri-
mientos que se han de soportar en la corte. Asi, el primero co-
mienza con la narracién de Egiges que le pregunté al ordculo de
Apolo por el hombre més feliz del mundo. Le fue indicado un
pobre jardinero de Arcadia. Su felicidad se debia a que «nunca
se auia alexado una legua de su casa: sino se mantenia con lo
que labraua en aquella pobre huerta».2é No habia tenido nunca
la intencién de abandonar su casa para ir a la corte del principe,
donde reinaba la envidia y la avaricia. Su forma de vida era la
contraria a la cortesana, que obligaba a ir de una residencia no-
biliaria o real a otra, una situacién que tenian que soportar los
cortesanos, especialmente bajo el reinado de Carlos V. Es, sobre
todo, el constante cambio de residencia lo que hace aparecer la
vida cortesana tan poco apetecible. Ya en la Biblia, asi lo subra-
ya Guevara, se le impone a Cain la pena de vagar sin pausa de
un lugar a otro. Para él, esta pena habia sido heredada por los
nobles de la época, quienes estaban obligados a viajar a tierras
extrafias y conocer un nuevo hospedaje cada dia. El problema
del alojamiento tenia, al parecer, tal significado que todo el se-
gundo capitulo se dedica a las dificultades de los cortesanos
para encontrar uno adecuado.

En Despertador de cortesanos, 1a vida en la corte aparece tam-
bién bajo una luz negativa. Sin embargo, Guevara da consejos
para el comportamiento en la corte. Esos consejos no significan,
en ningiin caso, una aprobacién o glorificacién de la corte, sino
que ensefian c6mo hay que moverse en un contexto moralmente

25 A.de Guevara, Despertador de cortesanos, p. 41.
26 Ibidem, p. 44; paralo que sigue cfr. ibidem, pp. 45, 61.
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corrupto y enormemente inquieto. Las instrucciones para la
adaptacion tienen al mismo tiempo una funcién de aviso. Gue-
vara explica cémo solicitar el favor del principe o de otros cor-
tesanos, coémo prestar atencién al aspecto exterior, qué es lo que
hay que tener en cuenta en los procesos ante el tribunal, cémo
deben presentarse los nobles en comparifa femenina, qué com-
paiiias deben evitarse, a qué hay que atender en la conversacién
y, finalmente, cémo hay que reaccionar ante la mentira, la
ofensa, la calumnia y la envidia. La envidia se considera el prin-
cipio del comportamiento cortesano: «En las casas de los prin-
cipes todos querian valer, y priuar, y mandar, y preualecer: y
como son muchos los que lo dessean, y muy pocos los que lo al-
cangan [...] a de reynar en todos la enbidia.»%7

Tras todos estos consejos y avisos, el lector de Guevara de-
bera estar, ciertamente, preparado para la vida en la corte, pero
se presentard a participar en ella, si no ha desistido por com-
pleto, desilusionado y con sentimientos encontronados. Pese a
todo el conocimiento derivado de la propia experiencia y pese a
todos los consejos concretos que pueda dar Guevara como cor-
tesano, como tedlogo y obispo, se mantienen sus principios reli-
giosos de critica a la corte. Esta, enjuiciada desde el punto de
vista moral, sigue siendo para él el lugar de los vicios en abierta
oposicién con el campo, el cual, a su vez, es considerado el
lugar de la virtud.

El rechazo ético de la corte que hace la humanista espariola
Luisa Sigea estd mds fuertemente fundamentado en la religién
que el de Guevara. Su Colloquium habitum apud villam inter
Flaminiam Romanam, et Blesillam Senensem, virgines tum nobiles,
tum etiam doctas, de vita aulica et privata (1552) opone a la vida en
la corte una vida contemplativa y recogida lejos de la misma. La
autora, al igual que Guevara, conocia la vida cortesana por pro-
pia experiencia. Escribié la obra cuando estaba viviendo en la
corte de la infanta Dofia Maria en Lisboa; después volvié a su

27 Ibidem, p. 153.
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patria, donde, tras perder a sus protectores, tuvo que vivir en la
pobreza.28 Ya el titulo de su libro da indicios sobre el contenido.
Blesilla es, en la conversacién, la defensora de la vida retirada.
Debe su nombre a una de las hijas de San Pablo, que tuvo corta
vida debido al exceso de celo en sus ejercicios ascéticos. El
nombre Flaminia evoca el de la casa romana de los Flaminios y
es adecuado para una joven noble, entusiasmada por la vida en
la corte. Los atributos podrian estar haciendo alusién a la pro-
cedencia: Flaminia de la ciudad de Roma y Blesilla mis de
campo, si «Senesem» se refiere a la ciudad italiana de Siena,
donde vivié y redacté sus escritos religiosos Santa Catalina de
Siena. El tema lo formula en una dedicatoria a la infanta Dofia
Maria que reza: «Eius sane argumentum est utrane sit uita
beatior: aulicane an priuata et extra urbanos tumultus, uelut
solitaria.»? La autora se designa a si misma como servidora de
la infanta y afirma que compuso su obra en la biblioteca de ésta
y con ayuda de los mejores libros que alli encontré. Es significa-
tivo para ella, que era una escritora humanista, el hecho de
escribir sobre la alabanza del campo y la critica de la corte en
una gran biblioteca que sélo podia encontrarse en una corte.

El diélogo en si dura tres dias.3? Nada mds empezar, Ble-
silla quiere convencer a Flaminia de que las comodidades de la
corte son engafiosas. Los principes no merecen que se les sirva:
les falta prudencia y sensatez y, con ello, fuerza, moderacién y
justicia. La respuesta de Flaminia, que presenta a los ejemplares
gobernantes de Portugal como prueba viviente de lo contrario,
tampoco parece convencer a Blesilla. Ella piensa que los princi-
pes son veleidosos, ciegos y se dejan influenciar por los adula-

28 L. Sigée, Dialogue de deux jeunes filles sur la vie de cour et la vie de retraite.
Doarvm virginum colloquivm (1552), pp. 9y sigs.; con respecto a la proble-
mitica de la educacién de la mujer en el Siglo de Oro cfr. L. Gil Ferndndez,
Panorama social del humanismo espaiiol (1500-1800), pp. 50 y sigs.

29 L. Sigée, Dialogue de deux jeunes filles, p. 71.

30 Cfr.con respecto a esto ibidem, pp. 83-211.
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dores. Por lo demas, el verdadero principe, el lleno de razdn, es
Dios. Frente a El, los principes terrenales no pueden ofrecer més
que cosas vanas y sin importancia. Guian a los que les rodean
exigiendo honores a la servidumbre. El estilo de la vida cor-
tesana aparece, pues, marcado por su centro, el monarca abso-
luto. Sus faltas y sus carencias se transmiten y se amplian en los
nobles que le rodean. La conversacién del segundo dia trata so-
bre las damas de la corte, un grupo dentro de la corte al que un
dia perteneci6 Blesilla y al que Flaminia todavia pertenece. Se
convierten en centro de la critica porque llevan muchas joyas y
se maquillan demasiado y ademds, porque son unas charlata-
nas. A las damas que no se quieren apartar de la vida cortesana
Blesilla les aconseja que, al menos, deberian invertir su tiempo
en buenas obras y un poco de trabajo, sin que el cuerpo y el
espiritu se perviertan en la vacia ociosidad. El iltimo dia, Ble-
silla le demuestra a su amiga que no existe compromiso posible
entre la vida en la corte y la vida que conduce a Dios. Esta til-
tima confirma la muerte, que ya deberia prepararse en vida me-
diante la destruccion de las necesidades terrenales. EIl
estoicismo cristiano que con ello postula conduce al alejamiento
de los intereses mundanos y hacia una seguridad interior que
estd garantizada por el mismo Dios: «Fugiamos omnino et
moriamur mundo ut uiuamus Deo.»3! La corte ya s6lo aparece
como una metafora del mundo mientras que el campo se con-
vierte en la esencia del recogimiento religioso. Ahora Flaminia,
aun cuando intenta con diversas objeciones defender la corte,
ante argumentos tan extensos, ya no puede imponerse. Plantea
para la refleddn que no es menos digno de alabanza soportar
triunfante todas las tentaciones que huir de ellas o que retirdn-
dose del mundo se podria dejar pasar la oportunidad de reali-
zar grandes y virtuosas acciones. Blesilla, por el contrario, acon-
seja guardarse de los peligros conocidos. Con ello, comienza la
ultima parte de la obra durante la cual las dos dialogantes con-

31 Ibidem, p. 207.
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tindan discutiendo a la luz de la luna y, como ya se ha dicho,
recurren a la literatura cristiana y de la Antigiiedad para buscar
sus argumentos.

Cuando al final las compafieras de didlogo se separan, es
cierto que Flaminia estd convencida de los mejores argumentos
de su amiga, pero opina, sin embargo, que el camino elegido
por ella no es practicable para todo el mundo. Ella misma no lo
quiere aceptar para si. Al igual que en Guevara, el alejamiento
de la corte se deja a la libre decisién de cada uno. El campo
también garantiza la virtuosidad que tanto se echa de menos en
la corte. Ahora bien, con respecto a la fundamentacién religiosa
de esa virtuosidad, Luisa Sigea sobrepasa incluso a Guevara.

b) El forastero en la corte

Tampoco para Antonio Lifidn y Vérdugo se pueden com-
paginar la virtud y la actividad razonable con las normas de la
corte. En cualquier caso, su obra tiene una orientacién maés
préctica. Sus consejos estdn dirigidos al forastero, ya sea de ori-
gennoble o burgués, que viene a la corte por primera vez para
solucionar algin asunto. El es, al mismo tiempo, el tema y el
destinatario de la obra Gvia y avisos de forasteros, adonde se les en-
sefia a hvir de los peligros que ay en la vida de Corte: y debaxo de
nouelas morales, y exemplares escarmientos, se les auisa, y aduierte de
como acudiran a sus negocios cuerdamente (1620). Se le dan a cono-
cer al forastero las particularidades de la corte, cuyo conoci-
miento le permitira realizar mejor sus gestiones.

En primer lugar, aparece el problema del alojamiento que
Lifidn y Verdugo, al contrario que Guevara, no utiliza como
ejemplo de las desventajas de la corte, sino que lo plantea como
una dificultad que hay que solucionar practicamente. Al fo-
rastero se le avisa de «que mire y atienda qué posada escoge, en
que parte y en que vecinidad, que sea a propésito para el in-
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tento y dnimo con que viene»32 Asi, arguye, hay que prestar
atencion al barrio en que se aloja uno y si es en casa de conoci-
dos o de extrarios. En segundo lugar, el forastero no debe pre-
suponer la justicia y la confianza en las relaciones humanas en
la corte, sino més bien reflexionar bien con quién traba amistad
y con quién puede mantener una conversacién confidencial,
pues las relaciones en la corte son, sobre todo, de naturaleza
funcional. Debido al gran niimero de personas influyentes que
hay alli, el forastero tiene que pensarse bien a quién puede con-
fiar sus asuntos con mayor esperanza de éxito. Si no, lo tnico
que hard serd perder tiempo y dinero.33 Ambas cosas son para
él igualmente valiosas y estdn unidas por el hecho de que su
tiempo en la corte no cuesta poco dinero, por eso deberia evitar
deambular por las calles desconocidas que sélo le podrian lle-
var a gastos inditiles.>* No deberia perder el tiempo initilmente,
dejandose seducir por las distracciones sin sentido que hay en
la corte, que no harfan més que apartarle del objetivo que le
llevé alli. Bajo ningtin concepto debe dejarse contagiar por la
ociosidad de los cortesanos, pues mientras que para el agricul-
tor en el campo, el soldado en el combate, para el juez, el co-
merciante, el vendedor y el viajero el dia comienza con la salida
del sol, para el cortesano, en cambio, no empieza antes de las
once. Comienza su jornada perdiendo el tiempo, porque lo hace
escuchando las mentiras y las lisonjas de los que asisten a la ce-
remonia que es para él el vestirse. Bajo la perspectiva de la
gente que trabaja fuera de la corte, ya sean campesinos, mili-
tares o burgueses, la vida en la corte aparece, pues, como

32 A. Lifdn y Verdugo, Guia y avisos de forasteros que vienen a la corte, p. 27;
con respecto a la controvertida y oscura biografia de Lifidn, que quizés co-
nocié la corte, quizas estudi6 teologia en Alcald y quizds también fue un
erudito del derecho, cfr.: ]. A. van Praag, La Guia y avisos de forasteros de A.
Lifidn y Verdugo y el filésofo del aldea de Baltasar Mateo Veldzquez, pp. 10y
sigs.

33 A.Linany Verdugo, Guia, p. 73 y p. 140.

34 Paralo que sigue cfr. ibidem, pp. 114 y sig., 167 y sigs.
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ociosa. Esto también supone una diferencia con Guevara o Lui-
sa Sigea, para los cuales la vida en la corte estaba llena de obli-
gaciones e intranquilidad, cosas ambas de las que liberaba la
vida en el campo haciendo posible més ocio y tranquilidad. Al
igual que ellos, Lifidn y Verdugo también rechaza lo que hacen
los nobles, pero, en cualquier caso, su posicién estd mds fuerte-
mente marcada por un pensamiento de eficiencia.

«;Terrible modo de gastar el tiempo!»% les grita a los cor-
tesanos el maestro consejero, y con ello, adopta la postura anti-
cortesana de aquellos para los que tanto tiempo como dinero
deben emplearse en un fin concreto. En este punto, es total-
mente indiferente si el forastero pretende arreglar en la corte
asuntos propios o ajenos, no debe ocupar ni un minuto de su
tiempo en juegos y distracciones. Cuando un joven recién lle-
gado a la corte le pregunta si le estaria permitido ir al teatro una
vez que haya resuelto sus negocios, el maestro responde que, si
bien es cierto que las comedias esparfiolas de la época ya no son
obscenas, como lo eran las de la antigua Roma, él, por muy per-
mitidos que estén tales pasatiempos, debe desaconsejérselos al
recién llegado. Todas las reglas y los consejos deben permitirle
al forastero llevar a cabo con la conveniente puntualidad las ta-
reas que le han llevado a la corte desde su regién, «no saliendo
de los limites de buen cortesano y haciendo como buen cris-
tiano».36 En la corte debe, hasta cierto punto, adaptarse y no ha-
cerse notar comportdndose de forma anticortesana. Para ello, no
debe, sin embargo, renegar de sus modelos cristianos no cor-
tesanos y, especialmente, no desperdiciar su tiempo como los
cortesanos. Por eso, cierra el libro con una llamada a una ade-
cuada distribucién del tiempo que es de gran importancia como
arte y don. Al contrario que el cortesano, el forastero debe le-
vantarse pronto por la mafiana y asistir en primer lugar al oficio
divino. En él debe rogar que se le guie por el camino correcto.

35 Ibidem, p. 169; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 172-177.
36 Ibidem, p.296; para lo que sigue cfr.ibidem, pp. 296 y sig.
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Esto le proporcionard autoconfianza y una segura intuicién
para sus negocios y le apartard de acciones y conversaciones
inutiles.

Resumiendo, hay que destacar que el forastero sigue
siendo en la corte un forastero. Las reglas de comportamiento
que se le dan para que pueda llevar a buen término sus asuntos
estdn en oposicion con las de los cortesanos. El estilo de la vida
de la corte, que incluye abundante conversacién, familiari-
dades, la participacién en juegos de entretenimiento y otras di-
versiones, desprendimiento y despilfarro, asi como un generoso
empleo del tiempo, sélo seria contraproducente para su misién.
El forastero no debe adoptar ese estilo de vida. Esto se lo deben
impedir, no tanto las consideraciones morales y religiosas,
como la clara falta de eficiencia que se le presenta en la corte a
un observador externo. Como contrapunto a la vida en la corte,
se presenta aqui otra que no estd orientada hacia la representa-
cién, sino hacia la realizacién de tareas concretas. A los nobles
se les contrapone una ética externa que, si bien es cierto que no
critica directamente a la corte, si se considera superior y per-
manece conscientemente distanciada.

c) La alabanza de la corte

J. A. Maravall relaciona la ética cortesana con una sabidu-
ria cuyos origenes en Espafia se remontan, para él, a un es-
quema medieval de virtudes derivado del concepto 4rabe de
«Adab». Ese concepto encarna la totalidad de las costumbres
tradicionales y ejemplos de comportamiento. Cuando las cien-
cias y la educacién se convirtieron en elementos de la tradi-
cién,? a partir de ese concepto, en el &mbito drabe, se desarrollé
otro que es comparable al de <humanistas». La «cortesia» de la
Edad Media cristiana exigia una disposicién moral interior que
determinaba el comportamiento social exterior. «Cortesia» era,

37 J. A. Maravall, La «cortesia» como saber en la Edad Media, pp.264 y sig.
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pues, una concepcién moral de las relaciones sociales.®® La di-
mension moral se fue perdiendo poco a poco. El concepto se fue
restringiendo cada vez més al comportamiento externo, un
cambio que se manifiesta a partir del siglo XV en la sustitucién
de las palabras «cortés» y «cortesia» por «cortesano» y
«cortesanfa». El estilo de habla individual y elegante, que se dis-
tancia de la sencilla e inculta forma de hablar en el campo, se
convierte en indicador externo de la pertenencia a la sociedad
cortesano-ciudadana.3® Sin embargo, en autores como Casti-
glione, Gracidn Dantisco y Luis Mildn, también se conservan
huellas de las altas pretensiones de la sabiduria cortesana.40

Los textos de estos autores dan un valor positivo a la corte.
El esplendor de la vida cortesana se contrapone a la palidez del
campo, de cuyos toscos habitantes se siente uno muy alejado. El
Libro del Cortegiano (1528) de Castiglione, prototipo italiano de
aquellos textos, se extendié por medio de sus traducciones a
toda Europa. Juan Boscdn proporcioné la congenial traduccién
al espafiol.41 El Galateo espariol (1593) de Lucas Gracidn Dantisco
es un ejemplo especialmente evidente de la valoracién positiva
de la vida cortesana. El modelo italiano en el que se basa fue

38 Ibidem, pp. 268 y sig.; al «cuadro arteolégico» medieval de la «cortesfa»
pertenecen «hospitalidad y generosidad con el préjimo, lealtad y piedad,
dulzura, liberalidad y largueza, alegria en el trato y, coronando todo este
conjunto de virtudes, la mesura.» ibidem, p. 268.

39 Cfr. ibidem, p. 271; cfr. también, M. K. Read, A Linguistic Perspective on the
Toun-Country Debate in the Spanish Renaissance, pp. 195-208.

40 J. A. Maravall, La «cortesia», p. 272; en cuanto a la traduccién de Boscén y
su comprensién de «ocio», «piedad», «religioso» y «modesto» cfr. M.
Morreale, Castiglione y Boscdn: El ideal cortesano en el renacimiento espariol, t.
1, pp. 185-202.

41 En lo referente a su teorfa y practica de la traduccién cfr. ibidem, pp. 15 y
sigs., 27 y sigs.; con respecto al cardcter normativo que diferencia al Libro
del Cortegiano de B. Castiglione de los «libros de comportamiento que en-
sefian algo concreto» como, p. ej., el de G. Della Casa y de S. Guazzo cfr. E.
Loos, Literatur und Formung eines Menschenideals, sobre todo pp. 5, 15, 17.



54 A. POSTURAS ALTERNATIVAS

escrito entre 1551 y 1555 por el diplomatico y prelado Giovanni
Della Casa. Se difundié y se hizo famoso rapidamente en una
Europa en la que se estaba deseoso, incluso fuera de la capa
aristocratica, de arrogarse formas refinadas de trato social. Ya la
obra italiana, frente a sus predecesoras cldsicas y medievales, se
fundamenta maés en el valor social y estético de los buenos mo-
dales que en la ética.#2 En su prélogo, Gracidn Dantisco afirma
haber retomado en la traduccién la mayoria de las normas y en-
sefianzas del texto italiano, pero que, en cualquier caso, ha afa-
dido algunas historias y experiencias propias. Incluye entre esos
complementos el capitulo sobre los juegos, sobre la forma de
hablar afectada, sobre las narraciones e historias, asi como sobre
aquellos que se dedican a la poesia sin tener dotes para ello.
Mientras que Della Casa se dirige a todos los que quieran seguir
las reglas de las buenas costumbres, Gracidn Dantisco, impre-
sionado por el Cortesano de Castiglione, parece pensar, sobre
todo, en el contexto de la corte cuando introduce el término
«cortesano» que en el original no aparecia 43,

Las normas de la etiqueta cortesana se configuran por las
reglas sobre el aspecto exterior, la conversacién, la vestimenta,
los modales en la mesa, la prohibicién de autoalabanza, sefia-
lando, por ejemplo, el propio origen, la prohibicion del habla
afectada, etc. El que no las sigue, se descalifica a si mismo. El
que se muestre melancélico y triste como un erudito, seria me-
jor que se quedara en soledad y evitara el trato: «<Aunque esto
deve comportar con algunos estudiosos o especulativos en al-
guna de las sciencias y artes liberales. Y assi estos tales procu-
ran passarse a solas su tristeza.»* La afirmacién de las costum-
bres cortesanas realmente extendidas no es, sin embargo, ilimi-

42 L. Gracidn Dantisco fue erudito de la lengua y, a partir de 1584, secretario
de Felipe IK; L. Gracidn Dantisco, Galateo espariol, p. 2; con respecto a Della
Casa cfr. K. Ley, Die «scienza civile» des Giovanni della Casa.

43 L. Gracidn Dantisco, Galateo espafiol, p. 32.

44 Ibidem, p. 120; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 126 y sig.
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tada: asi, Gracidn Dantisco observa los juegos en la corte desde
el punto de vista del tiempo malgastado, pero no va tan lejos
como Lifidn y Verdugo. A los «ociosos» que no tienen ni cargos
ni tareas les tolera el juego, siempre y cuando el empleo de
tiempo y dinero sea limitado.

Las ventajas que la corte cree tener frente al campo se ex-
presan claramente en las «ceremonias», testimonios de cortesia
de acuerdo con unas reglas. Gracidn Dantisco estudia ex-
presamente su procedencia y su significado. Las cree pro-
cedentes de las acciones ceremoniosas que realiza el sacerdote
en el altar frente a los objetos sagrados. El concepto se habia
transmitido a los testimonios artificiales de honor de los hom-
bres entre si, que se inclinan, se descubren la cabeza, se hablan
con titulos extraordinarios o se besan las manos como si fueran
sacerdotes que estuvieran manejando los objetos sagrados. Gra-
cidn Dantisco considera tales manifestaciones de cortesia en el
trato social como faltas de significado y de efecto, en la medida
en que manifiestan una valoracién que en realidad no existe.
Pero hay que observarlas porque son manifestaciones de la
época. Distingue entre ceremonias «por utilidad, por vanidad,
por obligacién».45 Al primer grupo, pertenecen aquellas menti-
ras deplorables que le deben ser ttiles al que las realiza. Las
manifestaciones de cortesia del segundo grupo sélo adulan vi-
ciosamente la vanidad del otro. Finalmente, al iltimo grupo,
pertenecen las reglas obligatorias, aceptadas en general y ex-
tendidas en el mundo cortesano. Sus formas estidn, como las
manifestaciones de la moda, supeditadas al dictado del tiempo.
Gracidn Dantisco nombra como ejemplo el hecho de que uno ya
no puede dirigirse al rey con «tu magestad». La validez de las
reglas de cortesia, en especial las del dltimo grupo, se concentra
esencialmente en la corte y su entorno. Las costumbres cor-
tesanas son malentendidas en el campo y pierden el efecto de-
seado. Para ilustrar esta afirmacién, Gracidn Dantisco introduce

45 Ibidem, p. 131; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 131-136.
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la historia de un viajero aristécrata. Cuando por la noche pedia
una bebida, hacia venir a cinco o seis de sus servidores que
marchaban con candelabros de forma impresionante delante de
la bebida. Cuando un dia un campesino vio ésto, cayé de rodi-
llas y se puso a adorar el vaso. Al preguntérsele por qué habia
reaccionado asi, respondié que con tanta solemnidad habia
pensado que se trataba del sacramento de la comunidn, o al
menos de alguna reliquia. La corte se perfila, pues, al contrario
que el campo, como el &mbito en el que las costumbres y el
estilo de vida son en extremo refinados. En Gracidn Dantisco,
un campesino que se hinca de rodillas ante una bebida servida
con ceremonia aparece como ridiculo y grosero. Los opuestos a
la vida cortesana son por tanto, por una parte, el ridiculo y gro-
sero campesino y, por otra, el melancélico, triste y solitario eru-
dito que vive retirado y volcado en sus estudios. Al igual que el
campesino, él también queda excluido de la vida cortesana,
cuyas normas parece no conocer ni adoptar. Las ventajas del
campo, como son la tranquilidad y la posibilidad de recogi-
miento espiritual, no se tematizan en absoluto. Las desventajas
de la corte, tal y como las presenta Guevara, se minimizan o se
les echa la culpa de ellas con consejos précticos a personas indi-
viduales, de tal forma que la corte con su esplendor y sus reglas
aparece como un dmbito ideal para vivir.

Se presta ahora la ocasién para cambiar el punto de mira
desde las reglas de las ceremonias cortesanas a sus protagonis-
tas, pues son ellos los que con sus funciones y sus interrelacio-
nes marcan la corte con sus ventajas y desventajas. Ellos son los
responsables de que se busque o se evite la corte como lugar de
estancia. Las funciones y posiciones de los cargos individuales
en la corte se presentan de manera ejemplar en el Libro de la ca-
mara real del principe Don Juan e officios de su casa e seruicio ordina-
rio de Gonzalo Ferndndez de Oviedo. El autor, que conocié en
persona numerosas cortes europeas de su época, quiere con su
«breue relacion de los oficios que ouo en la casa rreal del sere-
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nissimo principe Don Johan»% darle informaciones e indi-
caciones al Comendador mayor de Castilla. Informa en primera
linea sobre los cargos que existen en el &mbito interno de pala-
cio. Cada definicién de un cargo va acompanada por la lista de
los que lo ostentaban en las cortes por él conocidas.

Ferndndez de Oviedo pretende dejar claro con algunos
ejemplos lo mucho que los cargos determinan las interrelacio-
nes de los que los ocupan: el Mayordomo mayor es «el mayor
de la casa (entre los officiales della en el seruicio de la persona
rreal).»*7 A él deben presentarse los asuntos financieros para
que les dé el visto bueno. «Ha de ser muy obedescido e acatado
de todos los officiales, por que es sobre todos, ecepto sobre los
secretarios e camarero, por que estos dos son de otra calidad.»48
Es evidente la significacién de la jerarquia. La cercania a la per-
sona del principe es lo més decisivo para el puesto en la jerar-
quia. Asi, la importancia del camarero mayor, que pertenece al
entorno directo del monarca, es tan alta que no se supedita al
mayordomo mayor. Tiene tantos privilegios,

que es opinion de muchos que es el mejor oficio de
la casa rreal, porque es mas continuo e conuersable cerca
de la persona del principe: e conuiene que esté en per-
sona de buena sangre, generoso e naturalmente noble e
aprouado en virtudes.4?

46 Fermmandez de Oviedo y Valdés (1478-1557) estuvo ya de joven al servicio
de Alonso de Aragén, duque de Villahermosa, tras cuya muerte en el afio
1497 se alist6 en el ejército. Alterné estancias en la corte con expediciones
militares. Viaj6 a menudo a América antes de que, ya en su vejez, se le
nombrara cronista real. Otra de sus obras més conocidas es, Historia gene-
ral y natural de las Indias (1535); Gonzalo Fernéndez de Oviedo, Libro de la
camara real del principe Don Juan, e officios de su casa e seruicio ordinario, p. 1.

47 Ibidem, p.5.

48 Ibidem, p. 6.

49 Ibidem, p. 14; en la mayoria de los cargos, no sélo se trata de privilegios o
de rango, sino también del salario que era el que posibilitaba la represen-
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No es posible aqui presentar la red sutilmente ramificada
de los cargos. Quizés las diferenciaciones entre los reposteros
puedan ofrecer una ligera impresion: los reposteros de camas le
preparan la cama al principe y guardan la puerta més cercana a
él. Dependiendo de donde se encuentre el principe, la compe-
tencia se transmite a otros funcionarios. A los reposteros de ca-
pilla compete la cortina y la silla del coro en la Iglesia. Otros se
encargan del servicio en la mesa o de la guardia en las diferen-
tes puertas.

Entre los numerosos cargos de la corte estd el de maestro
del principe que ensefia al principe a leer y escribir, asi como los
principios de la gramadtica. Este cargo y los de cronista y mé-
dico, que Ferndndez de Oviedo introduce como cargos de la
corte real en la segunda parte de su obra, presuponen estudios
eruditos en las personas que los desempefian. No se pueden
llevar a cabo con el mero conocimiento del ceremonial de la
corte. El conocimiento especializado aparece, sin embargo,
como una simple condicién previa que casi no encuentra eco en
la definicién del cargo. También estos cargos reciben su digni-
dad de la manera en que cada uno sirve al monarca. No es sufi-
ciente, por tanto, que los médicos sean experimentados y eru-
ditos. Su cargo les obliga también a tomar parte en la ceremonia
matutina del vestido para informarse por el propio principe si
éste ha dormido bien. Tienen que estar al dia en su estado de
salud, observar la digestion y aconsejar durante las comidas de
qué se debe comer mucho o poco en cada caso. El maestresala
les da un trozo de pan, antes de que lo coma el principe, para
que lo examinen. También en las tareas del cronista, la figura
del monarca adquiere un papel protagonista. El cronista tiene
que informar sobre la vida de los miembros de la familia real y

tacion de acuerdo con el rango; asi, p. €j., para el «escriuano de la camara»,
que hacfa las funciones de contable, «El salario seria bastante para se sos-
tener su persona e casa, por que el officio en si requiere persona de
auctoridad e de buenas habilidades e diligencia.» Ibidem, pp. 67 y sig.
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los acontecimientos con ella relacionados. Para ello, es maés
importante la veracidad de las informaciones que la forma reté-
rica. El alto valor de las informaciones se basa en el hecho de
que perduran después de la muerte del principe al que sirve el
historiador.30

Los médicos aparecen, pues, como cortesanos servidores
que no se diferencian del resto de los cortesanos méas que por
desempefiar una tarea distinta y no por su especial formacién.
En orientacién a la figura del rey, en la que todos los cargos en-
cuentran su punto de convergencia, tanto esos dambitos de co-
nocimiento como sus representantes pierden independencia y
autonomia. En un orden jerdrquico orientado hacia el monarca
absoluto, es dificil pensar en una formacién y en una ciencia
auténoma y consciente de s{ misma. Esta es una de las razones
por las que el cronista imperial A. de Guevara, de formacién
humanista, se aparté, al menos literariamente, de la corte y
dispuso en el campo un lugar libre de esas obligaciones cor-
tesanas. El Galateo espariol y El Libro de la camara alumbran, por
el contrario, la vida cortesana desde dos partes distintas. Mien-
tras Gracidn Dantisco describe las formas de comportamiento
que se practican en la corte, Ferndndez de Oviedo echa un vis-
tazo a los diferentes cargos, su importancia y su funcién. Fer-
nandez de Oviedo no examina el aspecto externo de las formas
de tratamiento, sino el funcionamiento de la casa. Pero en sus
sobrias explicaciones, detrds de la funcién de cada cargo, se
puede ver también su correspondiente parte de prestigio que
nace de la jerarquia y la rivalidad y que es el blanco de la critica
a la corte. La banalidad de numerosas funciones deja entrever
un amplio campo para el ocio que las criticas a la corte recha-
zan.

50 Cfr. ibidem, pp. 23, 174, 180.
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d) La vida en el campo y los estudios eruditos

Mientras que en la obra de los defensores de la corte, como
Gracidn Dantisco, se ridiculiza al que no pertenece a la corte,
como el campesino, entre los criticos de la misma, se le da la
vuelta al argumento. Para Jerénimo de Mondragén, la actuacién
de los cortesanos y de los que buscan poder y prestigio per-
tenece a las numerosas «locuras» que él ridiculiza. En su Cen-
sura de la locura humana (1598), que estd influida por el Elogio de
la locura de Erasmo, cuenta entre los «locos» a los engreidos,
ambiciosos y a todos los que pretenden alcanzar un cargo.
Como ilustracién, cita el ejemplo de la ciudad que cada afio
nombra un nuevo gobernante al que dota de poder absoluto y
libertad de decisién. Sin embargo, cuando pasa un afio, éste
debe entregar sus posesiones y acaba en la horca. La pardbola
debe poner de relieve para todos la situacién de los que poseen
cargos y dignidades, y, ain mads, la de los que, en su ceguera,
pretenden alcanzarlos con ruegos, dinero y muchos otros me-
dios. Es incomprensible porque buscan los esfuerzos, las inco-
modidades, las inquietudes y, a menudo, la muerte, que suele
tener su causa en muchos casos en tales cargos.5!

La corte no sélo se critica por la falta de sentido de sus
_hormas y de sus contenidos ¢ de vida, | tamblen se afirma que es
por priricipio incompatible con los estudios eruditos. Los exci-
tantes asuntos de gobierno se ven en la Republica literaria (1612)
de Saavedra Fajardo como impedimento para la tranquilidad
que necesitan los estudios cientificos:

No admite el arte de reinar las atenciones y diver-
timientos de las sciencias, cuya dulzura distrae los &ni-
mos de las ocupaciones publicas, i los retira a la soledad
i al ocio de la contemplacién [...] No es la vida de los

51 J. de Mondragén, Censura de la locura humana y excelencias della, pp. 132y
sig.
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principes tan libre de cuydados, que ociosamente pue-
dan entregarse a las sciencias.>2

Con sus jerarquias, cargos, hdbitos de vida y sus valoracio-
nes, la corte aparece en los textos que la critican, ain més que
en 10s ¢ que la alaban, como un Jugar inadecuado para los erudi-
tos y sus estudios. Por eso, el erudito se ale]a de la corte. El
campo se convierte en el lugar de sus actividades eruditas y li-
teranas En Pérez de Oliva, se convierte en trasfondo ficticio de
conversaciones eruditas y en Sepilveda, en una verdadera resi-
dencia en el campo que es visitada a menudo.

El Didlogo de la dignidad del hombre (1546) de Pérez de Oliva
comienza cuando Aurelio sigue a Antonio al abandonar éste
ultimo la ciudad para retirarse al campo, como es su costumbre.
Cuando Aurelio le pregunta a Antonio por la razén de sus ex-
cursiones, éste habla de la belleza del paisaje y de la soledad
que él encuentra en el campo: «Ninguno hay que viva bien en
compafia de los hombres, si muchas veces no estd solo, a
contemplar qué hard acompafiado.»>3 Al igual que los artistas
se imaginan su obra en su pensamiento antes de realizarla, asi,
también los sabios s6lo deben actuar después de un periodo de
meditacién contemplativa racional. Sélo tras esta aclaracién del
significado que tiene la estancia en el campo para las reflexiones
eruditas, entra la conversacién en el tema concreto que se trata.
El campo y la soledad se convierten, con ello, en condiciones
previas de la contemplacién que debe preceder a la accién. Y
asi, el didlogo sobre la dignidad humana que sigue a estos pre-
liminares es también una contemplacién cuyos resultados
deben ser la base de la actuacién.

52 Saavedra Fajardo (1584-1648) procedia de una familia noble y acomodada.
Estudi6 teologfa y jurisprudencia, pasé mucho tiempo en Roma, desem-
peno cargos y tareas diplomaticas y eclesidsticas que le hicieron viajar por
toda Europa; Saavedra Fajardo, Repuiblica literaria, p. 70.

53 F. Pérez de Oliva, Didlogo de la dignidad del hombre, en: A. M. Arancén
(ed.), Antologia de humanistas espaiioles, p. 417.
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El conocido humanista Juan Ginés de Septiilveda, rival de
Las Casas, goza en la prdctica de las ventajas del campo exalta-
das literariamente por Pérez de Oliva. Esto se deduce al menos
de sus cartas, que, naturalmente, también estdn impregnadas
por la tradicién literaria. Asi, a Alfonso Guajardo le escribe que
se encuentra pasando el invieno «en una aldea y en pleno
campo»>, después de haber estado durante el verano en la
corte muy ocupado en el trato con numerosos nobles. Libre de
los cortesanos y de la corte, puede ahora rodearse de los acom-
panantes elegidos por él mismo, entre los que cuenta a Cicerén,
San Jer6nimo, San Ambrosio, San Agustin y otros doctores de la
Iglesia, filésofos y oradores. En su carta de contestacién, Gua-
jardo alaba la situacién y las ventajas de sus posesiones en el
campo, donde lee por las tardes a Cicerén y a Tito Livio antes
de relajarse con la contemplacién del paisaje. Prefiere la soledad
de su jardin a la total pérdida de libertad que conlleva la vida
en la corte. En ella, se estd constantemente expuesto a la
sombria mirada de los nobles y a la arrogancia de las familias
aristocréticas y se siente uno constantemente obligado a incli-
narse ante ellos e incluso a endiosarlos.

La estancia en el campo es un tema corriente en la corres-
pondencia de Ginés de Sepulveda. En su carta a Leopoldo de
Austria, obispo de Cérdoba, compara su humilde casita en el
campo con el cortijo palaciego de éste. En ella, también sefiala la
posibilidad de dedicarse por completo a sus estudios conve-
nientemente alejado de la confusién de la corte y del ruido de la
ciudad como motivo para su estancia en el campo. El no huye

54 ]. Ginés de Sepiilveda (1490-1573) defendia la guerra justa y legitimé6 con
ello la politica imperial espafiola. Son conocidos sus enfrentamientos con
Las Casas. Estudi6 artes, filosofia, teologia y, sobre todo, latin y griego en
Cérdoba, Alcald y Bolonia. En 1535 Carlos V le nombré cronista y cape-
114n. Felipe II le confirmé en el cargo de cronista en 1556. Tras su estancia
en Italia vivi6 en Valladolid, Cérdoba y Pozo Blanco; J. Ginés de Sepuil-
veda, Epistolario, p. 121; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 122-125.



2. LACORTEY EL CAMPO 63

por misantropfa, sino que piensa més bien en el famoso
«tusculum» de Cicerdn, del que su residencia en el campo pre-
tende ser una modesta copia. Si algiin moralista de poca fe le
reprochase que esa forma de vida no es digna del teélogo que él
es, podria entonces apoyarse en San Pablo, pues él ve reflejada
en la virtuosa y contemplativa vida en el campo la descripcién
que aquél hizo del reino de Dios como justicia, paz y goce del
Espiritu Santo. En la correspondencia de Ginés de Sepiilveda,
ya sea como proyeccion humanista del «tusculum» ciceroniano
o como proyeccién religiosa del reino de Dios, el campo es y si-
gue siendo el lugar de la tranquilidad para la erudicién, el lugar
de la autonomia en el que se es libre de elegir el trato social y
sus reglas y, finalmente, el lugar en el que los valores y las vir-
tudes no estdn corrompidos y en el que los estudios eruditos,
sobre todo en compaiifa de los libros de autores eruditos, pue-
den encontrar su correcta valoracién.

La postura de Septilveda respecto a la corte es heterogénea
y decisiva para la situacién de los eruditos en la Espafia del si-
glo XVI. Sus cargos como cronista y capelldn de la corte de
Carlos V le atan a la corte. Sus escritos politicos y su disputa
publica sobre la guerra justa son sefial de que toma partido en
la vida politica de su tiempo. Sus estudios politicos, humanistas
y teolégicos exigen un dmbito protegido de la cotidianidad
cortesana y politica. La alabanza de la estancia en el campo apa-
rece en su correspondencia como un esquema de pensamiento
tépico, separado de géneros como la bucélica y el idilio. El
campo, como lugar donde se puede realizar el trabajo intelec-
tual sin ser molestado, significa para él libertad frente a los
dictados externos, frente a la presién civilizadora y a las normas
sociales que caracterizan en particular a la corte absolutista.
Aunque la corte es el lugar donde los eruditos humanistas en-

55 Para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 199-203; en lo referente al entendimiento
que Cicerén tenia del otium cfr. E. Burck, Vom Sinn des Otium im alten Rom,

pp- 506 y sigs.
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cuentran problemas de identidad y de legitimacion, es cierto
que no tienen las mismas dificultades que los hidalgos, que
deben hacer ostentacién de su estatus en la corte, con el consi-
guiente coste econémico. Al querer ser un clérigo, pero no un
monje, dependiente de la corte sin ser cortesano, filésofo y hu-
manista, pero al mismo tiempo tedlogo, estar comprometido ac-
tivamente en la politica, pero al mismo tiempo ser un erudito
privado hundido en el estudio contemplativo de textos anti-
guos, su posicién es distinta y, en cierto, modo novedosa.

Sepiilveda supera el trato elitista en la corte, un punto
esencial de la vida cortesana, por medio del trato atin mas elitis-
ta con los grandes de espiritu de la Antigiiedad y la teologia. A
las intrigas cortesanas, marcadas por la codicia y el disimulo, se
contrapone el respeto mutuo en una sociedad imaginaria de
eruditos que se sitia en el campo - un paisaje espiritual que es
moralmente incorrupto. Su distancia espacial de la corte es una
metéfora del distanciamiento espiritual. En este lugar espiritual
imaginario y marcado utépicamente por una tradicién literaria,
es fécil renunciar en ataraxia estoica a las seducciones del
mundo cortesano, pues el paisaje espiritual y la actitud estoica
ya no son mas que un juego intelectual: al contrario que los mis-
ticos, el erudito humanista no niega constantemente sus ne-
cesidades y su estancia en el campo es, como en el caso de Se-
pulveda, sélo temporal, un episodio a cuya idealizacién literaria
le corresponde una especial fuerza testimonial. Al fin y al cabo,
su identidad como escritor y erudito le une al ptiblico y a sus
protectores en la corte y la ciudad.



3. Armas y letras

«Las letras y las armas dan nobleza.» o «Letras y armas
todo lo alcanzan»l, dos refranes que desde el siglo XV destacan
el significado social del servicio de las armas y de la ciencia. Si
en el primer refrdn, armas y letras se aplican a la nobleza, puede
entenderse de diferentes maneras. Puede significar que el que
no es noble puede alcanzar la nobleza por medio del servicio de
las armas o por medio de las ciencias. Pero también puede sig-
nificar que el noble sélo consuma su derecho a la nobleza me-
diante el servicio de las armas o la ciencia. Las formas alternati-
vas de vida, de armas y de letras, el tipo de fama que pueden
proporcionar y las posibles conexiones entre ambas se perfilan,
pues, como el objeto de las siguientes deliberaciones.

Como «locus comunis», E. R. Curtius deduce el par de con-
ceptos armas y letras del par latino «sapientia» y «fortitudo»,
para el que el italiano Castiglione encontré en el siglo XVI una
nueva utilizacién en la ensefianza de los ideales cortesanos.
Precisamente en la Espafia del Siglo de Oro, la unién entre la
vida ociosa y la guerrera, no sélo fue examinada con frecuencia,
sino que también fue llevada a la realidad de forma especial-
mente brillante: Garcilaso de la Vega, Cervantes, Lope y Calde-
rén eran poetas que habian tomado parte en la guerra2 No
entraremos aqui a tratar los modelos italianos y de la Antigiie-
dad3, ni la forma medieval de la oposicién entre clérigo y ca-
ballero.4 Junto a la Antigiiedad Clasica, también resalta con es-

—

U. Ricken, Bemerkungen zum Thema «Las armas y las letras», pp. 80 y sig.

2 E.R. Curtius, Europdische Literatur und lateinisches Mittelalter, pp. 186 y sig.,
con respecto a Cervantes cfr. también W. Krauss, Miguel de Cervantes,
pp- 26y sigs. y J. M. Pelorson, Les letrados juristes castillans sous Philippe 11,
pp- 377 y sigs.

3 Cfr. A. Castro, El pensamiento de Cervantes, pp. 213 y sigs.; W. Krauss, Ar-
mas y letras, pp. 111 y sig.

4 Cfr.]. A. Maravall. La formacién de la conciencia estamental de los letrados,

p- 70; con respecto a la «chevalerie et clergie» francesas cfr. E. Kéhler, ldeal
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pecial claridad la influencia cristiana sobre la comprensién del
oficio de las armas y del luchador caballeresco. La propia vida
cristiana se puede entender como una lucha en la que los ejér-
citos divinos estan frente a frente con los del diablo. El Arcangel
San Miguel aparece en su lucha contra el dngel rebelde como el
primer soldado de Dios.> Asi, se origina el concepto de «miles
christianus» que es utilizado y extendido en la Edad Media
transmitiendo a todo el estamento caballeresco los ideales y
metas de la «militia christiana». Sin embargo, con ello no desa-
parecen los momentos de tensién entre la «militia spiritualis» y
la «militia terrestris».6 Las drdenes caballerescas, cuyo origen se
encuentra, sobre todo, en la época de las cruzadas, obligaban a
sus guerreros a seguir la tradicién ascética del monacato.
Incluso sus estatutos se basaban, en su mayor parte, en la regla
benedictina. Después de que la «militia Christi», originalmente
entendida como «militia spiritualis», hubiera adquirido un sen-
tido guerrero, desde Gregorio VII y definitivamente desde el
escrito De laude novae militiae (1129) de Bemhard de Clairvaux,
los caballeros veian en la defensa de la fe su obligacién primor-
dial. Aparecié la idea de la guerra santa y les dio a los soldados
espafioles de la Reconquista la conciencia de estar elegidos por
Dios.’

La transmisién de la parte profano-militar del oficio de la
guerra a la ético-religiosa es retomada de nuevo en el siglo XVI,
entre otros, por Erasmo en Enchiridion militis christiani que, tras
su primera traduccién al espariol en el afio 1524, encontré gran
aceptacién en Espania. En esta obra, la oracién y el conocimiento

und Wirklichkeit in der hdfischen Epik; U. Ricken, «Gelehrter» und
«Wissenschaftler» im Franzdsischen, pp. 33y sigs.

5 ]. Caro Baroja, Las formas complejas de la vida religiosa, pp. 424, 418.

6 A.Wang, Der «Miles Christianus» im 16. und 17. Jahrhundert und seine mittel-
alterliche Tradition, p. 10.

7 W. Floeck, Das Ritterideal in der spanischen Comedia des Goldenen Zeitalters,
PP- 19-26; en lo referente a la historia del caballero cristiano cfr. L.
Hofmann, Militia Christi, pp. 76-92.
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de las leyes divinas aparecen como las dos armas mds fuertes
del caballero cristiano. El oficio de las armas en concreto se re-
duce al rango de metéfora.8 El abandono de la unién del con-
cepto militar y religioso del oficio de las armas a favor de una
renovada acentuacién de la parte religiosa estd condicionada,
sobre todo, por la evolucién de las formas de hacer la guerra,
que ponen en duda la figura del combatiente caballeresco. Es
un mérito de J. A. Maravall el haber mostrado las consecuencias
histérico-espirituales de esta evolucién.? Segin Maravall, los
ambitos civil y militar se separan aiin més alli donde ya no se
reclutan civiles para hacer la guerra, sino que se dispone de un
ejército permanente. En este contexto, Maravall nombra: la
«Hermandad», tal y como la organizaron los Reyes Catélicos y
como fue confirmada en las cortes de 1476; los «Guardas», que
se encargaban de la defensa del reino bajo Carlos V, y no olvida
tampoco el hecho de que el estado mayor de los oficiales, las
oficinas de reclutamiento y las fédbricas militares continuaban
funcionando en tiempos de paz. El reforzamiento de la econo-
mia de mercado también tuvo consecuencias en el &mbito mili-
tar: el poder central, al poder pagar mejor, se refuerza. Ya no se
entra en el ejército para ganar honores, tesoros o reinos, sino,
sobre todo, para ganar algo de dinero y volver a casa con él. Es
cada vez més el estado el que pone a disposicién las armas y los
aparatos de guerra en forma de alquiler, de tal manera que la
guerra se convierte para él en un célculo financiero y racional.
La mentalidad racionalista se transmite también a la aplicacién
de la técnica. Ya no se trata de estudiar tratados morales sobre
virtudes militares, sino de realizar los estudios técnicos, aritmé-
ticos y experimentales. Las reflexiones morales dejan paso a un

8 Los estudios religiosos se vuelven importantes con respecto a la vida de
los cristianos. Sin embargo, parece mejor saber poco y amar a Cristo que
saber mucho y amarle poco: M. Bataillon, Erasmo y Esparia, pp. 190-197.

9 Paralo que sigue cfr. J. A. Maravall, Estado moderno y mentalidad social, t. 2,
pp- 511-553.
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concepto tecnicista de razén. El mayor alcance de las armas
tiene como consecuencia que aquel que las sirve estd expuesto a
mucho menos peligro y su valor es mads irrelevante. La artilleria
y las armas de fuego exigen que los soldados formen discipli-
nada y obedientemente y que los mandos conozcan los prime-
ros seis libros de Euclides. Las tropas dirigen ahora sus acciones
con gran uniformidad a realizar el plan del que tiene el mando.
A los nobles, cuya legitimacién como caballeros se deri-
vaba tradicionalmente del servicio a las armas, la nueva forma
de hacer la guerra les coloca en una situacién distinta: las virtu-
des y la sabiduria de la caballeria e incluso el caballero noble
mismo pasan a ser reliquias de una época que ya ha quedado
atras. El caballero va a la corte y se convierte en cortesano. La
variacién de significado de «escudero» es un indicio claro de
este cambio. Hasta ahora, se habia llamado escudero al joven
noble que, a la espera de ser nombrado caballero, lu-chaba
todavia a pie. A partir del siglo XVI, se designa cada vez mas
como «escudero» a un hidalgo viejo y pobre quien en las casas
aristocrédticas tiene la funcion de acompanar a las damas y de
realizar otros servicios menores. Esta variacién de significado
pone de manifiesto la domesticacién de esa nobleza que ya no
busca su razén de ser en el servicio de las armas, sino en la vida
cortesana.l® Con el comienzo del siglo XVI, el honorable con-
cepto de caballeria se nutre cada vez més de los libros de ca-
ballerias, con caballeros enamorados y costumbres cortesanas,
con lo cual se desfigura.ll En sus nuevas ambiciones como cor-

10 A. Dominguez Ortiz, La sociedad espariola en el siglo XVII, t. 1, pp. 195 y sig.;
cfr. también N. Elias, Uber den Prozef der Zivilisation, pp. 351 y sigs.: «Die
Verhéflichung des Kriegers»; con respecto a la técnica de guerra medieval
cfr.,, p. €j., F. Lot, L'Art militaire et les armées au moyen dge, en Europe et dans
le Proche Orient; con respecto a la situacién de Espania en particular cfr. H.
Pietschmann, Der Wandel der Heeresverfassung in Spanien vom 16. bis 18.
Jahrhundert, pp. 151-172.

11 H. Nader, The Mendoza Family in the Spanish Renaissance 1350 to 1550, p.
182.
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tesano, el noble se encuentra, por tanto, tan entregado a la cri-
tica satirica como a sus peregrinas pretensiones derivadas de
una trasnochada ética del estamento caballeresco.12 En la corte,
encuentra su razén de ser en la galanteria y en el com-
portamiento cortesano. La formacién intelectual también juega
en el caso del cortesano un papel més importante que en el del
caballero.l3 Durante largo tiempo, los estudios intelectuales ha-
bian tenido una importancia secundaria, como se deduce del
hecho de que en 1417 Enrique de Villena atin embistiera contra
la extendida opinién de que un noble deberia, como mucho, sa-
ber leer y escribir, pero no deberia dedicarse al estudio de nin-
guna disciplina, pues eso no podria més que ser contraprodu-
cente para el arte de la guerra. En la tercera década del siglo
XVI, especialmente tras la recepcién de Castiglione en Esparia,
se comenz6 a defender que el cortesano pudiera compaginar las
armas con las letras.l4 Anteriormente, esta unién sélo habia sido
practicada por los nobles en casos excepcionales. Peter E. Russel
nombra al Marqués de Santillana (1398-1458), que, segin la
opinién de la época, fue uno de los primeros que consigui6 au-
nar la cultura y el servicio a las armas.15 Algunos representantes
de la nobleza, tras la pérdida de su monopolio del poder militar
y tras su cortesanizacién, entran en contacto con las ciencias
prestdndoles mayor atencién. También jugé un papel impor-
tante la finalizacién de la guerra contra los arabes, tras la toma

12 K. R. Scholberg, Algunos aspectos de la sdtira en el siglo XVI, pp. 33y sigs.,
65y sigs.

13 'W. Floeck, Das Ritterideal, pp. 27, 39.

14 P. E. Russel, Las armas contra las letras: para una definicién del humanismo
espaiiol en el siglo XV, pp. 209 y sig.; hay que situar su comienzo en el siglo
XV: cfr. K. Kohut, Las teorias literarias en Esparia y Portugal durante los siglos
XV yXVI, pp.43-45.

15 P. E. Russel, Las armas contra las letras, p. 215; Russel cita también como
ejemplos a Alonso de Cartagena y a Pérez de Guzman. La mayoria de las
casas nobles del siglo XV no se interesan por las letras ni las fomentan:
ibidem, pp. 215-222.
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de Granada en 1492, con lo que se presenté la posibilidad de
emplear en las ciencias las energias que antes eran necesarias
para la guerra. Estd claro que algunos nobles se dedican a las
ciencias porque eran en parte condicionantes previos para las
nuevas formas de hacer la guerra. Otros pueden haber buscado
en ellas una nueva identidad como mecenas y representantes de
una cultura cortesana. Y otros, segin sospecha U. Rickenls, se
vieron obligados a actuar frente al tercer estamento y evaluaron
como un peligro y un amenazante instrumento de emancipa-
cién social el que la cultura se encontrara en poder del tercer
estamento.

De hecho, los estudios eruditos fueron el camino esencial
de ascensién social de los burgueses, como indica K. Kohut.17
En este punto, Italia se habia colocado a la cabeza, dado que alli,
el rango que otorgaba un doctorado juridico era de igual condi-
cién que el de procedencia caballeresca. El noble que aspiraba al
mismo cargo que un jurista burgués debia arrogarse al igual
que él una formacién juridica especializada y, unida a ella, una
formacién general humanista.l8 La extraordinaria importancia
que alcanza el jurista como representante de las ciencias ya esta
fijada en su situacién privilegiada en las Siete partidas y se pone
de manifiesto cuando Cervantes hace observar a Don Quijote
que garantizar la justicia es tarea de las letras humanas. Asi, no

16 U. Ricken, Bemerkungen zum Thema «Las armas y las letras», p. 78; cfr. tam-
bién U. Ricken, «Gelehrter» und «Wissenschaft» im Franzdsischen, p. 40.

17 Para ello se remite a las investigaciones de Castro y Russel, segtin las cua-
les son precisamente los conversos los que quieren elevar su prestigio so-
cial mediante las letras: cfr. K. Kohut, Las teorias literarias, p. 44.

18 A.v. Martin, Soziologie der Renaissance, p. 114; con respecto a la dificil sepa-
racién entre nobles y funcionarios juridicos, sobre todo a principios del si-
glo XVII cfr. ]. M. Pelorson, Les letrados juristes castillans sous Philippe 111,
Pp- 183 y sigs.; en cuanto a los criterios de seleccién para los empleos juri-
dicos, como, por ejemplo, tradicién familiar, tipo de estudios, riqueza y
nacimiento cfr. ibidem, pp. 188 y sigs.; con respecto a la obtencién de la
nobleza mediante las letras juridicas cfr. ibidem, pp. 222 y sigs.
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es de extranfar en absoluto que de la palabra «letrado» se derive
el significado especial de jurista.l® Finalmente, el prestigio que
les otorgan las ciencias en el Siglo de Oro a sus representantes
en Espafia se puede entrever en el Examen de los ingenios (1575)
de Juan Huarte, donde Suarez, el mayordomo mayor de la corte
de Alcald, le pide al rey que reflexione sobre el hecho de que los
doctores de la Universidad de Salamanca gocen de los mismos
privilegios que los hijos de algo del reino espariol 20 Por tanto, si
las letras otorgan la nobleza y los privilegios de los nobles, y las
armas se encuentran tradicionalmente unidas a una nobleza
que ahora ha perdido prestigio a causa de una nueva forma de
hacer la guerra con artilleria e infanteria y de la cortesanizacién
y los clichés de las novelas de caballerias, la eleccién entre

armas y letras se convierte, para los nobles, en una cuestién de
identidad.

19 U. Ricken, Bemerkungen zum Thema «Las armas y las letras», p.83; ]. M.
Pelorson diferencia en los siglos XVI y XVII tres significados distintos para
«letras» y «letrado»: como «letras» se entendia al principio «tout savoir
acquis par la practique des caractéres d'écriture. D'abord, savoir lire et
savoir écrire». Junto a esto, los estatutos de las universidades de la Edad
Media y del Siglo de Oro reunian bajo el concepto de «letras» «toutes les
disciplines enseignées», p. €j., teologia, jurisprudencia, medicina y artes.
Una tercera interpretacién se muestra en la evolucién de la palabra
«letrado», que desde el siglo XIV también puede designar a abogados, ex-
pertos juridicos o a los consejeros reales en cuestiones de derecho. Cfr.
ademds ]. M. Pelorson, Les letrados juristes castillans sous Philippe 111,
Pp- 15 y sig.; con respecto a la relacién entre letrados juridicos y tedlogos
cfr. ibidem, pp. 29 y sigs.; con respecto al programa de los estudios juridi-
cos cfr. ibidem, pp. 35 y sigs.; en cuanto a la élite de los letrados en el siglo
XVIII bajo Felipe IV cfr. ]J. Fayard, Les membres du Conseil de Castille a
I'époque moderne.

20 J. Huarte, Priifung der Kopfe zu den Wissenschaften, p. 301.
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a) Armas o letras

En el siglo XVI todavia no se acepta como algo evidente la
igualdad de las carreras civil y militar. Juan de Pineda plantea
en sus Didlogos familiares (1580) la cuestién de quién precede en
rango: «;Cudl honra es més honrada en el mundo, la ganada
por las armas, o la ganada por las letras, o la que se goza por
tener riquezas?»?! Se abre una discusién entre los dialogantes
Filétimo, Policronio y Filaletes. Si se parte del hecho de que las
capacidades del alma son superiores a las del cuerpo, de ello se
puede deducir que los sabios merecen mas honores que los que
son valerosos en el simple empleo de su cuerpo. A esta conclu-
sion llega Filétimo. Frente a esto, Policronio plantea la reflexién
de que una mirada a la historia prueba precisamente lo contra-
rio, pues se recuerdan maés las figuras de Aquiles, Alejandro
Magno y César que las de Deméstenes, Homero o Virgilio. Por
eso, al honor ganado con las armas se le debe prestar més con-
sideracién que al ganado con las letras. A esta opinién se une
también Panfilo. Para completarla, cuenta de alguien que al
preguntar quién ha ganado mds honor, si Aquiles, el guerrero
maés valeroso de su tiempo, o Homero, el més sabio poeta de su
época, se le responde: es mds importante realizar cosas que me-
recen ser transmitidas a la posteridad que transmitirlas. Final-
mente, Filaletes se erige en drbitro e intenta zanjar la discusion.
El piensa que las virtudes militares y la sabiduria se pueden
entender igualmente como cualidades del alma, por eso, no se
puede adjudicar sin més el &mbito militar al cuerpo, incluso
aunque parezca que el realizar actividades militares tenga poco
que ver con el intelecto.

Con esto, Filaletes ha elevado las armas al nivel del espi-
ritu, que antes parecia estar reservado a las letras. Sélo ahora
puede presentar como honorables los més grandes peligros de
las acciones militares, de tal forma que fundamentan la prefe-

21 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, pp. 299.
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rencia que é] deposita en las armas frente a las letras. De cual-
quier modo, la primacia de las armas no parece estar muy se-
gura. El propio Filaletes afirma en otros pérrafos la superiori-
dad de la sabiduria. Cita como ejemplo mitolégico a Atenea,
que con un sélo golpe echa por los suelos a Marte. Con ello,
demuestra que la sabiduria basta por si sola para defenderse y
para apartar a otros de sus errores.22 Para Pineda, por lo tanto,
armas y letras no son en absoluto opciones de igual valor. La
discusién sobre el valor que le otorgan a su poseedor sera toda-
via mas dura. Es significativo para un escrito del siglo XVI que,
en la discusién las armas se encuentren a menudo a la defen-
siva.2

La ya en el siglo XVII avanzada evolucién de la alternativa
la marcan las Cartas filolégicas (1634) de Francisco Cascales: ya
no se vuelve a plantear la cuestién de la compatibilidad entre la
nobleza y los estudios. Se discuten los presupuestos y valora-
ciones tanto de la vida militar como civil en referencia a un
noble que debe elegir su futura carrera tras sus primeros estu-
dios. Las armas ya no aparecen, por tanto, como ejercicio nece-
sario de los nobles en la paz, para su utilizacién en caso de
guerra. El noble también puede elegir un camino puramente ci-
vil, para el cual se introduce la actividad del regidor, que deja
mucho tiempo libre para la dedicacién intensiva a lo literario.
Tanto la eleccién militar como la civil permiten alcanzar fama y

22 Los honores que proporciona la mera riqueza ocupan el iltimo puesto de
la clasificacién y aparecen como indignos de ser tratados: cfr. ]. de Pineda,
Didlogos familiares, t. 3, p. 299; cfr.t. 1, p. 103.

23 También se puede aducir como ejemplo a Vives, que condenaba apasiona-
damente la guerra porque destruia todo lo que los hombres habian cons-
truido en la paz. Sostiene que daia especialmente al arte y a la ciencia que
precisan paz y tranquilidad. Cfr. K. Kohut, Humanismus und Gesellschaft im
16. Jahrhundert, p. 192.
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honor. Ambos caminos indican «las dos templadas zonas por
donde caminan los nobles».24

En primer lugar, se describen los privilegios, las obligacio-
nes y los requisitos previos de la carrera militar. Asi, el guerrero
debe estar contento de su tarea, la cual Cicerén describié como
la méds extraordinaria de todas. Para la eleccién de los futuros
soldados, es oportuno observar en especial cinco puntos: el
soldado debe ser joven y no proceder de esas opulentas y fructi-
feras regiones donde los hombres se entregan a numerosas di-
versiones, sino, mds bien, de las montafias, donde ya se estd
acostumbrado a la inhospitalidad de la naturaleza y a las cir-
cunstancias externas. En tercer lugar, debe ser de estatura me-
dia. Debe tener valor y temer sélo a la mala fama. Y, finalmente,
debe, por su forma de vida, ser adecuado. Si quiere llegar a ca-
pitdn, debe hacer suyo el oficio de soldado, cuyos fundamentos
son la préctica en el empleo de las armas y la obediencia. Pero
s6lo la obediencia del simple soldado debe ser ilimitada, la del
capitdn, sin embargo, debe permitir excepciones en casos ex-
tremos.

Como alternativa a la vida militar, se presenta la vida civil
ciudadana en paz. Al joven noble se le aconseja, en primer lugar
y apelando a la Antigliedad, que tenga alguna ocupacién, pues-
to que el ocio sélo enseiia los vicios y, segiin Marcial, sélo es
honorable en la senectud, cuando en la juventud se ha conse-
guido fama por medio de esfuerzos y hechos resefiables. Ade-

24 Francisco Cascales (aprox. 1570-1642) fue profesor de gramatica y retdrica
en Murcia; Francisco Cascales, Cartas filolégicas, t. 1, p. 56; para lo que si-
gue cfr. pp. 58-70; en cuanto a las posibilidades de ocupacién literaria que
ofrecia precisamente el trabajo en la administracién y jurisprudencia en el
siglo XVII, cfr. ]. Fayard, Les membres du conseil de Castille a 1"époque mo-
derne, pp.490y sigs.; el hecho de que fueran precisamente juristas los que
poseian bibliotecas con escritos cldsicos y humanistas, y que ellos mismos
redactaran escritos en los que acentuaban una y otra vez la necesidad de la
utilidad para el uso préctico queda probado en: J. M. Pelorson, Les letrados
Juristes castillans sous Philippe 111, pp. 332 y sigs., 340y sigs., 338 y sigs.
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més, deberd prestar atencién a que sus ocupaciones sean com-
patibles con su calidad de noble y con su tarea profesional. Para
el empleo del tiempo, se recomiendan tanto tareas que caracte-
rizaban tradicionalmente al caballero como representante de las
armas como aquellas que se pueden incluir entre las letras:

Un hijo de padres nobles entiende una vez en el
manejo de un caballo, otra en la caza del monte y en la
cetrerfa, y otra en la leccion de libros honestos y curio-
sos, como son las historias, las reptiblicas del mundo, los
ritos y costumbres de las gentes, las apotegmas y dichos
agudos, doctos, graves, morales, que encomendaron a la
posteridad muchos autores.>

Junto a esto, debe adquirirse conocimientos en las diferen-
tes artes; si é] no los necesita, se los puede ensefiar a otros. Para
que su cardcter no se vuelva demasiado complicado y le haga
convertirse en critico de todos los demds, debe charlar con sus
amigos sobre lo que ha aprendido de sus verdaderos maestros,
los libros. Si respeta las reglas del trato ciudadano y cortesano y
cumple como buen cristiano con su cargo de regidor, entonces
sirve a su ciudad como buen caudillo paternal.

Cascales circunscribe sin rodeos al ambito civil la dedica-
cién a las ciencias y a la literatura, cuya libertad de accién,
claramente mayor, hay que llenar no con ocio sin sentido, sino
con estudio. Las carreras civil y militar aparecen aqui como
opciones de idéntico valor para el noble, que ya no estd atado a
las armas.

b) Fama

La fama depende de quién es el que la reconoce. M. R. Lida
de Malkiel, que describi6 la historia europea de la fama, ha de-
mostrado que se da un cambio en la valoracién de la fama

25 F. Cascales, Cartas filologicas, p. 71; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 72 y
sigs.
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desde la Antigiiedad hasta la Edad Media tomando como refe-
rencia el decimocuarto libro de San Agustin De civitate Dei.
Mientras que la virtud de los romanos sélo servia para alcanzar
fama y recompensas terrenales, los representantes de la fama
cristiana no son los héroes romanos, sino los maértires y apésto-
les a los que no les interesaba la fama frente a los demas, sino la
valoracién de sus méritos ante Dios. En Tomds de Aquino, la
pretensién de fama terrenal, aunque no es un pecado grave,
también aparece como pecado peligroso porque puede apartar
de las buenas acciones. Frente a la fama antigua que contaba
ante el mundo, se contrapone una fama cristiana, que sélo cuen-
ta ante Dios. Los numerosos debates literarios sobre la fama,
que ha estudiado Lida de Malkiel en Castilla hasta el siglo XV,
se mueven entre esas dos concepciones.26 También los tratados
sobre la educacién de los principes preguntan, tal como lo ha
analizado A. Galino Carrillo, si la aspiracién a la fama se debe
contar entre los vicios. Puesto que la fama es caracteristica del
gobernante, la valoran de forma positiva siempre que se busque
de forma correcta, es decir, mediante la virtud y los méritos. Al
igual que en las pasiones de los estoicos, lo decisivo es la correc-
ta utilizacién. La verdadera fama subsiste, también para los
principes, ante Dios y es independiente de la opinién del pue-
blo.?7

26 M. Rosa Lida de Malkiel, L'idée de la gloire dans la tradition occidentale,
pp- 91y sig.; cfr. ibidem, en lo referente a Villena pp.223y sig, en lo
referente a Ferndn Pérez de Guzmadn p. 261 y sigs., con respecto al Mar-
qués de Santillana pp. 268 y sigs. y para Juan de Mena pp.270y sigs.; en
cuanto al concepto del honor, que en la literatura dramética del siglo XVI
estd emparentado con el de la fama: A. Castro, Le drame de I'honneur dans la
vie et dans la littérature espagnoles du XVIE siécle; con respecto a la concep-
cién de la fama en la Francia del siglo XVII y su anclaje muiltiple en la tra-
dicién literaria de la Romania cfr.: M. Kruse, Ethique et critique de la gloire
dans la littérature francaise du XVII€ siécle, pp. 31-49.

27 M. Angeles Galino Carillo, Los tratados sobre educacién de principes. Siglos
XVIy XVII, pp. 243-250; respecto a las posibles definiciones de la nobleza
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Hay dos ejemplos que pueden dejar clara la relativizacién
religiosa de la fama terrenal en la Espafia de siglo XVI. En el Li-
bro de la vanidad (1555) de Pedro de Medina, una belleza divina
llamada Verdad visita a un noble rico, culto y distinguido. Ella
contesta en doscientos capitulos dialogados a sus preguntas,
que también conciernen a la fama. Al que tiene fama terrenal le
aconseja que se pregunte, sobre todo, si la merece. Si no es asi,
la fama no durard mucho, pues la verdadera fama sélo se puede
conseguir por medio de las virtudes. Puesto que los hombres
s6lo en raras ocasiones son lo que parecen, y la fama terrenal es
s6lo una sombra de la virtud, se le aconseja al noble que aspire
directamente a la virtud.28 Como mistico que es, Fray Alonso de
Madrid va atin mas lejos en su rechazo de la aspiracion a la
fama. En su Arte para servir a Dios (1521) aparece la biisqueda de
la fama como impedimento para la humildad cristiana. Es cierto
que a cada cual le estd permitido disfrutar de todo aquello que
ha recibido de la mano de Dios, pero sélo en la medida en que
con ello sirva a Dios o le sea ttil a su alma. De otra manera, el
disfrute sélo seria «vano y vanagloria, porque nos gloriamos en
nosotros mismos de lo que nos debriamos de gloriar en Dios».2
Con ello, se relativiza, sin diferencia alguna, cualquier clase de
fama terrenal.

Frente al enjuiciamiento religioso de la fama en Pedro de
Medina y Alonso de Madrid, los debates sobre la fama en Pérez
de Oliva y Francisco Cervantes aparecen comprometidos, sobre
todo, con la tradicién clasica y profana. Ademads, la postura de
Pérez de Oliva frente a la fama también es critica. En su Didlogo

cfr. J. Fayard, Les membres du conseil de Castille a I'époque moderne, pp. 181 y
sigs., 212 y sigs.

28 P. de Medina naci6 en torno a 1493 en Sevilla. Fue famoso como erudito y
autor de obras cosmogréficas. Su biografia es en muchos aspectos desco-
nocida. P. de Medina, Libro de la verdad, p. 310.

29 Alonso de Madrid era franciscano y procedia de Madrid; A. de Madrid,
Artepara servir a Dios, p. 146.
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de la dignidad del hombre (1546), le resta valor porque, en vista de
lo corta que es la vida, es un consuelo vano. Quien ve una ver-
dadera vida en la eternizacién de su nombre por medio de la
fama, estd cegado por la vanidad: a los huesos que descansan
sin entendimiento ni sentido en la tumba, la fama no les sirve
de nada. Por lo demds, la transmision de la realidad se inde-
pendiza frente a la realidad transmitida. Los nombres y los
hechos de los personajes antiguos se convierten en ficciones del
narrador:

Las memorias de los grandes hombres troyanos y
griegos con la antigiiedad estdn asi corrompidos, que ya
por sus nombres no conocemos los que fueron, sino
otros hombres fingidos, que han hecho en su lugar con
fabulas los poetas, y los historiadores con gana de hacer
mads admirables las cosas.30

E incluso aunque se transmitiera la verdad, ésta sélo esta-
ria en letras y papel. Suponiendo que el papel se conservara, las
propias letras caerian con el paso del tiempo en el olvido. En el
didlogo de Pérez de Oliva, Aurelio pregunta quién hay en su
tiempo que todavia pueda leer la eseritura de los egipcios, los
caldeos y de otros pueblos que una vez fueron présperos.3! El
interlocutor de Aurelio, Antonio, ve mds bien el lado positivo
de la fama. Para ello, se apoya precisamente en aquellos que
han elegido la carrera militar y defienden con fatigas la seguri-
dad del estado. Cuando éstos vencen, consiguen fama para si
mismos y tranquilidad para los suyos. Su fama es merecida, ya
que sus esfuerzos no son mds que ejercicios de virtud.

Esta valoracién positiva de la fama también aparece en la
continuaciéon de Francisco de Cervantes. La fama tiene la pro-
piedad de estimular a acciones extraordinarias y virtuosas.3?

30 Pérez de Oliva, Didlogo de la dignidad del hombre, p. 430.
31 Ibidem, pp. 430y sig.; para lo que sigue cfr. pp. 447 y sig.
32 Francisco Cervantes, Didlogo de la dignidad del hombre, p. 45.
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Sélo a sus efectos hay que agradecer que se afronten las difi-
cultades, se aspire a realizar obras perfectas y, finalmente, se
hagan donaciones a asilos para pobres, conventos y capillas, en
los cuales inscriben su nombre los bienhechores y eternizan asi
su buena accién como estimulo para la posteridad. A estos testi-
monios de la fama, al igual que a los que transmite la lectura en
los libros de gloriosos hechos del pasado, hay que agradecerles
el que se afronten alegre e infatigablemente los esfuerzos y se
familiarice uno con las ciencias. Aquellos que frente a todo esto
desprecian la fama y pasan su vida en absoluta tranquilidad a
pesar de que la naturaleza de los hombres les determina «a ser
esclarecidos por la virtud», le parecen a Francisco Cervantes,
que se apoya para esta afirmacién en Salustio, fieras salvajes; les
llama. «difamados» en oposicion a los ricos en fama, los
«afamados».33

La fama de los hombres se puede transmitir a sus artefac-
tos. Ast, los productos confeccionados en un lugar determinado
son especialmente famosos. Francisco de Cervantes nombra
como ejemplos los pafios flamencos, las sedas de Ginebra, los
perros irlandeses y los cristales venecianos. La fama del pro-
ducto se traspasa con ello al lugar donde se fabricé. Espafia saca
su fama de las aportaciones del espiritu y las ciencias que en su
época estaban en la cima de la prosperidad. Nunca antes habia
habido en Espaia, que habia caido en la barbarie més que otros
paises, tan numerosas y extraordinarias personalidades que se
pudieran medir con sus precursores Séneca, Marcial y Quinti-
liano. Las dignas obras arquitecténicas de los «colegios de le-
trados» se corresponden con la fama de las ciencias. En estos
colegios se pueden encontrar eruditos que estdn envueltos en
debates en los que se involucran, sobre todo, por su fama. Asi,
los estudios eruditos no se ven s6lo como razén de la fama, sino
que al contrario, la fama se convierte en la razén de los estudios
eruditos. La fama de las propias obras arquitecténicas aparece

33 Ibidem, p. 46, para lo que sigue cfr. pp. 47 y sig.
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en Francisco de Cervantes resguardada incluso si de los edifi-
cios sélo se conserva el nombre. A algunas personas, asi ar-
gumenta Francisco de Cervantes, la fama también les otorga un
recuerdo inmortal, e incluso divino. De tal forma, es cierto que
se pudo matar a César y a Alejandro, pero no su fama, que estd
mds viva que nunca. Sus hechos heroicos «se publican por los
oradores, se cuentan por los poetas, se ilustran por los historia-
dores».3* Esos hechos les sirvieron a sus descendientes de esti-
mulo. Francisco de Cervantes demuestra con el ejemplo de Te-
mistocles lo mucho que puede llegar a estimular el pasado por
medio de sus hechos afamados. Temistocles corrié en una oca-
sién durante varias noches por la plaza del mercado y cuando
le preguntaron por qué no dormia, respondié que los gloriosos
triunfos de Milciades le habian despertado.

Por tanto, para Francisco de Cervantes la fama, cuyas li-
mitaciones ya habia presentado Pérez de Oliva, también tiene
un gran valor desde el punto de vista ético y pedagégico. Su
ejemplo mds persuasivo lo extrae del &mbito de las armas y las
letras. La fama se inscribe en la esfera de las letras indepen-
dientemente de que ademds éstas puedan transmitir hechos fa-
mosos de las armas. Pero la fama de las armas permanece, sin
embargo, dependiente de la transmisién por parte de las letras.

El efecto de acicate de la fama y del honor, que Francisco
de Cervantes ilustra tan pldsticamente, es puesto al servicio del
poder real por Juan de Mariana. En su libro Del Rey y de la
institucion de la dignidad real (1599), no se observan la fama y el
honor desde el punto de vista del que los pretende, sino desde
el del rey que los otorga en interés del estado y para el man-
tenimiento del orden social. Apoydndose en Solén, Mariana
sostiene que lo que estabiliza el estado y estimula a los ciu-
dadanos son el castigo y la recompensa o la esperanza y el te-
mor: «;Qué ciudadano querrd exponer al peligro su vida por
acometer una hazafa gloriosa y laudable? destruida toda la es-

34 Ibidem, p. 48.
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peranza de la recompensa.»35 El principe debe, mientras tenga
medios para ello, condecorar a los hijos de los nobles para hon-
rar los hechos gloriosos de sus antepasados. Pero para ello, es
imprescindible que a la procedencia noble se una un mérito
personal. Sin embargo, hay que condenar a aquellos que han
dejado corromper un gran nombre por no haber realizado ellos
mismos las hazafias que les corresponden por llevar ese nom-
bre. No sélo a los nobles, sino también a los ricos en el campo
debe contentar el rey y ligarlos a su persona. Con ello, se con-
vierte en monarca absoluto que, en el sentido de N. Elias, puede
sevirse de la burguesia y de la nobleza utilizando a la una
contra la otra y haciendo que dependan de é1.36

Pero fama y honor no sélo deben servir para comprometer
a los poderosos y a los prominentes. El monarca debe honrar la
virtud «en cualquier clase de hombres que la encuentre».37 Sélo
asi puede desarrollarse entre sus stiibditos una cierta competen-
cia permitida y honorable. Sélo asi se vuelve innecesaria la re-
presién del pueblo. Sélo si la fama y el honor se otorgan por ra-
z6én del mérito y sin preferencias, tendré el rey a su disposicién
tantos valientes soldados y servidores como stibditos tiene su
reino. Atenienses y espartanos cometieron el error de no otor-
gar los suficientes honores a los pueblos sometidos y humillar-

35 ]. de Mariana, Del Rey y de la institucién de la dignidad real, p. 289; el libro se
publicé en 1599 en Toledo en lengua latina. Las citas estdn sacadas de la
traduccién al espariol de la segunda edicién, aparecida en 1640. Estd dedi-
cado al propio Felipe III, a cuyos educadores principescos perteneci6 el je-
suita Mariana como historiégrafo oficial. Cfr. A. Dempf, Christliche Staats-
philosophie in Spanien, pp. 109 y sig.; ]. de Mariana (aprox. 1536-1623) fue
erudito e historiador. Estudi6 teologia en Alcald y la ensefi6 en Sicilia y
Paris. En 1574 y por razones de salud, se establecié en Toledo, donde per-
maneci6 hasta su muerte. Se le atacé a causa de su obra politico-econémica
De mutatione monetae (1601).

36 Ibidem, pp. 390y sig.; cfr. también N. Elias, Die hifische Gesellschaft.

37 ]. de Mariana, Del Rey y de la institucién de la dignidad real, p.292; para lo
que sigue cfr. ibidem, pp. 293-298.
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los como barbaros. Los asi humillados tuvieron que irritarse y
destruir a sus opresores. Precisamente en interés de las armas,
le sugiere Mariana al rey que en ningun caso excluya de los
honores a aquellos que no puedan probar su origen noble; pues
la nobleza no existiria hoy si al principio se les hubiera prohi-
bido a los plebeyos y a los no nobles el acceso a cargos hono-
rables del estado. Por eso, el reparto de honores y recompensas
eclesidsticas y militares s6lo debe favorecer a los nobles en la
medida en que quede espacio para los demads. Las hazafias mili-
tares se deben honrar incluso con la més alta gloria del estado.
Esta es también la condicién previa para la renovacién de la
vieja nobleza.

En el capitulo sobre el ejército, Mariana se refiere a los altos
costes de la guerra. Estos se pueden evitar con el reparto de ho-
nores: «Una gran parte de gastos necesarios a la guerra también
podrdn disminuirse con los honores y recompensas de repu-
blica, los que en Espaiia son de gran valor si se distribuyen con
juicio y prudencia.»38 Para A. Dempf, esta forma de politica mi-
litar ya estd pensada desde un punto de vista mercantil.3d
Aquellos que, tras haber prestado un largo servicio con las ar-
mas, ya no son necesarios deberian ser empleados en aquellos
cargos administrativos civiles que se puedan ejercer sin nin-
guna preparacién. A los que se hayan distinguido por su espe-
cial honradez deberia dérseles la posibilidad de desempefiar un
cargo en la Iglesia o de recibir rentas eclesidsticas. Finalmente,
también deberian encontrar empleo y honor mediante el servi-
cio en la casa de la familia real. En Mariana, la fama le sirve al
monarca para la estabilizacién del estado. No es algo que haya
que conquistar, sino algo que se prodiga, un regalo con el cual
el monarca se procura popularidad y obediencia. La alta valora-
cién de la fama militar y su accesibilidad para cualquiera esti-

38 Ibidem, p. 304.
39 A. Dempf, Christliche Staatsphilosophie in Spanien, p. 119; para lo que sigue
cfr. ]. de Mariana, Del Rey y de la institucién de la dignidad real, pp. 305 y sig.
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mula a todos, por lo tanto, estd permitido elegir a los mejores
para renovar la clase dirigente, la nobleza. Una forma de pensar
tan pragmatica y orientada al funcionamiento del estado utiliza
la fama como instrumento politico. No pregunta ni por su valor
para la persona que aspira a ella ni por su justificacién religiosa.
Las letras o su significado para la transmisién de hechos glorio-
sos tampoco son en este contexto un tema a tratar.

Desde la preferencia de la fama de las armas o de las letras,
pasando por el rechazo o apoyo incondicionales de la fama,
hasta su funcionalizacién como medio para el mantenimiento
de la estructura del estado, las opiniones son variadas. Pero alli
donde armas y letras entran en conflicto, se presenta a ambas
como adversarias de igual condicién que reclaman para si la
fama mds alta alcanzable en el estado. En Francisco de Cervan-
tes, la estimacién de la fama de las letras va tan lejos que la de-
dicacién a ellas goza del més alto prestigio social.

¢) Principe y rey

La monarquia espafiola era en tiempo de los godos, asi lo
ve Juan de Pineda en el siglo XVI, contraria a la cultura y, bajo
los reyes castellanos, se encontraba tan absorta en las guerras
contra los drabes que se despreocupé totalmente de los estudios
eruditos.40 Hasta mds tarde no pudo asumir con intensidad las
tareas civiles y civilizadoras. En cualquier caso, eso es lo que se
exige en los espejos de principes de esa época y en los escritos
sobre la educacién del principe. Al igual que para el rey, para
los nobles también se postula la dedicacién literaria como una
tarea valiosa.4l

40 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, p. 218; teolégicamente, la autoridad de
la monarquia se derivaba, como se sabe, de Dios: tenfan una «potestas a
Deo data» cfr. P. Castafieda Delgado, Las doctrinas sobre la autoridad en los
tedlogos-juristas del siglo de oro espariol y su aplicacién en América, p. 69.

41 El contemporaneo Luis Zapata ve documentado el hecho de que en el si-
glo XVI la unién entre nobleza y cultura se vuelva defendible no sélo por
medio de figuras biblicas o de la Antigiiedad Clésica, sino también en
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Antonio de Guevara, como historiégrafo, no sélo queria
escribir historia, sino también impartir a su monarca lecciones
de historia. Su Libro llamado relox de principes en el qual va encor-
porado el muy famoso libro de Marco Aurelio (1528) es la versién
ampliada y reelaborada del Libro aureo de Marco Aurelio em-
perador, que él abandoné inacabado y que fue publicado en 1528
en una edicién clandestina. El libro enlaza con la larga tradicién
de los tratados sobre la educacién de los principes, que a me-
nudo estaban escritos por eclesidsticos.#2 Segin A. Redondo,
Guevara quiere mover a Carlos V a actuar como un principe
cristiano, pero, al igual que otros tratados sobre la educacién de
los principes, también se orienta hacia la alta nobleza y los bur-
gueses, tanto mds porque en las tres partes publicadas debate la
necesidad de ser cristiano y el comportamiento del monarca
frente a la mujer y el nifio, asi como ante si mismo y ante la re-
publica.43

Como ejemplo de la Antigiiedad, presenta Guevara al em-
perador romano Marco Aurelio que ya en su juventud tomé
clases de ciencias como gramadtica, musica, elocuencia, filosofia
natural, leyes y cosmografia.#* Segiin Guevara, su pasatiempo
favorito era la lectura de libros antiguos. Los lefa como un po-
seso, sin tener en cuenta su precario estado de salud y a pesar
de la desaprobacién de sus médicos y amigos.*> Un buen prin-
cipe como Marco Aurelio se retira a las bibliotecas no sélo para

tiempos mds recientes por medio de Pico de la Mirandola, Jorge Manrique,
el Marqués de Santillana, Enrique de Villena y otros. Cfr. Luis Zapata,
Misceldnea, pp. 139 y sigs.

42 A. Redondo, Antonio de Guevara, pp. 524 y sigs.; cfr. también W. Berges,
Die Fiirstenspiegel des hohen und spiten Mittelalters; cfr.también Josef Roder,
Das Fiirstenbild in den mittelalterlichen Fiirstenspiegeln auf franzosischem Bo-
den; Erasmo también escribié un espejo de principes con el titulo de Insti-
tutio principis christiani (1516).

43 A.Redondo, Antonio de Guevara, pp. 527y sigs.

44 A.de Guevara, Libro dureo de Marco Aurelio, p. 35.

45 Ibidem, pp. 112 y sig.
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leer, sino también para redactar libros, una actividad que es
imposible sin haber llevado a cabo unos intensos y avanzados
estudios.46 Asi, Guevara atribuye a Apolonio el dicho de que la
mayor riqueza del mundo es la sabiduria. Y la ignorancia, que
es peligrosa para cualquier persona, representa para el principe
el mayor peligro.47

El saber es en el Espejo del principe christiano (1544) de Fran-
cisco de Monzén una condicién previa para ejercer bien el arte
de gobernar. La sabiduria proporciona moderacién en el pre-
sente y visién de futuro. Esto se advierte en la retrospectiva de
los buenos principes del pasado que siempre o eran sabios, o
tenian personas sabias a su lado.4® Los principes deben apren-
der de nifios lo mds pronto posible a leer y las lenguas extran-
jeras que les permitan més tarde negociar sin traductor con los
embajadores. La lengua latina deben aprenderla a partir del
quinto afio de vida para poder leer lo més pronto posible las
sentencias y hechos de hombres famosos. Mds tarde se le ana-
dird a lo anterior la ocupacién con las artes liberales y otras
disciplinas cientificas. Monzén le atribuye a la Biblia una signi-
ficacién especial para las ciencias, ya que no sélo informa sobre
los gloriosos hechos y batallas o sobre la conquista de la tierra
prometida, sino que, al mismo tiempo, le imparte lecciones al
médico, al campesino, al soldado, a todos los estamentos en su
especial &mbito del saber. Con ello, afirma Monzén, se pueden
entender sencillas reglas y ensefianzas sin necesidad de maes-

46 A. Rallo Grauss, Antonio de Guevara en su contexto renacentista, pp. 45, 52 'y
sigs.

47 A.de Guevara, Libro dureo de Marco Aurelio, pp. 36, 115.

48 Francisco de Monzén (fines del siglo XV - aprox. 1575) fue sacerdote y pe-
dagogo, mds tarde se hizo famoso por sus prédicas. Se licenci6 en Alcald,
donde también fue profesor de artes y teologia hasta que obtuvo la citedra
de teologia en Coimbra. F. de Monzén, Libro primero del espejo del principe
christiano: que trata como se ha de criar vn principe o nifio generoso desde su
tierna nifiez con todos los exercicios y virtudes que le conuienen hasta ser varén
perfecto, pp. 47 y sigs.; para lo que sigue cfr. pp. 48-58.
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tro, sélo por medio de la lectura. Pero algunas cosas, continia,
son tan dificiles de entender que no se puede hacer nada sin la
Iglesia y sus eruditos. Por eso, el principe también debe dejarse
aconsejar por los tedlogos.

Felipe de la Torre, en su Institvcion de vn rey christiano
(1556), también destaca la importancia de la lectura de la Biblia
y de los maestros de la Biblia que la hacen asequible a los lecto-
res.#? El Deuteronomio contiene las mds importantes ensefian-
zas de la Biblia para el gobierno del estado. Lo que los principes
lean, aparte de la Biblia, debe serles titil o para su piedad o para
la regencia del estado. Entre estas lecturas podrian estar tam-
bién autores antiguos como Cicerén, Séneca, Tito Livio y
Plutarco, o autores espafioles modernos como Luis de Granada,
Fox Morcillo o Pedro Mejia. Felipe de la Torre opina que preci-
samente para los principes la lectura es especialmente impor-
tante, puesto que no tienen a nadie que les diga la verdad y sélo
la lectura puede sustituir la falta de amigos sinceros. El principe
necesita, por tanto, los libros. Eso demuestra también la res-
puesta que F. de la Torre pone en boca de un rey para contestar
a la pregunta de a qué le debe més, si a las armas o a los libros:
él se decide por los libros, porque le han ensefiado las leyes de
la paz y de la guerra, por eso se lo debe todo a ellos. En la
misma direccién va la réplica de Alonso, rey de Aragén, a la
idea de que un rey no debe tener letras. El que diga eso no es
ningun rey, sino un animal.® La idea de un rey sin sabiduria
aparece tanto mds absurda en cuanto que, segin Felipe de la
Torre, reyes y principes representan en la tierra la gloria de

49 Felipe delaTorre vivié a mediados del siglo XVI en Espana. F. de la Torre,
Institvcién de vn rey christiano, p. 7; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 16-25.

50 Ibidem, p.24;F. de la Torre se refiere aqui al 8° apotegma de Erasmo; cfr.
también ]. de Mariana, Del Rey y de la institucién de la dignidad real, p. 171;
ya desde el siglo XII se conocia con respecto a la relacién entre la monar-
quia y la cultura el dicho inglés que se refiere a Alemania: «rex illiteratus
asinus coronatus».
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Dios. Son, por tanto, representantes terrenales del Rey Divino.
Al igual que El, deben, pues, caracterizarse por su poder, sabi-
duriay bondad.5!

Juan de Mariana también exige principes sabios en su
escrito Del Rey y de la institucion de la dignidad real (1599). Su
pragmaética aportacion se corresponde con una cada vez més
dominante cultura cortesana a fines del siglo XVI. También ilus-
tra con ejemplos que la consagracién con las letras es honorable
para el principe y 1itil para el estado.52 Para su «mediana y jui-
ciosa erudicién», el principe debe recibir de nifio, con siete afios,
un «maestro de letras», un erudito «discreto y docto de costum-
bres arregladas»,53 que con su «urbanidad y afabilidad» debe
procurar que los gramdticos no agobien al principe con pe-
querieces innecesarias sobre la gramatica latina y que el infante
lea, aclare, traduzca e incluso redacte con alegria sus textos de
ejercicio. Tampoco en la ocupacién con las ciencias debe per-
derse en sutilidades, sino contentarse con lo esencial y conser-
var los conocimientos que son importantes para él como prin-
cipe. Debe dedicarse, sobre todo, a las artes liberales y nobles
cuyo conocimiento le es muy titil. Asi, necesita la retérica para
animar al ejército a la batalla, la dialéctica para desenmascarar
la mentira y expresar racionalmente su opinion, la aritmética y
la geometria para la geografia y la arquitectura y, sobre todo,
para hacer la guerra, la artilleria y sus instrumentos de guerra.

51 F. de la Torre, Institucién de vn rey christiano, p. 1; con respecto a las opi-
niones de Guevara sobre el soberano como representante de Dios en la
tierra cfr. A. Redondo, Antonio de Guevara, pp. 584 y sig., 641; con respecto
a la sabiduria y prudencia como atalaje espiritual del monarca desde Pla-
tén cfr. ibidem, p. 606.

52 ]. de Mariana, Del Rey y de la institucién de la dignidad real, p. 171; el hecho
de que Fernando el Catdlico entrara en la historia sélo por la expulsién de
los moriscos y sin especial cultura, no es para Mariana una prueba de que
con las letras no hubiera tenido mejor reputacién, ibidem, p. 171.

53 Ibidem, p. 165; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 167-183.
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En Guevara, Monzén, de la Torre y Mariana la relacién
entre monarquia y erudicién se ilustra con referencias a ejem-
plos del pasado, se postula para el presente y se deduce como
necesidad. Pero, puesto que se trata de escritos morales y di-
décticos, se puede esperar de ellos menos aclaraciones sobre la
realidad social que sobre las ideas y deseos de sus autores. Al
construir un monarca ideal, buscan fundamentar la unién de
los opuestos medievales de «schola» y curia y aunar los dos ti-
pos opuestos de cultura sobre los que se asientan, el filoséfico-
erudito, por una parte, y el cortesano-urbano, por otra.>* Mien-
tras Guevara concentra su idea del monarca ideal erudito en
una tnica figura de la Antigiiedad Clasica, en los demds auto-
res, la proyeccién ideal se reparte entre numerosos ejemplos.

Por ultimo, en Mariana, el equilibrio entre «schola» y curia
parece romperse a favor de la tltima al final del siglo XVI: el
rey debe estudiar las ciencias de forma elegante por medio de
compendios y sin detalles intitiles. Su sabiduria se debe, por
tanto, acomodar a las necesidades cortesanas. Sin embargo, Ma-
riana, al igual que todos los demds autores citados, le exige al
rey que se dedique a las ciencias. Con ello, se elevan los estu-
dios eruditos al nivel de ocupacién real. Asi pues, alcanzan en
los postulados de los escritos morales la alta consideracién a la
que aspiran en la realidad. La idealizacién de los estudios eru-
ditos en la figura del monarca tiene aquel caracter utépico que
ya era caracteristico en la alabanza humanista de la vida en el
campo, incluso aunque la aportacién sea en este caso didéctica
y la referencia a larealidad, mayor.

d) Armas unidas a letras

El apartado anterior nos mostré la importancia de la sabi-
duria y las ciencias, cuyo conocimiento se le exige generalmente
al monarca. A continuacién, trataré la sabiduria y las ciencias en

54 Con referencia a Guevara cfr. C. Uhlig, Hofkritik im England des Mittelalters
und der Renaissance, p. 239.
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combinacién con las armas. Puesto que los reyes gobiernan en
tiempos de paz y de guerra, comencemos con un testimonio que
exhorta al monarca, precisamente en las situaciones especiales
de beligerancia, a que conozca las letras.

Pedro Mejia, en su Silva de varia lecion (1540), escribe «Y
como sin letras y lecion muy pocos o ningunos acertaron a bien
gouernar. Y ésto no solamente en las cosas de paz y ciudad,
pero en la guerra y exercicios militares,»>> Empieza la enumera-
cién de los ejemplos que apoyan su opinién con la exigencia
platénica de reyes-fildsofos. La continia con Alejandro Magno,
que ya de joven y gracias a cinco afios de actividad educadora
de Aristételes, habia adquirido conocimientos en todas las cien-
cias que él como rey y como general necesitaba. La erudicion y
la filosofia se convirtieron asi en sus constantes acompatiantes:
«Nunca dexando en medio de las armas y batallas el exercicio
de las letras y estudio, y juntamente con su espada hazia poner
a su cabecera la Yliada de Homero y otros libros.»% Al igual
que Alejandro, afirma, el general Julio César estuvo también tan
inclinado a las letras como a las armas. Y, puesto que se habia
dedicado en primer lugar a las letras, utiliz6 mds tarde todas las
oportunidades que se le brindaron para volver a ellas. No sélo
César, sino también numerosos romanos representan un buen
ejemplo de que la alta estimacién de las ciencias produce bue-
nos generales. Esto se debe, sobre todo, al hecho de que los ro-
manos buscaban excelentes maestros para sus hijos e incluso los
enviaban a estudiar a Grecia. Esta serie de ejemplos de la Anti-
giliedad griega y romana hace llegar a Mejia a la conclusién de
que no sabe de nadie que haya sido un buen general sin haberse
volcado en las letras.

Mientras que en el hilo argumentativo de Mejia la Anti-
gliedad proporcionaba autoridades y material ejemplificativo,
en Juan Ginés de Sepiilveda, se convierte ella misma en objeto

55 P.Mejia, Silva devaria lecién, p. 551.
56 Ibidem, p. 554; para lo que sigue cfr. ibidem, pp.554 y sig., 557.
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de las letras. En su Exhortacion al Emperador Carlos V para que,
hecha la paz con los principes cristianos, haga la guerra contra los
turcos (1529), quiere convencer a Carlos V de que aunque sea
cuantitativamente inferior frente a los turcos es cualitativa-
mente superior. En este contexto, rechaza las objeciones de sus
adversarios argumentando que no estdn familiarizados con la
Antigiiedad y que les faltan los necesarios conocimientos litera-
rios sobre ella; pues, si hubieran leido los monumentos litera-
rios de los griegos y los romanos en los que se tratan tan a me-
nudo las acciones militares, sabrian que un ejército inferior en
nimero también puede hacer huir a un enemigo numérica-
mente superior.5? Asi ocurrié, por ejemplo, en Troya, donde un
pequerio ejército griego venci6 a las tropas asidticas e incendié
la ciudad, o en las Termépilas, donde Leénidas consiguié impe-
dir durante mucho tiempo que las tropas de Jerjes entraran en
la Grecia Media. El conocimiento de la Antigiiedad y la lectura
de sus textos se plantean como condiciones previas sin las cua-
les parece imposible una estimacién adecuada de la situacién
militar y la actuacién correcta que de ella se deriva.

En el prélogo de su Demdcrates primero o de la compatibilidad
entre la milicia y la religién cristiana (1535), Septilveda valora atin
més positivamente el hecho de que cada vez més j6venes nobles
se sientan atraidos no sélo por las armas, sino también por las
letras. Es algo novedoso que espafioles de origen noble apren-
dan latin. Esto lo aclara él diciendo que hasta entonces en
Espaiia la lucha contra los enemigos de la religion cristiana ha-
bia acaparado demasiado la atencién de los nobles, pero ahora,
desde el reinado de Fernando e Isabel, reinaba la paz, «pues la
aficién a las letras suele ser casi siempre consecuencia de los

57 ]. Ginés de Sepiilveda, Exhortacién al Emperador Carlos V para que,
hecha la paz con los principes cristianos, haga la guerra contra los turcos,
en: Tratados politicos, p. 17.
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ocios de la paz»>8 Sostiene que ahora esos jévenes nobles in-
tentan engrandecer la gloria guerrera de sus antepasados
mediante los méritos cientificos. El desacostumbrado trato de
asuntos intelectuales ha provocado, sin embargo, algunos ma-
lentendidos. Entre ellos, sefiala Sepiilveda el miedo a no po-
derse dedicar al oficio de las armas y al mismo tiempo cumplir
con los preceptos de la religién cristiana. El propésito de su li-
bro es precisamente eliminar ese malentendido. Para ello, de-
riva la legitimacién del oficio de las armas de la justificaciéon de
la guerra justa apelando a la Biblia, al derecho natural y a la
Antigiiedad. Asi, las virtudes del oficio de las armas, la fuerza y
la magnanimidad, son compatibles con la religién cristiana. A
Sepiilveda le parecen irrenunciables, puesto que, segiin Aristé-
teles, pertenecen al grupo de las virtudes morales y éstas estdn
tan profundamente unidas y entretejidas entre si que si se
excluyera una de ellas se vendria abajo todo el sistema.>9 Al pa-
recer, la dedicacién de los nobles a las letras les ha llevado a
dudar de si mismos. Por mucha importancia que le dé Sepuil-
veda al hecho de que los nobles se entreguen a las letras, sin
embargo, también le otorga valor a que conserven su identidad
como luchadores cristianos.

Mientras el humanista Septilveda ve el peligro de que las
letras provoquen la enemistad entre las armas y la religién cris-
tiana, para Alonso de Andrade, escritor del siglo XVII, la reli-
gion cristiana es la base comin de las armas y las letras. Su ma-
nual para una vida cristiana del sencillo soldado, El buen soldado
catdlico y sus obligaciones (1642), escrito bajo la influencia de la
Contrarreforma, no quiere, como Flavio Vegetius, instruir en el
«arte militar», sino més bien «en el Arte de la Religion Chris-
tiana y la disciplina catélica, necessaria para salvarse y para te-

58 ]. Ginés de Sepulveda, Demdcrates primero o la compatibilidad entre la milicia
y la religion cristiana p. 133; para lo que sigue cfr. ibidem, p. 134.
59 Cfr.ibidem, pp. 146 y sigs., 150, 166, 181, 186.
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ner felices sucessos en las armas.»0 El no le querfa mostrar al
cristiano cémo debe ser un buen soldado, sino al soldado cémo
debe ser un buen cristiano. Asi, la primera parte del libro se de-
dica al significado del oficio de la guerra; la segunda, a las vir-
tudes y las obligaciones del soldado.6! Al igual que Sepiilveda,
él también se siente obligado a defender la dignidad de la
«disciplina militar». Con este fin, llama la atencién sobre lo
mucho que sirve a la Iglesia y lo mucho que Dios la aprecia,
pues El mismo tomé la espada en la mano para limpiar el tem-
plo de ladrones. David, Josué, Sansén y los santos macabeos ya
demostraron que las armas no excluyen la virtud. Ademads, el
éxito glorioso de las acciones guerreras presupone la gracia di-
vina. La condicién previa para ello es de nuevo que la guerra
sea justa. Sin embargo, ésto se convierte para Andrade en un
problema, pues el simple soldado no puede hacerse una idea de
todas las razones politicas de fondo. Por eso, ya hay que ver su
actuacién obediente como justificada si no sabe con absoluta
seguridad que su principe no tiene razén. Por lo tanto, en las
causas justas se pueden unir las armas y la religién cristiana.
Asi, las letras y la religion cristiana también estdn unidas si se
trata de buenos libros, ya que una de las méds honorables y titi-
les ocupaciones del soldado es la lectura «de buenos libros, es-
pirituales y curiosos, y de buenas historias».62

60 Alonso de Andrade fue jesuita y un famoso tedlogo; A. de Andrade, El
buen soldado catélico y sus obligaciones, t. 1, p. 16.

61 Cfr. ibidem, p. 187; en primer lugar estdn la fidelidad a la fe cristiana, la
adoracién de Maria y la asistencia al oficio divino, para lo cual hay tiempo
suficiente en la vida del soldado «porque sacados los dias que dan batalla,
que son raros y en essos suele aver lugar de oirla, todos los demds estan la
mayor parte del tiempo desocupados.» Ibidem, t.2 (con nueva numera-
cién en las pdginas), p.36. En Andrade, los honores militares tampoco
excluyen bajo ningin concepto una vida piadosa: ibidem, pp. 118, 179-186,
210; para lo que sigue cfr. ibidem, t. 1, pp. 21, 69, 56.

62 Ibidem, p. 170.
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Andrade, al igual que Cicerén, alaba esos libros, puesto
que con sus ejemplos se provocan en el lector buenos deseos y
pensamientos, se le proporciona sabiduria y cultura. Pueden
hablar como los mejores amigos si se les quiere oir y callar si no
se les quiere oir. Al fin y al cabo, revelan las verdades de las que
ni siquiera los mejores amigos se atreven a hablar mejor que un
predicador desde el pilpito. Nombra como ejemplo de sus
efectos a San Ignacio que, como consecuencia de una herida,
habia dejado las armas y habia comenzado en su tiempo libre a
leer la vida de los santos, no por devocién, sino para no aburrir-
se. Al final, los modelos de los santos sobre los que leyé le esti-
mularon tanto que se decidi6 «a dexar la milicia del mundo por
la de Christo».63 Por eso, todos los soldados deberian llevar con-
sigo libros piadosos y leer un poco en ellos por las mananas y
por las tardes para utilizar el tiempo de forma titil. Por tanto, la
lectura de libros piadosos consigue tender un puente entre el
verdadero servicio a las armas del soldado y una milicia cris-
tiana entendida de forma espiritual. Esto se vuelve atin més
claro cuando Andrade recurre a San Ambrosio, para quien los
libros piadosos son una proteccién contra el diablo. Su lectura
ensefia a luchar contra él. Andrade no se cifie tanto como al
principio pudo pensarse al concepto de libros buenos y espiri-
tualmente valiosos. Bajo ese concepto no sélo entiende libros de
cardcter religioso, sino también narraciones antiguas y moder-
nas sobre guerras y disposicién de las armas. Las novelas de ca-
ballerias, historias de amor y comedias estdn excluidas de su
canon de libros recomendables.

A pesar de los numerosos, y en parte incluso imaginarios
hilos de unién, se conserva un gran contraste entre el represen-
tante noble de las armas y el representante civil de las letras.
Ese contraste se manifiesta especialmente cuando se trata de de-
fender el honor. Entonces, al que ha dedicado su vida a las le-
tras no se le permite aceptar un duelo ni se le puede proponer.

63 Ibidem, p. 171; para lo que sigue cfr.ibidem, pp. 171-173.
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Este tiene que rechazar el desafio del caballero. Las mismas re-
glas rigen en el caso contrario. Con respecto a esta problema-
tica, sélo he tenido acceso a la traduccién francesa que Gabriel
Chappuys hizo de una obra de Jiménez de Urrea y que fue
publicada en 1775: Dialogues du vray honeur militaire, traitans,
contre I'abus de la plus part de la noblesse, comme I'honneur se doit
conformer a la conscience (1585). Asi, es cierto que los «<hommes
de lettres et les Religieux»®* podian aumentar el honor de los
otros, otorgdndoles distinciones, ya que ellos mismos vivian
justamente y sin tacha, pero no podian disminuirlo mediante la
ofensa, puesto que no eran capaces de manejar las armas. El
privilegio de los «lettrés» de no participar en tales luchas tam-
bién habia que respetarlo incluso si algtin «lettré» no queria ha-
cer uso de él. Ciertamente, la situacién se complica si el intere-
sado cultiva al mismo tiempo las armas y las letras.5>

Pero, como ya hemos visto, la unién entre armas y letras en
los nobles se daba cada vez mds a menudo. No sélo aparece
como exigencia programadtica, como en Septiilveda, sino también
en los tratados sobre la educacién de los principes que eran lei-
dos por los nobles. Esa unién tampoco es sélo un indicio de una
era pacifica o del desplazamiento del caballero por parte de las
nuevas técnicas armamentisticas; también es, como ya lo indi-
caba el cardcter cortesano del saber para el Principe que defen-
dia Mariana, un signo de la creciente cortesanizacién. El refi-
namiento de las costumbres y el interés por los valores refina-

64 Jerénimo Jiménez de Urrea (1589-1647) procedia de una familia famosa y
fue numismatico e historiador. Estudi6 jurisprudencia en Salamanca y po-
sefa una gran coleccién de libros y de monedas. ]. Jiménez de Urrea,
Dialogves du vray honeur militaire, traitans, contre ’abus de la plus part de la
noblesse, comme 1'honneur se doit conformer a la conscience, p. 162 v.; para lo
que sigue cfr.p. 163 r.

65 Ibidem, p.93 v.; conrespecto a Luis Zapata como ejemplo de noble del si-
glo XVI, que era al mismo tiempo humanista y habia participado en
cruzadas, pero mds como cortesano que como soldado: cfr. J. Pérez, Zapata
et sa «Misceldnea», p. 288.
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dos, civilizadores y culturales se refuerzan con las influencias
italianas. A ellas pertenece El cortesano (1561), una traduccién y
adaptacion de la obra de Castiglione hecha por el valenciano
Luis Milan. El dominio de las armas en la persona del cortesano
noble parece contar menos en esta obra que las capacidades so-
ciales de un trato educado y refinado. La perfeccién del noble
aparece en la dedicatoria unida a la corte, puesto que aunque el
armado y virtuoso noble todavia es la mejor figura en todo el
mundo, para alcanzar la perfeccién, también tiene que ser cor-
tesano y dominar las reglas de la corte. Sus armas se convierten
en algo secundario y se estilizan en una metéfora del prestigio
social meramente decorativa, con lo que se les roba su realidad:
«Las armas de este caballero han de ser un yelmo de considera-
cién, que sea bien considerado en dichos y hechos.»% Por tanto,
el noble en la corte es, incluso aunque atin lleve armas, sobre
todo, un cortesano. Su saber social, ganado en la préctica cor-
tesana del trato con personas cultas y mediante la lectura, ca-
racteriza su estatus, en el cual le corresponde mayor peso a la
conservacién del conocimiento de las letras que al dominio de
las armas.

Si en Mejia se puso de manifiesto que el monarca, como
caudillo guerrero en tiempo de guerra, dependia de las letras,
Andrade y Septilveda consideraban compatibles el servicio a las
armas y la vida religiosa. Andrade postulaba las letras para el
soldado y Septilveda veia la dedicacién a las letras como con-
dicién previa para interpretar correctamente las situaciones mi-
litares y saludaba el novedoso interés que les prestaban los
nobles. Para Urrea, la regla que impedia que los representantes
de las armas se batieran en duelo con los de las letras se convir-
tié en un problema, puesto que muchos se dedicaban al mismo
tiempo a las armas y a las letras. Pero la relacién de coexistencia
entre armas y letras no estaria suficientemente caracterizada si
olviddramos que en Mildn el arma se convierte en un objeto

66 L.Mildn, El cortesano, p. 2.



96 A. POSTURAS ALTERNATIVAS

decorativo y el saber civilizador pasa a ser el simbolo del esta-
tus. Con ello, no sélo se defendia la emancipacién de las letras
frente a las armas, sino que se defendia su preponderancia.




4. Resumen

El que se dedica a los estudios eruditos y literarios busca
para su trabajo calma y concentracién. En el Siglo de Oro, las
buscaba lejos de las obligaciones de la vida cortesana, en un
lugar aislado en el campo. En ello se parecia al mistico que tam-
bién buscaba, alejado del mundo, un lugar para el recogimiento.
En cualquier caso, la estancia en el campo, tal y como la conce-
bian los propios autores eruditos, les hacia posible distanciarse
de todo lo que era extrafio a su estilo de vida, por ejemplo, de la
ociosidad de los cortesanos, la cual rechazaban y frente a la que
defendian el valor del trabajo. Criticaban el estilo de vida cor-
tesano con su vaciedad y falsedad haciéndose notorio, preci-
samente, en los escritos de aquellos que aclaraban sus reglas.
Finalmente, destacaban tanto la significacién de la cultura y los
estudios literarios que el servicio de las armas parecia depender
de ellas y tuvo que reconocer su superioridad.

Asi pues, para los eruditos, rigen las normas de un estilo
de vida que se opone al cortesano: si se entiende el trabajo como
privilegio y la libertad de trabajo, el ocio, es entendido como
vicio, se nos presenta entonces una moral de trabajo no conce-
bido como castigo por el pecado original y como tortura, sino
como autorrealizacién con la que el hombre continda la crea-
cién divina y somete la tierra. Opuesto a él, se presenta el ocio
del cortesano que vive a costa de los demés perjudicando la ar-
monia del conjunto del estado. La forma de vida parasitaria e
inactiva de los nobles cuestiona el estatus nobiliario que les fue
otorgado a sus antepasados en recompensa de sus acciones ex-
traordinarias. Este estatus es de todas formas cuestionable por-
que, con la introduccién de las nuevas técnicas armamentisticas
de la artilleria, el noble tuvo que renunciar a su significacién
como caballero y cambiarla a menudo por la de un cortesano.
Mientras que antes eran, sobre todo, las armas las que otorga-
ban la nobleza, ahora también lo hacen las letras, que les son re-
comendadas al rey y a los nobles, pues ya ni siquiera el servicio
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a las armas puede pasarse sin los conocimientos eruditos sobre
balistica. Al trasnochado servicio caballeresco de las armas y al
ocio cortesano se le oponen, como superiores, los principios del
trabajo y la erudicién.

Los autores humanistas, religiosos y eruditos, defienden su
estilo de vida marcado por los ejercicios religiosos y los estu-
dios y trabajos literarios. Al hacerlo, resaltan el cardcter especial
de su trabajo retirado y contemplativo e ilustran su gran im-
portancia. Con ese fin, Cervantes de Salazar convierte el trabajo
en indicador de la «dignitas hominis». En una narracién alegoé-
rico-didactica de Luis Mejia, Labricio, un descendiente de Hér-
cules, se convierte en representante triunfal del trabajo que
resalta su superioridad frente a la dama cortesana Ocia, la ale-
goria del ocio. Mercurio le dice que debe aspirar laboriosamente
al conocimiento y a la sabiduria y que también la poesia puede
resistir frente a las exigencias del trabajo si contiene ensefianzas
morales. El efecto perjudicial para el estado que tiene el ocio se
ilustra de manera enérgica en la narracién de L. Mejia. Gu-
tiérrez de los Rios aclara el peligro para la convivencia armé-
nica en el estado que se deriva del hecho de que los ociosos, que
se enriquecen con el sudor ajeno, parezcan en la Espaiia de su
tiempo mds alegres y felices que los que trabajan. Tras dar un
repaso a las aportaciones del trabajo a la sociedad, la ciencia y la
literatura en la Antigiiedad y en su época, saca como conse-
cuencia que el estado debe favorecer a los que trabajan. A ésto
une él una exhortacién a todos los nobles para que trabajen.

La divisién del tiempo esta estrechamente unida al trabajo.
Mientras que el ocio de los cortesanos permite un trato gene-
roso del tiempo, el trabajo, si estd destinado a alcanzar una
meta, exige un trato ahorrativo del tiempo. Es interesante el
hecho de que en el siglo XVI aparezcan numerosos autores
ascéticos que exhortan a la correcta administracién del tiempo.
Igual que ya lo hicieron en la Edad Media los representantes de
las érdenes religiosas, al ocio le contraponen los ejercicios reli-
giosos. Estos deben ser realizados con perfeccién y sin pérdida
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de tiempo si se quiere alcanzar con ellos la meta de acercarse a
Dios. La bisqueda de un lugar solitario para la lectura, la me-
ditacién y la contemplacién atina a los eruditos humanistas con
los ascetas. Sin embargo, éstas tres acciones sélo son para el
mistico los medios de preparacién para la meta superior de la
«unio mystica», pues su camino va de la exclusién sistematica
de lo externo hasta una intimidad que se orienta hacia la
trascendencia. Eso es lo que lo diferencia del erudito. Este 1l-
timo no busca aislarse por mucho tiempo en el campo, sino que
su aislamiento sélo es pasajero. Tampoco se retira del mundo,
sino que sélo huye de las obligaciones que en la corte o en la
ciudad podrian molestarle en su concentracién. Si no consigue
llevarla a cabo, esta huida se convierte para €l en un suefio, en
una bonita utopia. Pero en este contexto, la posicién estoica,
marcada por la razén, que rechaza los afectos y las seducciones
y que se postula a menudo para los eruditos, es comparable con
la de los misticos que excluyen en igual medida los encantos del
mundo exterior. Sin embargo, el erudito se diferencia del mis-
tico en que su estancia en el campo se legitima, sobre todo,
como trabajo intelectual cuyos resultados transmite a otros.

Por eso, toda alabanza de la vida en el campo se convierte
en critica a la corte y a los cortesanos, como se pone de mani-
fiesto en A. de Guevara y Luisa Sigea. Mientras en Guevara los
aspectos practicos aparecen en un primer plano, Sigea pro-
pugna un estoicismo cristiano que se aparta de los peligros mo-
rales y de las falsas necesidades de la vida cortesana para, por
medio del menosprecio de los bienes externos, llegar a la propia
autonomia. Para ambos autores, la corte representa el lugar de
la inmoralidad y el campo, al contrario, el de la moral. Para
Lindn y Verdugo la vida cortesana no sélo estd caracterizada
por la falta de moral, sino, sobre todo, por la falta de eficiencia.
Los consejos que le da al extrafio que va a la corte sirven para
realizar eficientemente una tarea concreta, ahorrando tiempo y
dinero; se corresponden con una ética de trabajo que, para no
contagiarse, debe mantener las distancias con el ocio cortesano.

B

et
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La corte absolutista, tal y como la presenta Ferndndez de
Oviedo, con sus numerosos y en parte banales cargos que or-
denan su rango por la cercania al monarca y no por su
respectiva erudicién, permite sospechar ese espacio para el ocio
que rechazan los criticos de la corte. Gracidn Dantisco retrata la
vida que posibilita la corte con el esplendor de todas las varie-
dades de la cortesia. En ese retrato, los testimonios de cortesia
de la corte aparecen en el campo tan ridiculos como lo son en la
corte el campesino profano o el erudito que vive ajeno al
mundo y retirado. Para el defensor de la vida erudita en el
campo, como Mondragén, no es el campesino el loco, sino el
cortesano, que siempre estd buscando poder y prestigio. El eru-
dito sélo ve en la corte una molestia para sus estudios y busca
aquel espacio abierto que aparece en la correspondencia de
Sepiilveda como la idealizacién humanista de un «Tusculum»
ciceroniano. Alli, sin ser molestado, puede sustituir la falta de
trato elitista en la corte por medio del trato atin mds elitista con
los libros de las grandes inteligencias de la Antigiiedad y del
mundo cristiano.

Mientras la vida cortesana se presenta como el opuesto di-
recto de la vida erudita en el campo, se intentan poner en con-
sonancia las actividades del servicio a las armas y los estudios
literarios que se consideraban como opuestos. Los autores de
escritos eruditos se alejan cada vez mds del sobreentendido
prestigio de las armas y consideran las letras de igual valor e
incluso superiores. Mientras Pineda todavia pregunta en el si-
glo XVI por la primacia de armas o letras, en Cascales, se le
ofrecen al joven noble dos opciones de idéntico valor: la carrera
militar o en civil, de las cuales la dltima tiene la ventaja de ofre-
cer mds tiempo libre para dedicarse a las letras. La fama tam-
bién aparece como algo que se puede ganar de igual manera
por medio de las armas o por medio de las letras. Pérez de
Oliva y Francisco de Cervantes ofrecen numerosos ejemplos
para ello. Sin embargo, hay que tener en cuenta que la fama y
los honores dependen del que los reconoce u otorga. Asi, segin
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Mariana, es el rey el que otorga los honores en interés del
estado, como estimulante y para atar a sus stubditos a su per-
sona. Al autor religioso Pedro de Medina le importa, por el
contrario, el reconocimiento de los hechos por parte de Dios.
Por eso, considera la exagerada busqueda de la fama como
impedimento para la humildad cristiana. Una fama relativizada
de tal manera puede premiar ahora tanto a las letras como a las
armas.

Las letras, al igual que en la Edad Media, le sirven al rey
como adorno. Tras finalizar la Reconquista, la erudicién del rey
aparece como algo especialmente importante. Guevara presenta
al sabio y erudito Marco Aurelio como modelo para Carlos V;
Monzén le aconseja al rey que aprenda lenguas y que saque el
mayor saber posible de los libros, pues en los libros puede con-
fiar, mientras que los consejeros personales le halagan y le en-
gafan. Los estudios eruditos se elevan, por tanto, al rango de
ocupacién real y experimentan con ello esa revalorizacién que
se les desearia también en la realidad. El saber erudito no sélo
es itil para el rey en la paz, sino también en tiempos de guerra.
Esto se ilustra con el ejemplo de Alejandro Magno, quien tam-
bién se dedicaba al estudio en medio de la batalla. A un cau-
dillo guerrero se le exige incluso el dominio de la retérica, para
que pueda arengar a su ejército en la batalla. También puede
aprender de la Antigiiedad, por ejemplo, del sitio de Troya o de
la batalla de las Termdpilas, que un ejército cuantitativamente
inferior no carece de poder. De ello se deduce que las letras son
totalmente compatibles con las armas. Andrade aduce incluso
que la religion cristiana es la base comin de las armas y las le-
tras, pues la lectura de buenos libros puede llevar, como en el
caso del soldado Ignacio de Loyola, a que la lucha militar se
convierta en una lucha espiritual cristiana. Asi, las letras son un
complemento valioso para las armas. No ocurre, sin embargo,
lo contrario, como documenta el hecho de que un erudito no
necesita aceptar el desafio a un duelo.
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Por lo tanto, cuando rechazan otros estilos de vida ha-
ciendo referencia a sus desventajas morales o précticas, o
cuando les roban la exclusividad por medio de la generaliza-
cién de las escalas de valores sobre los que se asientan, los
escritores eruditos estdn pidiendo, con muchos argumentos,
comprensién para su estilo de vida. Por otra parte, intentan
ilustrar lo importante que es su trabajo erudito para la gloria
del estado, para los distintos grupos sociales, como el ejército o
el grupo de los cortesanos, a los que tanto han criticado, e
incluso para el propio rey.



B. El saber y sus representantes

1. Artes y letras

Las artes liberales con el Trivio y el Cuadrivio forman una
unidad cuyo rango se encuentra tradicionalmente entre las
ciencias de las altas facultades, medicina, teologia y jurispru-
dencia y las menos prestigiosas «artes mecanicae». El prestigio
de cada una de las disciplinas se traspasa también a sus repre-
sentantes. El concepto de «letras» no se puede aplicar sin més a
una o a varias de esas disciplinas. Se refiere de forma muy ge-
neral al saber que se adquiere mediante el estudio y la lectura,
sin importar a qué grupo del saber pertenece. En el Siglo de
Oro, el concepto de «letras» es clasificado con un significado
especial dentro de los conocimientos juridicos y, con otro, den-
tro de la competencia de la gramadtica;! pero, en cualquier caso,
se utiliza muy a menudo en relacién con las artes liberales y la
formacién humanistica. En consonancia con esto, el trabajo de
los eruditos humanistas, cuya aspiracién son las letras, también
se puede clasificar dentro de las artes liberales. La valoracién de
las artes liberales frente a otras disciplinas del saber también es,
por tanto, un indicio del rango social que se le atribuye al eru-
dito humanista frente a los representantes de otros grupos
sociales.

La primera de las siete artes es la gramatica, que para Pla-
tén y Aristételes todavia estaba limitada al arte de leer y escri-
bir. En la época helenistica, se le afiadi6 la interpretaciéon del
poeta. Quintiliano distinguia dos partes en la gramatica: la uti-
lizacién correcta de la lengua y la interpretacién del poeta. Con
respecto a la gramadtica, deberdn bastar aqui algunas pequenias
observaciones, ya que serd objeto, en un posterior capitulo, de
debates mds extensos. Hasta alrededor del 1200, la persona que
comenzaba con la gramética debia enfrentarse con San Donato

1 Cfr.aquicap. A 3, nota 19 y C 3, nota 37.
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y Prisciano. Hasta mds tarde, no aparecieron nuevas gramaticas
construidas de forma més légica. Entre los poetas que servian
en la escuela como modelos para la clase de gramética, no se di-
ferenciaba entre autores paganos y cristianos. Alli donde se
enumeran sus nombres, no se tiene en cuenta ni un orden cro-
nolégico ni una agrupacién temadtica: los autores tienen igual
valor y son intemporales. No entraré a tratar mds deteni-
damente las relaciones entre la gramatica y las otras dos artes
del Trivio, la retérica y la dialéctica. Mientras la retérica tenia
como objeto la técnica del discurso eficaz, la dialéctica se ocu-
paba del pensamiento 16gico y formalmente correcto. La deli-
mitacién entre las disciplinas varié a lo largo de la historia:
mientras San Isidoro de Sevilla no sélo contaba dentro de la
gramdtica la etimologia, sino también las figuras retdricas, es-
pecialmente a partir del siglo XII, los «exempla» y «sententiae»
pasaron de la retdrica al arte poético. Desde el siglo XII, se nota
también que la dialéctica gana cada vez més importancia a cos-
ta de la gramatica y la retdrica; un desplazamiento de peso que
se reequilibraré en el Renacimiento.2

El plan de ensefianza de las siete artes liberales, aunque
aun es sustentado durante un tiempo por la tradicién escolar, se
va viniendo abajo a partir del siglo XIII debido a la abundante
aparicién de nuevos conocimientos y al intento de reestructurar
el saber. Ya antes existian clasificaciones del saber que compe-
tian con la anterior, por ejemplo, las de Domingo Gundisalvo,
un representante modelo de la tropa espariola de traductores de

2 Cfr. E. R. Curtius, Europdische Literatur und lateinisches Mittelalter, pp. 52-
61, 67 y sigs.; cfr. también, ibidem, pp. 62 y sig.; la dialéctica se convierte
para los humanistas en objeto de sétira: A. de Valdés, en su Didlogo de Mer-
curio y Carén, hace aparecer a un teélogo que reconoce que a €l sélo le son
familiares Aristételes y sus intérpretes escoldsticos, pero no los evangelios
o las cartas de San Pablo, puesto que él no los necesita para la exposicién
de sus «quaestiones» y la discusién pro y contra; con respecto a esto y a la
comprensién de la ciencia por los humanistas italianos cfr. A. Buck, Der
Wissenschaftsbegriff des Renaissance-Humanismus, p. 195.
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Toledo. El diferencia ya antes de 1200 las propedéuticas
«scientiae eloquentiae» de la légica y las «scientiae sapientiae».
Al primer grupo, pertenecen las «scientia litteralis» (gramatica)
y las «scientia civilis» (poética y retérica). Mas tarde, Raimundo
Lulio, de Palma de Mallorca, tomard nuevos caminos. En el
paso del siglo XIII al XIV, propone que se empiece con libros en
la lengua materna y no con la gramaética latina y desaconseja el
estudio de la astronomia, la geometria y la aritmética. Vives re-
lativiza en el siglo XVI el antiguo plan de ensefianza al colocarlo
sobre la base de una antropologia fuertemente influida por la
doctrina del alma y los humores de Galeno, que hace depender
la eleccién de las disciplinas a enseniar del talento individual.3
La delimitaciéon entre Trivio y Cuadrivio, que incluye al
primero entre las artes practicas y al segundo entre las discipli-
nas o ciencias tedricas, fue formulada por Casiodoro e Isidoro
apoyandose en la diferenciacién que Aristételes hizo entre
«techne» y «episteme». Segun Aristételes, pertenecen a las cien-
cias practicas aquellas que capacitan para actividades correctas
que se realizan en interés de los hombres: politica, economia,
poesia, retérica y artesania. Entre las tedricas, cuya nocién de la
realidad es su finalidad absoluta y cuyo objeto es lo general,
cuenta él la fisica, las matematicas, con las disciplinas del poste-
rior cuadrivio, y la metafisica. Esta diferenciacién no se man-
tuvo en la Edad Media. Ya San Isidoro designa las siete artes
como «disciplinae». Sin embargo, se conserva la concepcién de
las disciplinas del Trivio como disciplinas practicas, que no tie-
nen finalidad en si mismas y, por tanto, estin emparentadas con
las «artes mecanicae». Con el comienzo de la Edad Moderna, la
relacién entre Trivio y Cuadrivio se caracteriza por una clara

3 J. Dolch, Lehrplan des Abendlandes, pp. 138 y sigs., 149, 231; respecto a esto
cfr. también Huarte de San Juan: Examen de ingenios para las ciencias.

4 Con respecto a esto y a lo que sigue cfr. U. Ricken, «Gelehrters und
«Wissenschaft» im Franzdsischen, pp. 49 y sigs.
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preferencia del Trivio,> que experimenta una ampliacién bajo el
concepto de «studia humanitatis». La expresién «humanista»,
como representante especializado de la nueva disciplina, apa-
rece en torno a finales del siglo XV en Italia. El concepto mismo
de los «studia humanitatis» se concreta en la Italia de comien-
zos del siglo XV, se identifica a menudo con la expresién
«studia litterarum», ya utilizada en la Antigiiedad, y se refiere a
un circulo de estudios descrito de forma concreta al que per-
tenecen gramatica, retérica, poesia, historia y filosofia moral.
Puesto que los grandes ideales del humanismo, tal y como se
acufi6 en Italia, son sabiduria, elocuencia y erudicién, seria in-
correcto, especialmente para Italia, aislar uno de esos cinco 4m-
bitos de la ciencia y darle valor absoluto a costa de los demas.6
En este punto, poseen, en principio, los mismos derechos. Asi,
no se le puede dar preferencia ni a la formacién lingiiistica for-
mal ni a la especializada, opinién que defienden tanto Bruni
como Erasmo y que marca la pauta para amplios campos de la
pedagogia humanista. Puesto que lo que se pretende es la per-
feccién de las costumbres humanas, en la interpretacién de los
autores ya no se busca la confirmacién de ideas preconcebidas,
sino la apropiacién intelectual de modelos morales con la pre-
tension de una «imitatio ética».”

5 A. Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, pp. 138, 161.

6 P.O. Kristeller, Der italienische Humanismus und seine Bedeutung, p. 9 y sig.;
conrespecto a los «studia humanitatis» cfr. aqui cap. C 4; en lo referente al
poeta eruditus cfr.aquicap.C2c.

7 A. Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, pp. 135 y sig., 139; con
respecto a la igualacién de los «studia humanitatis» con los «studia
litterarum» cfr. W. Kolmel, Aspekte des Humanismus, pp. 29 y sig.; él distin-
gue en el humanismo italiano una primera fase de orientacién lingiiistica,
una segunda de orientacién critico-filolégica y una tercera religioso-espe-
culativa. En cualquier caso, el hecho de que la cultura debe estar al servi-
cio del propio modo de vida era un principio que también se habia defen-
dido en la Edad Media. Asi, la abundancia de los materiales de saber no
debia limitar la libertad del alma. La «discretio» debia separar lo impor-
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Pese a que en principio existe una igualdad de valor, la
gramaética y la retérica son, sobre todo por su tradicional anclaje
en la sistemadtica cientifica de las artes, las que mds a menudo
exhiben los humanistas. Cuando se exaltaban las ventajas de la
retérica, no s6lo se entendia como tal el bien hablar, sino tam-
bién, al igual que en la Antigiiedad, el pensar y el vivir correcta-
mente.8 No sélo se pensaba en el orador politico, eclesidstico o
juridico, sino en cualquier orador, también en el embajador o en
el vendedor cuyo trabajo y vida personal dependen de su capa-
cidad para la comunicacién.? La condicién previa esencial para
la retdrica es la educacién lingiiistica por medio de la gramatica.
La gramatica y la retérica aparecen en la autoconcepcién de los
humanistas italianos por encima de la medicina, cuyo objeto es
el mero cuerpo, no sélo porque se ocupan del espiritu humano:
la unién entre gramaética y retérica produce incluso un tipo de
filélogo que, con su método de critica textual, puede decidir so-
bre la autenticidad de un texto, independientemente de que sea
de origen médico, juridico, histérico o poético. Asi, segin la
opinién de los humanistas, en la Antigiliedad, los gramaéticos
eran, gracias a su gran prestigio, los jueces y censores de todos
los escritos.10

Por lo tanto, con los humanistas, se transforma el tradicio-
nal Trivio de las artes liberales en «studia humanitis». En los
discursos de apertura de los cursos en las universidades, se
pone especialmente de manifiesto la preponderancia que las
ciencias reclaman para la lengua y los textos lingiiisticos en
Espafia.ll En Juan de Brocar, que por incitacién y bajo influen-

tante de lo accesorio. Segtn Juan de Salisbury o Hugo de San Victor sélo

deben ser objeto de investigacién las cosas que lo merezcan: M.

Bindschelder, Der Bildungsgedanke im Mittelalter, pp. 23 y sigs.

- 8 A.Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, pp. 161y sig.

9 J.-C.Margolin, L "humanisme en Europe au temps de la Renaissance, p. 94.

10 A.Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, pp. 163 y sigs.

11 F. Rico, «Laudes litterarum»: humanisme et dignité de l'homme dans 1'Espagne
dela Renaissance, pp. 31-44.
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cia de Nebrija pronuncia en 1529 en Alcald un discurso de
apertura, la gramaética aparece como la llave de todas las disci-
plinas y la «res literaria» indispensable para aquel que se dedica
a los campos de la ciencia mundanos o divinos. Su discurso se
adapta al género institucionalizado de las prolusiones para ala-
banza de las disciplinas del saber, cuyo arquetipo estd marcado
por el tépico de la «dignitas hominis» que habia retomado Pico
de la Mirandola. Segtn é€l, el hombre, a causa de su razén, es
superior al animal. El instrumento esencial de esta razén es la
lengua con la cual se adquieren las «litterae» que constituyen la
sustancia de la «humanitas». Por eso, en el discurso que pro-
nuncié Juan Pérez en 1537 en Alcal4, se encuentra el ideal de
una «literaria civitas»; en Juan Maldonado en 1545, la identifi-
cacién entre «dignitas hominis» y «studia humanitatis»; y en
Francese Décio en 1547, los «studia humanitatis» con su capa-
cidad de suprimir la «feritas» animal y de acercar a la
«divinitas». La «praelectio» que Juan Angel Gonzilez pronun-
cia en 1525 en la Universidad de Salamanca también esta su-
bordinada a la tradicién de las «laudes litterarum». El ve la poe-
sia como un tipo de conocimiento en unién con otras ciencias,
coloca la poética sobre la retérica y subraya la utilidad social del
arte poético para el abogado o el cortesano.12

Por lo tanto, los «studia humanitatis» gozan de una alta
estima ante los ojos de sus representantes universitarios. Y esta
estima no se aminora con el hecho de que los objetos literarios y
las lenguas de esos «studia» pertenezcan al pasado. Se trata de
inventos y creaciones de la Antigiiedad en cuya transmision y
actualizacién trabajan los humanistas. Su tarea no puede ser la
«inventio artium», sino la «translatio artium». Pero con ello,

12 Cfr. ]. Alcina Rovira, Juan Angel Gonzdlez y la «Sylva de laudibus poeseos»
(1525); con respecto a otros numerosos discursos de apertura y sus rela-
ciones con Policiano cfr. ]. Alcina Rovira, Policiano y los elogios de las letras
en Esparia (1500-1540); con respecto a Della Fonte (1446-1513), profesor flo-
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también se mantienen en la tradicién de la Antigliedad, pues ya
para Herodoto los griegos, a menudo, no fueron los primeros
inventores, sino receptores de sabiduria ajena a ellos, por ejem-
plo, de los egipcios. Segun la ensefianza de la «translatio ar-
tium», la artes y las creaciones de todo tipo tienen un lugar de
origen desde el cual se comunican a otros pueblos. Asi, Polibio
también achaca la grandeza romana a la capacidad de los ro-
manos de hacerse con creaciones extranjeras y perfeccionarlas.
Puesto que la invencién de la «eloquentia», «philosophia
litterae» y «doctrinae», es para Cicerén, sin duda alguna, una
aportacién griega a la cultura, la «aemulatio Graeca» se con-
vierte en la categoria esencial de la autoconciencia romana.!3
Los humanistas, al igual que los romanos lo hicieron con las
creaciones de los griegos, recogen, pues, las obras antiguas y
comparten con ellos la autoconciencia de aquel que se apropia
de lo transmitido y lo perfecciona. El crecimiento de la auto-
conciencia y del sentimiento de independencia procede de los
«invencionarios» humanistas, listados de campos del saber
descubiertos e invenciones con sus correspondientes inventores.
Mientras que en la Edad Media temprana, se justificaba la auto-
ridad de este género literario mediante la referencia al pasado,
con los adelantos del Renacimiento, se intenta resaltar cada vez
maés la fuerza creadora de los hombres. Una pasion genera-
lizada por lo nuevo y original no podria mds que apoyar ese
proceso. Asi se explica que Gabriel Alonso de Herrera quiera
hacer proceder su fama del hecho de ser el primero que ha ex

rentino de poética y oratoria cfr. también: C. Trinkaus, A Humanist's Image
of Humanism: The Inaugural Orations of Bartolommeo della Fonte.

13 F.]. Worstbrock, Translatio artium. Uber die Herkunft und Entwicklung einer
kulturhistorischen Theorie, pp. 2-11; segiin Worstbrock, el origen del poste-
rior Cuadrivio es Egipto o el Oriente, mientras que el del Trivio es Grecia:
ibidem, p. 13.

14 ]. A. Maravall, Antiguos y modernos, p. 66.
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puesto en lengua castellana el arte de la agricultura.!>
a) Génesis y transmisién

En el primer capitulo del primer libro de «De causas
corruptarum artium» (1531), Vives no sélo nos presenta las ar-
tes en su origen, sino también las «litterae» como apoyo de la
memoria que tiene como fin la «translatio artium». Con ello, el
capitulo representa una variante espafola de los diferentes
aspectos nombrados y se ofrece para un presentacién mads
profunda.l6

Mientras a Vives los animales le parecen lo suficientemente
dotados por la naturaleza, el hombre debe arrancarle a la tierra
su alimento con su esfuerzo. En cualquier caso, cuenta para ello
con su entendimiento, que ha engendrado todos los inventos. El
primer invento sirvié para proteger la propiedad de ataques
ajenos. Como cada invento, fue precedido por la reflexién.
Después, se hicieron experimentos y se acumularon experien-
cias que dieron como resultado las reglas y preceptos
(praecepta). Cuando estas se unieron teniendo como meta un
contexto aplicativo, surgié una «ars».

Después de que hubieran sido inventadas las artes para
superar las necesidades primarias de la vida, se las pudo aplicar
a fines mads altos y nobles. Se descubrieron las matematicas y la
filosoffa natural, se fundaron estados y se dictaron leyes.
Cuanto mds se apartaba un arte de la mera satisfacciéon de nece-
sidades corporales y se dirigia a mds altas metas, tanto mads
prestigio ganaba y con él, aquel que lo cultivaba. Pues el cuerpo
tiene menor valor que el espiritu, que no sélo domina el mo-
mento actual, sino también el recuerdo del pasado y, con sus
planes, el futuro. En cualquier caso, puesto que la memoria es

15 Ibidem, p. 51; conrespecto al culto a los fundadores de la ciencia como sig-
no para el individualismo del humanismo cfr. A. v. Martin, Soziologie der
Renaissance, p. 103.

16 ]. L. Vives, De causis corruptarum artium, en: Opera, t. 6, pp. 8-11.
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débil y poco fiable, para apoyarla, se invent la escritura. Su in-
vencién chocé con criticas, porque sélo fomenta la memoria
pero no el entendimiento o porque acostumbra la memoria al
ocio y la debilita. A Vives le parece indiscutible su valor para la
conservacién de pensamientos a lo largo de grandes espacios de
tiempo, en los que la transmisién oral es imprecisa y muy poco
fiable. Asf, no habia quedado nada de los druidas y tampoco se
hubiera sabido nada de Pitdgoras si uno de sus discipulos no
hubiera fijado por escrito sus palabras, a pesar de su prohibi-
cién. En los escritos, se conservan todas las artes, todos los
hechos del pasado; se conserva todo el tesoro del recuerdo para
que no se pierda. Vives se propone a continuacién informar so-
bre las artes del espiritu que existian en la Antigliedad, que fue-
ron creciendo y alcanzaron su apogeo antes de que, en la actua-
lidad, cayeran victimas de la liquidacién y el olvido.

Asi pues, Vives, en escaso espacio y partiendo de la histo-
ria de su génesis y su funcién, bosqueja una jerarquia de las
disciplinas del saber. Las artes relacionadas con las necesidades
corporales tienen el rango més bajo. Con esto debe pensar, so-
bre todo, en las «artes mecanicae». A continuacién, vienen las
disciplinas que tienen como objeto la naturaleza y la conviven-
cia estatal. En el punto més alto de la escala jerdrquica, coloca
Vives la transmisién escrita, en la que se destaca al mismo
tiempo la significacién de la Antigiiedad y de la comunicacién
gréfico-oral. Puesto que la iltima es capaz por si sola de trans-
mitir otras ciencias, no s6lo se convierte en la mds alta disci-
plina, sino también en la esencial, sin la que las demds no serian
posibles.

Medio siglo después, Gutiérrez de los Rios debate de forma
parecida las cuestiones de la génesis, jerarquizacién y sistemati-
zacion de las disciplinas del saber. Su exhaustiva presentacion
llega a resultados parecidos a los de Vives. Este autor se desig-
na a si mismo como maestro del derecho eclesidstico y profano,
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asi como de las «letras humanas»!7 y publica en el afio 1600 su
Noticia general para la estimacion de las artes, y de la manera en que
se conocen las liberales de las que son mecanicas y seruiles, con vna
exortacion a la honra de la virtud y del trabajo contra los ociosos, y
otras particulares para las personas de todos estados. Es de esperar
que él, como maestro de las letras humanas que es, las desta-
que. «Muchas cosas curiosas de humanidad,» afirma, estan re-
presentadas de forma muy inteligente y dan testimonio de unos
grandes conocimientos literarios: cosa que ya habia indicado
Prudencio de Sandoval en su escrito de acompafiamiento.1® El
autor mismo es consciente de que el tema que trata no es, en ab-
soluto, nuevo: «De las Artes y professiones liberales, que pue-
den vsar hombres honrados y nobles, han tratado muchos en li-
bros de nobleza, Republica y Estado, y en otras diferentes par-
tes.»19 Pero parece ser que una intencién especial de su obra era
realizar una ordenacién sistemadtica de las artes mecdnicas y
una exhortacién al trabajo que dirige a todos los estamentos.20
Sus argumentos los quiere extraer de la Biblia, del derecho ca-
nénico y profano, asi como de la autoridad y la doctrina de fi-
16sofos, historiadores y otros autores dignos de ser tomados en
serio.

Su retrato de la génesis de las artes estd mds explicitamente
orientado que el de Vives a la doctrina cristiana. Asi, el hombre
depende del trabajo intelectual, porque ha perdido a causa del
pecado original su vida y justicia primitivas. La necesidad natu-
ral de sustento y su curiosidad natural le llevaron a descubrir

17 L. G. Gutiérrez de los Rios, Noticia general para la estimacién de las artes, y de
la manera en que se conocen las liberales de las que son mecanicas y serviles, con
una exortacion a la honra de la virtud y del trabajo contra los ociosos, y otras par-
ticulares para las personas de todos estados, dedicatoria panegyrica.

18 Ibidem, Aprouacién.

19 Ibidem, Prélogo.

20 Vadirigida a «las personas de todos estados, caualleros notorios, hidalgos,
plebeyos, y mugeres»: ibidem, Prélogo; para lo que sigue cfr. también, ibi-
dem, pp. 1-5.



1. ARTES Y LETRAS 113

todas las clases de ciencias y artes. Para Gutiérrez de los Rios,
las artes mecédnicas, que sirven para proporcionarle al cuerpo
alimento y proteccién contra el frio, fueron las primeras que
surgieron. Estas, sin embargo, seguian sin satisfacer al espiritu
que, con desasosiego, alzaba la mirada al cielo: de esa forma
descubri6 las ciencias y las artes liberales. Por lo tanto, al igual
que en Vives, se les da un gran valor a las artes liberales y se las
pone incluso en contacto con el divino Creador.

Gutiérrez de los Rios retrata mds plasticamente que Vives
el camino desde la experiencia concreta a la ciencia general. Se
han acumulado numerosas y dispares experiencias individuales
y se han resumido en un campo del saber. Asi, primero se en-
contrd el remo, luego el mastil y, finalmente, el timén y otros
instrumentos y reglas para construir barcos con los que, al final,
se pudieron llevar a cabo viajes por mar. De forma parecida se
originaron todas las demds artes: al principio, existia la percep-
cién exterior por los sentidos. A ella le siguié la experiencia que,
finalmente, fue elaborada por el entendimiento. Gutiérrez de
los Rios menciona como aclaracién algunas crénicas sobre los
comienzos de la medicina. Al principio, se llevaba a los enfer-
mos a la plaza del mercado, donde todos les observaban y les
preguntaban por los sintomas de su enfermedad. El que ya ha-
bia sufrido un mal parecido contaba entonces con qué medios
se habia curado. Todas las experiencias, reglas y recetas fueron
recogidas por hombres de ingenio aguzado y puestas en rela-
cién de forma razonable. De tal forma, se originaron disciplinas
como la medicina, la arquitectura, la filosofia natural y moral y
la pintura. Segtin la visién de Gutiérrez, los diferentes &mbitos
del saber se desarrollan, pues, desde lo concreto a lo abstracto,
de los experimentos a las reglas; se originan a partir de &mbitos
particulares que sélo més tarde se unifican en mayores com-
plejos de saber.

Ciertamente, en la autoconcepcién de los «studia humani-
tatis», la confrontacién con los textos de autoridades clésicas,
cuya lectura proporciona acceso a las disciplinas del saber,
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ocupa un lugar predominante. Asi pues, este método ra-
cionalista, que pasa de la elaboracién racional del saber libresco
a la realidad, se opone a una historia empirica de las ciencias
que ya fue aplicada por Vives y que se ponia especialmente de
relieve en Gutiérrez.

Después de haber aclarado cémo se constituyeron las
disciplinas del saber, Gutiérrez pone en escena a aquellos que
se dedicaron a ellas de forma especial, «sus professores, que
particularmente las exercitassen, es a saber Letrados, Medicos,
Labradores, Artifices».2! Junto con los representantes de cada
una de las disciplinas del saber, se pone también a la vista la
base social del saber. Gutiérrez de los Rios constata que los eru-
ditos desarrollaron y llevaron adelante sus disciplinas en la
medida en que eran honrados y favorecidos por los reyes y los
estados. Si en Egipto la geometria habia hecho progresos, habia
sido porque los gedmetras habian gozado alli de una honra es-
pecialmente grande. Y en Roma, la poesia progresé y produjo
grandes poetas cuando fue fomentada por el emperador
Augusto.

Incluso cuando un campo del saber se consolida por fin, los
que se dedican a él no encuentran la tranquilidad. En continuo
trabajo y continuas reflexiones, investigan nuevas reglas y pre-
ceptos, hacen més féciles y mejoran las antiguas. Las artes no se
desarrollan de una vez, asevera Gutiérrez, sino a lo largo de un
gran espacio de tiempo y gracias al trabajo de innumerables
personas particulares. Cuando con ello subraya la fuerza crea-
dora de los que reelaboran y complementan el saber transmi-
tido, estd honrando en especial a aquellos que fueron los prime-
ros en encontrar o componer las reglas. A ellos les corresponde
por derecho la designacién de inventores. Estos ya habian sido
tan admirados por los paganos que los adoraban como dioses,
igual que lo hacian con Mercurio por la retérica y con Apolo
por la medicina y la astrologia. Gutiérrez de los Rios nombra

21 Ibidem, p. 6; para lo que sigue cfr. pp. 6-8.
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como un arte nueva que no fue descubierta hasta su época el
arte de la impresion.

b) Jerarquias en el saber y la sociedad

Gutiérrez de los Rios ve el desarrollo de los &mbitos del sa-
ber tan unido al prestigio publico o a la fuerza creadora de sus
representantes como importante le parece la situacién sistema-
tica de una disciplina para el prestigio de aquel que se dedica a
ella. Por eso, separa las acciones guiadas por un «ars» de las
meramente naturales, diferencia «ars mecanica» del simple ofi-
cio, relaciona las artes liberales con el alma y el espiritu y pre-
gunta en qué medida se pueden ordenar ciertas artes mecanicas
bajo el rango de la artes liberales, como el arte de la guerra o la
pintura. Todas esas preguntas se vuelven explosivas si se parte
de una relacién entre el rango de la disciplina y su represen-
tante y se tiene en cuenta que el propio Gutiérrez de los Rios
escribe, sobre todo, como partidario de las letras humanas.22

Como ya se ha mostrado, el «ars» esté caracterizado como
un conjunto de reglas y preceptos. Asi, las reglas de la grama-

22 También se ofrecen otros modelos de diferenciacién, p. ej., la diferencia-
cién de las artes, segun Quintiliano, en «contemplatiuas, actiuas y
efectiuas». Ibidem, p.30. Mientras, segun este modelo, las artes contem-
plativas, como la filosofia natural y la astrologia, s6lo sirven para el reco-
nocimiento de la verdad, las activas o précticas, como la retérica y la mu-
sica, estdn orientadas a la accién o a la ejecucién. Pero esto caracteriza las
llamadas artes efectivas, pues crean algo nuevo; la medicina, un cuerpo
sano, o la arquitectura, un nuevo edificio. Cfr. ibidem., pp. 30 y sig; en
otros pasajes, apoydndose en el estoico Cleantes y en Aristételes, diferen-
cia entre un sentido general y otro concreto de «ars». El tiltimo excluye las
ciencias: cfr. ibidem, p. 10; con respecto a la composicién jerdrquica del sa-
ber, que ya se ponia de manifiesto en las Siete partidas de Alfonso X el Sa-
bio, cfr. L. Gil Ferndndez, Estudios de humanismo y tradicién cldsica,
PP- 42 y sig; la alta valoracién del saber juridico ya se refleja en 1254 en el
alto sueldo que recibia un profesor en la Universidad de Salamanca. Cfr.
ibidem, p. 43.
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tica afectan a «la declaracion de los Poetas, el conocimiento de
las historias, la interpretacion de las palabras, el sonido en el
pronunciar».23 La utilizacién de las reglas debe ser probada y
ensayada con la experiencia. Gutiérrez de los Rios demuestra,
apoyandose en Marco Manilo y en Virgilio, que esto no es posi-
ble sin un largo trabajo, pues precisamente el trabajo diferencia
una actividad cientifica de una normal. Lo que no se aprende
mediante «razén, reglas y estudio», sino de forma meramente
natural, como cantar o hablar, no tiene nada que ver con el ars.
«Pero si se habla con vna cierta razon y estudio que se aprende
en la Gramatica, y Retorica entonces se puede dezir, que es
arte.»24

Asi pues, la falta de reglas es lo que diferencia una activi-
dad dirigida por la razén de una meramente instintiva o natu-
ral. Eso es también lo que caracteriza a los oficios. Mientras que
incluso las artes mecdnicas tienen sus recursos y reglas dirigi-
das en mayor o menor medida por la razén, en los oficios no
son necesarios, pues para su aprendizaje basta media hora o
incluso menos, ya que, en realidad, se dominan de forma
instintiva y natural. En cualquier caso, hay que admitir, afirma
Gutiérrez, que, a lo largo de la historia, un oficio puede conver-
tirse en arte, fenémeno que, segtn él, ya observé Tito Livio en
el arte de la cocina. Por lo demds, hay que clasificarlos dentro
del rango mds bajo de todos. Al igual que Maximo de Tiro,
Gutiérrez piensa que habria que clasificar las ciencias y las artes
dentro del alma racional de similitud divina, pero el cuerpo,
similar al animal, dentro de los oficios.2> Asi, se hace ostensible
lo mucho que se valoran las artes y la escasa estima en que se
tienen los oficios. Esto se vuelve sobre todo importante, si se
tiene en cuenta que también se esta refiriendo a los numerosos
cargos de los nobles, que se designan como oficios.

23 Gutiérrez de los Rios, Noticia general, p. 17.
24 Ibidem, p. 22.
25 Ibidem, pp. 12 y sigs.; cfr. también pp. 25-28.
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Gutiérrez de los Rios separa las artes de los oficios con la
misma minuciosidad conque diferencia entre artes liberales y
artes mecanicae. Al igual que lo hizo Cicerén, pone en relaciéon
las artes liberales con los hombres libres. A él, como a Cicerén,
las artes liberales le parecen dignas de hombres libres que, al
ponerlas en préictica, trabajan més con el entendimiento y me-
nos con la fuerza fisica.6 Es evidente que existe una jerarquia
de fondo que traspasa el dominio del espiritu sobre el cuerpo a
la valoracién de las artes. Esta valoracién adquiere una signifi-
cacién especial si se pregunta por el papel que juega el arte en la
guerra. El lugar de la disciplina en esta jerarquia se establece
dependiendo de si en el ejercicio del arte militar se le exige
mayor esfuerzo al cuerpo o al espiritu.

Gutiérrez de los Rios, como representante de las artes libe-
rales, intenta, por una parte, revalorizar su disciplina y, por
otra, puesto que se encuentra bajo obligaciones militares, evitar
el ataque abierto a la nobleza. Esta parece ser la razén por la
que adula a la nobleza sobreestilizando de manera especial en
el tradicionalmente noble arte de la guerra aquello que caracte-
riza a su propio estamento y a su propia disciplina del saber,
para hacerlo repercutir después, revestido de nuevo prestigio,
en si mismo. Por ello, se subraya explicitamente y con mucha
habilidad retdrica el carécter intelectual del oficio de la guerra.
Con un largo pasaje de Salustio, que reproduce en el latin origi-
nal y en la traduccién al espariol, y haciendo referencias a Cice-
rén, César, Flavio Vegetius, Tucidides, Polibio y Jenofonte do-
cumenta que en la guerra puede més el intelecto que la fuerza
fisica. El hecho de que no cite a las autoridades clasicas por or-
den cronolégico hace suponer que le da mayor valor al peso del
correspondiente argumento o al rango del personaje de la Anti-
giiedad que a la mera ordenacién cronolégica. Se sirve con ello

26 Paraestoy para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 56 y sigs.
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de una practica que era corriente entre los humanistas.?? A las
autoridades clasicas les sigue un impresionante repaso de los
recursos espirituales necesarios en el oficio de la guerra que fi-
naliza con la tesis de que el arte de la guerra no sélo pertenece a
las artes liberales, sino que incluso ocupa entre ellas una posi-
cién destacada; pues en su ejercicio, el espiritu tiene que estar
ain mas despierto que en el resto de las artes liberales y sus
profesiones, que ofrecen el tiempo suficiente para ponderar las
cosas con detenimiento. Frente a ellos, en el arte de la guerra,
reflexién, obra y préctica se limitan a un solo momento. El autor
sube todavia més su tono: «Que duda ay, sino que todo esto es
puro animo».2 «Que dialectico ay que se atreua a negar, que
esta ciencia no es habito del entendimiento.»?® Deberia estar
loco de remate el que la quisiera clasificar dentro de las artes
mecanicas. Asi, también parece totalmente impensable que
aquellos que en Espafa han llegado a alcanzar la verdadera
nobleza, a pesar de tener antepasados pobres y desconocidos, lo
hayan conseguido sélo por que sabian manejar la espada. Su
nobleza sélo se puede atribuir a su extraordinaria inteligencia.
Ademds, es mentira que la nobleza haya que alcanzarla sin le-
tras ni virtud.30

El arte de la guerra sélo es una de las muchas artes mecéni-
cas tradicionales que Gutiérrez de los Rios eleva al rango de li-
berales. Apelando a Jenofonte, también quiere que se cuente el
arte de la agricultura entre las artes liberales, pues lo considera
cercano al arte de la guerra y se distingue por la nobleza de sus
productos. La argumentacién en si se plantea dificil, ya que la

27 Para mds ejemplos cfr.: E. R. Curtius, Europdische Literatur und lateinisches
Mittelalter, p. 61.

28 Gutiérrez de los Rios, Noticia general, p. 64.

29 Ibidem, p. 69.

30 Cfr. Ibidem, p. 68 y sig.; también se elevan al rango de artes liberales otras
de las artes que normalmente practicaban los nobles, como la caza o la es-
grima. Cfr. ibidem, pp. 71 y sigs.
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gran cantidad de trabajo corporal que implica, hace suponer
que pertenece a la «ars mecanica». Si se toma en consideracién
el efecto de la actividad agricola, argumenta Gutiérrez, entonces
aparecerd como superior a las otras artes liberales, puesto que,
més que cualquiera de ellas en particular, educa para una vida
sencilla religiosa y moralmente buena.3! Es dificil decidir qué es
lo que Gutiérrez pretende con esta revalorizacién de la agri-
cultura, si animar a los nobles que se han quedado en sus fin-
cas, o idealizar los origenes y los recursos de la nobleza de pro-
vincias. En cualquier caso no sélo parece tener como meta la re-
valorizacién de una disciplina menor, sino también una amplia-
cién de las competencias y trascendencias de las artes liberales.
También eleva a artes liberales las artes plasticas. Su pres-
tigio se deriva, para él, de la enumeracién de una larga lista de
maestros de la pintura cuya fama inmortal es un testimonio del
rango de este arte.32 En este caso, el prestigio del que ya gozan
un arte y sus representantes, que precisamente entonces habfan
alcanzado gran fama en Italia, puede aumentar el de las artes
liberales y, al mismo tiempo, ampliar sus horizontes. La defensa
de las artes plasticas va tan lejos que incluso se prepara para
atacar el prestigio de la gramética. Al fin y al cabo, en Egipto,
las letras procedian de dibujos. Mientras que la gramatica les
ensefia a los nifios en un tiempo relativamente corto a hablar y
escribir bien, las artes pldsticas deben imitar a la perfeccién una
infinita cantidad de cosas. Estéd claro que en este caso se piensa
sobre todo en la ensefianza inicial y no en el concepto completo
de la gramadtica, al que Gutiérrez atribuye, en otro pasaje, una
amplitud parecida a la que les da aqui a las artes pldsticas. Esto
se desprende del hecho de que se apoye en el jurista Ulpiano,
que debi6 excluir del grupo de los «professores liberales» a los

31 «Con todo auida consideracion a sus efetos los tiene de liberal, pues haze
los animos buenos, religiosos y senzillos mas que algunas de las que tene-
mos por liberales.» Ibidem, p. 229.

32 Ibidem, pp. 111 y sigs., 130.
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«grama-tistas», esos «escritores y professores de la pluma, los
quales son menos que Gramaticos».33 El ataque a los gramaticos
se desvia con ello hacia su insignificante ayudante, el gramatis-
ta, que debe servir de chivo expiatorio para todas las faltas y
pedanterias del estamento y asi, sobre todo, apartar la critica de
los mismos gramaticos.34

Lo que trata de hacer Gutiérrez de los Rios al caracterizar
las artes liberales y revalorizar las disciplinas que tradicional-
mente se situaban en los lugares mads bajos de la escala de valo-
res, es, sobre todo, jerarquizar las profesiones que van unidas a
las disciplinas del saber. Senal de ello es el hecho de que se
queje de que en la vida social de su época se habian mezclado
todas las jerarquias, precisamente porque las artes liberales y
las artes de la guerra se habian desacreditado y habian caido
hasta el dltimo escalén del prestigio social. Por tanto, el
desprestigio inmerecido afecta, al mismo tiempo, a las artes de
las que la nobleza sacaba su legitimacién, antes de su cortesani-
zacion y de la invencién de las nuevas técnicas de guerra, y a
aquellas de las cuales quiere el erudito sacar su prestigio. Este

33 Ibidem, p. 174.

34 Gutiérrez de los Rios se extiende mucho en su demostracién de la inferio-
ridad de los escritores frente a los pintores. Asf, evoca al jurista Cayo, se-
gun el cual el escritor depende constantemente del duerio del papel, que se
puede comparar con el duefio del suelo, al que le pertenece lo que se
siembra o se construye en él. Frente a éste, el pintor alcanza con su obra
una independencia tal que le enajena al antiguo poseedor el material y le
hace convertirse a él en el nuevo duefio. Cfr. ibidem, pp. 175y sigs. Esto
refleja, sobre todo, un nuevo individualismo del artista pldstico, ya acu-
fiado en Italia. Naturalmente desde la perspectiva del escritor o del secre-
tario escribiente se plantean otras escalas de valores. S6lo me referiré a A.
de Torquemada, autor de un Manual de escribientes (1552), que en su pré-
logo ve el «oficio de secretario» basado esencialmente en la «ciencia y arte
de la Retorica», pero que, debido a numerosas particularidades, es de la
opinién de que se trata de «otra ciencia por si». En su libro se propone
establecer sus reglas: A. de Torquemada, Manual de escribientes, p. 60.
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descrédito también es el responsable de la falta de armonia en
la convivencia estatal, que se hace imposible si las disciplinas a
las que normalmente les corresponde el honor y la fama estdn
por los suelos y el ocio y las artes del diablo gozan del maés alto
prestigio. La armonia social, sin embargo, presupone que cada
cual obtenga mediante su actividad profesional el prestigio so-
cial que le corresponde por el lugar que ocupa su disciplina en
la jerarquia: «Para la harmonia y conseruacion de vn Reyno, y
Republica, conuiene que cada vno, segun su calidad e ingenio
de la profession se le de su grado, lugar, y assiento.»3>

La sociedad estructurada de tal forma aparece como esté-
tica, pero no se jerarquiza mediante fronteras estamentales,
sino, primeramente, mediante la delimitacién entre las discipli-
nas del saber. En esta jerarquia, no es la teologia la que merece
la plaza universalmente dominante, sino son més bien las artes
liberales. Al tomar en su canon dmbitos tan diferentes como la
agricultura, el arte de la guerra y la pintura, estas exigen el re-
conocimiento de su orden de valores. Este orden les da a las
artes liberales el lugar de honor y desplaza al més bajo rango a
los ociosos y, la mayoria de las veces, poco formados nobles con
sus oficios, que en la época eran injustamente honrados. El mo-
delo y criterio para la ordenacién jerdrquica era la importancia
del trabajo intelectual en cada uno de los dmbitos del saber.
Cuanto mds alta es la parte intelectual de una actividad, tanto
miés alto aparece su rango. Esto no sélo se corresponde con la
tradicién aristotélica, sino también con las perspectivas y las
pretensiones de los eruditos cuyos intereses representa Gutié-
rrez de los Rios.

c) Definiciones y delimitaciones

La expresién «artes liberales» comprende, segin lo enten-
dian los romanos, las disciplinas que le convienen a un hombre
libre. Juan de Pineda va atin més lejos: para él, se trata de mate-

35 Gutiérrez de los Rios, Noticia general, 112.
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rias que deben aprender los hijos de los hombres libres. Lo que
estd haciendo es derivar el adjetivo «liberales» al mismo tiempo
de diber, a, um», libre, y de «liberi, liberorum», nifos. Los in-
tentos de derivacién de otros autores se deciden casi siempre
por una de las dos posibilidades.36 Pineda piensa precisamente
en los nifios de los nobles porque, debido a su libertad, se dife-
rencian de todas aquellas personas que viven como sirvientes.3’
Para que no tengan que quedarse mudos y sordos en las con-
versaciones eruditas, debe instruirse a los nifios en especial en
las materias del Trivio. De forma similar a Gutiérrez de los Rios,
Pineda discute por separado cada una de las materias. Para ello,
las define; nombra las partes de que se componen, sus repre-
sentantes destacados y sus creadores. La forma dialogada ele-
gida por é] aligera el tema y permite sopesar y comparar las di-
ferentes opiniones.

Al contrario que Gutiérrez de los Rios, Pineda no eleva las
artes mecénicas al nivel de las liberales, sino que las separa de
ellas. La primera y la més baja es, para €], la agricultura; a ella le
sigue la caza, que, segtin Jenofonte, es una invencién de los dio-
ses, seguramente una de las primeras del mundo. Se corres-

36 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, p. 176; segun el mistico A. de Venegas,
las artes liberales no parecen derivarse de la expresion latina que significa
libre, sino del sustantivo latino que significa nifios, «porque estas siete son
dignas de ser aprendidas en la edad filial, que es edad de estudiante, por-
que en la edad de razén tenga el juicio abierto para penetrar las escencias
més altas». A. de Venegas, Agonia del transito de la muerte con los avisos y
consuelos que cerca della son prouechosos, p. 290; A. de Venegas (Venegas del
Busto) vivié de 1493 hasta alrededor de 1572. Dejé sus estudios de teologia
para casarse, ensefié gramética y literatura en Toledo y se dedic6 a estu-
dios eruditos; cfr. también E. R. Curtius, éste dice, citando a Sécrates, que
las materias de la ensefianza general sirven de preparacién para la filosofia
y, citando la carta niimero 88 de Séneca, dice que las artes liberales no sir-
ven a la finalidad de ganar dinero y que son dignas de un hombre libre: E.
R. Curtius, Europdische Literatur, p. 47.

37 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, p. 259-280.
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ponde con el deseo de recreo y con la obligacién de matar para
conseguir alimento. El arte de la guerra de los soldados se sitia
en el sexto puesto de la jerarquia de las artes mecénicas. Propor-
ciona gloria terrenal y conduce facilmente a comportamientos
pecaminosos y poco buenos. La pregunta de si la invencién de
las armas se puede remontar a los «gigantes, que pinta la
Escritura, desaforadores de todos y atrevidos pecadores, cual
sabemos haber sido Nembroth»38 abre una larga discusién de
los dialogantes sobre etimologia y la posible concepcién cris-
tiana de los gigantes. Aunque con él se pueda conseguir li-
bertad, el arte de la guerra no pertenece, sin embargo, a las artes
liberales.

La discusién sobre las disciplinas del saber de Juan de Pi-
neda se sitiia once afos antes de la de Gutiérrez de los Rios y
es#d vinculada a la delimitacién tradicional entre artes mecani-
cas y artes liberales. Sin embargo, las reflexiones de Pineda van
miés lejos, al menos alli donde tratan cuestiones referentes a la
sicologia del saber y sobre la problemaética de la acumulacién de
los cargos, la especializacién y el universalismo. Puesto que las
diferentes disciplinas del saber exigen capacidades intelectuales
especificas, cada uno debe dedicarse en especial a la que se
corresponda con sus capacidades mds destacadas.3® Pineda di-
ferencia las capacidades de memoria, entendimiento e imagi-
nacion. Esta tltima la clasifica dentro del arte poético, del de la
prédica, de la medicina curativa, del de la guerra, de la pintura,
de la lectura y de la escritura. La invencién de las diferentes
lenguas del mundo también es obra de la imaginacién. Sin em-
bargo, la apropiacién y conservacién de las lenguas le corres-
ponde a la memoria, mientras que la légica, la metafisica, la fi-
losofia moral y natural, la teologia y la medicina tedrica son
disciplinas del entendimiento. En los debates que vienen a con-

38 Ibidem, p. 262.
39 Para esto y para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 224y sig.; cfr. también:
Huarte de San Juan, Examen de ingenios para las sciencias.
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tinuacién se pone de manifiesto, sin embargo, que no es tan fa-
cil emparejar las diferentes disciplinas del saber con las pro-
fesiones a ellas unidas. Asi, Pineda le exige al predicador que
tenga al mismo tiempo imaginacion y memoria. En la practica,
pues, el ejercicio de un cargo presupone mds de una capacidad
intelectual y, con ello, también el dominio de mds de una disci-
plina. A Pineda le resulta dificil conciliar la ensefianza galénica
con la compleja realidad de su época.0

La adjudicacién de capacidades personales a &mbitos espe-
cificos del saber hace suponer la exigencia de una vasta espe-
cializacién, exigencia que, de hecho, plantea Pineda. Seria bue-
no para cada uno en particular que se dedicase a una tnica ta-
rea en la que sea especialmente ducho. La diferenciacién de las
tareas entre el mayor niimero posible de titulares especializados
de los cargos conduce, en las tareas limitadas en el tiempo, a la
exigencia de un nuevo funcionario para cada tarea. Asi, el pue-
blo romano era reprendido si elegia dos veces a la misma per-
sona como censor, puesto que cuantas mas veces asuma un
cargo la misma persona, tantos menos candidatos capaces y
dignos parecerdn estar a disposicién del estado. Es cierto que en
el didlogo de Pineda esa opinién de Filaletes es rebatida ha-
ciendo referencia al hecho de que la practica en Roma era
distinta y Cayo Mario, por ejemplo, fue cénsul en siete ocasio-
nes. Pero Filaletes conserva los mejores argumentos, pues se
apoya en San Pablo y pone el ejemplo de las partes del cuerpo
humano cuyas tareas, como ver y oir, han sido distribuidas por
Dios y la naturaleza en diferentes 6rganos, como los ojos y los
oidos.#! En el estado y en la Iglesia, los cargos deberian distri-

40 El se refiere explicitamente a Galeno. Para ello, también debate qué paisa-
jes condicionan a su vez cualidades intelectuales especificas.

41 Ibidem, p.216; Filaletes, cuando introduce los miembros del cuerpo,
«entre los cuales Dios y naturaleza repartieron los oficios, el ver para el ojo
y no el andar, y el oir para el oido y no el oler, y el gustar para la lengua y
no el pensar, etc.», hace referencia a la decimosegunda carta a los roma-
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buirse de acuerdo con esto: «Como la diversidad de personas en
el cuerpo mistico, politico y eclesidstico requiere diversidad de
oficios, ansi los muchos oficios, muchos oficiales, para ser bien
administrados.»42 La imagen del cuerpo mistico que justifica la
distribucién del trabajo era en el Siglo de Oro una alegoria
usual para representar la armonia de las partes en el conjunto
del estado.43

Sin embargo, seria falso tomar al humanista Pineda por un
defensor de la mera especializacién. Lo contrario es maés
acertado. Con la misma fuerza con la que aboga por la compe-
tencia especializada en una materia y la distribucién de los car-
gos publicos relacionados con ella, también lucha por los intere-
ses universales en el dmbito privado. Para ello, se remite a
Plutarco. Segtn este, el que se dedica a una tarea contemplativa
también debe contribuir de manera activa al bienestar del
estado, asi como el politico debe dedicarse contemplativamente
a la filosofia para no cometer demasiadas faltas en su actividad.
Al igual que nadie debe volcarse exclusivamente en el estilo de
vida activo o contemplativo, asi, nadie debe limitarse tampoco a

nos, la decimosegunda a los corintios y a los efesios). Ibidem, p. 217; J. A.
Maravall les dedica una extensa explicacién a las cuestiones del reparto
del trabajo en el estado. Cfr. A. Maravall, Estado moderno y mentalidad social,
t.2; Maravall ha encontrado la comparacién entre el estado y el cuerpo
humano ya en el siglo XIV: la lengua y la boca son los abogados; las ma-
nos, los caballeros; y los pies, los trabajadores. En una de sus cartas, Anto-
nio de Guevara todavia dice que en la buena reptiblica el sacerdote ora, el
trabajador ara y el caballero lucha. (pp. 13 y sigs.). Vives y Fajardo, junto al
interés por la renovacion, también defienden el régimen social tradicional.
(p. 412) Pero junto a esto, Maravall ve ya nuevas perspectivas, como el
antagonismo entre el orden estamental y las aspiraciones individuales
(p- 43), un nuevo prestigio social de la riqueza (p. 116) y el aumento de los
altos cargos de la administracién, que adquirian funciones que antes les
estaban reservadas al rey y a los nobles. (pp. 452-457, 496)

42 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, p. 72.

43 Cfr.]. L. Abellan, Historia critica, pp. 67 y sigs.
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su campo del saber o a su profesién. Ni los médicos ni los juris-
tas deben contentarse con sus profesiones, afirma Pineda, sino
que deben intentar aprender también algo de las demds.4* La
aspiracion de universalidad de los humanistas prohibe clara-
mente una especializacion y una limitacién profesionales dema-
siado fuertes. A pesar de la cuidadosa delimitacién de las dife-
rentes disciplinas, capacidades espirituales y cargos en el 4m-
bito profesional, Pineda, al postular una dedicacién privada a
otras disciplinas, consigue que las artes liberales también alcan-
cen una legitimacién general.

Asi, la especializacién profesional parece favorecer preci-
samente el interés privado por un saber lo mds universal posi-
ble, pues, al igual que el todo depende de la parte, la parte de-
pende del todo. Segin lo documenta Pineda apelando a Aris-
tételes, esto sirve tanto para las relaciones de las disciplinas del
saber entre si, como para su significado en relacién con el
estado y sus ciudadanos. Es cierto que, por una parte, el estado
tiene prioridad sobre la ciudad, la ciudad sobre el barrio y este
sobre la persona particular. Por otra parte, es lo particular lo
que forma el origen del todo. Asi, los hombres también crean
las artes en primer lugar para su propia utilidad, pero con ello
sirven al mismo tiempo al estado del que forman parte, el cual
representa el conjunto hacia el que ellos se orientan. Por su
parte, los cristianos relativizan este conjunto mediante el amor a
Dios.4> Esa relacién dialéctica entre el elemento y la totalidad es
precisamente la que también determina en Pineda la relacién
entre el saber especial de la profesion y la cultura general pri-
vada, ya que esta cultura general también debe ser provechosa

44 «Y lo mismo digo del médico y del jurista y de todos los demds, que sa-
biendo bien la ciencia que profesan, procuren saber algo de las otras.» J. de
Pineda, Didlogos familiares, p. 226.

45 Los hombres sirven al estado «cuyas partes son, y ella es ultimo fin poli-
tico y natural para el cual se ordena el bien de las partes, a lo cual afiade el
cristiano hacerlo por amor de Dios.» ibidem, p. 226.
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para el saber profesional.
d) Sétira sobre el saber

El hecho de que los mismos eruditos escriban invectivas
satiricas sobre sus propias disciplinas da testimonio de que las
ciencias y las letras tenian asegurado un puesto fijo en la con-
ciencia de sus representantes y de un amplio grupo de lectores
y de que, a pesar de las criticas particulares, gozaban de un re-
conocimiento general¢ No sélo se trata de juegos retdricos,
sino también de testimonios elocuentes de la sélida autocon-
ciencia de un cuerpo de eruditos consolidado, que ni siquiera se
conmueve ante la reiterada autocritica. Esto lo demuestra el si-
guiente testimonio de la primera mitad del siglo XVII en el que
un representante universitario de las letras denigra su propia
disciplina y actividad. Su presentacién detallada de las glorias y
miserias de las letras permite suponer un estrecho conocimiento
de la materia, pero también una avanzada consolidacién de los
campos del saber cuya excesiva valoracion también ha puesto al
descubierto sus partes negativas. Para ello, el autor puede re-
currir, sobre todo, a la sdtira de los pedantes y a la satirizacién
de otros grupos sociales que ya existian en el teatro.4”

Se trata de una de las Cartas filolégicas. Es a saber, de Letras
humanas, Varia erudicion, Explicaciones de lugares, Lecciones curio-
sas, Documentos poéticos, Obseruaciones, ritos, i costumbres, i
muchas sentencias exquisitas (1634). El autor es Francisco Casca-
les, «professor humanioris litteraturae», que quiere escribir su
carta en contra del saber, la educacién y la ciencia y como
prueba ingeniosa de su agudeza.48

46 Con respecto a esto cfr. también: F. Rico, «Laudes litterarum» pp. 41-44.

47 K. R. Scholberg, Algunos aspectos de la sdtira en el siglo XVI; con respecto al
médico cfr.: Y. David-Peyre, Le personnage du médecin et la relation médecin-
malade dans la littérature iberique au XVIE et XVII€ siécle.

48 Una «prueba de ingenio» «contra las letras y todo género de artes y cien-
cias», F. Cascales, Cartas filolégicas 1, p. 35; para lo que sigue ver ibidem,
36-44.
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El redactor de la carta se disculpa en primer lugar ante los
destinatarios por haber faltado a su cita. Como disculpa por ese
plantén dice que estaba sumergido en la lectura de algunos
humanistas y que, falto de cualquier recuerdo y de cualquier
tipo de capacidad de discernimiento, habia perdido su sano
entendimiento humano. Esto se convierte para él en disculpa
enojosa para la insultante disertacién que viene a continuacion.
El autor se pregunta por el sentido que tienen sus noches en
vela, sus cincuenta afios de estudios sobre la gramaética, la ret6-
rica, la poética y el amplio espectro enciclopédico de todas las
artes y ciencias. Maldice a los causantes de todos sus males, los
inventores de las letras, sin importarle si fueron los egipcios, los
pelasgos, los etruscos o cadmos, palamedes o trismegistos, o
todos juntos. Desesperado, pregunta si las letras son necesarias
o ttiles para los hombres. Dice que no hay nada que atente més
contra la naturaleza humana: su estudio debilita los espiritus,
nubla los ojos, dobla la espalda, hace relajarse al estémago y
obliga a soportar frio y calor, hambre y sed. Evita la realizacién
de hechos piadosos y virtuosos y roba la libertad. Los que se
vuelcan en esos estudios se desfiguran de tal forma que ya casi
no se les puede tomar por ciudadanos, sino que hay que consi-
derarlos mds bien ciclopes, satiros o seres del bosque. Algunas
de esas figuras estdn tan afectadas por su saber que creen que el
mundo ya hace tiempo que se hubiera venido abajo si no estu-
viera sustentado por las columnas de las letras.

Contra las letras habla el hecho de que precisamente antes
de todos los inventores de las letras hubiera habido innume-
rables personas que llevaron una vida piadosa y ejemplar. Los
romanos se volvieron tanto mds inmorales cuanto mejor domi-
naban la lengua griega. También ha habido numerosos hombres
que, sin las letras, fueron extraordinariamente competentes y
buenos. Sélo hay que pensar en los druidas de los antiguos
franceses que, sin haber tenido nunca el mds minimo contacto
con las letras, disponian de un notable saber y en su pais se les
consideraba incluso como ordculos. Puesto que las «letras»
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incluyen la totalidad de la cultura escrita, Cascales también
discute los peligros de la transmisién por escrito. Asf, le parece
una osadia arriesgada fijar ensefianzas por escrito, pues el que
escribe sus pareceres ya no los podré defender: uno los entiende
asi, el otro asé; los unos los corrigen, los otros los deforman; y
otros hasta los maldicen. Todo esto lo tiene que soportar el au-
tor sin poder defenderse. Para escapar a esto, Platén no le quiso
dar a Dionisio ninguna ensefianza por escrito, que, por lo de-
mads, estarian mejor conservadas en la memoria que por escrito.
El gran monje Antonio no sentia ninguna admiracién por los
letrados y no aprendié nunca las letras, pues el que tiene una
buena alma, decia, no las necesita. Y si esto es asi para la trans-
misién por escrito, otro tanto sucede con los saberes que se
transmiten. Cascales afirma que los romanos desterraron dos
veces la retérica de su ciudad por medio de ordenanzas piibli-
cas. Babilonios, egipcios, espartanos y romanos se negaban a
aceptar la medicina y los franceses, la jurisprudencia. La filoso-
fia fue criticada por San Pablo por ser engafiosa y T4cito califi-
caba las matematicas de indignas de confianza. Segin Origenes,
la dialéctica sélo tiene las cualidades de los mosquitos a los que,
ciertamente, no se les ve volar, pero se sienten sus picotazos.
Finalmente, y apelando a autoridades de la Antigiiedad, tam-
bién rechaza la poesia, la aritmética, la cosmografia, la magia, y
la totalidad de la artes liberales, porque no conducen a la vir-
tud, sino a la avaricia.49

No sélo los campos del saber, sino también las profesiones
que les corresponden se convierten en objeto de la sétira de
Cascales. Las criticas més virulentas tienen que soportarlas los
médicos y los abogados. El médico tiene que aguantar que se le
pregunte cémo puede él juzgar desde fuera los complicados
procesos que tienen lugar en el cuerpo sin ligereza. El abogado

49 «No nos preparan para la virtud, su interés buscan, jornaleros son, al esti-
pendio anhelan [..] mientras la esperanza de dinero luce, nos entretienen.»
Ibidem, p. 44; para lo que sigue cfr. pp. 45-49.



130 B. ELSABER Y SUS REPRESENTANTES

tiene que aguantar que se le acuse de conocer la justicia y, a pe-
sar de ello, defender la injusticia a cambio de dinero. El médico
y el representante del derecho son los tinicos en el estado a los
que les estd permitido matar sin ser castigados. Los tedlogos
son los tnicos con los que Cascales se muestra prudentemente
reservado. También es benigno con el gramético, al que sélo
sabe decirle que primero ensena la lengua, luego se aventura en
la historia y, con los versos de la poesia, llega a los limites de su
disciplina, que en ningtin caso puede mostrar el camino hacia la
virtud. Cascales asegura al final de su carta que no quiere ser
tomado muy en serio ni apartar a nadie del «gusto sabrosisimo
de las letras».30

Por lo demds, sus argumentos y ejemplos son, en parte, tan
exagerados que convencen al lector de lo contrario. Pero
cuando convencen, son al mismo tiempo una prueba del rango
y del valor de las letras y de las artes: puesto que exigen mucho
trabajo, aparecen como tanto mds valiosas. Y las ensefianzas de
Platén aparecen tanto més significativas cuando no se las quiere
confiar por escrito a Dionisio. Cuando personalidades destaca-
das o pueblos enteros rechazan las letras, o ambitos concretos
del saber, esto aparece como tanto menos creible si son conoci-
dos por asignar en otros contextos un gran significado a la edu-
cacion. Sin embargo, no se trata simplemente de una mala sa-
tira, sino de una ironia. Se entiende que el blanco de la sétira no
es adecuado como objeto de la sétira. Se trata pues de una ala-
banza encubierta de las artes y las letras, pero, en cualquier
caso, con una critica a sus exageraciones que tiene como tras-
fondo el postulado de la utilidad y que debe ser tomada en se-
rio. El tratamiento lidico que Cascales hace de los valores de la
educacién y del saber no sélo es un signo de la autoironia
humanista, sino que también es al mismo tiempo una prueba
del prestigio de los campos del saber cuya significacién social se
eleva por encima de toda duda. Pero por otra parte, la satira de

50 Ibidem, p. 53.
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Cascales es un contrapeso positivo a esos numerosos escritos
que, publicamente y en un tono serio y argumentativo, hacen
propaganda en publico de la educacién y el saber.

A ese tipo de argumentos pertenecen, como ya se ha visto,
la excesiva elevacién mitica de los origenes de las disciplinas
del saber; el poner en relacién capacidades fisicas e intelectuales
con materias particulares; la preferencia del trabajo intelectual
sobre el manual y, unido a esto, la jerarquizacién de disciplinas
y de las profesiones a ellas unidas; la extensién del &mbito de
las artes liberales desde el punto de vista cientifico-sistematico
en Gutiérrez de los Rios; asi como su significacién para la com-
plementacién del saber especializado en Pineda. Las artes libe-
rales, debido a sus reglas tedricas y leyes, cuyo aprendizaje
exige trabajo, aparecen como superiores a los oficios puramente
préacticos y a las atin més précticas artes mecénicas. Incluso
pueden transmitir sus baremos a otras disciplinas, como el arte
de la guerra, la agricultura y las artes figurativas, incluyéndolas
en su &mbito.



2. El sabio

El saber les proporcionaba a sus poseedores prestigio so-
cial. El sabio era considerado como la figura ideal y maés presti-
giosa de los sapientes y es definido de forma caracteristica ante
el trasfondo de la concepcién clésica, en la cual se compara al
sabio con el amigo de la sabiduria, el filésofo. Ahora bien, el
concepto de filésofo tiene una dimensién profana que debe
conciliarse con la religiosa del teélogo, puesto que, desde el
punto de vista cristiano del Siglo de Oro, Dios es el Sefior de la
verdadera sabiduria. Asi, el entendimiento también aparece,
por ser lo que el hombre tiene en comtin con Dios, como sede
de la sabiduria humana. El entendimiento aparece en el sabio
tan marcado como las pasiones en los muchos ignorantes. Por
eso, es posible que aquel que tome a la masa de no sabios por
sabia sea en realidad un loco y que el aparentemente loco sea en
realidad el sabio. Al fin y al cabo, es comprensible que siempre
se intente calificar de loco al otro que es distinto. Pero la
sospecha de la locura también puede aplicarse a los eruditos
con sus caprichos. Sin embargo, en su representacion idea-
lizada, es el erudito el que mads se acerca al ideal de sabio.

Puesto que el sabio estd caracterizado por su saber, su fi-
gura depende de la concepcién dominante del saber. Si el saber
se entiende como algo dindmico, algo que hay que arrancarle
una y otra vez al mundo desconocido, entonces se ve al sabio
mds como investigador. Frente a ello, la concepcién del sabio
que tiene como posesién personal una parte del conjunto de los
conocimientos se corresponde con un saber estatico que no au-
menta ni se hace, sino que se aprende y se toma del lugar en
donde se encuentra permanentemente. En este caso, segiin J. A.
Maravall, no cambia el conjunto del saber, sino el individuo que
se apropia del saber de forma meramente receptiva.l Dado que
una totalidad del saber entendida de forma estética no se au-

1 Para esto y para lo que sigue cfr.: ]. A. Maravall, La concepcién del saber en
una sociedad tradicional, pp. 201-259.
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menta, sino que se recopila, copia, transmite y aprende, la in-
vestigacién no aparece en primer plano: la formalizacién y la
comunicacién se convierten en el punto central. Asi, el sabio
que ha recibido el don del saber, debe transmitirselo al rey,
por ejemplo, como consejero y maestro. La retdrica, que tiene
como tema los medios de comunicacién y la transmisién del sa-
ber, gana, por tanto, un peso considerable. Las alegorias y los
ejemplos en clave también se fundamentan en una pedagogia
de la transmisién del saber que entiende éste como el desci-
framiento de un canon cerrado y segun la cual los obstdculos
achian en el aprendizaje de forma estimulante.

El ser sabio también significa tener acceso al libro en el que
esté escrito el canon del saber ya cerrado. Asi pues, la concep-
cién estética del saber tenia que llevar consigo una cultura del
libro. La glorificacién del libro de los libros, la Biblia, se trans-
mite al resto de los libros, al igual que el prestigio de los teélo-
gos se transmite a los escribanos y a los graméticos. Puesto que
el canon cerrado del saber contiene la totalidad del saber y este
sirve, en primer lugar, para guiar el comportamiento de los
hombres como seres morales, todo saber es en el fondo sabidu-
ria y el que posee un saber extenso es un sabio. La concepcién
de un saber estatico y cerrado se extiende precisamente en la
Edad Media aunque J. A. Maravall hace notar, con razén, que el
significado de esta concepcién estdtica todavia se mantendria
durante mucho tiempo y dejaria numerosas huellas. Asi, por
ejemplo, el prestigio del poseedor de la sabiduria no desciende
con el comienzo del Siglo de Oro. J. A. Maravall designa el siglo
XVIcomo la época del dominio social de los sabios.2

También desde otro punto de vista totalmente distinto, el
erudito humanista y sabio parece seguir trabajando todavia con
un concepto estatico del saber: a menudo, lo tnico que hace es
complementar el canon del saber teolégico escoléstico con el de
la literatura cldsica. Cuanto més intensamente se dedica al

2 ]. A. Maravall, Antiguos y modernos, p. 605.
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estudio de los autores de la Antigiiedad, tanto mds sustituye él
en su autoconcepcion la tradicién clasica por la religiosa. Es de-
cir, sélo se sustituye o se complementa un canon con el otro. La
tradicion cldsica tampoco se puede aumentar, sino sélo recopi-
lar, copiar, transmitir y aprender.3 Las disciplinas de la comuni-
cacién y de la transmisién del saber, como son la pedagogia, la
retdrica y la gramadtica, también forman el punto central del in-
terés de un humanista que deriva su prestigio de su trato con
los textos y los libros de la Antigiiedad. Trabaja con textos que
contienen el saber de la Antigiiedad para, gracias al nuevo in-
vento de la imprenta, recopilarlos de nuevo y hacerlos asequi-
bles a un publico méds amplio. El prestigio del libro como re-
serva del saber cldsico se traspasa a él, su poseedor y transmi-
sor.

El sabio se convierte en la copia profana y secularizada del
erudito teolégico que dominaba en la Edad Media. Como tal,
Juan de Pineda también lo separa de los clérigos. Pineda
diferencia en principio tres grupos de oficios: el letrado, que
debe entregarse con toda tranquilidad al estudio de los libros, el
soldado y el representante de las artes mecdnicas. Dentro de los
tres grupos de oficios nombrados, se diferencian otros seis que
van desde un nuevo grupo mundano de la inteligencia contem-
plativa hasta los representantes del clero. En concreto, Juan de
Pineda diferencia entre: «labradores, oficiales mecanicos, la
gente de guerra, los letrados seglares, la gente de palacio y los
eclesiasticos.»4 La aparicién de un erudito mundano que saca su
sabiduria en primera linea del canon profano, deberia ser to-
mado por el tedlogo erudito como una competencia. A conti-
nuacion, debatiré esta situacion de competencia, con atencién a
la historia de la palabra sabio, que diferencia al sabio del amigo
de la sabiduria, el filésofo, que, por su parte, estd enfrentado al
tedlogo.

3 Cfr. A. Buck, Rezeption der Antike, pp. 30, 89.
4 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, p. 253.
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a) El sabio, el filésofo y el teblogo

Se considera sabio al que encarna en si de manera sobresa-
liente la sabiduria. Ahora bien, segtin Juan de Pineda, el filésofo
es el amante de la sabiduria y la disciplina filoséfica es la madre
de todo el saber en todas las ciencias.> Hay que distinguir, por
tanto, entre el que, como poseedor de la sabiduria, es designado
en Grecia como «sofos» y en Espafia como «sabio» y el que pre-
fiere el mds prudente y humilde nombre de «filésofos», amigo
de la sabiduria. Juan de Pineda cuenta que cuando el tirano
Ledn le pregunté a Pitdgoras por su oficio, éste le respondié que
él no queria llamarse fanfarronamente sabio, sino filésofo, lo
que significaba que estaba buscando la sabiduria. Asi pues, si la
filosofia no es mas que el anhelo de sabiduria y, segiin San
Agustin, Dios es la misma sabiduria, Pineda saca la conclusién
de que el «verdadero filésofo» busca la sabiduria en Dios.6

Cristébal de Villalén da incluso un paso mds y presenta a
los pensadores de la Antigiiedad como falsos filésofos que ha-
bian usurpado injustamente la fama de ser sabios: puesto que
no podian ni conocer ni temer al verdadero Dios, habria que
llamarlos més bien ignorantes, pues el verdadero saber lo forma
la doctrina divina de la gracia.” En Villalén, por lo tanto, al
igual que en Pineda, el filésofo de la tradiciémr clsica pagana es
superado por un «verdadero» filésofo que, al igual que el te6-
logo, estd dentro la tradicién cristiana. Con ello, la sabiduria
cristiana aparece como superior a la de la Antigiiedad.

Esto debe ser tenido en cuenta especialmente por el erudito
que se dedica a la sabiduria cldsica y al mismo tiempo es te6-

5 Paralo que sigue cfr. ibidem, pp. 295 y sig.

6 Cfr. ibidem, p.296; con respecto a la concepcién agustiniana de
«sapientia» y «sciencia» cfr. F. Schalk, «Spaience» und «sagesse», p. 244; para
el significado de la «sabiduria de Dios» en numerosos autores del Siglo de
Oro cfr. F. Schalk, Zur Geschichte von «sapientia» im Romanischen, pp. 190-
192.

7 C.de Villalén, El scholdstico, p. 88.
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logo. Se trata de una prioridad que Ginés de Sepiilveda reco-
noce muy explicitamente en su correspondencia. No sélo el
estudio filoséfico de los textos de la Antigiiedad, sino también
la confrontacion con la sabiduria clasica son para él de menor
significacién que su trabajo teolégico. Asi, no quiere reclamar
para si mismo el titulo del filésofo profano y responde muy
cuidadosamente a Martin de Oliva. Este le habia escrito que al-
gunos eruditos veian en él - en Septilveda - el primer filésofo
que habia tenido Espana.? Sepiilveda le da a entender en su
respuesta que su saber sélo es limitado y hace referencia a los
numerosos talentos filoséficos que la humanidad le debe a
Espafia. Asimismo afirma que no quiere tener nada que ver con
un cierto tipo de quehacer filoséfico. La falsa forma de filosofar
se dispersa y pierde el tiempo con jugueteos infantiles sin pe-
netrar en el fondo de las cosas. Se refiere sin duda a la disputa
escoldstica sobre sutilezas insignificantes. La otra forma de fi-
losofar, la correcta, hay que tomarla en serio. Para ser filésofo
en el verdadero sentido de la palabra, hay que seguir las huellas
de los verdaderos sabios que estudian a Aristételes e investigan
la esencia de las cosas y los principios de la ética. Sin embargo,
Sepuilveda se defiende de forma persistente contra el hecho de
que se vea en €l a un filésofo sélo porque ha comentado a Aris-
tételes y lo ha traducido al latin. Sélo sus enemigos podrian ha-
cer tales afirmaciones con el fin general de, con tales alabanzas,
desacreditarle como tedélogo. Por lo demés, dice, el no ver que
puede haber personas que se dediquen al mismo tiempo a la
filosofia y a la teologia es signo de que se posee poco enten-
dimiento. Aduce como argumento contrario que, si se observa a
los sabios de la Antigliedad, no se encuentra ni uno que se haya
distinguido en un campo concreto sin haber utilizado la valiosa
ayuda de las letras y de las demads ciencias, pues todas las disci-
plinas tienen entre si una estrecha relacién. De esa forma, él

8 Para esto y para lo que sigue cfr: ]. G. de Sepilveda, Epistolario,
pp- 161 y sigs.



2. ELSABIO 137

también ve sus conocimientos en el &mbito de las letras como
un mero instrumento para su traduccién y comentario de Aris-
tételes y como medio para profundizar en sus investigaciones y
presentar sus resultados de forma perfecta.

Al igual que toda la sabiduria y la literatura clésicas, la
filosofia logra en Sepiilveda, ciertamente, un rango importante,
pero secundario. Estd dispuesto a reconocer que la verdadera
filosofia proviene de Dios y que él, como amigo de la sabiduria,
tiene que ser, sobre todo, un teélogo; pero, al mismo tiempo,
también reclama el derecho a contarse entre los verdaderos fi-
16sofos que se confrontan con la problemética de los pensadores
cldsicos. Asi, armoniza sus intereses humanistas y filoséficos
con sus aspiraciones teoldgicas coincidiendo, al mismo tiempo,
con la concepcién de Pineda del amigo de la filosofia y del ver-
dadero amigo de la filosofia.?

9 Haré unas breves observaciones sobre los dmbitos que se le asignan al fi-
l6sofo en el Siglo de Oro. Segiin J. Pérez de Montalban, a su campo per-
tenecen: «Fisica Natural, Moral, Econémica, Politica, y Metafisica», ]. Pérez
de Montalban, Para todos, p. 30 v. Mientras la fisica tiene que ver con la
naturaleza y sus principios, la filosofia moral trata de las costumbres y de
las virtudes y los «Econémicos», del comportamiento en la casa y en la
familia, p. ej., el del marido frente a la mujer y viceversa; el del sefior
frente al criado y el de los padres frente a los hijos. La «econémica
adquisitiua» trata de la consecucién y conservacién de posesiones con el
fin de llevar una vida honrada y autosuficiente. La filosofia politica tiene
como tema el dominio sobre la ciudad, el estado y el reino, mientras que la
metafisica busca el conocimiento de las formas puras y de la esencia de
Dios. Cfr. ibidem, p. 31 v. Es cierto que los humanistas evitan a menudo la
fisica y encuentran los modelos metafisicos en la religién cristiana. En su
lugar, sus escritos discuten con mucha més frecuencia temas de moral,
economia y politica. Asi, con la palabra «fil6sofo» se designa no pocas
veces a un erudito humanista; con respecto a Juan Pérez de Montalban
cfr.. T. Heydenreich, Gaspar Buessos poetischer Nachruf auf Juan Pérez de
Montalbdn (1638-1639); en lo referente a la polémica que siguié a la publi-
cacién de Para todos cfr. A. Gonzalez de Amezia, Las polémicas literarias so-
bre el "Para todos” del dr. Juan Pérez de Montalbdn, pp. 418 y sigs.; ]. Pérez de
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La diferenciacién entre sabiduria profana y religiosa tam-
bién forma el trasfondo de la contraposicién que Pedro Mejia
hace entre el «filésofo» como amigo de la sabiduria y el sabio.
Al igual que Sécrates, defiende la opinién de que, en el fondo,
s6lo Dios puede llamarse sabio. Si un hombre se llama a si
mismo «sabio», es que es demasiado presuntuoso. Los hombres
sabios, conocedores humildes de sus limitaciones, se designardn
a si mismos como amigos de la sabiduria, es decir, como filéso-
fos, y no como «sofistas o sofos, que quiere dezir sabios»10 De
todas formas, él ve una excepcién en la utilizacién de la lengua
en esos sabios griegos que por su extraordinaria sabiduria si-
guen siendo conocidos como los Siete Sabios. Sin embargo, no
critica esa desviacién de la utilizacién general de la lengua que
designa a seres humanos como sabios, pues quiere difundir sus
ensefianzas y sentencias en lengua castellana para que también
el publico poco instruido se entere de quién eran esos sabios.

b) Sabiduria y entendimiento

No sélo se encuentran confrontados «el verdadero amigo
de la sabiduria cristiana» y «el amigo de la sabiduria clasica
profana», sino también diversas escuelas filosdficas, ya des-
tacadas en la Antigiiedad, que se pueden hacer compatibles, en
mayor o menor medida, con el ideal de sabiduria cristiano.

En Villalén, se diferencia al verdadero filésofo, el estoico,
del falso y sélo en apariencia filésofo, el epictireo. Mientras el
ultimo se dedica a las alegrias del cuerpo, el primero le entrega
al entendimiento sus preferencias. La verdadera y la falsa sabi-
duria aparecen, por tanto, en la oposicién entre espiritu y cuer-
po. La meta de la verdadera sabiduria, que buscan Sdécrates,

Montalbdn (1602-1638) fue un poeta, dramaturgo y escritor espafiol. Su
padre era librero real en Madrid. Pérez de Montalban trab6 alli amistad
con Lope de Vega, cuyas obras edit6. Estudié filosofia y literatura en Al-
cald.

10 P. Mejia, Silva de varia lecion, p. 789.
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Diégenes y Platén, afirma Villalén, es contemplar las obras del
espiritu independientemente del cuerpo. Frente a ellos, los epi-
cureos sélo se interesan por los érganos de su cuerpo, que no
pueden reconocer nada; se entregan a los placeres del comer,
del beber o de la riqueza que el auténtico filésofo evita en favor
de sus conocimientos, ya que, cuanto menos se preocupe el es-
piritu del cuerpo, tanto mayor serd su capacidad de conoci-
miento.!! Vistas las cosas de esta forma, a Villalén le parece que
precisamente la vejez se adecda para los estudios intelectuales,
pues a las incomodidades de este periodo de la vida también
pertenece el que el cuerpo es enfermizo y enemigo de un placer
excesivo, justo lo que hay que fomentar en especial para los
estudios del espiritu, que, de esa manera, puede especular sobre
lo divino y lo humano con mayor tranquilidad y en pacifica
contemplacién. Los famosos escritos de ancianidad de autores
sabios dan precisamente testimonio de la sabiduria de la vejez.
Por tanto, mediante su entendimiento el hombre es grande,
incluso cuando el entendimiento sélo le permite poder ver sus
debilidades y faltas. Francisco Cervantes de Salazar, en su con-
tinuacién del didlogo de Pérez de Oliva sobre la dignidad del
hombre, reproduce con este propésito un pasaje que contiene la
tesis de que se es més sabio y mejor cuanto més exactamente se
conocen las propias faltas. Asi, el dialogante Dinarco puede ha-
cerle un cumplido al orador que le precede diciendo que ha
presentado de manera tan extraordinaria las debilidades y las
miserias de los hombres que con su grandioso discurso no ha
hecho, en realidad, méds que probar la grandiosidad del hom-
bre.l2 A pesar de todo, el entendimiento, que se observa a si
mismo de forma critica, reconocerd sus propias debilidades y se
sentird corresponsable de las miserias del hombre. La inestabi-
lidad de su propio juicio se expresa, por ejemplo, en el hecho de
que en ocasiones lamenta sus acciones al dia siguiente. Y tam-

11 C. de Villalén, El scholdstico, p. 39; para lo que sigue cfr. pp. 42, 49-52.
12 F. Cervantes, ed., Obras, p. 51; para lo que sigue cfr. pp. 94 y sig., 98.
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bién el que se tiene por sabio estd descontento y desea pre-
cisamente lo que mds dario le hace. Lo que mds claramente ma-
nifiesta que, en esos casos, el entendimiento estd desorientado
es la comparacién con los animales que, a pesar de no tener en-
tendimiento, en su trato los unos con los otros superan en todas
las virtudes a los hombres. Debido a esto, Francisco de Cervan-
tes concluye de que hay que designar como el mads feliz de
todos al que tenga menos entendimiento para comprender su
misera situacién y sus debilidades. A los hombres se les plantea
el dilema de que su miseria permanece tanto si saben como si
no saben.

Pérez de Oliva en su Didlogo de la dignidad del hombre, con-
tinuado por Francisco Cervantes de Salazar, ya habia planteado
la inferioridad del entendimiento humano frente a los animales:
mientras el hombre debe buscar la pauta de su vida con un en-
tendimiento inseguro y expuesto al error, los animales saben
desde el mismo momento de su nacimiento lo que necesitan.!3
Por otra parte, en la réplica se presenta el entendimiento como
algo digno de admiracién. En la enumeracién de sus capaci-
dades, se observa una buena parte de optimismo racional: da la
vuelta a la tierra, mide los mares y se eleva al cielo, cuyos mo-
vimientos calculamos y cuya grandeza vemos. No hay nada tan
escondido, remoto o en oscuridad que permanezca cerrado para
el entendimiento humano. Mediante la transmisién por escrito
se extienden ain mds sus capacidades, pues mantienen des-
pierto el recuerdo, preservan las ciencias y amplian el horizonte
alo largo de siglos.

Bajo esta perspectiva, los errores no aparecen como indicio
de la imperfeccién del entendimiento. Sélo son achacables a los
vicios, que nublan la clara visién de un entendimiento infalible.
Por eso, el que ve con los claros ojos del entendimiento esta cer-
cano a esa sabiduria que se destaca y alaba tan extensamente

13 F. Pérez de Oliva, Didlogo de la dignidad del hombre, p. 425; para lo que sigue
cfr. ibidem, pp. 441-444.
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como el propio entendimiento. La sabiduria explora el mundo
hasta en sus més profundos secretos, conduce a la compresién
de Dios e indica el camino correcto en la vida; actia de forma
moderadora, alumbra el entendimiento, guia la voluntad, rige
el mundo y le sefiala a cada uno en particular las tareas de su
estamento; domina sobre todas las virtudes, ensenia la justicia y
modera la fuerza. Por eso, los reyes y los principes gobiernan
con ella. Y no sélo ellos, sino que todos los hombres se rigen
por sus reglas y leyes. Una tan extensa alabanza que resalta en
primer lugar la grandeza del entendimiento y después, de
forma consecuente, el valor de su saber, defiende convincente-
mente a los seguidores de la sabiduria de todos los ataques:
«Con esto me parece, Aurelio, que los sabios estdn en salvo,
fuera del peligro de ser por tus razones su estado condenado.»

c) El sabio y los ignorantes

jOh hombres mortales! ;Y para dénde vais tan de
tropel borrachos con el vino puro de la ignorancia? Vo-
mitadle, vomitadle, pues no le puede sufrir vuestro
estémago.15

Juan de Pineda condena claramente la ignorancia de la
gran masa. La dureza con la que rechaza a los ignorantes se
corresponde con la exaltada alabanza con la que, por otra
parte, por ejemplo, en Pérez de Oliva, se cubre a los sabios. La
masa de los ignorantes se designa con el concepto de vulgo, que
para los eruditos humanistas se opone al concepto de sabio.16

14 Ibidem, p. 445.

15 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 2, p. 147.

16 Con respecto al vulgo cfr.: O. H. Green, On the Attitude toward the Vulgo in
the Spanish Siglo de Oro, pp. 190-200; W. Bahner, Die Bezeichnung «vulgo»
und der Ehrbegriff des spanischen Theaters im Siglo de Oro, pp. 59-68; A. Por-
queras Mayo destaca en Sobre el concepto «vulgo» en la edad de oro, pp. 114-
127, las dimensiones positivas del concepto de «vulgo»; hay que sefialar el
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Puesto que la gran masa, al igual que los animales, se deja
guiar por instintos y necesidades corporales, no puede partici-
par de la sabiduria del entendimiento. Asi, a Pineda le parece
seguro que la masa se deja llevar sin voluntad por los sentidos
y, debido a eso, casi no encuentra acceso a lo intelectual.l? Por
eso, hay que distanciarse de ella, pues su saber se limita a grose-
rias y vilezas y no puede presentar ni cultura ni educacién.18
También desde el punto de vista moral, la ignorancia parece re-
prochable: aunque no es ningin pecado, si que provoca el
pecado y estd expuesta a €l sin ayuda.l® La pregunta de si se
puede considerar la ignorancia como pecado ya la discutié To-
més de Aquino en su «Quaestio de stultitia». g; ve la ignorancia
como consecuencia del pecado original y la caracteriza como
desconocimiento en lo referente a la causa suprema. Puesto que
depende de la voluntad, tiene un dimensién moral y aparece
como pecado del que se es culpable. Al igual que el comienzo
de la sabiduria es el temor a Dios - aqui recurre Santo Tomés a
Job 28,28 - asi, la ignorancia comienza, como todo pecado, con
orgullosa arrogancia.?? Cuando Pineda rechaza la ignorancia
precisamente en el &mbito religioso, por inmoral, estd en conso-
nancia, por lo tanto, con una tradicién de pensamiento cristiano
que se plantea también como tarea convertir a los ignorantes y
redimir a los pecadores.

significado central que tiene en la obra de B. Gracidn la oposici6n entre sa-
bioy vulgo.

17 «Que la gente vulgar se guia por los sentidos, y que alcanza muy poco de
lo intelectual.» J. de Pineda, Didlogos familiares, t.2, p.387; como ejemplo
aclarativo sacado del &mbito biblico, Pineda cita a Adén que frente a Eva,
entendida como ente sensual y corporal, encarna la fuerza del enten-
dimiento racional. Ibidem, p. 387.

18 «gente comiin, que no sabe mds de groserias y vilezas, bien tal como
criada sin inteligencia de erudicién ni policiaintelectual.» Ibidem, p. 387.

19 Ibidem, p. 147.

20 A.Kraus, Vom Wesen und Ursprung der Dummheit, pp.13 y sigs., 16 y sig.,
31,60y sig.
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De ello se deriva para los sabios de Pineda la obligacion de
instruir a los ignorantes y librarles de los vicios de su ignoran-
cia. Pese a todo el distanciamiento elitista, la instruccién de los
ignorantes se convierte en una tarea. Para el sabio que quiere
instruir y hacer comprensible su sabiduria, la desviacién
lingiiistica de la norma general se convierte en un obst4culo.
Por eso, Pineda aconseja elegir la lengua de uso general y la
mds extendida, que es la mds comprensible.! Los ignorantes
también pueden encargarle su instrucciéon a un sabio. En Pi-
neda, Hércules se convierte en la figura alegérica de aquellas
personas a quien los ignorantes buscan, toman a su servicio y
pagan para que limpie el establo de su entendimiento, seme-
jante al animal, del estiércol de la ignorancia.?2 La tarea de Hér-
cules, que aparece como el «varén sabio», es, en primer lugar,
preocuparse de los principes, pues sus faltas se traspasan a los
demds y son peligrosas para muchos. En general, Pineda de-
fiende este argumento: cuanto més importante es el cargo que
se ostenta, tanto mds importante se vuelve la eleccién de conse-
jeros sabios que, al igual que Hércules, intenten dejar correr el
agua de los sabios consejos sobre el estiércol de la ignorancia.
La interpretacién alegérica de Hércules demuestra, ademds,
que el saber de los sabios tiene un valor mds alto y un mayor
poder que la posesién de riquezas.z3

21 «El lenguaje que mds corre es el mds intelligible.», ]. de Pineda, Didlogos
Samiliares, t. 2, p. 387.

22 «Los hombres busquen, alquilen y compren un Hércules que les saque del
establo de su entendimiento brutal el estiércol de la ignorancia.» Ibidem,
p-147.

23 «Que la riqueza es vencida de la sabiduria.» Ibidem, p. 113. Hércules con
su astucia puede apoderarse de la cierva, «por més que ella gozase de sus
aspas de oro», ibidem, p. 113; también en Boccaccio el hombre sélo pasa
del estado de «homo naturalis» al de «homo civilis» a través de la educa-
cién. Asi, Boccaccio interpreta la figura de Prometeo como «homo doctus»
que crea de nuevo a los hombres: A. Buck, Der Wissenschaftsbegriff des
Renaissance-Humanismus, p. 193.
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El hecho de que precisamente los principes tengan una in-
fluencia especial en el comportamiento de la masa de sus stib-
ditos también es ilustrado graficamente por Antonio de Gue-
vara en su libro sobre Marco Aurelio: si el rey es cazador, cazan
todos; si se interesa por juegos, juegan todos; si le gusta el arte
de la guerra, estardn de moda los torneos; no importa que sea
adltero, virtuoso, discreto, atrevido, piadoso o sabio, todos le
imitan. Guevara parece seguir la pista de un fenémeno de psi-
cologia de masas. Pero ahora no sélo se trata de que la masa del
pueblo se identifique con el gobernante y le imite por esa razén.
Al sano entendimiento del pueblo le interesa simplemente el
favor que el gobernante otorga con especial abundancia alli
donde estdn sus aficiones, repartiendo tareas y apoyo fi-
nanciero. Asi, segiin Guevara, entre los gobernantes romanos
hubo algunos que, de acuerdo con sus intereses, favorecian a
los picapedreros, a los sacerdotes o a los marineros y otros que,
por el contrario, protegian a los cazadores, joyeros, maleantes,
pintores o musicos. El interés de Marco Aurelio, sin embargo, se
centré en la sabiduria. Por eso respetaba a los sabios.2* Asi,
desde el punto de vista humanista de Guevara, encarna el caso
ideal del gobernante que, en una posicion delicada, se convierte
en modelo y promotor de la sabiduria.

El sabio domina, pues, sobre la masa ignorante. Guiado
por el entendimiento, se diferencia de esa masa de ignorantes
movida por los meros instintos. Sin embargo él, al igual que
Hércules, se siente obligado a esclarecerlos y a liberarlos de su
conducta entregada a los sentidos y los vicios. Como punto de
partida mds importante para el trabajo de esclarecimiento que
realiza el sabio, aparece en Pineda el gobernante, que, junto con
sus consejeros, carga con una especial responsabilidad para con
el pueblo. Si es sabio, como el Marco Aurelio de Guevara, en-
tonces en su estado se cultivard la sabiduria y a los sabios les ird
bien.

24 A.de Guevara, Libro dureo de Marco Aurelio, p. 42.
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d) Sabiduria y locura

El opuesto de la sabiduria es, por una parte, la ignorancia,
estupidez que se caracteriza por la mera falta de saber y sabi-
duria. Pero por otra parte, frente a la sabiduria también estd la
locura que, al contrario de la ignorancia, estd caracterizada pre-
cisamente por la conciencia subjetiva de un saber que a los sa-
bios les parece falso y extraviado. Asi pues, el saber quién es
para quién un loco o un sabio depende de las respectivas si-
tuacién y perspectiva. En este punto, es, sobre todo, una exage-
rada conviccién subjetiva de la certeza de la propia opinién lo
que hace ver a los locos en los otros o ser visto como un loco
por los otros.

Pero por otra parte, la cuidadosa confesién de la posible
limitacién del propio saber podia llevar a que la encarnacién
institucionalizada de la demencia en los bufones de la corte go-
zara de un especial prestigio social?5 El bufén de la corte
restablece los derechos de la razén auténoma en medio de una
sociedad autoritaria y guiada por los dogmas. Su especial ves-
timenta sefiala su situacién excepcional y su «libertad de bufén»
que prohibe pedirle responsabilidades. Sin embargo, se con-
vierte en una figura de grandes valores morales cuando,
por ejemplo, es caracterizada por el bufén de la corte de Carlos
V, Francesillo de Zuniga, en su Crénica de los afios 1517 a 1526.
En ella, Ziniga enumera un catdlogo completo de los talentos
del buen bufén de la corte. Por lo demés, la Crénica expone
cémo eran las conversaciones privadas entre el monarca y el
bufén de la corte.

Francesillo de Zuniga conocia a su colega el médico y bu-
fén de corte Francisco Lépez de Villalobos (1470-1549), que no
sélo tradujo a Plinio y Plauto, sino que también se hizo cono-
cido por su sintomatologia de la sifilis. Mds famoso atin fue, sin
embargo, como bufén y autor de un Didlogo que pasé entre un

25 Paralo que sigue cfr. F. Marquez Villanueva, Un aspect de la littérature du
«fou» en Espagne, pp. 233-250.
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grande deste reino de Castilla y el doctor de Villalobos, en el que
aparece él mismo como el «mayor burlador de Castilla».26 Asi,
el loco, cubierto por el manto de su demencia, se convierte en
interlocutor de gobernantes y reyes , situdndose con ello a la
altura de sus sabios consejeros y educadores. De hecho, no era
extrafio que se le pidiera consejo para importantes decisiones
politicas, puesto que era imparcial y se hallaba por encima de
los intereses de la corte.2? Asi pues, el bufén de la época del
humanismo no tiene nada en comin con las inquietantes
ilustraciones de la demencia de la Edad Media, sino que se
corresponde con los propédsitos de la sabiduria humanista que
quiere desenmascarar lo absurdo y la obcecacién en la vida co-
tidiana.28 En lo exterior, el loco también se parece al erudito
humanista. Es representado a menudo con gafas como las que
utilizan los eruditos librescos. Con ello, las gafas se convierten
en el simbolo de la mejor visién del espiritu, que ve més alld de
la realidad inmediata.?

Teniendo en cuenta las numerosas posibilidades de
estructuracion que ofrece la figura del loco, no debe asombrar-
nos que en el Siglo de Oro el tema de la locura fuera apreciado
de manera especial. A ello contribuyé, en gran medida, la reso-
nancia que encontré en el dmbito espafiol el Encomium moriae
(1510) de Erasmo. Entre los primeros testimonios de la reelabo-

26 Cfr.ibidem, p. 238; cfr. también «Didlogo que pasé entre un grande deste reino
de Castilla y el doctor de Villalobos»; segiin Mdrquez Villanueva, ambos auto-
res, Francesillo y Villalobos, redactan bajo su gorro de bufones reportajes
periodisticos en forma de cartas sobre la vida en la corte, las llamadas
«nuevas de corte». Este género encuentra su continuacién en las Epistolas
familiares (1539-1541) de A. de Guevara, a quien la posicién de predicador
le otorga una independencia comparable a la del bufén de corte.

27 R.Klein, Un aspect de I'herméneutique a I'dge de I'humanisme classique, p. 19.

28 Ibidem, p.15; cfr. también ]J.-C. Margolin, L ‘avénement des temps modernes,
p- 662.

29 Ibidem, pp. 664 y sig.; con respecto a la figura literaria del loco cfr. M.
Bigeard, La folie et les fous littéraires en Espagne.



2.ELSABIO 147

racién espafiola de los temas erasmistas, se encuentran los
Triumphos de locura (1521) de Hermnén Lépez de Yanguas, que
disfrazan las ideas erasmistas con los ropajes de un debate poé-
tico medieval.30 También existen relaciones e influencias entre
la obra de Erasmo y Don Quijote.3! Una imitacién especialmente
celosa del Elogio de la locura de Erasmo es la Censura de la locura
humana y excelencias della (1598) de Jerénimo de Mondragén, la
cual reproduce la traduccién de pédginas enteras del original y
da con ello una prueba de la influencia inmediata de Erasmo
sobre la literatura de la Contrarreforma que se desarrolla inde-
pendientemente del Erasmismo como movimiento religioso.32

Mondragén confronta dos tipos de locuras: de unas se rie y
se burla la masa declardndolas dementes. Estas, sin embargo,
son para €l dignas de elogio, puesto que le parecen especial-
mente sabias e inteligentes. Frente a ellas, estdn las otras, las
que la inculta y simple masa popular considera inteligentes y
razonables a pesar de que, en realidad, son dementes. Si tene-
mos en cuenta la oposicién que vimos entre el sabio y los igno-
rantes, la contraposicion de Mondragén nos parecerd una con-
tinuacién consecuente, ya que la masa ignorante no puede, por
definicién, saber quién es sabio y tenderd, pues, a considerar
como sabio al que no lo es. Ya que el autor, en este contexto, se
siente mds bien perteneciente al grupo de los sabios, con ayuda
de su entendimiento, le es posible poner de relieve a los ver-
daderos sabios, los cuales la masa ignorante, con sus criterios
irracionales, siente como extrafios y menosprecia burldndose de
ellos como de dementes.

30 Cfr. P. Pérez Gémez, (ed.), Cuatro obras del bachiller Herndn Ldpez de
Yanguas; cfr. también E. Asensio, Heterodoxos esparioles en el XVI. Los estu-
dios sobre Erasmo de Marcel Bataillon, pp. 302-319.

31 M. Bataillon, Un probléme d'influence d’Erasme en Espagne: L'Eloge de la folie,
Pp- 136-147; con respecto a la relacién de delirio, melancolia y sabiduria de
Don Quijote cfr. H. Weinrich, Das Ingenium Don Quijotes.

32 J. de Mondragén, Censura de la locura humana y excelencias della, pp. 18,
25y sig. (introduccién del editor), para lo que sigue cfr. ibidem, p. 49.
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Como ejemplo de sabio al que la masa ignorante tiene por
demente, cuenta Mondragén una famosa historia sobre Hi-
pocrates. Los habitantes de Abdera le pidieron una vez que
curara de su locura a su conciudadano Demdcrito, quien sufria
de risa convulsiva. Cuando le pregunté a Demdcrito por la ra-
zén de sus sufrimientos, este le respondié al famoso médico
que, puesto que los veia tan llenos de locura, tenia que reirse
constantemente de los hombres. Entonces Hipdcrates tuvo que
darle la razén y comunicarles a los asombrados abderitas algo
importante: ciertamente, dijo, le habian llamado para que
curara a Demécrito, pero le parecia que los que necesitaban ser
curados de demencia eran ellos mismos. Les dej6 algunas hier-
bas que en realidad habia recogido para Demécrito y se fue de
alli riéndose.33 Por otra parte, Mondragén ilustra con una refe-
rencia a la Biblia que aquellos a los que la masa considera sabios
son en realidad los locos, pues, segin afirma él, el mundo tiene
por inteligentes y sabios a los que pecan y son moralmente
corruptos. Pero estos, por muy numerosos que sean, son desig-
nados por la Biblia como locos. La masa irracional sélo puede,
pues, destacar al irracional, al falso sabio, a quien también le
son desconocidos los conceptos morales. Al parecer, en
Mondragén aparece como trasfondo la idea platénica que con-
templa la actuacién moral como consecuencia natural del cono-
cimiento correcto.34

Junto a esta confrontacién sistemética de sabiduria y lo-
cura, Mondragén aporta otros numerosos ejemplos que
ilustran, de forma lidica, erdsmica y que no tiene porque ser

33 Ibidem, pp. 50 y sig.; con respecto a la variada recepcién de esta historia,
también en Huarte cfr. H. Mehnert, Der Begriff «ingenio» en Juan Huarte y
Baltasar Gracidn, pp. 272y sig., en especial nota 15.

34 ]. de Mondragén, Censura de la locura humana y excelencias della, p.53;
Mondragén se refiere aqui a las «Quatro cosas postrimeras» de Dionysios
Cartusianus; cfr. también, M. Kruse, Sagesse et folie dans l'oeuvre des
moralistes, pp. 121-137.
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tomada en serio, las ventajas de la locura, aparente o verdadera,
frente a la sabiduria. Asi, aquellos que a la masa le parecen lo-
cos son especialmente sabios porque no se preocupan constan-
temente por la comida, la bebida, el vestido, el honor, la gloria y
la opulencia. Sin embargo, esta es la ocupacién de aquellos que
la masa del pueblo considera sabios. Con ello viven en tal in-
tranquilidad que hay que considerarlos como los verdaderos
locos.35> También en otros aspectos les va mejor a los locos que a
los sabios: asi, en una discusién, incluso con los més sabios y los
més formados, siempre prevalecen y tienen la tltima palabra.
No se les puede vencer con argumentos. Y también los princi-
pes prefieren hablar con ellos a con los sabios.

Finalmente, estdn mds contentos y son mas felices que los
llamados sabios, quienes, como eruditos, sacan a la luz con es-
fuerzo y sudor y a lo largo de dias y noches de trabajo inven-
ciones, artes y ciencias para la posteridad y con ello, se dejan
consumir por su insaciable ansia de gloria, una verdadera lo-
cura. Quizés, filosofa Mondragén, es precisamente una pequefia
dosis de locura la llave de la felicidad. Asi, cita el ejemplo de un
hombre que consideraba como suyos todos los barcos que atra-
caban en el puerto de su ciudad. Su tratamiento les fue enco-
mendado a buenos médicos. Después de que éstos tuvieran
éxito, el paciente aseguré que nunca habia sido tan feliz como
antes de su «curacién». Al fin y al cabo, aqui se expresa el ma-
ravilloso poder de la locura, que consigue hacer ascender a un
hombre de baja condicién desde la masa ignorante del pueblo a
la riqueza y al poder. Incluso en estos ejemplos en que se
contraponen las figuras del sabio y del loco, juega un papel im-
portante la variacién de criterios a la hora de juzgar, es decir el
cambio de perspectivas entre el ser y la apariencia, asi como las
distintas posiciones de los individuos y del vulgo. Con ello, se
abre camino a una interpretacién sociolégica de la conjetura de

35 ]. de Mondragén, Censura de la locura humana y excelencias della, p. 153; para
lo que sigue cfr. pp. 167, 177, 180, 184.
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Mondragon. Es casi seguro que quiere, por una parte, criticar la
exagerada busqueda de la fama y la falsa presuncién de aque-
llos que son vistos como sabios. Entre ellos, también se encuen-
tran muchos de sus colegas humanistas. Pero por otra parte,
también intenta demostrar que no se califica como sabio al que
lo es, sino al que la gran masa ve como tal. La falsa evaluacién
de la masa ignorante es la que le posibilita al erudito lector hu-
manista, que no es considerado como sabio, sentirse como un
sabio despreciado en una masa ignorante. Pero puesto que el
que es despreciado como sabio y tildado de loco es en realidad
muy virtuoso, feliz y, de hecho, superior a los otros, al sabio
despreciado puede tenerle sin cuidado que la masa ignorante
vea en él a un loco. Con seguridad, no es exagerado ver en este
esquema de pensamiento una respuesta sublimada del erudito
humanista, idealizado en la figura del sabio, al hecho de que
todavia no se le hubiera otorgado en todas partes el recono-
cimiento que él reclamaba para si.

Frente a esta posicion, en la Repitblica literaria (1655) de
Saavedra Fajardo, publicada mucho mads tarde, la locura no
aparece como opuesta a la sabiduria, sino como atributo de un
estamento erudito saturado y, sobre todo, universitario, cuyos
caprichos y manias se pintan de forma carifiosa. Seguramente,
con ello se enderezan numerosas extravagancias de los eruditos
y se hieren a propésito las exageradas vanidades de los repre-
sentantes especializados. Sin embargo, falta el impetu luchador
con el que Mondragén, en algunos pasajes, quiere elevar la sa-
biduria y desenmascarar la ignorancia.

Saavedra Fajardo lleva a su lector ante un magnifico edifi-
cio. Resulta tratarse de la «casa de los locos», cuya tarea, sin em-
bargo, es més la distincién que la curacién de sus ocupantes.36
En esta casa no se le impide a nadie que realice de sus cabriolas.
En la entrada, uno de los dos porteros intenta resolver en una
pizarra la cuadratura del circulo. En una de las grandes salas, se

36 Paralo que sigue cfr. Saavedra Fajardo, Repiiblica literaria, pp. 77-80.
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encuentran los alumnos de Raimundo Lulio dibujando algunos
circulos con los que piensan que podrdn recopilar en poco
tiempo los principios de todas las ciencias. Otros dirigen toda
su atencién y sus preocupaciones a leer en piedras y medallas
que el tiempo ya desgasté o a visitar ruinas de edificios. Otros,
en cambio, hacen listas, traducen, comentan y reconstruyen
versos con lo que, pese al intensivo trabajo, la obra siempre
permanece como algo ajeno, siendo propio sélo el esfuerzo. Al-
gunos estudian en profundidad florilegios y recopilaciones de
sentencias de los mas diferentes autores, hechas para aquellos
que son demasiado perezosos para/‘lgen,po‘r%é’r‘m,i'smw
junto con el contexto, tambi,énfles/clﬁitan la brillantez a las sen-
tencias. Algunos aprenden aforismos a toda prisalpara poder
parecer eruditos si se presenta la ocasién. También persiguen
esa meta los que s6lo se aprenden el titulo de 1ds libros y le
echan una mirada al coritenido. Después exhiben vanidosa-
mente en todas las conversaciones sus capacidades cientificas.

En otra sala, se encuen\n:an gran nimero de filésofos cuyos
constantes estudios les han dejado totalmente indefensos. En la
bisqueda de la felicidad, les fue a ellos peor que a todos los de-
mds, pues, para poder apreciar mejor la especulacién, algunos
se habian sacado los ojos, otros se habian cortado la lengua;
muchos habian renunciado al vino y a otros placeres. Sus
doctrinas son desde todos los puntos de vista totalmen,ie
contrapuestas. Asi, algunos consideran que la sustancia/del

las del resto de los hombres, faltan la capacidad de juicio y la
memoria. Se somete a la més seria critica el ansia de gloria de
aquellos que, si bien son celebrados como eruditos, sacrifican el
conocimiento de su propio yo al de su disciplina. Es cierto que
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van por la ciudad honrados como sabios y expertos en sus
disciplinas, pero no saben nada sobre si mismos.37

Con esto, se pone de manifiesto que Saavedra Fajardo
escribe en una fase tardia del humanismo en la que el uso sub-
jetivo del saber tiene preferencia sobre la reelaboracién de ma-
teriales externos. No debe considerarse como sabio al que no
sabe nada de si mismo. Incongruencias en el mundo de los eru-
ditos, falsas vanidades, excentricidades, tal como las presenta
Fajardo en esa casa de locos que se asemeja a la universidad,
son vistas desde la perspectiva cémica y ridicula. Con ello,
muchas actividades de las disciplinas concretas aparecen priva-
das de sus altas aspiraciones y reducidas a sus principios basi-
cos, que aveces, en su trivialidad, son ridiculos. Esta critica, que
se sirve en parte de la tradicional satira de eruditos, no sélo es
una sana reaccién a la sobrevaloracién humanista del saber,
sino que también sirve para restarle aliento a un cuerpo de eru-
ditos demasiado engreido.

Para terminar, hay que dejar claro que de la misma manera
que Saavedra Fajardo designa como loco a ese engreido y falso
cuerpo de eruditos, Mondragén lo hace con la sabiduria de los
que son erréneamente reconocidos como sabios por la masa.
Mientras que para Saavedra Fajardo la responsable del malen-
tendido es la falsa comprensién de la erudicién que tienen los
mismos eruditos, para Mondragén, el responsable no es el sa-
bio, sino la masa ignorante. La critica sirve en ambos casos para
defender las justificadas aspiraciones de la sabiduria y de la
erudicién.

e) El sabio como erudito

La dificil posicion del sabio, entre la teologia cristiana y la
filosofia clasica, su preferencia del entendimiento sobre las pa-
siones, su aislamiento frente a la masa ignorante, que él con-

37 «Mui preciados de sabios i entendidos en las materias externas, sin saber
nada de si mismos», ibidem, p. 94.
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sidera tan loca como ella a él, todo esto caracteriza al sabio, pero
también al erudito humanista tal y como lo presenta Vives,
quien no ve al humanista encarnado en el orador o el poeta,
sino en la figura del erudito. Por eso, le da mayor valor a la ad-
quisicién de saber que a la formacién lingiiistica formal, la cual,
sin embargo, también considera importante. Vives pone su
atencién sobre todo en un proceso de aprendizaje del erudito
humanista que no acaba nunca.38

Puesto que A. Buck extrae convincentemente la concepcién
que tenia Vives del erudito humanista de la reflexién final que
éste hace sobre los Libri de disciplinis, acabados en 1531,3° nos re-
feriremos en primer lugar a ese texto de Vives para después,
como complemento, tratar con detalle otros dos textos. En cual-
quier caso, y a pesar de que existen numerosos paralelismos,
esos textos se refieren més al sabio y a aquel que, como erudito,
busca el camino hacia la sabiduria que el texto analizado por A.
Buck: «De vita et moribus eruditi», sacado de De disciplinis.

El erudito de Vives es designado con la palabra latina
«eruditus», que se utilizaba desde Cicerén para calificar al in-
telectual culto.40 La palabra se utiliza para la figura abstracta de
un erudito cuyos compromisos institucionales concretos que-

38 Cfr. A. Buck, Juan Luis Vives' Konzeption des humanistischen Gelehrten, p. 12;
con respecto al hecho de que Vives se oriente més por las cosas que por las
palabras, cfr. C. G. Norefia, Juan Luis Vives, p. 146; Juan Luis Vives (1492-
1540) era de procedencia judia; en 1511, fue a Paris; en 1512, se trasladé a
Brujas, donde permanecié, salvo algunas interrupciones, el resto de su
vida. Ensefié como preceptor, una actividad que también le llev6 a Ingla-
terra, y como profesor en la Universidad de Lovaina, donde trab6 amistad
con Erasmo.

39 ].L.Vives, «De vita et moribus eruditi», en: Opera omnia, t. 6, pp. 416-437.

40 EnCiceron, los adjetivos de orientacién estética tienen un significado pare-
cido: «politus», «urbanus» y «humanus», p.ej., estin en contraposicién
con el incompleto y poco culto «rudis». Frente a esto, la palabra «literatus»
designa al conocedor de los libros. Cfr.: H. Altevogt, Der Bildungsbegriff im
Wortschatz Ciceros, pp. 79 y sigs.
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dan en Vives abiertos.4! Uno se lo imagina estudiando, rodeado
de libros en un estudio.2 En €], sin ser molestado por influen-
cias exteriores, redacta sus escritos con calma estoica y con ese
equilibrio que no puede ser turbado por ninguna pasiéon.43 La
actitud estoica también es en Vives la base de la integridad mo-
ral del erudito, que se pone en peligro siempre que este aspira
al dinero o a la fama. Su moral y su honradez cientifica deben
formar la base de una reptiblica ideal de eruditos, es decir, una
unién de humanistas en ideales y actividades comunes cuya re-
presentacién ya habia surgido en Italia como «Politia literaria»,
«urbana conversatio» y que, en los Antibarbari de Erasmo, lleva
el nombre de «Res publica literaria».4¢ La moral del erudito

41 Con respecto a la variedad de los oficios que desempefiaban, por ejemplo,
los eruditos alemanes en el siglo XVI cfr. E. Reicke, Der Gelehrte in der
deutschen Vergangenheit. Iban de ciudad en ciudad como «poetas», eran
maestros, parrocos, juristas, médicos, profesores, bibliotecarios, archi-
veros, educadores de principes, alcaides de castillos, mateméticos de la
corte, etc., 0, también, correctores en imprentas. Ibidem, pp. 66 y sigs.

42 El erudito en su estudio es un motivo de las artes figurativas que sirve al
ensefioramiento del hombre intelectual y su entorno de vida. Aparece, por
ejemplo, en las letras adornadas del frontispicio de los libros a partir del
siglo XV en Italia. La imagen primitiva del «studiolo» humanista es San Je-
rénimo en su habitaculo. Cfr. A. Chastel, Der Mythos der Renaissance. 1420-
1520, pp. 167 y sigs.

43 Con respecto a los rasgos estoicos del erudito cfr. A. Buck, Juan Luis Vives’
Konzeption des humanistischen Gelehrten, pp. 18 y sig.

44 Vives utiliza las expresiones: «consensus», «conuentus doctorum» y
«literaria ciuitas». Segun F. Schalk, la idea de una comunidad de humanis-
tas encontré un amplio eco y se puede ver también en el tratado El scholds-
tico en el cual se forma una academia Repiiblica o Escoldstia Universidad de
Villalén. Cfr. F. Schalk, Von Erasmus’ Res publica literaria zur Gelehrten-
republik der Aufklirung, p. 155; A. Buck ve en la idea de Vives de una unién
de eruditos en afecto mutuo una respuesta al caracter pendenciero de los
humanistas y sus polémicos enfrentamientos, pero también una declara-
cién de lucha contra los pseudodialécticos de la empresa cientifica medie-
val, que no era libre y necesitaba una reforma. Cfr. A. Buck, Juan Luis Vi-
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también es una condicién necesaria para la meta moral de sus
estudios. Su concepto de sabiduria tiene un carécter socratico,
puesto que el conocimiento debe ser titil para el propio yo y
servir a la educacién.?> De esa forma, el sabio no debe despre-
ciar al ignorante, sino ayudarle.46

Vives, en el 9° capitulo del 4° libro de su De concordia et
descordia, que lleva el titulo «De dignitate et officio sapientis»,
intenta establecer una mediacién entre la serenidad estoica del
sabio y su tarea moral de educar al ignorante.#’ Al comienzo del
capitulo, destaca la dignidad y el rango del sabio: cuando, tras
muchas equivocaciones, se ha liberado del dominio de sus pa-
siones y ha avanzado mucho en la ascensién a la cumbre de la
sabiduria, ofrece la expresiva imagen de una divinidad que
mora entre los hombres. Desde la alta fortaleza de la razén,
mira hacia abajo, hacia los que vagan errando, hacia los que
deben luchar en la terrible tormenta como entre dsperas rocas.
Vuelto hacia si mismo, estd muy por encima de los demas, con
sus penas y preocupaciones. El se diferencia de ellos como el
que ve se distingue de los ciegos o el sano, de los enfermos. Se
siente como alguien que ha salido de la tormenta y hallegado a
un puerto seguro y va a ayudar, tanto como pueda, a los otros
que todavia nadan en el oleaje. Como un ndufrago que ya ha
llegado a la playa salvadora, volverd al agua para tender su
mano y traer a los otros a tierra; pues a los sabios les son extra-

ves’ Konzeption des humanistischen Gelehrten, pp. 16 y sig.; no en iltimo
término, se pone aqui de manifiesto el pensamiento utépico de que el sa-
ber no remite a tratados pedagégicos, sino que también utiliza comuni-
dades y estados para bosquejos ideales. Con respecto a esto cfr.: A. Buck,
Die Funktion des Wissens in drei Utopien der Renaissance (Morus, Rabelais,
Campanella), pp. 361-371.

45 En cuanto al pensamiento socrético de Vives cfr.: B. Gbmez Monsegu, Fi-
losofia del humanismo de Juan Luis Vives, pp. 57 y sig., 60, 104.

46 Ibidem, pp. 105 y sig.; aqui, B. G6mez Monsegti se refiere al escrito de Vi-
ves De concordia et discordia.

47 ]. L. Vives, De concordia et discordia, en: Opera omnia, t. 5, pp. 367-373.
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fias la rivalidad y la envidia. El se dignara con gusto a conducir
también a los otros alli donde él mismo ya ha llegado. De todas
formas, al hacerlo, tendra especial cuidado de no volver a caer
él mismo en las revueltas olas del océano.

Asi, de forma muy expresiva y prédiga, Vives expresa tres
cosas al comienzo de su capitulo: en primer lugar, el alto rango
del sabio; en segundo lugar, su elevacién, guiada por la razén,
sobre la masa de los otros, ignorantes y llevados por las pasio-
nes; y, en tercer lugar, su tarea, que consiste en ayudar a esos
otros. Su colorida pintura de la situacién de los sabios recuerda
al mito platénico de la caverna, en el cual el sabio asciende
desde las profundidades subterrdneas hacia la luz del sol, para
después transmitir el conocimiento racional adquirido a los ha-
bitantes de la caverna. La alta estimacion platénica de los cono-
cimientos del sabio guiados por la razén se complementa en
Vives con la eliminacién de las influencias perturbadoras de las
pasiones que postulaba la escuela estoica.

Vives amplia su modelo de pensamiento enriqueciéndolo
con nuevas perspectivas e ilustrdndolo con ejemplos. Asi, es un
mérito de la razdn elevar a los sabios, como una feliz divinidad
terrenal, por encima de la agitacién de la gran masa.48 En la ele-
vacién espiritual del sabio, reinan la paz y la tranquilidad,
puesto que, cuanto mds alto estd algo, tanto maés dificil es que lo
alcance la intranquilidad de la tierra. Por eso y porque lleva
todas sus posesiones consigo mismo, no se le puede dafar o
molestar. No se enfada cuando es atropellado y empujado. Las
enemistades le dejan indiferente. Vives toma aqui una compa-
racién de Tertuliano, segtin la cual, una lanza arrojada hacia un
hombre valiente vuelve hacia quien la ha arrojado. Y se remite a

48 «Et sapientis hominis mens, tamquam terrestre quoddam numen
felicissimum, altior est motibus atque agitationibus, quibus expositi sunt
atque obnoxii sensus hominum rudiorum, effictorque divinae illius
naturae ac aemulus, non aliter injuriam sibi posse fieri arbitratur, quam
Deo, cui nihil potest suum adimi.» Ibidem, p. 369.
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Sécrates quien, si admite que sus enemigos le puedan matar,
pero no que le puedan ofender. El sabio, segtin Vives, esté pro-
tegido por la tranquilidad estoica como por un escudo que le
otorga serenidad e inmutabilidad. Nada le hace dejarse llevar
por los afectos en sus acciones ni bajar de su alta cima, ni si-
quiera la ira. Este alto significado quiere ver Vives en la senten-
cia que pronuncia César ante un tribuno de la plebe: «jNunca
conseguirds ganarte la ira de César!»%® Naturalmente, segtin Vi-
ves, hubiera sido mejor que César, como sabio, les hubiera di-
cho a sus conciudadanos que no merecian su ira porque es in-
digno que el sano se enoje con el enfermo o que el sabio lo haga
conel loco.

Asi pues, el sabio no sélo se caracteriza por su saber o su
entendimiento, sino también por su ética: segiin Vives, esto se
manifiesta cuando, con serenidad estoica, no se deja perturbar
por la adversidad de la vida cotidiana, manteniendo siempre la
tranquilidad que necesita para sus estudios. Sefial de ello es
también el reconocimiento de su obligacién moral de instruir a
los ignorantes. La instruccién, por su parte, presenta una di-
mension moral, pues no sélo tiene el objetivo de transmitir sa-
ber a la masa ignorante, sino ademads la obligacién de mejorarla
moralmente.

En otro escrito, traducido al espafiol por Francisco Cer-
vantes de Salazar, el concepto del sabio de Vives aparece unido
de forma més concreta a la vida préctica del erudito: Introducion
i camino para la sabiduria, donde se declara que cosa sea, i se ponen
grandes avisos para la vida hvmana (1554).50 Puesto que Vives

49 Vives hace notar que la frase fue pronunciada en un contexto bastante
menos elevado. César, tras la expulsién de Pompeyo de Italia, se sentia tan
poderoso que consideraba a los menos poderosos indignos de su ira.
«Nunquam efficies, inquit, ut iram Caesaris mereare.» Ibidem, p. 372.

50 A continuacién, citaremos la traduccién al espaniol de Ad veram sapientiam
introductio. F. Cervantes de Salazar la compuso en 1554 con algunas obser-
vaciones y adiciones: Introducion i camino para la sabiduria compuesta en la-
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quiere con este escrito sefialar el camino hacia la sabiduria, de-
bate numerosos temas que ya nos hemos tratado en este capi-
tulo en relacién con la figura del sabio. Asi, pregunta por la re-
lacién entre el sabio y la masa ignorante, por la relacién entre
entendimiento y pasién, entre locura humana y sabiduria di-
vina, asi como entre religién cristiana y saber pagano clasico.
Este catdlogo de temas se complementa con recomendaciones
para el estudio y la lectura. Puesto que resume los mds impor-
tantes aspectos para la caracterizacién de la figura del erudito y
de su correlato ideal, el sabio, serd presentado brevemente a
continuacion.

El sabio debe mantener la distancia con la masa ignorante,
debe mantenerse alejado del «parecer popular»’! y contemplar
con escepticismo lo que la masa ignorante aprueba con gran
entusiasmo, pues ésta no es més que un gran maestro de erro-
res, ya que habla sin reflexionar al buen tuntin como si estu-
viera loca. Asi, la verdadera sabiduria permanece cerrada para
ella. El primer paso hacia la verdadera sabiduria, afirma Vives,
es el conocimiento del propio yo. Este se articula en el cuerpo y
en el alma inmortal, la cual se compone a su vez de una parte
racional y semejante a Dios y de un dmbito animal, el de los
afectos, que deben ser vencidos por el sabio. Asi, a los sabios se
les reconoce precisamente porque evitan pasiones como la ira.
Por el contrario, lo que debe buscarse es la sabiduria de la parte
del alma guiada por la razén a la que deben llevar la erudicién
y el saber. Para ello, es importante elegir las disciplinas correc-
tas. La sabiduria es inalcanzable para aquellos que se dedican a
las artes prohibidas, como, por ejemplo, «chiromancia, pyro-
mancia, necromancia, i la astrologia judiciaria».52

tin, como va ahora por Jvan Lvis Vives, vvelta en castellano con mvchas adiciones
por el mismo Cervantes.

51 Ibidem, p. 1.

52 Ibidem, pp. 22 y sig.; cfr. también, pp. 3,21, 44.
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Las opiniones de los filésofos clasicos y de los herejes que
se oponen a la fe cristiana tampoco son provechosas para la sa-
biduria y deben ser rechazadas. No aportan nada a una sabidu-
ria entendida de forma cristiana que ve su contrario en la
«ignorancia» y que se entiende a si misma como «verdadera
ciencia, una divina sabiduria, dada por Dios, en la qual estdn
escondidos, todos los thesoros de la ciencia i sabiduria.»53 El sa-
ber religioso de la teologia tiene, por tanto, una clara prioridad
sobre los terrenales. Medida con el modelo de la divina, la sabi-
duria humana parece hasta locura: «La humana sabiduria, que
es lo que hombres saben, si se coteja con la religion, que es la
sabiduria para servir a Dios, es cieno i pura locura».5

Vives, al igual que otros autores y de forma consecuente,
hace tanto hincapié en su tesis de la superioridad del saber cris-
tiano frente al profano que finalmente éste no sélo aparece
como inferior, sino que incluso acaba siendo descalificado por
loco.55 Asi se ve cémo Vives quiere que se reparta el peso. Al
defender con tanto ahinco el rango de la teologia, hiere, sin em-
bargo, aunque seguramente de forma involuntaria, el prestigio
del saber profano cuyo valor destaca en otros pasajes de la
misma obra. En ellos aclara, por ejemplo, la definicién de las
«buenas artes» como «humanidad» diciendo que hacen maés
humano, cortés y tratable al que dispone de ellas. Francisco
Cervantes de Salazar, en una observacién explicativa, afiade
que también se las llama «artes humanas» porque ayudan en el
trato con los hombres al que las utiliza correctamente.>6

Independientemente del contenido religioso o profano del
saber, Vives debate los métodos para su adquisicién. Diferencia

53 Ibidem, p. 25.

54 Ibidem, p. 49.

55 Conrespectoa la superioridad del saber cristiano en Vives y el significado
que con ello se deriva del buen actuar cfr. E. F. Rice Jr., The Renaissance Idea
of Wisdom, p. 161.

56 ].L. Vives, Introducion y camino para la sabidvria, p. 79.
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tres clases: la comprensién intelectual, el almacenamiento en la
memoria y, finalmente, el aprendizaje cuidadoso,” al que Vives
le otorga una significacién muy especial, pues nunca esté ter-
minado: comienza con la vida y acaba con ella. Vives no quiere
reconocer una existencia en la que no se aprende nada.? Con
ello el aprendizaje puede referirse a materias del saber, a hablar
y a actuar correctamente. El estudio de los diferentes y lo més
numerosos posibles campos del saber y la lectura de los conse-
jos de hombres sabios que guian hacia la correcta actuacién
aparecen en un primer plano.?® Vives da para este estudio ins-
trucciones detalladas. Presenta en particular cémo deben
reorientarse las necesidades corporales del comer, del beber y
del descanso de acuerdo con las exigencias del estudio: asi, an-
tes de irse a dormir, debe leerse, o hacerse leer algo entretenido.
Ha de evitarse el vino, ya que debilita las fuerzas y destruye la
memoria. Si se quiere aprender algo de memoria, hay que leerlo
tres o cuatro veces antes de irse a dormir e intentar recordarlo
nada maés levantarse.

La lectura y la actividad literaria no pueden faltar ningin
dia, pues aumentan el saber, la capacidad de juicio y la virtud.
Hay que escribir constantemente, traducir o anotar algo. Hay
que escribir al menos cada tres dias una carta a alguien que, a
su vez, responda. Asi, se puede practicar el propio estilo de
escritura que ensefia a hablar bien. También la lectura puede
contribuir a mejorar el propio estilo al escribir y al hablar. En
cualquier caso, cuando se escucha a alguien hay que atender
més al sentido que a las palabras. Al escuchar y al leer, si no se
quiere perder tiempo y trabajo, siempre es obligada la atencién.

57 Ibidem, p. 26; los humanistas italianos también recomendaron a menudo
reglas para el estudio erudito, cfr., p. €j., De triplici vita (1501) de Ficino.

58 «Al estudio no se ha de poner termino; con la vida se ha de comenzar, i
con la vida se ha de acabar, porque lo demas que se vive sin estudio, no es
vida.»]. L. Vives, Introducion i camino para la sabiduria, pp. 33 y sig.

59 Para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 30-33.
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Un buen ejercicio de memoria es, por ejemplo, si se cuenta a los
amigos lo oido y leido en latin y después en la lengua nativa.
Para la lectura, hay que elegir sélo los buenos autores. Entre
ellos también se cuentan los textos de autores cldsicos que pre-
sentan con muchos ejemplos las virtudes de los paganos que
tiene que imitar un cristiano. En cuanto a la cuestién de la elec-
cién de las lecturas, Francisco Cervantes hace dos largas ob-
servaciones que, en lo que respecta al enjuiciamiento de la lite-
ratura ficticia, concuerdan ampliamente con las opiniones de
Vives. Su critica se dirige a las novelas de caballerias que ami-
noran el interés por libros piadosos y contemplativos. La lectura
del Amadis corrompe a las muchachas jévenes y les hace desear
cosas peores de las que se les hubieran podido ocurrir en su
vida en el trato con otros. Creen ser una segunda Oriana y quie-
ren que un Amadis les haga la corte y olvidan con ello su ora-
cién y sus obligaciones. A los lectores masculinos, los libros de
caballerias también les conducen unicamente a malos pensa-
mientos. El autor lamenta que sean tan populares entre la gran
masa del pueblo, tanto més porque también hay otros libros a
su disposicién.

En la actualidad, dice, hay un nimero més grande de li-
bros interesantes en castellano que nunca, escritos reciente-
mente o traducidos del latin o del griego. Francisco de Cervan-
tes recomienda claramente esos libros que él y sus amigos hu-
manistas escriben. No sélo tienen un valor moral, sino que
incluso preparan el terreno para intereses teolégicos: «I lo que
mas es, que de aqui vendrian luego como mas sabiamente en-
sefiados, a leer los sagrados, que particularmente tratan de
nuestra salvacion.»® Francisco de Cervantes justifica, pues, los
libros de los humanistas como preparadores del camino para la
literatura religiosa. Asi, puede hacer propaganda sin caer con
ello en la sospecha de querer colocar la sabiduria clésica en el
lugar de la cristiana.

60 Ibidem, p. 26.
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Asi pues, los debates de Vives sobre el erudito que se en-
cuentra en el camino hacia la sabiduria unidos a las observacio-
nes de Francisco Cervantes sobre los consejos para el estudio y
para la adquisicién del saber, llevan de manera consecuente a
las recomendaciones para la lectura. En esa medida, el final de
este capitulo sobre el saber, su significado, su estudio, y sus re-
presentantes conduce al tema del siguiente, que afronta la cues-
tién del libro, sus autores y sus lectores.



3. Resumen

Los representantes eruditos del saber se esfuerzan, pues,
segin se ha mostrado, por hacer propaganda de la erudicién,
que es el objeto y la meta de sus estudios. Esto lo consiguen des-
tacando el significado del saber, en especial del saber en las ar-
tes liberales y en la formacién literaria. Precisamente porque la
realidad no se corresponde en absoluto con las representaciones
ideales, es por lo que son tan frecuentes y necesarias las pro-
puestas de reforma y los modelos utépicos de una «res publica»
literaria. Las idealizaciones culminan en la figura del sabio que,
guiado por la razén y orientado hacia la erudicién, mira desde
su alta atalaya hacia los muchos ignorantes que, debido a su in-
cultura, no pueden mds que desconfiar de él y tenerle por loco.
El se plantea como tarea el instruirlos. Se ve sin dificultad que
esta figura es con la que se pueden identificar los eruditos, ya
que el prestigio de una disciplina del saber se transmite a sus
representantes y la valoracién de las artes liberales y de las le-
tras también es un indicio para la valoracién del erudito huma-
nista. Su objeto son los «estudia humanitatis», gramatica y reté-
rica, es decir, materias de las artes liberales, que él amplia con
las disciplinas de la poesia, historia y filosofia moral.

Para dejar claro el significado de las artes, Vives y Gutié-
rrez de los Rios resaltan los esfuerzos que costé su invencién. Se
partié de los experimentos, se formularon reglas y se reunieron
las reglas en artes. Los esfuerzos se dirigieron al principio a sa-
tisfacer las necesidades vitales del cuerpo y sélo después se
llegé a las mads altas disciplinas que se refieren al espiritu. En
este contexto, la escritura y el habla le parecen a Vives de espe-
cial importancia, puesto que forman la base para la transmisién
de la Antigiiedad Clasica. Gutiérrez de los Rios llama la aten-
cién sobre el hecho de que las disciplinas se desarrollaban en la
medida en que sus representantes eran favorecidos por el rey.
El hecho de que una «ars» presuponga unas reglas es lo que la
diferencia del simple oficio, una funcién que, por ejemplo, de-
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sempefian normalmente los cortesanos. Con ello, se plantea una
jerarquizacién de las artes a la que se traspasard la prepon-
derancia del espiritu sobre el cuerpo. De ahi se deriva la inferio-
ridad de las artes mecanicas, en las que tiene mayor peso el tra-
bajo manual, frente a las artes liberales, en las que predomina el
trabajo intelectual. El erudito o gramatico humanista no puede
mds que encontrar su autoafirmacién en tal valoracién de las
artes, pues esta valoracion ya no jerarquiza la sociedad uti-
lizando las fronteras estamentales, sino segtn las fronteras de
las disciplinas del saber y sus correspondientes oficios.

Si en esta jerarquia las artes liberales ocupan el puesto més
alto, es comprensible que se dispute sobre la clasificacion de al-
gunas actividades que tradicionalmente se ordenaban dentro de
las artes mecdnicas, pero que eran practicadas a menudo por
personas de alto rango, como son el arte de la guerra, la caza y
las artes figurativas. Se plantean dos soluciones: se mantiene la
clasificacién tradicional, o se amplian las artes liberales para
abarcar esas disciplinas cargadas de prestigio afirmando, como
lo hace Pineda, que se corresponden con los criterios de las ar-
tes liberales. Independientemente de ello, y Pineda le da a esto
un valor esencial, se deben repartir bien los cargos y evitar su
acumulacién. Puesto que el todo depende de la parte lo mismo
que la parte depende del todo, frente al saber especializado de
cada uno deben aparecer en el dmbito privado los intereses
culturales universales. La formacién literaria se presenta, pues,
al menos en el &mbito privado, como necesaria.

La erudicién de las artes liberales y de las letras, ordenada
en la jerarquia del saber por encima de las artes mecénicas y por
debajo de la teologia, parece haberse ganado un puesto seguro
en la conciencia de un amplio grupo de lectores. Asi, en el siglo
XVII eruditos como Cascales pueden permitirse la redaccién de
escritos satiricos sobre el estudio, la erudicién y su objeto: los
argumentos en favor de la erudicién estdn entretanto tan ancla-
dos en la conciencia de los lectores que ya no corren el peligro
de ser malentendidos.
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La figura ideal con més prestigio entre los que poseen sa-
ber, independientemente de si ensefia en la corte o en la univer-
sidad o si realiza cualquier otra actividad, es el sabio. Su repre-
sentacién depende de cémo se entienda el saber: mientras el sa-
ber entendido de forma dindmica se corresponde con el in-
vestigador, el erudito que tiene como posesién personal una
parte de la totalidad de los conocimientos pertenece al saber
concebido de forma estética. Estos conocimientos no aumentan,
sino que sélo se recopilan, copian, transmiten y aprenden en los
libros. En esencia, también hay que entender asi la erudicién
humanista referida al saber de la Antigiiedad, incluso si se in-
tenta reelaborar ese saber para el presente y colocarlo en con-
textos actuales. Sin embargo, el que se califica a si mismo como
sabio, se expone, segin Mejia, a que se le reproche arrogancia,
puesto que en el fondo, sélo Dios, y no el hombre, puede ser el
poseedor de la sabiduria. Al hombre debe bastarle con ser con-
siderado como amigo de la sabiduria, filésofo. Pero también
entre los filésofos hay que hacer diferencias: Villalén confronta
al verdadero filésofo, el estoico, con el falso, el epictireo. Mien-
tras el tltimo quiere satisfacer sus necesidades corporales, para
el primero lo que importa es el entendimiento. Pero en la bs-
queda de la sabiduria sélo hace progresos el que ve con los cla-
ros ojos del entendimiento y no se deja llevar por los instintos
corporales, como hace, de acuerdo con la ensefianza epictirea, la
gran mayoria de los ignorantes.

Puesto que una ignorancia entendida de tal forma puede
llevar incluso a actuar inmoralmente, el sabio tiene la obligacién
moral de instruir a los ignorantes. Ya que el juicio del sabio est4
guiado por el entendimiento y el de los ignorantes por los
instintos, el sabio les parece a los ignorantes un loco, y los igno-
rantes a é] también. La misma estructuracién argumentativa
aparece cuando el que estd alumbrado por la sabiduria cristiana
contempla al que sélo dispone de sabiduria profana: el pensa-
miento y la actuacién del otro aparecen como disparatados.
Mondragén pone ejemplos de ello. Pero la locura también es un



166 B. EL SABER Y SUS REPRESENTANTES

tema de la satira. Asi, Fajardo describe sin maldad los caprichos
de un saturado cuerpo universitario de eruditos cuyas extrava-
gancias intenta excusar. En Vives, que concibe al sabio como un
erudito, se vuelven a encontrar resumidos numerosos aspectos
de este capitulo: a su erudito lo caracteriza una actitud estoica
que forma la base para la integridad moral y es el presupuesto
para sentar las metas instructivas de su estudio. El sabio flota
muy por encima de la masa ignorante, como una divinidad
entre los hombres. Pese a esto, la sabiduria humana, comparada
con la divina, aparece como locura. Vives también da instruc-
ciones concretas de cémo debe proceder el alumno en el estu-
dio: el primer paso para la verdadera sabiduria es, segtin él, el
conocimiento del propio yo.

Asi, Vives es la prueba de que un autor en el exilio que
escribe en latin defiende posiciones muy parecidas a las de
muchos de sus colegas eruditos que escriben en Espafia y en
castellano. Todos ellos intentaban hacer evidente la importancia
del saber y de la erudicién literaria y aumentar con ello de ma-
nera especial el prestigio de sus disciplinas del saber a las cua-
les, al fin y al cabo, estaba unido el suyo propio.



C. Ellibro y sus oficios

1. Ellibro
a) Transmision por medio de la escritura y el libro

Las ciencias se conservan y se transmiten mediante libros.
Los libros hacian accesible en el Siglo de Oro la sabiduria anti-
gua y la ensefianza de la fe cristiana. Sabio era el que tenia ac-
ceso a los libros, se habia apropiado de la mayor cantidad posi-
ble de saber libresco y lo encarnaba en su propia persona. Por
tanto, la comprensién del sabio y del erudito se relacionaba di-
rectamente con la funcién del libro como portador de saber y
sabiduria.

La impresién generalizada de libros y la propagacién del
libro impreso tuvieron como consecuencia que, en vista de las
posibilidades de las técnicas de impresién, la cuestién del eru-
dito y el sabio se formulara en un nuevo contexto y que se hi-
ciera referencia al lector y al redactor del nuevo testimonio im-
preso: el sabio o erudito aparece como escritor que instruye a
los ignorantes utilizando como medio el libro. Con la mayor
expansioén del libro impreso, aumenta el nimero de lectores y,
con ello, el significado de la lectura que se convierte en objeto
de numerosos debates. Las cuestiones que se plantean son:
c6mo se lee correctamente, qué posibilidades de entendimiento
se ofrecen y qué libros son recomendables. La lectura se convir-
tié en un problema, sobre todo, porque el piblico lector que
entré en contacto con el libro impreso no era un publico que
hubiera sido introducido en la lectura mediante estudios cienti-
ficos y no siempre cumplia los requisitos del que habia asistido
a la facultad de artistas.

Ese piblico inexperto y lego obliga a los escritores a una
presentacién de si mismos que debia eliminar los falsos prejui-
cios y a dar consejos sobre la lectura correcta y el canon ade-
cuado de libros. Mientras el monje culto de la Edad Media sabia
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qué libros tenfa que leer, o el erudito humanista del siglo XVI
conocia sus autores cldsicos y sabia elegir entre ellos, el lector
ignorante estd expuesto, indefenso, a testimonios impresos sin
valor y perjudiciales y el humanista cree que debe protegerle. A
él van dirigidos, por tanto, sus consejos. La transmisién por
escrito mediante el libro impreso provoca, pues, una nueva
relacién entre escritor y lector en la que el lector inculto es lle-
vado hacia la lectura correcta leyendo y el autor se ve obligado
a presentarse a si mismo al escribir. Con ello, se pierde la anti-
gua presuposicién de la comunicacién entre iguales y, a partir
de ahora, la homogeneidad de una «res publica literaria» se
convierte en objeto de un anhelo utépico.

La ampliacién del ptblico lector se puede entender como
consecuencia directa de la industrializacién de la produccién de
libros por medio de la imprenta.! Para la impresién y edicién de
libros, era necesario un capital considerable que tenia que pro-
ducir beneficios. En el esfuerzo por vender y la biisqueda de
nuevos mercados, se observa cémo las lenguas de cada pais
desplazan al latin. El publico lector de literatura en lengua po-
pular se amplié con aquellos legos y mujeres de clase media
que no conocfan la lengua latina y que representaban un mer-
cado mayor al que jamds hubiera podido ofrecer la élite clerical
internacional de lectores en latin. A estos nuevos lectores tam-
bién se les ofrecieron devocionarios y libros de horas en for-
mato de bolsillo que, debido a su produccién en grandes canti-
dades, ya no eran tan caros como para que sélo pudieran con-
servarse en bibliotecas. Se podian llevar encima para consul-
tarlos cudndo y dénde se quisiera. Asi pues, de la misma forma
que el valor material del libro parece reducirse gracias a la pro-
duccién en masa, su significacion también aumenta en la misma
medida, debido a su mayor expansién. ‘

1 Para esto y para lo que sigue cfr. L. Febvre y H. Martin, L’apparition du
livre, pp. 162,479, 26.
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Ya E. R. Curtius percibié el rango que habia tenido el libro
en las diferentes culturas y llama la atencién sobre el hecho de
que en la antigua Hellas no habia en absoluto una idea de la
santidad del libro, de igual manera que tampoco habia un
estamento sacerdotal privilegiado que se dedicara a escribir.2
Sin embargo, la herramienta de la escritura es utilizada para la
ejemplificacién alegdrica: el tablero de cera representa en Platén
el alma en la que se graban las cosas como con el sello de un
anillo y, segin Aristételes, uno se comporta con el espiritu
como con una pizarra en la que al principio no hay nada escrito.
El conocimiento de estas dos alegorias no debe llevarnos a una
conclusién errénea, ya que, en la época de apogeo griega y en la
Roma de Cicerén, Virgilio y Horacio, el libro gozaba de poco
prestigio. Esta situacién no cambié hasta méas adelante: en Gre-
cia, en la época Helenistica, en la cual la cultura vive de su
transmision en libros, o en Roma desde Marcial.

En la tradicién judeo-cristiana, sin embargo, el libro siem-
pre gozé de la més alta veneracién. En su centro estd la Biblia
como libro sagrado. En la cristiandad, las tablas de la ley escri-
tas por el mismo Dios, los evangelios y las cartas de los apésto-
les se complementan una y otra vez con nuevos textos sagrados
como las actas de los maértires, vidas sagradas y libros littirgi-
cos. Junto al libro, a la escritura también se le otorga la maés alta
sacralidad: segin Rabano Mauro, ya es sagrada sélo por el
hecho de que Dios se sirviera de ella cuando escribi6 las tablas
de la ley. Para Alcuino de York, Dios aparece como «Dictator»,
en sentido literal, dicta lo que copian los hombres santos y, fi-
nalmente, San Prudencio compara las heridas de los martires
con la escritura purpirea. En correspondencia con esto, en los
manuscritos de la Alta Edad Media, la escritura en rojo, que les
estaba reservada a escribientes especiales para marcar titulos,

2 Paraestoy para lo que sigue cfr. E. R. Curtius, Europdische Literatur und la-
teinisches Mittelalter, pp. 308-314.
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aparece como metéfora de la sangre derramada de los martires.3
Se muestra, por tanto, que la veneracién de los libros y de la
transmision escrita, tal y como la presentan los humanistas de la
Antigiiedad, tiene uno de sus origenes en la tradicién judeo-
cristiana.

Los autores eruditos espaiioles que escribian para el nuevo
medio del libro impreso estaban, en general, comprometidos al
mismo tiempo con la tradicién cristiana y con la cldsica y
traspasaron la veneracién cristiana del libro a los textos clasicos.
Al honrar el libro, también honraban, y no en tltimo término,
un nuevo medio que, con ayuda de la imprenta, comenzaba a
revolucionar la propagacién del saber, la erudicién y su propia
autoconcepcién. Marshall McLuhan ya presenté de forma ex-
presiva las revolucionarias influencias que tuvo la imprenta.
Para €], el libro impreso no sélo es el primer producto de masas,
sino también el primer articulo de consumo uniforme y que po-
dia ser repetido. Al contrario que la copia a mano de un ma-
nuscrito, la impresién automatizada no corre el peligro de ser
alterada o cambiada al repetirse la produccién. La uniformidad
de sus caracteres tipograficos permite, ademads, una elevada ve-
locidad de lectura. Con ello, se homogeniza de forma visual
para el lector toda la percepcién sensorial; las percepciones con
cualquier otro sentido pasan a un segundo plano.t

La reproducciéon de los libros impresos tuvo como con-
secuencia que el comercio, que ya no dependia de valiosos
escritos, se expandiera. Esta reproductibilidad también posibi-
lité una ampliacién del alcance personal del autor en espacio y
tiempo hasta entonces desconocido y contribuyé a que cobrara

3 Ibidem, pp. 314-323; con respecto a la valoracién del libro en la cristiandad
y enla Antigiiedad cfr.: M. Garcia Pelayo, Las culturas del libro, pp. 45-70.

4 M. McLuhan, Die Gutenberg-Galaxis. Das Ende des Buchzeitalters,
pp- 173 y sig., 281, 63.
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importancia la cuestién de la autoria de una obra. Para el hu-
manista, al igual que para el escribiente medieval, son borrosas
las fronteras que separan al copista del redactor-autor: ;Cuanto
saber adquirido habia que aportar antes de poder reclamar para
si el derecho a llamarse autor?é

En cualquier caso, se extendié el deseo de escribir nuevos
libros. Incluso aunque se recomendara, como lo hace Vives, el
estudio de los autores latinos clasicos, se sabia que al Renaci-
miento de la Antigiiedad le seguiria el de la Modernidad. En
cuanto a esto, Vives tiene claro que se encuentra al principio de
la Modernidad.” La biisqueda de lo nuevo es la raiz del exten-
dido gusto por los viajes asi como por la lectura de los clésicos.

5 Ibidem, pp. 282, 180-185; mientras McLuhan escribe conscientemente su
libro de forma asistemética para corresponderse con ello con la estructura
de pensamiento no-lineal de la época actual del cine y la televisién, E. L.
Eisenstein intenta presentar de forma sistemética las innovaciones que trae
consigo el libro impreso. Ella destaca especialmente que el nuevo medio
posibilita una mayor difusién, mediante la estandarizacién garantiza la
identidad de las copias y, puesto que la ordenaci6n alfabética de las letras
es rutina en las imprentas, facilita la codificacién, cataloguizacién y la or-
denacién en indices. Mientras los copistas cambian constantemente de
forma insignificante sus textos, el texto que se imprime varias veces per-
manece idéntico. Se intenta, pues, sacar nuevas ediciones mejoradas de las
copias corrompidas. Finalmente, nuevas élites, que se ocupan de la pro-
duccién y distribucién de materiales impresos y que se ven a si mismas en
una «Republic of letters», se esfuerzan por ganar un nuevo puiblico lector:
Cfr. E. L. Eisenstein, The printing Press as an Agent of Change, t.1, pp. 71-
159; con respecto al entendimiento en la correspondencia de Erasmo de la
«res publica literaria» como proyecto contrario a todos los que refutan la
«humanitas» y como concepto social de una forma de vida erudita cfr.: F.
Schalk, Erasmus und die «res publica literaria», pp. 15 y sig.

6 M.McLuhan, Die Gutenberg-Galaxis, p. 185.

7 ]. A. Maravall, Antiguos y modernos, pp. 79, 302 y sigs.; en Vives estéd indi-
cada una utilizacién cuidadosa de la palabra «moderni» que él relaciona
con los representantes escoldsticos de la Universidad de Paris, a los cuales
rechaza.
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Ambos gustos entran en competencia: segin Nufiez Alba,
leyendo se aprenden més cosas nuevas en un dia que en un afio
de viajes. También se tomo¢ la costumbre de separar los libros de
los autores mds nuevos y modernos de aquellos de autores an-
tiguos y guardarlos por separado: asi, Juan Bautista de Car-
dona, en sus principios para la organizacién de la Biblioteca del
Escorial, le aconseja al rey que se coloquen los libros de los au-
tores modernos y que todavia viven en una sala separada8

Ya los Reyes Catdlicos esparioles se habian dado cuenta de
que el libro impreso era un instrumento para el desarrollo y la
expansién del poder. Mientras que en 1480, en las Cortes de To-
ledo, todavia se permitié mediante ley la difusién libre de im-
puestos de libros extranjeros, regulacién que se reafirmé en
1491, a partir de 1502, se exigié una licencia real y censura para
los libros extranjeros. Mds tarde, la censura se extendié en
Espania a todos los libros y Carlos V se la encomendé a la Inqui-
siciébn. Mientras tanto, en Flandes era la Universidad de Lo-
vaina la que se encargaba de realizarla.® El creciente aumento
de los controles estatales de los documentos impresos sélo
prueba la mucha importancia que el estado le asignaba al nuevo
medio, que ya no sélo le servia para la centralizacién de la vida
juridica o la difusién de regulaciones financieras y administra-
tivas, sino que también permitia el control en el dmbito de la
educacién y de la transmisién del saber.10 Estos controles y li-
mitaciones estatales disminuyeron el expansionismo del docu-
mento impreso y de sus productores. A esto se sumé en Espaiia
la falta de un estamento burgués asentado, lo cual entorpeci6 de

8 Ibidem, pp. 81, 368 y sig.; respecto al significado de una nueva escritura
redonda que es utilizada en Italia antes de la imprenta para los autores
antiguos y para los padres de la Iglesia y al de una letra gética tradicional
que se utiliza para todos los demds campos como, p. ej., jurisprudencia,
Biblia y literatura edificante cfr. A. Chastel, Der Mythos der Renaissance.
1420-1520, pp. 162 y sigs.

9 ]. A. Maravall, Estadomoderno, t. 2, p. 255.

10 Ibidem, p.255yt.1, p. 54.
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tal forma la produccién y la venta de libros impresos que la cos-
tumbre de copiar a mano los manuscritos todavia conservé su
significado durante mucho tiempo. Sin embargo, se tradujeron
y se publicaron en espafiol numerosas obras de la Antigiiedad,
aunque estos libros sélo fueron en parte editados y producidos
en Espana. El extranjero copaba una parte importante de la
produccién.!1

A pesar de los altos precios, hay que tener en cuenta que
los costes de produccién de los libros se redujeron en torno a
1470 a mds de la mitad: ahora se podia imprimir mds en un dia
de lo que se podia lograr copiando en un afio. Si el humanismo
es, esencialmente, la puesta en contacto de una personalidad
con la del autor cldsico, entonces, es un mérito de la impresién
tipogréfica haber facilitado, mediante la produccién en masa y
los bajos precios, el encuentro con la herencia literaria de la An-
tigiiedad y haberla difundido en general.12 Esto también es una
razén para la reflexién del humanista sobre la historia del libro
y de la escritura, pues reflejan el medio al que le deben la difu-
sién de su ideario y, con ello, su posicién social. Para ello han
valorado en su justa medida el alcance de la impresién tipogra-
fica y de sus consecuencias y han anticipado ya numerosas opi-
niones de la investigacién moderna sobre el nuevo medio, el li-
bro.

Asi, el humanista Pedro Mejia, en su Silva de Varia lecién
(1540), pinta una imagen tan exacta sobre la historia y la prehis-

11 Con respecto a las limitaciones de la impresién en Espafia cfr. M.
Chevalier, Lectura y lectores en la Esparia del siglo XV y XVII; con respecto a
la impresién de los clésicos en Espafia y en el extranjero cfr. T. S.
Beardsley, Spanish printers and the Classics: 1482-1599, pp.25-35 y T. S.
Beardsley, La traduction des auteurs classiques en Espagne de 1488 a 1586 dans
le domaine des belles lettres, pp. 51-64.

12 H. Widmann, Die Wirkung des Buchdrucks auf die humanistischen Zeitgenos-
sen und Nachfahren des Erfinders, pp. 63 y sig., 69; con respecto al culto hu-
manista al libro cfr. también: A. Buck, Vom humanistischen Umgang mit
Biichern, p. 163.
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toria del libro que se la presentaré a continuacién detallada-
mente. Traza un amplio arco desde la invencién de la escritura,
su significado en general y para Espafia en particular, pasando
por los variados instrumentos de escritura y materiales sobre
los que se ha plasmado la escritura, hasta la invencién de la im-
prenta tipogréfica que contribuye a la difusién de numerosos
libros nuevos. El tema del libro le conduce a un repaso de la his-
toria de las bibliotecas, que eran las encargadas de conservar los
libros, y a una mirada hacia las traducciones, que debian
transmitir los contenidos de los libros. Mejia comienza con una
alabanza a la escritura: al eternizar su recuerdo, afirma, hace a
los hombres casi inmortales; consigue hacer presentes hechos
que ocurrieron hace mil afos; puede salvar las més grandes
distancias espaciales. Gracias a ella, se puede aprender el saber
de cada una de las disciplinas cientificas; transmite lo que ya sa-
bian los antepasados y conserva para el futuro lo que no se ha
inventado hasta el presente. Sin la escritura, ya no existirian ni
Aristételes, ni Platén, ni muchos otros hombres sabios. Todos
estos argumentos confirman para que la escritura es la més ex-
traordinaria invencién humana.l3

Con respecto a la cuestion de quién inventé la escritura,
reina el desacuerdo. Segtin él, los infieles son de distinta opi-
nién que los catélicos, quienes a su vez no se ponen de acuerdo
entre si. Mejia expone algunas teorias que recopil6 Plinio. Segin
esas teorias, las letras debieron ser inventadas por los asirios o
por Mercurio (es decir, Hermes Trismegistos) en Egipto. Como
posibles inventores, también se nombra a los pelasgos, los feni-
cios y al caudillo Cadmo.!* De tales desacuerdos, Plinio sé6lo

13 Paralo que sigue cfr. P. Mejia, Silva de varia lecién, pp. 500 y sigs.

14 Con respecto a Cadmo cfr. E. R. Curtius, Europdische Literatur und lateini-
sches Mittelalter, p. 308; Curtius aclara que los griegos veian con cierta ra-
z6n en el fenicio Cadmo a la persona que trajo la escritura, puesto que ha-
bian tomado el nombre de las letras y la escritura del antiguo oriente; con
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puede llegar a la conclusién de que las letras son eternas y
surgieron al mismo tiempo que el mundo.

Frente a esto, Mejia nombra autores cristianos y judios que
afirman undnimemente que fue Moisés el primero que tuvo
contacto con la escritura cuando recibié las tablas de la ley. Esta
opinién la defendieron autores paganos como Eupélemo y Ar-
tapano afirmando que los egipcios habian recibido la escritura
de Moisés y la habian transmitido a los fenicios; desde alli, fi-
nalmente, Cadmo se la habia llevado a los griegos. Artapano le
da todavia mds fuerza a esta teoria cuando afirma que el Mer-
curio del cual se afirma que les habia mostrado las letras a los
egipcios no era otro que Moisés, a quien estos le habian dado el
nombre de Mercurio. Sin embargo, a Mejia esta datacion para el
origen de las letras no le parece lo suficientemente antigua.
Apelando a San Agustin, quiere fijarla en una época todavia
mads temprana y considera indudable que Adédn y sus descen-
dientes fueron los inventores de las letras y que el culto e ins-
truido Noé las habia salvado en el Arca. Mejia puede compren-
der y aclarar el error de aquellos que creen que Moisés esti tras
el origen de las letras: afirma que han sido confundidos por el
hecho reconocido de que los libros de Moisés son los més viejos
del mundo y anteceden a la sabiduria de los griegos. Con esta
toma de posicién, los debates de Mejia sobre el origen de la
escritura llegan a su primer resultado. Todavia afiade que le pa-
rece trabajoso e innecesario buscar un principio o un origen
para la forma y figura de las letras, por la razén de que son ar-
bitrarias.

No deja pasar la oportunidad para mostrar patriéticamente
a Espafia como el pais de origen de la escritura. Asi, a la retros-
pectiva sobre la historia universal de la escritura se afiade la
cuestién del significado de la escritura para Espafia. Mejia se
remite a Estrabén que, en su tercer libro, asegura que en la pro-

respecto al mito de Cadmo cfr. también M. McLuhan, Die Gutenberg-Gala-
xis, pp. 201 y sig.
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vincia del Guadalquivir existen ejercicios de escritura, estudios
eruditos y poesias que ya tenian 6000 afios de Antigiiedad. Si se
hace el célculo, se llega al resultado de que la escritura ya exis-
tia en Espafia en tiempos de los nietos e incluso de los hijos de
Noé, que son los que la debieron de llevar alli. Segiin Mejia, se
puede concluir que en Espana existia la escritura incluso antes
de que hubiera podido llegar a otro pais.’> Asi pues, en las
conclusiones finales, la cuestion del pais de origen posdiluvial
de la escritura se resuelve a favor de Espafia y desemboca con
ello en una alabanza que se adectia para la adulacién del senti-
miento nacional del lector esparfiol. Los detallados debates de
Mejia sobre el inventor y el pais de origen de la escritura dan
una idea del rango que le atribuye a esa parte indispensable del
libro y a toda transmisién por escrito.

Pero la condicién previa para la transmision por escrito no
son solo las letras, sino también los materiales sobre los que se
escribe. Por eso, Mejia les dedica otro capitulo a los precursores
del papel, en el cual la impresion tipogréfica hallé6 un material
util. En cualquier caso, cémo y sobre qué se escribié antes del
diluvio es una cuestién sobre la cual Mejia piensa que no puede
atreverse a hacer ninguna declaracién. El material primitivo so-
bre el que se escribié6 después lo formaban hojas de palmera.
Por eso se habia conservado la designacion de «hojas» para las
paginas de un libro. Después, se buscaron cortezas de arboles,
en especial aquellas que se podian separar facilmente del
tronco, como las del dlamo blanco, el olmo y el fresno. Libe-
rando las capas que hay entre el tronco del arbol y la corteza
externa, cortdndolas adecuadamente y uniéndolas unas a otras
surgieron los primeros «libros», palabra que se sigue utilizando

15 «Que vuiesse letras en nuestra Espafia en tiempo de los nietos y aun hijos
de Noe, que las vinieron a poblar. Por lo paresce que se podria afirmar,
que vuiesse auido en Espafia letras, antes que en alguna otra prouincia.» P.
Mejia, Silva de waria lecién, p. 505.
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en Espafia a pesar de que mds tarde ya no se elaboraron
"liberando" la corteza de los drboles.16

También otras expresiones modernas para materiales de
escritura tienen su raiz, segin Mejia, en viejos utensilios de
escritura utilizados antiguamente. Asi, dice él, también se escri-
bia sobre las hojas de papiro, un drbol que crece en los pantanos
del Nilo. El drbol del papiro constituye el origen de la posterior
expresion para «papel» que entre tanto se fabrica con piezas de
tela. Mejia también recuerda la costumbre de escribir sobre
pieles de oveja que introdujeron los habitantes de Pérgamo, por
eso ese material lleva el nombre de «pergamino». Otra palabra,
el estilo, se debe al utensilio de escritura llamado «estilo», con el
cual se grababan letras en un tablero liso de cera. Escribir con él
sobre el pergamino no es facil. Pero cuando por fin se invent6 el
papel que se utiliza actualmente, se volvié mucho maés facil
escribir y componer libros. Mejia termina diciendo que sélo con
ese material de escritura fue posible la impresién tipografica
que permite fabricar miles de libros a gran velocidad y que es el
mejor invento del mundo.

Por tanto, el perfeccionamiento del material de escritura
facilit el escribir y fue condicién previa para la invencién de la
imprenta, que Mejia le atribuye a Gutenberg de Maguncia. Esta
invencién fue llevada a Italia en el afio 1458 por otro alemdn,
Conrado. Poco después, hubo en Alemania, Italia y Francia ex-
celentes hombres en el arte de la impresién que, no sélo enten-
dian bien su oficio de impresores, sino que ademds también
eran muy eruditos y extremadamente cultos. Entre ellos, se

16 Ibidem, p.506; en lo referente a los materiales para la escritura cfr. tam-
bién G. Beutler, Enigmas y adivinanzas sobre el libro, la pluma y otros utensilios
para escribir. Estudio sobre su origen, sus metdforas, su estructura; con respecto
al significado del material y la forma del libro para la estructuracién de su
contenido cfr.: C. Nepaulsingh, The Concept «Book» and the Early Spanish Li-
terature, pp. 133 y sigs.; para lo que sigue cfr. P. Mejia, Silva de varia lecién,

pp- 508 y sig.
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cuenta a Aldo Manucio, Badio y Frobenius. Mejia le atribuye
con razén la invencién de la imprenta tipografica a Gutenberg.
Sobre esta cuestién no existia en su época ni la mds minima
unanimidad, tal y como muestra el libro de Gonzilez Mendoza
De la historia del gran reyno de la China (1585). Gonzélez prueba
que los chinos ya imprimian libros més de quinientos afios an-
tes de Gutenberg y que ejemplares de libros chinos habian sido
traidos por mercaderes en largos viajes a través de continentes
desde China hacia Europa y que estos fueron los que le inspira-
ron la idea de una imprenta al maguntino.l” Hoy estd de hecho
confirmado que en Asia Oriental ya existian técnicas de impre-
sién antes de la invencién de Gutenberg que, sin embargo, tra-
bajaban con silabas; pero no existe ninguna prueba de la in-
fluencia del oriente sobre Gutenberg.18

Las posibilidades técnicas de la imprenta aumentaron el
nimero de libros y tuvieron como consecuencia un impulso
cultural. Mejia ya formul6 ese reconocimiento que ha sido estu-
diado detalladamente por la modemna investigacién. El le atri-
buye a la imprenta el hecho de que en su época se sacaran a la
luz numerosos textos que antes, o se habian perdido, o per-
manecian ocultos. Dice que hay que agradecerle a la imprenta
que en la actualidad haya tantos hombres eruditos en todas
partes.1 Incluso la generalidad se permite esos estudios que
antes estaban reservados a una minoria que podia conseguir,
s6lo con esfuerzos y dificultades, los mds importantes escritos:

17 El autor se basa en Pater Herrada y sus acompafantes que a su vuelta de
China llevaron a las Filipinas mds de cien libros impresos sobre diferentes
campos que habian comprado en Aucheo. Habian sido impresos en las di-
ferentes provincias del reino. También forman la base para el propio libro
de: J. Gonzélez de Mendoza, Historia de las cosas mas notables, ritos y cos-
tumbres, pp. 113 y sig., 118.

18 H. Widmann, Die Wirkung des Buchdrucks, p. 64 y sig.

19 «Con la qual ayuda y aparejo salen y se hazen tantos varones doctos,
quantos oy ay en todas partes de la Christiandad.» P. Mejia, Silva de varia
lecién, p. 509.
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«No se sabian o no se podian auer los autores grandes y anti-
guos, y assi no eran tan vniversales los estudios.»?0 Cierta-
mente, Mejia no quiere negar que alguno, al imprimir libros sin
utilidad e historias falaces, ya se ha permitido algunas li-
bertades que van demasiado lejos. Esto ha sido un abuso que le
provoca hastio y perjuicios al lector. Sin embargo, ese abuso
puntual no refuta las repercusiones positivas de la actividad
impresora en general.

Seguin Mejia, la imprenta posibilita una mayor difusién de
escritos y estudios. Le permite a la persona privada, a la Iglesia
y al estado coleccionar y reunir libros en bibliotecas en mayor
medida que hasta entonces. Este nuevo fenémeno debié
despertar el interés de Mejia por la historia de las bibliotecas en
el mundo, a la cual dedica detalladas observaciones. Mejia les
atribuye a los judios el haber tenido las primeras bibliotecas y
los primeros libros. Ellos fueron los primeros que utilizaron la
escritura y los primeros que quisieron conservar aquello que
escribian. Ciertamente, la biblioteca hebraica fue destruida y
quemada por los caldeos, sin embargo, el profeta Esdras, ilumi-
nado por el Espiritu Santo, escribié6 de nuevo los Libros de la
Ley y de los Profetas. El hecho de que, desde Moisés, se conser-
varan los libros en bibliotecas es la razén por la que hoy todavia
se conservan el Viejo Testamento y otros libros de similar anti-
giedad.?!

Las bibliotecas paganas no surgieron hasta bastante
después. Mejia cuenta la historia de algunas bibliotecas de fama
mundial. En Grecia, la primera fue construida por el tirano
Pisfstrato, ampliada por los atenienses, robada por Jerjes y lle-
vada a Persia, pero mds tarde vuelta a llevar a Atenas por el rey
Seleuco. Mejia se remite para esta descripcién a Aulo Gelio y a
San Isidoro. Menciona también la en su tiempo tan a menudo
citada biblioteca de Alejandria en Egipto en la que se conserva-

20 Ibidem, p. 510.
21 Ibidem, pp. 511 y sig.; para lo que sigue cfr. pp. 513-515.
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ban las Sagradas escrituras y que acogia en total el increible
nimero de 700.000 libros. Mejia no considera tal cifra como im-
probable, ya que los egipcios también habian realizado cosas
extraordinarias en sus pirdmides y obeliscos. El hecho de que
esta biblioteca hubiera podido crecer tanto y de que hubiera
podido conseguir los libros mds raros y mas buscados de
aquella época, se lo debia a sus numerosos y especialmente
eruditos colaboradores que se esforzaban por la compra y con-
servacién de los libros. Tanto mds deplorable fue su disolucién
de la cual Mejia hace responsable a César.

Entre las bibliotecas romanas, Mejia nombra la «biblioteca
publica» de Asinio Polién y la de Emilius Paulus. Dignifica los
méritos de César en el fomento de bibliotecas cuyos fondos ha-
bian disminuido como consecuencia de frecuentes fuegos. Un
simbolo de la gran veneracién que les otorgaban los romanos a
los escritores eran los cuadros y estatuas de los mds famosos
representantes de las letras que hacian erigir en sus bibliotecas.
Finalmente, la primera biblioteca cristiana fue edificada, como
ya cuenta San Isidoro, por el mértir San Panfilo de Cesarea con
30.000 volimenes. Las ya nombradas y otras bibliotecas poste-
riores de los romanos fueron saqueadas por los godos, alanos,
véndalos y otros barbaros hasta que, en la actualidad y en un
pasado cercano, sus fondos fueron buscados y en parte en-
contrados por eruditos. Sin embargo, no se han vuelto a descu-
brir mds que una décima parte de los escritos que nos dejaron
los autores cldsicos. Y ademads, la parte conservada tiene tantas
faltas y estd tan mal escrita que es necesario el méas esforzado
trabajo filolégico para volver a reelaborarla en su forma origi-
nal:

Destos que se han hallado, todos o los mas estauan
falsos y mentirosos, y mal escritos, que con quantas dili-
gencias y trabajos han tomado muchos, y muy grandes
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hombres, en los emendar, a penas han podido reduzir a
verdad lo escrito, quanto mas cumplir lo que faltaua.22

El trabajo filolégico de los humanistas aparece, por tanto,
como la consecuencia directa de la historia del libro: habia que
atribuirlo por una parte a que la imprenta posibilitaba una difu-
sién mas facil y amplia de escritos y la reedicién de copias ma-
nuscritas discrepantes entre si. Por otra parte, Mejia hace res-
ponsable a la historia de las bibliotecas de que se hayan podido
recuperar textos desaparecidos y de que haya que restaurar y
corregir otros que, debido al falso modo de conservacién y al
manejo inexperto, se han dafado y echado a perder. Es un fruto
de la preocupacién y del esfuerzo de grandes espiritus el que en
la actualidad se creen y se conserven ricas y notables bibliotecas
en las escuelas de gramética y en las universidades, no sélo en
Roma, Florencia y Venecia, sino también en Sevilla, donde, por
ejemplo, Hernando Colén, un hijo de Cristébal Colén, ha reu-
nido una biblioteca con libros de todas las facultades.??

Por lo tanto, hay que agradecerles a eruditos extraordina-
rios el hecho de que se preparen libros para la imprenta que son
recopilados y guardados en las bibliotecas. También a ellos les
corresponde el mérito de haber hecho accesibles al propio 4m-
bito lingtiistico, traduciéndolos a la propia lengua, importantes
libros de un dmbito lingiiistico extranjero. En este caso, sin em-
bargo, surge el mismo problema que en las copias manuscritas:
el sentido del texto original puede, debido a la imprecisién, ser
deformado y alterado. La actividad del traductor, al igual que la
del copista, estd expuesta constantemente al peligro de cambiar
el texto original. En la misma medida en que se alaba su inten-
cién, se enjuicia por ello a menudo de forma critica su
realizacion.

En vista del significado cada vez mayor de la literatura de
traduccién, es natural que Pedro Mejia se confronte con la pro-

22 Ibidem, p. 516.
23 Ibidem, p. 516.
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blemética de la transmisién por medio de la traduccién. Asi,
retrata la historia de la traduccién de la Biblia, un libro que se
encontraba en el centro de los nuevos intereses protestantes y
heterodoxos. Para ello, le presta una especial atencién a la tra-
duccién al griego del Viejo Testamento: los cinco libros de Moi-
sés y los otros libros histéricos y proféticos del Viejo Testa-
mento fueron redactados primero en lengua hebrea, que era la
primera antes de la confusién de las lenguas en Babilonia. An-
tes del nacimiento de Cristo, la lengua hebrea estaba mucho
menos extendida que la griega, la cual debido a las victorias de
Alejandro Magno se hablaba en todo el mundo. As{ pues, pues-
to que se acercaba la época del nacimiento de Cristo, era necesa-
ria una traduccion y a Dios le plugo que la Biblia, con las profe-
cias sobre su encarnacién humana, fuera leida por el mayor
nimero posible de personas en una lengua de uso mas habi-
tual.2* Asi se aclara que al rey egipcio Tolomeo, que tenia noti-
cia de la Biblia de los judios, se le ocurriera ordenar una traduc-
cién al griego de la Biblia para su biblioteca. Por eso le pidié al
alto sacerdote de los judios, Eleazaro, que enviara a eruditos ju-
dios con el texto original, para que se hicieran cargo de su tra-
duccién al griego. Fueron setenta y dos «intérpretes», que tra-
bajaron por separado e independientemente unos de otros. Al
final, cuando compararon sus resultados, ninguna traduccién se
diferenciaba de las demds. Eran idénticas hasta en la tltima le-
tra y asi dieron testimonio de la especial gracia e influencia del
Espiritu Santo. Incluso aunque los setenta y dos eruditos hu-
bieran omitido o afiadido algo en su redaccién guiada por el
Espiritu Santo, entonces no se trataria de una falta, sino del de-
seo del propio Espiritu Santo. Pero el ejemplo de Teopompo

24 «Como ya se acercasse el bienauenturado tiempo de su venida, plugo a el,
y assi conuenia 2 la salud y reparacion del genero humano, que antes que
el viniesse, las dichas profecias y escrituras se leyessen en lengua mas ge-
neral y comun a todos que la Hebrea, y esta fue la de los Griegos.» Ibidem,
p- 746.
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demuestra que el hombre no tiene derecho a cambiar por pro-
pia voluntad la palabra de Dios: fue castigado con la demencia
por haber intentado adornar la traduccién de la Biblia con or-
natos retéricos.2>

La presentacién que Mejia hace de la traduccién de la Bi-
blia al griego es un ejemplo, especialmente importante desde el
punto de vista cristiano, del sentido que se le atribuia a la tra-
duccién. Como paradigma de la traduccién, este retrato tam-
bién arroja con ello una luz sobre la actividad de los eruditos
humanistas que con sus traducciones quieren contribuir a la
transmision de los textos cristianos, pero también a la de los
textos profanos clasicos, si bien estos tltimos se clasifican de
distinta forma y, por tanto, también son tratados de manera di-
ferente. Su trabajo también tiene como meta, especialmente tras
la llegada de la imprenta, hacer accesible para un nuevo y més
extenso publico lector el texto, que se consideraba especial-
mente valioso, en una traduccién lo més fiel al sentido y lo més
literal posible.26

Asi pues, la imprenta, que hace accesible a un amplio pu-
blico tantos nuevos libros, no sélo necesita filélogos eruditos
que examinen de forma critica los modelos manuscritos trans-
mitidos para elaborar nuevas ediciones, sino también traducto-
res eruditos que traduzcan los textos cristianos y clésicos a la
lengua en la que tengan el mayor niimero de lectores y la mayor
salida. Por eso, en Mejia, la imprenta aparece como el mayor y
mads significativo eslabén de la cadena de la transmisién escrita
que comenzé con la propia invencién de la de la escritura, que
mejora constantemente los utensilios de escritura y conserva los

25 Ibidem, p. 744y pp. 752-755.

26 Cfr., p.ej., la dedicatoria de la traduccién de los Salmos de ]. de Valdés.
Asegura haber traducido el texto hebreo «casi palabra por palabra en
quanto lo ha sufrido el hablar Castellano»: ]. de Valdés, El salterio traduzido
del hebreo en romance castellano, p. 165; tal cautela y merecido respeto le pa-
recian imprescindibles para cosas que habia escrito el Espiritu Santo.
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libros en las bibliotecas. La retrospectiva de Mejia confirma la
evolucién como progreso continuo que encuentra su apogeo en
las bibliotecas espariolas de la época y en la masiva difusién
contemporédnea de testimonios impresos. Puesto que le abren a
un mayor publico lector el camino hacia el saber, menciona y
dignifica el trabajo de los bibliotecarios, de los traductores eru-
ditos, de los filélogos, que critican los textos, y de los editores,
que participan directamente en la empresa de la impresion.

Un siglo més tarde, la invencién de la imprenta y sus con-
secuencias ya no se ven de forma tan positiva. Saavedra Fa-
jardo, en su Republica literaria (redactada en torno a 1612), tiene
frente a ellas una postura més bien de rechazo, incluso aunque
destaque que, como consecuencia de la imprenta, se ha desarro-
llado todo un ramo econémico: el libro se ha convertido ahora
en una mercancia y en objeto de comercio. Quien se dedica al
estudio sélo lo hace para escribir libros y sélo escribe para ga-
nar dinero con sus escritos.?” Puesto que ahora la redaccién de
libros se ha degradado a una mera fuente de ganancias, con el
siempre creciente nimero de libros, también aumenta la osadia
y desvergiienza de autores irreflexivos. Fajardo, al contrario
que Mejia, ya no ve como consecuencia de la imprenta el ad-
venimiento de un esmerado estamento filoséfico de eruditos,
sino el reinado de los buscadores de fortuna sin escriipulos y
sin interés por el saber erudito.

Naturalmente, tiene que admitir que la difusién de escritos
mediante la imprenta les ha prestado a los esparioles valiosos
servicios en la predicacién de la religién cristiana. También él
busca los origenes y se pregunta quién fue el inventor de la im-
prenta, pero sefiala, sin tomarlo en serio, un origen mitolégico:

27 «Con que se ha hecho trato i mercancfa, estudiando los hombres para
escrivir, i escriviendo para grangear con sus escritos» Saavedra Fajardo,
Repuiblica literaria, pp. 9 y sig.; para lo que sigue cfr. pp. 10, 27; la obra fue
redactada en torno a 1612; cfr. ademis L. Gil Ferndndez, Panorama social del
Humanismo espariol (1500-1800), p. 282.
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dice que Mercurio invent6 los caracteres, Vulcano los fundié en
plomo y otros metales y, finalmente, Plutén mezclé la tinta con
la que entran en contacto las letras antes de que, prensadas en la
prensa de imprenta, dejen su marca sobre el papel. Este proceso
no le parece a Fajardo un bienvenido progreso, sino la causa de
que a partir de ahora hasta el ignorante més grande, sin saber ni
siquiera escribir, pueda componer un nimero ilimitado de li-
bros. Al contrario que Mejia, Fajardo no pone en relacién con el
proceso inmediato de impresién a hombres cultos, sino a igno-
rantes.

Fajardo tampoco dignifica como Mejia el trabajo de los fi-
16logos: los filélogos afirman que los libros escritos a mano an-
tes de la invencién de la imprenta contienen numerosas faltas y
que en ellos se introdujeron muchos errores. Al intentar corre-
girlos, sin embargo, s6lo consiguen con sus cambios y afiadidos
deformar completamente el sentido:

iLes cortan los dedos, o las manos, deciendo que no
son aquellas sus naturales, i les ponen otras! [...] se ade-
lantan a adivinar los conceptos no imaginados, i, mu-
dando las palabras, mudan los sentidos, i tarazean los
libros.28

Por eso, Fajardo compara a los filélogos con los cirujanos,
ya que convierten en su oficio el andar cortando en el cuerpo de
los autores para completarlos y mejorarlos.

Finalmente, la masa de testimonios impresos que la im-
prenta lanza al mercado ya no se saluda, como lo hacia Mejia,
como un progreso, sino que se valora como una desventaja: con
las facilidades que proporciona la imprenta también se impri-
men escritos que no merecen ser difundidos. Todos intentan
ahora publicar lo que seria mejor que permaneciera oculto. En
este contexto, la Antigiiedad, que no disponia de la imprenta,
aparece como ejemplar: asi, segin Fajardo, un autor clasico

28 Saavedra Fajardo, Repitblica literaria, p. 91.
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nunca se hubiera atrevido a escribir 4000 libros sobre materias
inttiles.29

El que mds compasién merece es en realidad el que todavia
lee y no utiliza de inmediato su tiempo para escribir o para la
reflexion auténoma. Esto le da a entender Fajardo al lector en el
proélogo de su libro.30 Por otra parte, el lector de libros impresos
lo tiene mads fécil que el que tenia que abrirse paso a través de
manuscritos dificiles de descifrar. La clara y confortable forma
de la imprenta invita hasta a leer. La mads facil legibilidad del li-
bro impreso, esto se puede deducir de las observaciones de Fa-
jardo, eleva, por tanto, el consumo de productos literarios y,
con ello, su demanda. Mientras Mejia veia en primer lugar las
posibilidades y las ventajas del nuevo medio, en Saavedra Fa-
jardo aparece en primer término, sobre todo, la desilusién, pero
quizds también, como en todo su libro, una buena parte de iro-
nia y autoironia.

El masivo aumento de los testimonios impresos debido a la
imprenta no sélo trajo consigo el peligro de publicar escritos de
poco valor. Desde el punto de vista cristiano, también puso en
circulacién demasiados libros profanos que, por fuerza, debian
apartar de la lectura de la Biblia, el libro mds importante. Esto
ya es constatado muy pronto por Medina en su religioso Libro
de la verdad (1555). En él, hace que la figura alegérica de la Ver-
dad dé informaciones detalladas sobre el sentido de los nume-
rosos libros que se guardan en las bibliotecas. En primer lugar
la Verdad hace notar de forma critica que los libros deben servir
como adormno del espiritu, y no como adomo de las paredes,
como si fueran tapices o cuadros.3! Una gran cantidad de libros
esconde en si tantos peligros como ventajas, pues a unos les
hace sabios y otros pierden la razén por su causa.

29 Ibidem, p. 6.

30 «[ 4, sin reparar en ello, consumes vanamente el tiempo en leer, que se
empleara mejor en escrivir i meditar.» Ibidem, prélogo.

31 P.deMedina, Obras, p. 286; para lo que sigue cfr. p. 287.
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Pedro de Medina toma como comparacién el estémago
humano, al cual el exagerado disfrute de comida le hace més
dafio que bien. De ello se deduce que el sabio no busca lo su-
perficial, sino lo necesario. Por muy grande y significativa que
fuera la biblioteca de Alejandria, sin embargo, no tenia por qué
ser ventajoso poseer muchos libros, pues, si habian sido redac-
tados por autores ignorantes, podian contener muchos errores.
Al igual que el lector lleva cuidado de que nada darie su cuer-
po, asi, también debe llevar cuidado de que los malos libros no
dafien su alma. El deberia renunciar por completo a la posesién
de libros que sélo le sirvan para pasar el tiempo. Si lee los libros
de Salomén, debe pensar en su propio provecho y buscar en
ellos la sabiduria que le sirva para su propio modo de vida. Fi-
nalmente, Pedro de Medina critica un prejuicio de coleccionis-
tas biblidfilos que creen que la posesién de numerosos libros ya
basta para conocer su contenido. Para acabar, a aquél que posee
muchos libros y puede elegir entre ellos, se le da el consejo de
que sélo lea aquellos en los que pueda encontrar algo bueno
para si mismo.

Para Pedro de Medina, la reproductibilidad masiva de los
libros impresos no tiene ningin valor en si misma. No es
sustancial el nimero de libros que se poseen o que se pueden
leer, pues lo importante es su valor para el modo de vivir per-
sonal al cual sirven en primera linea la Biblia y otros libros reli-
giosos. Naturalmente, con este trasfondo, la significacién de la
imprenta aparece fuertemente relativizada. Al igual que Saave-
dra Fajardo, este autor enjuicia de forma escéptica un fenémeno
de su tiempo: la produccién y coleccién entusiasmada de libros.
Mejia es un ejemplo claro de ese entusiasmo cuando le da tanta
significacién a la imprenta que relata todas las manifestaciones
de su prehistoria y valora su invencién como la razén de un
impulso cultural. El hecho de que Mejia, Saavedra Fajardo y
Pedro de Medina tengan que confrontarse con el significado
que tiene para el publico lector la gran masa de libros sélo de-
muestra lo viva que estd la conciencia del hecho de que la re-
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producciéon masiva de libros mediante la imprenta tiene conse-
cuencias decisivas para la transmisién por escrito.

b) El escritor

Los escritores se encuentran enfrentados con el hecho de
que la imprenta facilita, acelera y mejora la producciéon de sus
libros. Debido a que ahora no sélo se puede producir una canti-
dad sustancialmente mayor de ejemplares de un solo libro, sino
que también aumenta el nimero de titulos editados, los autores
deben esforzarse por primera vez por hacer propaganda de su
propia produccién ante un extenso publico lector. Puesto que el
tradicional publico lector erudito es muy pequeiio, los escritores
hacen publicidad en sus prélogos para ganarse el favor de un
publico lego méds numeroso. El mayor nimero de libros en
oferta les obliga, pues, a aumentar la demanda.

Para ello, los escritores no sélo hacen publicidad dirigién-
dose directamente a los legos e intentando gandrselos para su
obra; también apelan al sentimiento nacional de sus lectores
alabando sus obras como producciones auténomas nacionales.
Ademads, tienen que convencer al publico del valor de sus libros
presentando el esfuerzo y trabajo que les ha costado su conclu-
sién, ya que el producto aparece como mds valioso cuanto mads
trabajo se ha invertido en él. En la misma medida en que el va-
lor del libro se deriva, por una parte, de su composicién por el
autor, también se deriva, por otra, de su utilidad para el lector.
Por eso, los escritores le indican a menudo al lector que sus li-
bros pueden servirle de mucho.

Esta claro que no se puede suponer que los escritores, co-
nociendo las hoy bien investigadas leyes de la oferta y la de-
manda, valor ttil y valor de canje, o calibrando correctamente
su situacién, quisieran de forma consciente ampliar y mantener
con sus prologos el mercado para su producto. Naturalmente,
su argumentacion también contiene elementos tradicionales, y
esto se debe, sobre todo, a que los autores han hecho desde
siempre propaganda de sus libros.
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En los prélogos, se pueden dirigir al lector mas di-
rectamente que en los libros mismos. Junto a esto, el texto-tipo
del prélogo desarrolla tépicos y elementos a menudo repetiti-
vos y populares como, por ejemplo, la acentuacién de la utili-
dad de la obra, la aseveracién de la insuficiencia del autor
frente a la dificil materia, las particulares capacidades del lector
visto de forma positiva, o la crueldad de un lector, la preten-
dida indiferencia del autor frente a su lector, el dirigirse, ya en
el titulo del prélogo, a un grupo especifico de lectores y el califi-
car al lector de amigo, cristiano, curioso, sincero, etc.32

El hecho de que precisamente Antonio de Guevara se pre-
sente en las observaciones previas a su obra Una década de Césa-
res (1539) como un autor concienzudo y trabajador, es sor-
prendente en la medida en que, como hoy se sabe33, era més
bien descuidado con las citas y las anécdotas de autores cldsicos
e impreciso a la hora de citar sus fuentes. A pesar de ello, o
quizés precisamente por ello, le da un valor especial al hecho de
que se le tenga por un autor serio. Con este fin, quiere conven-
cer a su lector de las fatigas y los esfuerzos que, segtin él, van
unidos a la redaccién de un libro. Dice que tras la traduccién,
recopilacién y mejora de su obra sobre Marco Aurelio quedé
tan fisica y siquicamente agotado - al fin y al cabo habia traba-
jado en él durante doce afios - que tomé la decisién de no

32 Con respecto a la tépica exordial y a la humildad afectada cfr. E. R. Cur-
tius, Europdische Literatur und lateinisches Mittelalter, pp. 93y sigs.; con
respecto al tratamiento del lector en los prélogos esparioles cfr. A. Por-
queras Mayo, El lector espariol en el Siglo de Oro; el autor también presenta
los resultados de este trabajo en un capitulo de: A. Porqueras Mayo, El
prélogo como género literario. Su estudio en el Siglo de Oro espariol; la acen-
tuacién de la utilidad de la obra que se comenta ya caracterizaba los pré-
logos-comentario del siglo XII: B. Sandkuhler, Die frithen Dantekommentare
und ihr Verhiltnis zur mittelalterlichen Kommentartradition, p.29; con
respecto a la t6pica en las dedicatorias francesas cfr.: W. Leiner, Der Wid-
mungsbrief in der franzosischen Literatur 1580-1715.

33 Cfr.]. A. Maravall, Carlos V y el pensamiento politico del Renacimiento, p. 186.
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volver a escribir nunca otro libro parecido: «Porque si al lector
es sabroso, al auctor es costoso.» Segiun Guevara, dejar
contento al lector es tan dificil como facil parece la elaboracién
de un libro: mientras que sus ojos se dan por contentos con la
legibilidad de las letras, su entendimiento quiere ademds un
estilo elegante, una retdrica flexible, un juicio exhaustivo y
ensefianzas ttiles.

Después de haber subrayado el esfuerzo que pone en sus
libros, se puede erigir en portavoz de aquellos que condenan a
los escritores que no son serios. Al igual que ellos, se queja de
que hay muchos contemporaneos que tienen el atrevimiento de
escribir tan mal como hablan. Escriben por la mafiana lo que
han sofiado la noche anterior y lo que escriben por la mafiana lo
publican al dia siguiente. Mientras el hecho de decir una idiotez
denota falta de atencién, el ponerla por escrito es signo de gran
locura; para la publicacién de un libro es necesario cierto
tiempo. Para demostrarlo, Guevara recurre a ejemplos de la
Antigiiedad: dice que Plutarco da noticia de que Platén,
Anaxagoras, Antipo y Aischines no publicaban sus libros hasta
que estos no habian sido examinados detenidamente por sus
colegas. E incluso después de esta inspeccién, todavia dejaban
pasar tres afios antes de su publicacién. Este comportamiento se
corresponde completamente con la posicién de Guevara, pues
él no se puede imaginar un manuscrito que esté de principio
tan bien escrito que cuando el autor lo examine de nuevo, no
tenga que pulirlo, mejorarlo y afiadir o quitar algo.

Probablemente para hacerse comprensible a su ptiblico
cortesano, poco ducho en la lectura, compara el libro con las
mds habituales formas de la comunicacién oral y al autor de li-
bros, con el predicador, con el que estdin mds familiarizados sus
lectores. Las palabras del que escribe libros, afirma, no deben
estar menos elaboradas, examinadas y pulidas que las del pre-

34 A. de Guevara, Una década de Césares, p.71, para lo que sigue cfr.
pp-71ysig.
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dicador, pues, en el peor de los casos, una prédica desabrida
aburre a una comunidad, pero un libro torpe aburre a cual-
quiera. Y si en la conversacién oral, a veces, bastan un par de
frases para provocar cansancio en el que escucha, el lector de un
libro completo que no ha sido pulido tiene mucho mas de que
quejarse. Asi pues, si la comunicacién oral exige preocupacién y
esfuerzo, esto se puede aplicar todavia con més razén a la
escrita.

Guevara no sélo se erige hdbilmente en portavoz de
aquellos que condenan a los escritores que no son serios. Con
pesar y sin mucha humildad, Guevara, que, claro estd, se cuenta
entre los buenos autores, tiene que constatar que los buenos li-
bros provocan envidia. Asi, aquellos que escriben para el bien
del estado no sélo tienen que soportar frio, fatiga, soledad,
hambre y noches en vela, sino también mucho més las veneno-
sas charlas de los murmuradores que, tras impaciente lectura,
estdn dispuestos a expresar juicios excesivamente rapidos.

En la segunda parte de su prélogo, Guevara concreta atin
més. Dice que sus preparativos han sido especialmente forzo-
sos, puesto que, no sélo tuvo que traducir un solo autor, sino
numerosos autores griegos y latinos. Para ello y para la
correspondiente correccién, tuvo que encontrar tiempo pese a
las obligaciones de sus cargos eclesidsticos y estatales.3> Al co-

35 Con respecto al hecho de que la actividad literaria como oficio tinico fuera
en Espafia en los siglos XVI y XVII impensable cfr. A. Rallo Grauss, Anto-
nio de Guevara en su contexto renacentista, p. 207; Rallo Grauss piensa que el
hecho de que Guevara se caracterice personalmente como autor y quiera
presentarse a su piiblico se debe a que los escritores comenzaban a enten-
derse a si mismos como creadores con responsabilidad personal sobre sus
obras. Ibidem, p. 204; ella cree que el piblico al que aspira Guevara es el
noble. Ibidem, pp. 202 y sig.; con ello se diferencia de A. Redondo, el cual
supone una divulgacién limitada de los escritos de Guevara entre guerre-
ros y ciudadanos. A. Redondo, Antonio de Guevara et I'Espagne de son temps,
pp- 478 y sigs., 511; con respecto al escritor como «<homme de lettres» o
«philosophe» en la Francia del siglo XVIII, cuyo sentimiento de autovalo-



192 C. EL LIBRO Y SUS OFICIOS

mienzo de su trabajo, se vio frente a una formidable abundancia
de material. De ahi, se originé para él la inmensa tarea de acla-
rar cuestiones confusas, deshacer contradicciones, ordenar el
desorden, excluir lo accesorio, escoger lo bueno y darle una
forma elegante.® No sin razdn, resalta Guevara la amplitud de
su recopilacién de material, de la cual sélo una pequefia parte
tuvo cabida en la obra acabada. Ella era, segin él, la que le
inmunizaba contra las criticas, ya que, si él, como autor com-
petente y erudito, se enfrentaba a un critico mds bien ignorante
y, precisamente por eso, lego, el critico potencial sélo podia pre-
sentar una prueba donde Guevara disponia de méis de doce. Sin
embargo, cuando se destaca la cantidad de trabajo invertido se
hace no tanto en honor a la verdad, sino més bien con fines
propagandisticos. Como «captatio benevolentiae» también
puede, ya en las primeras paginas del libro, mover de forma
positiva el dnimo del lector que, en principio y debido a los
numerosos testimonios impresos, es més bien negativo.

Juan de Pineda, en el detallado prélogo de sus Didlogos fa-
miliares (1589), también intenta conseguir el favor del lector.
Ahora bien, no se refiere para ello a sus propios esfuerzos. Se
dirige al lector, a quien quiere convencer de que su obra es 1itil
y de que también es adecuada para un gran ptblico de legos sin
previa formacidn cientifica. Mientras Pineda, al indicar la utili-
dad de su obra, consigue despertar el interés, con la referencia a
la fécil inteligibilidad puede elevar el nimero de sus lectores
potenciales. Antes de destacar la utilidad de su obra, divaga un
poco con aclaraciones sobre las buenas obras: el deseo natural
del ser humano es hacer el bien, dice. El hombre quiere servir a

racién también era sustentado por la situacién del mercado y la opinién
publica, cfr.: S. Juttner, Aufklirer zwischen Salon und Nation. Zur Einschit-
zung von Buch und Lektiire im 18. Jahrhundert, pp. 156, 158.

36 «Aclarar lo obscuro, concordar lo diverso, ordenar lo sin orden, adobar lo
insipido, desechar lo superfluo, eligir lo bueno y ponerlo todo en estilo.»
A.de Guevara, Una década de Césares, p. 73.
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Dios y al préjimo. De ahi, deriva él para su propia persona la
necesidad que tiene de ser 1itil con su libro al mayor niimero de
gente posible. Ahora bien, para poder ser de utilidad a los més
posibles se propone adecuarse a los distintos gustos de los
hombres.37 Da incluso un paso més. Al abordar temas total-
mente distintos, no sélo quiere dirigirse a muchos, sino a todos:
«Me determiné tomar la pluma para escrevir cosas de provecho,
procuré trazarlas de manera que no solamente pudiesen apro-
vechar a muchos, sino a todos, quien por un respecto, quien por
otro.»38

Ahora, ciertamente, ya nadie puede sentirse excluido de su
grupo de lectores. Sin embargo, considera necesario dirigirse a
aquellos legos sin los que la demanda de documentos impresos
en el mercado seria demasiado pequefia. Es precisamente alli
donde aborda la cuestién de la forma relajada y de facil lectura
de su presentacién donde satisface las necesidades del publico
lego. La situacién de una conversacién entre amigos, que es la
que caracteriza a su libro, no sélo le permite prescindir de los
molestos testimonios de cortesia y presuponer un mutuo senti-
miento de afecto entre los interlocutores, sino también pasar de
temas serios a otros més ligeros y entremezclar la broma con la
polémica o con fases de conversaciéon reposada. Estas tltimas
tienen que ayudar a evitar que el lector se canse siguiendo las
refinadas argumentaciones, pues él piensa que una de las ven-
tajas del didlogo es precisamente que la materia no se trata toda
seguida como se hacia en los tratados que se escribian antes y
que cansaban al lector.

Dice que alli donde se tratan importantes ensefianzas cris-
tianas se ha recurrido con gusto a las letras humanas cuya agu-
deza podria servir muy bien para dar ligereza. Pero junto a esto,
se ha cuidado mucho de que todas las narraciones incluidas
contengan una ensefianza 1itil. Pineda quiere, pues, acomodarse

37 ]. dePineda, Didlogos familiares, t. 1, p. 4.
38 Ibidem, p. 6. Paralo quesiguep. 5.
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en género Y estilo a los legos, que no estdn especialmente ejer-
citados en la lectura. Precisamente por eso, para ganarse su fa-
vor, incluso se designa a si mismo como lego. Para variar el
tema tan a menudo como fuera posible y atender asi al fin de la
mejor legibilidad, tuvo que sacar materiales de «tantas faculta-
des literarias»39 de las que él ni siquiera conocia las nociones
elementales. Debido a esto, tiene que pedirles nuevamente in-
dulgencia a los eruditos especializados que hay entre sus lecto-
res. Pineda, de forma muy consciente, intenta ganar para si a
amplias capas de lectores, incluso corriendo el peligro de ser
incluido por sus colegas eruditos dentro del grupo de los legos.
Interpreta su propésito de forma idealista, como servicio al
préjimo, y piensa que hace algo bueno cuando él, como erudito,
hace accesible su sabiduria y su saber a la gran masa de los que
saben menos.40

Juan Castro de Salinas, en su temprana traduccién de
Plutarco, Las vidas de los ilvstres y excellentes varones griegos y ro-
manos (1562), también subraya que su obra es adecuada para un
amplio publico, que es de utilidad y que a él le ha supuesto
muchos esfuerzos. Su traduccién tiene como objeto que el texto
de Plutarco sea entendido por el méds amplio publico posible,
incluso por aquellos que no lo pueden leer ni en el idioma

39 Ibidem, p. 6.

40 Un testimonio temprano para la diferenciacién del piiblico lector es un
corto tratado de Alonso de Cartagena de la segunda mitad del siglo XV
que diferencia tres grupos: el de aquellos que no leen, el de los «scholastici
viri» y un tercero, situado entre los dos anteriores, que es él de aquellos
que unen la «vita activa» y la «vita passiva». Ciertamente, los libros con
falsas ensefianzas pueden ser leidos por los profesionales «scholastici»,
pero son demasiado peligrosos para los «militares viri». Por eso, el autor
recomienda libros que se adectien a la capacidad intelectual del lector. Cfr.
J. N. H. Lawrance, Un tratado de Alonso de Cartagena sobre la educacién y los
estudios literarios, pp. 12 y sig.
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griego original ni en latin4! Acentua el esmero y el esfuerzo de
su trabajo con el cual quiere servir a la utilidad comuin. Asi, ni
se ha ahorrado noches en vela, ni ha retrocedido ante esfuerzos
fisicos o materiales para serles titil a sus contemporaneos y a
sus descendientes. De hecho, el que busca gloria en las letras, en
el servicio a las armas o en el estado, puede sacar una gran uti-
lidad de las figuras ejemplares que presenta su libro. En este
sentido, interpreta la valoracién que se les otorgaba en la Anti-
gliedad a las figuras extraordinarias y a sus hechos, como
exhortacion al presente y para que se glorifiquen como corres-
ponde los propios hechos actuales. De esta manera, su propia
traduccién aparece como una empresa que quiere que se entien-
da, sobre todo, como una aportacién nacional y que realiza para
servir a la nacién espafiola.

El recurso al sentimiento nacional todavia aparece en, pri-
mer término de la argumentacién con la que Melchor de Santa
Cruz de Duefias promociona méds de cien afios después su
Floresta espafiola (1605). Ya la referencia a la gran cantidad de li-
bros que se imprimen a diario y que persiguen muy distintos
fines le sirve a él como prueba de la productividad e inteligen-
cia de los espafioles.#2 Sin embargo, afirma que hasta entonces
se habia olvidado algo que tenia que parecerle importante al
que llevaba al propio pais en el corazén: la recopilacion de sen-
tencias y dichos memorables de los espafioles. Afirma que estos
no son de ningin modo inferiores a los antiguos y no muestran
menor agudeza de ingenio, gracia, significado o seriedad. Pues-
to que, en parte, hasta son mejores, le parece sorprendente que

41 «Que no pueden leerlas en su lengua natural, ni en la Latina tampoco.» J.
Castro de Salinas, Las vidas de los ilvstres y excellentes Varones Griegos y Ro-
manos, escritas primero en lengua Griega, por el graue Philosopho y verdadero
historiador Plutarcho, al beneuolo lector.

42 «Fertilidad de los buenos juyzios de nuestra nacion.» Melchor de Santa
Cruz, Floresta espariola de Apotegmas o Sententias sabia y graciosamente dichas,
de algunos Esparioles, dedicatoria.
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nadie se hubiera ocupado hasta entonces de ellos. Asi, dice po-
der reclamar para si el estar comenzando una empresa total-
mente nueva y el estar abriendo un camino en una nueva direc-
cién que podrdn seguir mds tarde otros mds listos que él. La
novedad de su obra es la que debe poder disculpar sus defi-
ciencias personales, pues él, tal y como reconoce con una
«humildad afectada», no tiene mds que poco ingenio y ninguna
formacién en las letras.#3 Melchor de Santa Cruz hace propa-
ganda con el caracter nacional de su recopilacién, que es lo que
le da su originalidad frente a los ampliamente difundidos flori-
legios tradicionales de sentencias antiguas.

Francisco de Cascales confiesa con la misma humildad
afectada la falta de perfeccion de sus Cartas filolgicas (1634).
Aduciendo la misma conciencia nacional que Melchor de Santa
Cruz, dice que con ellas quiere incitar a otros que posean mas
sabiduria que él mismo a enriquecer Espafia con el tesoro de
sus letras humanas. Afirma que, al fin y al cabo, en Espafia hay
tan numerosos y talentosos «profesores» de las letras humanas
que ya no hay que mirar con envidia a los humanistas extranje-
ros como Jacques Lefévre d'Estaples, Ecaligero y Lipsio.# Para
darles a sus cartas el peso necesario, retrocede en la honorable
historia de las cartas hasta el tiempo en el que se escribia sobre
tablillas de madera pulidas y enceradas, marfil o pieles de ani-
males. Clasifica sus cartas en una complicada sistemética de la
literatura epistolar en la que diferencia entre las cartas familia-
res, con contenido personal, las serias, con temas politicos de
interés general y las eruditas, que tratan cuestiones de educa-
cién y ciencia. A este ltimo grupo pertenecen las filoséficas,
teolégicas y filolégicas. Las suyas las incluye dentro de las filo-
légicas, como son también, por ejemplo, las Questiones epistolicas

43 «hombre de ningunas letras y de poco ingenio.», Ibidem, dedicatoria; con
respecto a la humildad afectada cfr. E. R. Curtius, Europdische Literatur und
lateinisches Mittelalter, pp. 93 y sig.

44 F.de Cascales, Cartas filolégicas, t. 1, p. 11.
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de Varrén o las cartas humanistas de Justo Lipsio sobre «cosas
de humanidad, curiosas y llenas de erudicién».45

Asi pues, Cascales no hace publicidad con la novedad ge-
neral de su obra. Su argumentacién nacional le sirve como pre-
texto para una clasificacién histérica y sistemdtica de su em-
presa. La mirada a la historia de la literatura epistolar le otorga
ademds el respeto de los humanistas que, en Espafia, se une a
una tradicién que hasta entonces estaba reservada al extranjero
y a la Antigiiedad Clésica. Por otra parte, con la clasificacién
sistemdtica, quiere distanciarse de los tipos més corrientes de
literatura epistolar y despertar el interés por la forma menos
conocida de sus cartas filolégicas.

Queda claro, pues, que todos los prélogos presentados has-
ta ahora no pretenden solamente informar e introducir, sino
que, como en un texto publicitario, hacen propaganda ante el
lector del libro en cuestion. Para ello, se pueden servir de los
mads variados argumentos de la publicidad: ya sea diciendo que
la obra se diferencia de las muchas publicaciones superfluas
debido a la gran cantidad de trabajo que su autor ha invertido
en ella; ya diciendo que, debido a su estilo fluido y su sencilla
forma de presentacién, es adecuada para un amplio circulo de
publico sin formacién previa; o bien afirmando que quiere en-
contrar resonancia por medio de su utilidad, novedad, renova-
cién de la tradicién o por medio de su carécter nacional. El au-
tor siempre busca para si y para su obra el favor del publico.
Para ello, puede recurrir a menudo a locuciones tépicas de la
«captatio benevolentiae» como, por ejemplo, la humildad
afectada. También se recurre muy a menudo al postulado que
ya formulé Horacio para la poesia: que no sélo debe ser
agradable, sino también 1itil. Los siguientes ejemplos parten ar-
gumentativamente de Horacio.

El prélogo de Blasco de Garay a sus Cartas en refranes
(1541) no es més que una aclaracién de la cita horaciana: «Omne

45 Ibidem.
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tulit punctum qui miscuit utile dulci, lectorem delectando,
pariter monendo.»46

Este autor aplica la frase a los refranes espafioles de su
coleccion que surgieron de la experiencia, se han corroborado
en la vida cotidiana y estdn en boca de todos. Por eso, no sélo
ensefian la experiencia de los antepasados, sino que también
contienen la sabiduria de muchas ciencias explicada de forma
agradable. No quiere dirigirse a los lectores competentes que
estdn acostumbrados a la lectura didactica. Si ha unido la
utilidad con el entretenimiento, es precisamente porque busca
un amplio piblico que normalmente sélo lee la «Celestina» y
escritos similares.

Los autores apelan gustosos al corrompido gusto del pu-
blico para legitimar el componente de entretenimiento de sus
escritos. Con este fin, Maximiliano de Céspedes también lo cita
en su prefacio a la Guia y avisos de forasteros (1620) de Antonio
Lifidn y Verdugo. Complementando a Horacio, le da tanta im-
portancia a la parte de entretenimiento de una obra porque con-
sidera que el gusto de los lectores contemporaneos esté total-
mente empobrecido y es inadecuado para la lectura de escritos
exclusivamente didécticos, ttiles y eruditos.4” Céspedes culpa
de ello a los muchos libros profanos que, si bien es cierto que no
se caracterizan ni por la verdad, ni por el espiritu, ni por el mé-
todo, ni por el arte, gozan, sin embargo, del favor de numerosos
lectores. Asi, plantea como un propésito importante volver a
ganar para la literatura buena y 1itil a ese ptblico que se ha
perdido, expresando de forma renovada la lucha por el gran
publico de legos interesados.

La unién de ensefianzas titiles y entretenimiento agradable
se menciona tan a menudo como se justifica. Jerénimo de
Mondragén, en el prélogo al lector cristiano de su Censura de la

46 B. de Garay, Cartas de refranes, p. 57.
47 «Para leer cosas de doctrina, utilidad y erudicién», A. Lifidn y Verdugo,
Guia y avisos de forasteros que vienen a la corte, p. 11.
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locura humana (1598), 1a compara con la tarea de los médicos que
para curar recetan medicamentos amargos. Quiere igualarse a
ellos que, como se sabe, endulzan las pildoras o los liquidos de
mal sabor para quitarles su amargor.48 Lucas Gracidn Dantisco
también recurre en el prélogo de su Galateo espaiiol (1593) a la
imagen de las pildoras amargas de la ensefianza y de la censura.
En su libro, las envuelve en historias y observaciones divertidas
para hacerlas més agradables.#® Esta imagen no es méds que una
sugestiva ejemplificacion del par horaciano «delectare et
prodesse» que se pone al servicio del intento de atraerse al lec-
tor.

Los autores de escritos religiosos tampoco pueden
excluirse de la lucha general por el publico lector. A la vista de
sus temas cristianos, les es especialmente facil convencer de la
utilidad de sus obras para la vida practica. Por lo tanto, es natu-
ral que el argumento de la utilidad sea el punto central de su
argumentacién, que no entraremos a tratar ahora de manera es-
pecial.®0 Parece digno de consideracién que se dirijan conscien-
temente a un publico lego y hagan propaganda diciendo que
sus obras son faciles de entender y aptas para un gran ptblico
lector. Por eso, se plantea al mismo tiempo la queja contra el
hecho de que la Iglesia catdlica quiera limitar la lectura inde-
pendiente de la Biblia por cada particular y reservar su estudio
a los tedlogos.

Fray Luis de Ledn se escandaliza de ello en su obra De los
nombres de Cristo (1583). Llama la atencién sobre un pasado
mejor en el que la lectura personal de la Biblia se hallaba
ampliamente extendida. Esta habia sido también la intencién de
los profetas que, no sin razén, habian escrito la Biblia en la len-

48 ]. de Mondragén, Censura de la locura humana y excelencias della, p. 45.

49 L. Gracidn Dantisco, Galateo espariol, p. 99.

50 Con respecto a esto cfr. aquf, cap. C 2 b y ¢ que tratan del enjuiciamiento
de los libros y no de la autopresentacién de los autores en sus prélogos en
relacién con sus obras concretas.
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gua que utilizaba el pueblo de su época. Ya pronto hubo tra-
ducciones, pues para los creyentes de la Iglesia temprana era
una falta grave no dedicarse intensamente a la lectura de las
Sagradas Escrituras. Asi, no sélo eran los sacerdotes los que
lefan la Biblia, sino también los creyentes laicos y, entre estos
ultimos, tanto los eruditos como los incultos. Este interés gene-
ral de los «vulgares» se tradujo a su vez en un incentivo para
los catequistas de la Iglesia. Se esforzaron a diario por aclararle
al pueblo las Sagradas Escrituras para que cada uno enfocara
correctamente en su casa su lectura privada de la Biblia.!

También se queja de que todo esto ha cambiado en su
tiempo. La Iglesia ha dispuesto que los textos de la Biblia ya no
se traduzcan al idioma del pueblo y que no vayan a parar a las
manos de la gente inculta. Se le han quitado esos textos al pue-
blo como si fuera incapaz de manejarlos. Luis de Leén le hecha
la culpa de ello a la arrogancia y la ignorancia de aquellos a los
que les corresponde el conocimiento y la interpretacién de esos
libros y que se arrogan el titulo de «maestros» sin merecerlo. En
vista de esta situacién, el pueblo también ha perdido la volun-
tad de dejarse instruir y, por su parte, ha reclamado para si
mismo el ser «maestro». Pero esto llevd, sin embargo, a nume-
rosos errores. A esta desgraciada situacién, continda, se unia
ademads el hecho de que la masa del pueblo estaba expuesta a
numerosos libros nocivos cuyo nimero habia crecido en la
misma medida en la que faltaban buenos libros. Fray Luis de
Ledn, en sus andlisis criticos de la época, hace responsable a
esta situacién de la corrupcién de las costumbres que habia en
su tiempo. Su acusacién es una promocién de la difusién de li-
bros religiosos de comprensién general. Al igual que los huma-
nistas, apela a un pasado que aparece como ejemplar.

51 «Licién particular que cada uno tenia dellas en su casa» Fray L. de Le6n,
De los nombres de Cristo, t. 1, p. 6; para lo anterior cfr. ibidem, pp. 4 y sig.;
para lo que sigue pp. 8 y sigs.
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Ofros autores religiosos también buscan un piblico més
amplio. Luis de Granada convierte la comprensién general en el
principal argumento con el cual promociona su Guia de peca-
dores (1556). Alli, destaca expresivamente que no queria otra
cosa que reunir ayudas practicas y ensefianzas en un pequefio
tomo que cada uno pudiera llevar facilmente consigo para,
cuando tenga ocasién, poderse informar en dos renglones sobre
lo que necesite.>2 Un propésito similar guié ya al franciscano
Alonso de Madrid en la redaccién de su Arte para servir a Dios
(1521). Segun dice en el prélogo, ha resumido en un corto com-
pendio, con mucha aportacién personal de tiempo, lo més im-
portante de los escritos de las mds diversas autoridades
eclesidsticas para mostrar como hay que seguir las ensefianzas
de la Biblia. Puesto que existen artes para tantas otras cosas méas
insustanciales, a él le pareci6 importante redactar también un
arte para esto. Ademds, hace reflexionar en seguida a sus lecto-
res sobre el hecho de que es claro que la adquisicién de un arte
tan importante cuesta tiempo. Dice que, al fin y al cabo, para
artes menos importantes, como son la gramaética o la légica,
también se invierten de tres a cuatro afios.53

En el escrito en si, efectia una diferenciacién entre tres ti-
pos de los libros piadosos: mientras el primer tipo enumera
pautas morales y el segundo explica las razones y los ejemplos
de su necesidad, el tercero especifica de qué manera concreta se
puede hacer el bien. Es precisamente este tiltimo tipo el que a
Alonso de Madrid le parece especialmente importante, pues
esos libros que contienen, ciertamente, todo tipo de cosas, pero

52 L. de Granada, Guia de pecadores, p. 11; Fray Luis de Granada (1504-1588)
fue uno de los autores ascéticos més significativos. Crecié medio huérfano
en la pobreza. A los veinte afios, entr6 en la orden dominicana, fue prior
en Cérdoba, después en Palma del Rio hasta que en 1556, ascendi6 a
provincial en Portugal. Alli permaneci6 el resto de su vida.

53 A. de Madrid, Arte para servir a Dios, para esto y para lo que sigue

Pp- 95y sigs.
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no aclaran cémo hay que actuar, permanecen oscuros e incom-
prensibles. Su libro, por el contrario, puede ensenarles a
muchos lectores el arte de poner en prictica esos grandes
hechos de los que todos los demads libros estan llenos. De ello se
deduce que aclara todos los demds y ayuda a comprenderlos
correctamente.

A partir de Alonso de Madrid, parecen haberse propagado
rdpidamente tales introducciones a la correcta actuacién. Juan
de la Cruz se queja de ello y nombra la sobreoferta de enquiri-
diones en una «muchedumbre de libros» que, por otra parte, ya
era enorme: «El mundo esta lleno de Enchiridiones, digo libri-
llos que trahen los hombres en las manos de dia y de noche, de
solos loores y encarescimientos del spiritu, y de sus exerci-
cios»3 Afirma que son los responsables del amplio des-
conocimiento que en su tiempo habia de los libros de los
«antiguos sanctos y doctores»>> que también ensefiaban supues-
tos practicos, por ejemplo, para la oracién, pero acompafaban
sus ensefianzas con frases y ejemplos de la Biblia. Para ellos, la
practica de la contemplacion habia sido un don divino, por eso
tampoco querian convertirla en un arte comparable a las cien-
cias profanas ni limitar su utilizacién a un nimero fijo de dias.
Es evidente que se estd haciendo alusién a las severas reglas y a
la division del tiempo de la literatura ascética. San Juan de la

54 ].dela Cruz, Didlogo sobre la necessidad y obligacién y provecho de la oracién, y
diuinos loores vocales, y de las obras virtuosas y sanctas cerimonias, que vsan los
Christianos, mayormente los religiosos, p. 210; San Juan de la Cruz nacié en
1542 en Fontiveros. Entré en 1563 en la orden de los Carmelitas, se matri-
cul6 en Salamanca, donde probablemente asisti6 a las clases de Fray Luis
de Le6n y se ordené sacerdote en 1567. Su actividad le llev6 en 1572 a
Avila. Allf conoci6 a Santa Teresa. Hasta su muerte en 1591, dirigi6 y
fundé varios monasterios y compuso una obra mistica de gran valor poé-
tico. Cfr. I. Behn, Spanische Mystik, pp. 463-742.

55 Ibidem, p. 210; la unién de la escoldstica y la mistica es caracteristica en
San Juan de la Cruz, cfr. J. L. Abelldn, Historia critica del pensamiento espa-
fiol, p. 321.
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Cruz prefiere los libros de los viejos autores con sus ejemplos.5
Existe una competencia entre los autores de las nuevas com-
pilaciones y manuales, como Fray Luis de Leén y Alonso de
Madrid por una parte, y los defensores de una nueva atencién a
los «libros antiguos» religiosos, entre los cuales parece contarse
San Juan de la Cruz, que se enfrentan de forma critica a la ma-
rea de nuevas publicaciones.

Como tltimo ejemplo del grupo de autores religiosos que
se dirigen con nuevos escritos religiosos a un amplio ptblico
hay que nombrar al jesuita Rivadeneyra. Tradujo la vida de San
Ignacio del latin al castellano para hacerla accesible a un mayor
publico ignorante de la lengua latina%” y también queria diri-
girse a un amplio publico con su Tratado de la tribulacién (1589).
La razén para ello la da él en su dedicatoria: muchos y serios
autores se han expresado ya con respecto a ese tema, pero sus
pensamientos estdn desperdigados en tantos libros que a la ge-
neralidad le es imposible consultarlos. Por eso, €él los ha resu-
mido en un pequefio tomo, para hacérselos accesibles a los que
los necesiten.8

Asi pues, los autores religiosos también se presentan como
escritores que se afanan por conseguir lectores y que redactan
sus escritos de tal manera que tengan perspectivas de poder al-
canzar a un amplio publico lego. Por esta razén, no sélo se
promocionan haciendo referencia a la utilidad moral, sino tam-
bién a la utilidad practica del manual en forma de compendio
que, redactado por eruditos para los legos, familiariza con

56 ]. delaCruz, Didlogo pp. 210 y sig.

57 P. de Rivadeneyra, Tratado de la tribulacién, p. 8; el jesuita Pedro de Riva-
deneyra (1526-1611) se llamaba en realidad Ortiz de Cisneros, pero adopt6
el nombre de su abuela materna. Estudi6 en Lovaina e Italia y fue or-
denado sacerdote en 1553. Sus tareas espirituales le llevaron por toda Eu-
ropa hasta que se dedicé a sus estudios en Espana.

58 Los escritos estdn desperdigados en muchos libros «que no todos lo pue-
den leer, y serd de provecho recogerlo en una breve suma, y ponerlo de-
lante a los que dello tuvieren necesidad.» Ibidem, p. 359.



204 C. EL LIBRO Y SUS OFICIOS

todos los elementos esenciales del saber religioso. En este
aspecto, no se diferencian en absoluto de los humanistas, los
cuales juran haber reunido los mds importantes elementos del
saber profano de forma entretenida, titil y comprensible para el
gran publico lego.

Es significativo el hecho de que, en la Espaiia de sello caté-
lico, los autores de escritos humanistas profanos, al hacer pro-
paganda de sus libros, consideren necesario aducir una lista
mds larga de argumentos que sus competidores, cuyas
introducciones religiosas completaban sin grandes problemas y
de forma evidente la educacion religiosa. Frente a ellos, una lite-
ratura profana, no ficticia y a menudo de referencia clasica
como la que redactaban los humanistas debia primero hacerse
un sitio en el mercado editorial. Este es el motivo que mueve a
los humanistas a que cuando hacen su autopresentacién, tam-
bién expongan su alta moral de trabajo, el interés nacional de su
actividad y la utilidad para la instruccién de la amplia opinién
publica.

En los prélogos citados, los escritores se caracterizan en
primer lugar por la publicidad que hacen para conseguir lecto-
res y que llevan a cabo con la ayuda de las maés diversas argu-
mentaciones. Con ello, la autoconcepcién de los escritores apa-
rece marcada por la conciencia de estar escribiendo para un
mercado que ain tienen que conquistar. En un capitulo poste-
rior, trataremos las diferencias que existen en las propias obras
entre autores religiosos y profanos y entre la literatura itil y la
bella.5?

c) El lector

Los autores no sélo redactan sus prélogos teniendo como
objetivo al lector, su propia autoconcepcién y las estrategias
publicitarias. También intentan ayudar al lector sin experiencia
en su nueva actividad y guiarle en la comprensiéon de textos

59 Cfr.aqui,cap.C2byc.
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desconocidos. Al fin y al cabo, cuando comenzaron a redescu-
brir la literatura clésica, los mismos humanistas también eran
lectores novatos. La problemaética de la lectura les era conocida
por propia experiencia. No sélo hay observaciones particulares
y dispersas, sino también libros cuyo propésito es instruir al
lector. Quieren ponerle al corriente de las reglas por las que el
autor se dejé guiar para la redaccién de su texto. Estas reglas
aparecen como condiciones previas para la comprensién ade-
cuada y legitiman, por ejemplo, poéticas que quieren introducir
al lector en la comprensién de obras literarias. Los comentarios
que completan y dirigen la lectura del texto comentado también
le sirven de ayuda al lector a la hora de comprender. Final-
mente, también las discusiones sobre el entendimiento alegérico
de los textos deben hacerle presente al lector qué dimensiones
puede tener la comprensién de los mismos.

Se ha afirmado que la mds famosa figura literaria del Siglo
de Oro, el Don Quijote de Cervantes, no es otra cosa mds que la
encarnacion literaria de la problemadtica de la lectura. En cual-
quier caso, Don Quijote es un ejemplo del interés que se le otor-
gaba en la Espafia del siglo XVI a la repercusién de la lectura
sobre los procesos vitales del lector.?0 La problemética de Don
Quijote se puede interpretar de hecho, como lo hacen algunos
nuevos estudios, como la de la influencia del libro en el lector;
pues, el libro y la cultura de la imprenta estdn directamente
unidos con la soledad personal del lector, que, mediante la lec-
tura, se deja dirigir internamente hacia metas lejanas e intenta
hacer que el mundo coincida con los propios planes e ideales.®!
Aunque los libros de caballerias quizds le fueran transmitidos
en algunas ocasiones de forma oral a un piblico campesino o
ciudadano,b? le servian de lectura, sobre todo, a la nobleza cor-

60 A. Castro, Incarnation in Don Quixote, pp 136-178.

61 M. McLuhan, Die Gutenberg-Galaxis, pp. 290y sig.

62 M. Chevalier, Lectura y lectores en la Espafia del siglo XVI y XVII,
PP- 91 y sigs.; para lo que sigue cfr. pp. 98 y sigs., 19 y sigs., 29 y sig.
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tesana que encontraba en ellos un mundo marcado por los valo-
res caballerescos y satisfacia su nostalgia por una vida aven-
turera. En un tiempo en el que en Espania el ochenta por ciento
de la poblacién rural era analfabeta y el acceso a los libros
estaba limitado por los precios y por la escasez de bibliotecas,
que en su mayoria eran privadas, la literatura de en-
tretenimiento sélo encontré su publico entre los nobles instrui-
dos, en parte de la capa social inteligente del clero interesado y
financieramente pudiente y en parte de la servidumbre con ins-
truccién que podia utilizar las bibliotecas privadas de sus sefio-
res. Es sobre todo este circulo el que viene al caso para la lectura
independiente de los libros de caballerias que se tematiza en el
Don Quijote de Cervantes. La lectura de estas obras sélo se con-
vierte en un problema debido a su influencia sobre la vida y no
porque el texto sea dificil de entender y necesite una introduc-
cién a la lectura.

Por el contrario, los textos que si se consideraban dificiles
de entender eran los de la Biblia y los de la Antigiiedad Cl4sica,
ya que a ellos se les dedicaban numerosos comentarios e inter-
pretaciones alegéricas. No entraré a tratar aqui esa poesia ale-
goérica que se origina en la Edad Media a partir de una
«progresiva secularizacién y literarizacion de la exégesis de la
Biblia».63 En relacién con la interpretacion de los textos profa-
nos, s6lo me referiré brevemente al hecho de que la hermenéu-
tica religiosa, entendida por humanistas como Lefévre d'Etaples
y Erasmo de Rotterdam como la totalidad de los principios de
la interpretacion cristiana de la Biblia, consiste en la conti-
nuacion de las interpretaciones alegéricas de la Edad Media. Al
igual que los maestros medievales de la Iglesia, Erasmo diferen-
cia entre sentido literal, tropoldgico, alegérico (en una com-
prensién mds concreta) y anagégico. Los tres tltimos sentidos,

63 H. R. Jauss, Entstehung und Strukturwandel der allegorischen Dichtung,
p- 150.
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como espirituales o alegéricos, se contraponian al literal, que no
era alegdrico.6

Los principios de la interpretacién alegérico-religiosa se
podian transmitir sin mas a la interpretacién humanista de
textos clasicos y, en especial, de la mitologia, pues los dioses de
los griegos y los romanos no eran més que la «deificacién de
conceptos abstractos».6> Con ello, la naturaleza adjetival de los
nombres griegos de los dioses, cuyo poder se mostraba en la
actuacién o en cualidades particulares, puede indicar que los
dioses son anteriores a la abstraccién. El mismo proceso pero en
sentido inverso se puede aplicar para el culto romano de la
época imperial, que convertia conceptos abstractos en dioses.
Por tanto, es evidente que tras las narraciones sobre los hechos
de los dioses cldsicos se buscaban contenidos abstractos o en-
sefianzas. Ya en época temprana, la obra de Homero fue inter-
pretada como sabiduria cifrada. En el siglo V antes de Cristo,
Metrodoro de Lampsaco vio encarnados en los dioses homéri-
cos los cuatro elementos fundamentales del mundo: aire, tierra,
fuego y agua.% Los estoicos y los neoplaténicos elevan el signi-
ficado de la interpretacién alegérica. Es precisamente la
doctrina platénica de las ideas la que sugiere suponer un pa-
rentesco entre lo percibido y lo originario de una idea.

Antes de que los humanistas del Renacimiento volvieran a
hacer 1itil el alegorismo para la literatura clésica, el cristianismo
ya lo habia aplicado a la Biblia. Origenes diferencia entre una
interpretacién del texto biblico «somaética», es decir, literal, otra
«fisica», es decir, moral y otra «pneumatica», es decir, alegérica.
La Eneida de Virgilio se convierte en el paradigma de la explica-
cién alegérica que, segiin San Agustin, San Fulgencio, San

64 H. de Lubac, Les humanistes chrétiens du XVe-XVI€ siécle et 1'hermenéutique
traditionelle, pp. 173, 176.

65 L. Deubner, Personifikationen abstrakter Begriffe, p. 2069.

66 Paraestoy para lo que sigue cfr. E. Grassi, Die Macht der Phantasie, pp. 133-
138.
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Bernardo, San Silvestre y Landino, presenta la instrucciéon del
hombre y con ello ayuda al lector a conseguir madurez y cono-
cimiento de si mismo. Frecuentemente, las interpretaciones ale-
goricas tienen una intencién actualizante. Al entender un texto
no sélo en su contexto histérico como testimonio de un pasado,
sino como mensaje moral o religioso que es igual de actual en el
pasado que en el presente, estas interpretaciones tienen un ca-
racter ahistérico.#” Los humanistas leen obras antiguas para
entrar en contacto con autores de la Antigiiedad Clésica, cuyas
ensefianzas y sabidurias también se ven como vilidas en el Re-
nacimiento. Comentan e interpretan la Biblia como una obra
que a lo largo de la historia no ha perdido nada de su impor-
tancia y validez.

Naturalmente, la ensefianza tradicional de la interpretacién
alegérica también les es conocida a los humanistas esparioles y
se aplica, con variantes cada vez nuevas, a textos religiosos y
profanos. Juan de Pineda se remite, por ejemplo, a Lelio Celio
para diferenciar tres tipos en la comprension de texos literarios.
Nombra una comprensién natural, una moral y una teolégica.
La natural se da cuando las figuras poetizadas son interpreta-
das como cosas naturales. Este es, por ejemplo, el caso de Ho-
mero, que hace luchar a los dioses entre si, pues, segtin dice él,
en esas luchas, cuando se dan a entender los dioses, no hay que
ver mds que los enfrentamientos entre los elementos. Asi,
Neptuno encarna el agua y Apolo el fuego. Una interpretacién
moral se da cuando la materia literaria remite a la oposicién
entre virtudes y vicios. Asi, la lucha que presenta Homero entre
Atenea y Marte se interpreta como la disputa entre la cuidadosa
razoén, personificada en Atenea, y la sensualidad, encarnada en
el airado Marte. Finalmente, la tercera forma de comprensién es
teolégica e interpreta, por ejemplo, divinidades masculinas
como las virtudes divinas activas, y femeninas, como las virtu-

67 M. W. Bloomfield, Allegory as Interpretation, p. 301.
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des divinas receptivas.®8 La utilizacién de la tradicional inter-
pretacién alegérica no se limita en Pineda a la literatura clésica
con sus divinidades. También se revela como igualmente vélida
para la exégesis de la Biblia. Indiquemos sélo la interpretacién
teolégica que Pineda hace del sufrimiento de Job como profecia
del sufrimiento de Cristo y de la redencién de los pecados.6? Asi
pues, segun él, para textos dificiles, clasicos y biblicos sigue te-
niendo vigencia el proceso explicativo que presupone el muilti-
ple sentido del escrito.

Ahora bien, no todos los autores tienen la misma dificultad
ni la misma importancia. Esta reflexion la plantea Vives en el li-
bro tercero de su obra De tradendis disciplinis. Vives sostiene que
no se puede medir a todos los escritores con el mismo baremo.
Hay algunos que para redactar sus escritos siguen un orden y
un sistema fécil de comprender. A estos no sélo habria que
leerlos una y otra vez, sino incluso aprenderlos de memoria
palabra por palabra. Otros autores, ciertamente, debaten a
fondo los temas que han indicado, pero, segiin Vives, son de-
masiado difusos y desordenados para que puedan ser pro-
vechosos para alguien que quiera aprender. Si, es cierto que
habria que leer repetidamente a tales autores, pero no tendria
sentido tener sus libros en las manos hasta que estén totalmente
desgastados, como habria que hacer con los del primer grupo.
Con otros, basta con haberlos leido una vez. También dice que
hay libros que no es en absoluto necesario leer. Se guardan en
las bibliotecas para poder consultarlos si hace falta.”0

Vives cuenta los textos de los poetas entre los mds dificiles
y més necesitados de aclaracién. Debido a ello, él mismo re-
dacta una introduccién a la lectura de los textos bucdlicos de
Virgilio: Interpretatio bucolicorvm Vergilii potissimvm allegorica

68 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 3, p. 224.

69 Ibidem, t.2, pp. 392 y sigs.

70 J. L. Vives, De tradendis disciplinis, libro 3° capitulo 5, en: Opera omnia,
t. 6, p. 320.
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(1548). Se trata de su escrito més tardio sobre literatura. En el
primero, Praelectio in Georgica Vergilii (1518), ya se habia estu-
diado a Virgilio; pero mientras que en ese temprano escrito le
alaba por su extraordinaria retérica, su comentario a las églogas
de Virgilio dan un testimonio de que él, a la lectura de textos
poéticos, les da al menos el valor de reposo del rigor de los
estudios eruditos.”! En el prélogo a su comentario de las
églogas, Vives resalta el alto valor que le otorga a la interpreta-
cién alegérica. Al hacerlo, no trata de encontrar el sentido exac-
to que queria darle el autor. Nisiquiera duda de que en algunos
casos haya ido més alld de la intencién del autor y de que en al-
gunos versos ve alegorias en las que ni el autor habia pensado.
Sin embargo, segtn piensa él, esto no es ni mal recibido por el
lector ni initil: «Non dubito quin Allegoriam aliquibus versibus
aptauerim, de qua Poeta ne cogitarit quidem, vt alias permultas,
ad quas procul dubio respexerit, quum scriberet. Sed id nec
ingratum erit Lectori, nec inutile.»72

Al mismo tiempo, se hace consciente de la honorable tradi-
cién en la que se encuentra su método de interpretacién alegé-
rica. Hace notar que antes que él, ya habia habido escritores
griegos que se habian servido del mismo método alegérico para
interpretar a Homero, como més tarde lo hizo San Donato con
Terencio y Virgilio. Entre los griegos especialmente dotados
que habian redactado comentarios sobre Homero, destaca a
Aristételes, al cual considera como el mejor comentador de
todos. El hecho de que nombre precisamente al filésofo Aristé-
teles no sélo es una prueba de que quiere legitimar su ocupa-
cién con las musas amenas sirviéndose de las mds altas instan-
cias, sino también de que para él no sélo se trata de ficciones,
sino también de la sabiduria que se esconde tras ellas. Por otro
lado, plantea, llamando a la la reflexién, que si tras los poemas

71 K. Kohut, Literaturtheorie und Literaturkritik bei Juan Luis Vives, pp. 35, 43.
72 ]. L. Vives, In Publii Vergilii Maronis Bucolica, interpretatio, potissimum allego-
rica, praefatio.
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de Virgilio no se escondiera nada més que lo que dicen las pa-
labras aisladas, entonces, el poeta no hubiera necesitado tres
afios para retocarlas. A esto se afiade el hecho de que dedic6 sus
églogas a los romanos més destacados, que no se hubieran de-
jado impresionar en absoluto por insignificantes historias de la
vida pastoril, si no hubieran tenido un sentido més profundo.
Al finy al cabo, estaban acostumbrados a las més dificiles mate-
rias de autores latinos y griegos. Por eso, segin Vives, hay que
suponer que Virgilio, en la forma juguetona de la poesia pasto-
ril, escondié un mensaje més profundo, por ejemplo, sobre tra-
bajos y méritos extraordinarios. Vives, enlazando con Platén,
compara la ficcién de los poemas con la méscara de las Si-
lenas.”3 Sus mdscaras tienen una cara en su interior que esté cu-
bierta por otra cara exterior. Asi pues, si se quiere ver la cara
interior escondida, hay que quitar la cara externa que la es-
conde. Seguin Vives, a través de numerosos pasajes se puede
deducir que en Virgilio no hay que tomar en cuenta el sentido
simple de las palabras, sino el figurativo. Asi, los lectores que
aparecen como los mds expertos son los que van més alld del
sentido simple de la palabra y se elevan hasta las interpretacio-
nes alegdricas.’74 Asi pues, en Vives, el sentido alegérico que
hay que interpretar en los textos poéticos es la capa de signifi-
cado que dificulta la comprensién del texto y que hace necesa-
ria una ayuda a la lectura. Por otra parte, esa capa es la que le
da a la poesia valor didéctico y la que le otorga esa dignidad
que le faltaria si no fuera mas que una mera ficcién.

73 «Credibile est pastoralis carminis lusu multa de illorum laudibus, deque
rebus cognosci dignis obtexisse, quae deprehensa plurimum adficerent
lectores, vt elegantes et artificiosae imagines sub Silenorum specie laten-
tes.», Ibidem, praefatio.

74 «Vt habeant praestantiora ingenia, velut pastum quendam sibi congruen-
tem, altiusque ascendant, quam pro sensis verborum simplicibus.» Ibi-
dem, praefatio.
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Pero entre los textos de los poetas que son dificiles y nece-
sitan aclaracién no sélo se encuentran los de ficcién, sino tam-
bién los tedricos. El Ars poetica de Horacio es, pues, un objeto
adecuado para el escrito De auctoribvs interpretandis, sive de
exercitatione (1581) de Francisco Sdnchez, El Brocense. En él, se
citan y se aclaran detalladamente las frases esenciales de la
poética horaciana. Su comentario de la ensefianza horaciana no
estd hecho para que le sirva al poeta, sino al lector de obras
poéticas. Por tanto, estd dirigido en primer lugar al lector. San-
chez destaca justo al principio que se necesita tener mas
cuidado para trabajar sobre escritos de otros autores que para
redactar los propios: «Maioris esse semper credidi diligentiae
aliena scripta retexere, quam noua proprio Marte compo-
nere»”> Al maestro de retérica Sdnchez no le parece es-
pecialmente dificil, si se tiene talento y conocimiento de las re-
glas retdricas, escribir libros sin gran esfuerzo y con diestra
pluma. Pero si estos autores, normalmente tan diestros, tienen
que interpretar la obra de un poeta u orador, tienen que callarse
por ignorancia o, cosa que ocurre mds a menudo, con un su-
premo esfuerzo de sus fuerzas intelectuales, no decir mas que
tonterias.”6

La opinién de Sanchez es que si alguien no se asusta de re-
dactar un escrito, también se le debe poder exigir que se es-
fuerce en leer detenidamente los escritos de otros. Para designar
la lectura concienzuda de libros ajenos, Sdnchez toma la expre-

75 F. Sénchez de las Brozas, De auctoribus interpretandis, sive de exercitatione,
p-3; Sénchez de las Brozas (El Brocense) (1523-1601) estudié en Sala-
manca. En el Colegio Trilingtie de dicha ciudad, ensefi6 retérica a partir de
1554 y griego a partir de 1559. El que se le conozca tanto se debe a los
muchos envidiosos que también debieron ser responsables de sus enfren-
tamientos con la Inquisicién.

76 «Quos si ad Poetam quempiam vel oratorem explanandum auocaueris:
aut obmutescant protinus, suam inscitiam contentes aut, quod frequentius
est, magno conatu magnas nugas effutiant.» Ibidem, p. 3; para lo que sigue
cfr. ibidem, pp. 4y sig.
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sién aristotélica «analysis», que se refiere al andlisis de las re-
glas en las que se basan la obra acabada y sus partes. La tarea
de tal andlisis es, afirma, repasar toda la obra desde el principio
para preguntarse en primer lugar cuél es su tema. Después hay
que buscar los argumentos y las pruebas con las cuales se lleva
a cabo la discusién sobre el tema y remitirlos a los «loci» retéri-
cos de los cuales se han sacado. El examen de la presentacién de
pruebas y el modo de proceder deben unirse en el texto ana-
lizado con la observacién de las leyes de la «dispositio». Final-
mente, como lector, hay que prestar atencién a si el autor, al re-
dactar su escrito, se ha dejado llevar més por la metédica cienti-
fica, por ejemplo, retérica, o por su propia inspiraciéon. Estos
son los criterios de Sdnchez para la lectura de textos ajenos.
Llama especialmente la atencién el caracter retérico de estos
criterios de interpretacién, los cuales parecen ser muy aptos
para textos expositivos y argumentativos. Sin embargo, también
se pueden aplicar a textos liricos, pues Sénchez los utiliza bre-
vemente tomando como ejemplo algunas odas de Horacio que
interpreté en 1556 ante espectadores. Ademds, él se muestra
sorprendido por la negligencia de otros intérpretes.

Asi pues, Sdnchez quiere asumir la tarea de hacer una lec-
tura concienzuda y explicar el Ars poetica de Horacio, que hasta
entonces habia provocado maés investigaciones que el Vellocino
de Oro. Sin embargo, nadie habia podido mostrar hasta enton-
ces el oro que realmente escondia este texto. La obra, por su
parte, parece estar concebida como ayuda a la lectura y debia
proporcionar criterios para el enjuiciamiento de textos poéticos.
Segun Sénchez, los Pisones ya le pidieron tales normas a Hora-
cio, pues, como guardianes del templo, les correspondia a ellos
la tarea de otorgarles las recompensas a los escritores de come-
dias. Asi pues, Horacio describié para ellos al poeta perfecto
con pocas y bien ordenadas reglas. Por su parte, lo que Sanchez
escribe ahora es una ayuda a la lectura de las reglas horacianas
que ya estaban concebidas como ayudas a la lectura y al
enjuiciamiento.
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Las aclaraciones que Sédnchez hace a las reglas horacianas
contemplan, sobre todo, la relacién entre utilidad y en-
tretenimiento;”” el significado del «decorum»; la eleccién de las
palabras; la relaciéon entre «ingenium» y «ars»; la atencién al
estilo, que debe ser muy escueto, pero no incomprensible; ele-
vado, pero no pomposo y, finalmente, la virtud de la «varietas»,
cuya aplicacién no debe llevar a la absurdidad ni a la falta de
constancia en los caracteres de los personajes poéticos.”8 La
propia regla de Sinchez, aclarada al principio del libro, se
corresponde con el postulado horaciano de la atencién a la
«dispositio». Puesto que Horacio la utiliza para referirse a la
poesia, le da preferencia a la «prudentia» sobre la doctrina, eso
es al menos lo que dice Sdnchez en su comentario, pues no tiene
por qué contarse primero lo que en la realidad aparece en pri-
mer lugar. Puesto que la poesia tiene su propia regularidad, la
prudencia debe retener en principio algunas cosas y otras eli-
minarlas por completo. Sélo cuando algo ha sido vuelto y re-
vuelto, sopesado y reflexionado durante largo tiempo, entonces,
no le faltard ni método, ni la correcta ordenacién de los mate-
riales, ni talento descriptivo.”?

Sin embargo, Sdnchez le da mucho valor a la correcta
unién entre cosas y palabras que postulaba Horacio. El saber es
el comienzo y la fuente de la escritura correcta. Los objetos del
saber se pueden tomar de la filosofia platénica, pues: «Sine
philosophia nullus existit vinquam Poeta.»80 A aquél que conoce
bien las cosas se le ocurren las palabras. Los versos sin sentido,
las palabras alisadas sobre objetos banales no producen poesia.

77 Ibidem, p. 25.

78 Con respecto al «decorum» cfr. ibidem, pp. 11 y sigs., 17 y sigs., 26; con
respecto a la eleccién de las palabras cfr. ibidem, p. 23; con respecto al in-
genio y a la «ars» cfr. ibidem, pp. 22, 27; con respecto al estilo cfr. ibidem,
PP- 7 y sig.; conrespecto a la «varietas» cfr. ibidem, p. 8.

79 Ibidem, p. 9.

80 Ibidem, p. 23; para lo que sigue cfr. pp. 24-28.
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Esto ya lo mostré Persio Flaco en su primera sétira contra los
escritores que se convertian repentinamente en poetas. La poe-
sia, por tanto, no sélo exige talento y el conocimiento de las re-
glas para poetizar, sino también el saber sobre la realidad
misma. Mientras Sdnchez habia acentuado al principio que el
lector que quiera comprender un texto ajeno estd obligado a
disponer él mismo de las reglas y el saber que utiliz6 el autor,
destaca ahora que también el autor que escribe depende del
consejo y de los conocimientos de sus lectores: el poeta debe
mejorar una y otra vez lo que ha escrito y dérselo a lectores
cultos para que lo corrijan. Es especialmente importante para el
poeta encontrar lectores criticos, que no sélo adulen, sino que le
ensefien antes de que se convierta en la burla de los nifios y en
materia de conversacién para el pueblo. Una publicacién
precipitada le quita la posibilidad de buscar consejo y de mejo-
rar su obra.

Asi pues, al igual que el buen lector debe hacer suyo el sa-
ber del autor, el buen autor también debe hacer suyo el saber
del lector instruido. Por tanto, el lector y el autor deben corres-
ponderse con sus saberes. Las reglas que Horacio les dio a los
Pisones para que comprendieran de forma adecuada la poesia y
las que Sdnchez les recomendé a los lectores sirven para dismi-
nuir la distancia entre lector y autor. Esto, como se ha visto, es
posible de dos formas: haciendo que el lector instruido pueda
impartirle consejos al autor y hacerle proposiciones de mejora, o
haciendo que autores como Horacio y Sédnchez le pongan al
lector en la mano las reglas que siguieron otros autores para la
elaboracién de sus escritos.

La premisa del Libro de la erudicion poética (1611), de Luis
Carrillo y Sotomayor es también que una lectura inteligente
presupone en el lector de poesia un saber que se corresponda
con el del autor. Debate de forma muy informal cuestiones de
poética que a menudo parten de citas clasicas detalladas y que
son comparadas y sopesadas entre si.
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El lector de poesia debe cumplir con unos requisitos espe-
ciales. Para Carrillo, marcado por el Barroco, eso ya se hace ob-
vio por el hecho de que el estilo literario de la lengua se aparta
del usual y, a menudo, se ve como oscuro. Si al guerrero o al
cortesano le estd permitido hablar de distinta forma que a un
hortelano o un campesino, entonces con maés razén le debe estar
permitido al poeta diferenciarse de lo que es normal en la elec-
cién y en la ordenacién de las palabras. Si las obras del poeta, al
igual que las del historiador y el orador, son sentidas como
oscuras por la mayoria del pueblo, entonces es éste el culpable
de ello, puesto que en su imperfeccion, no puede comprender
en absoluto la perfeccién de un texto.8! El lector del pueblo
ignorante tampoco le contrapondra el correspondiente esfuerzo
al intensivo trabajo que va unido a la redaccién de una obra li-
teraria, pues los poetas de la Antigiiedad disponian incluso del
saber de los filésofos. El lector y el intérprete tienen, por tanto,
que disponer de una amplitud de conocimientos que se corres-
ponda con los que tiene el autor. Carrillo exige esto apelando al
cuarto capitulo de la Miscellanea de Angelo Policiano. Asi, el
que se proponga interpretar a un poeta, no sélo debe tener co-
nocimientos de las diferentes corrientes filoséficas, sino también
de derecho, medicina, dialéctica e incluso de todas las discipli-
nas y disponer de un saber enciclopédico.82

Pero la instruccién enciclopédica no puede ser sélo super-
ficial, sino que tiene que haberse familiarizado a fondo hasta
con las mds pequenas cuestiones puntuales, para que el intér-
prete esté con su saber al mismo nivel que el autor interpretado.
Asi pues, el saber enciclopédico y la «erudicién poética» de los

81 «No le es dado al vulgo juzgar derechamente de la virtud perfecta de vna
cosa.» L. Carrillo y Sotomayor, Libro de la erudicién poética, p. 55; Carrillo y
Sotomayor (1584-1610) nacié en Cérdoba. Se hizo militar y se dedic6 a la
poesia. Su hermano, Carrillo Lasso de Vega, public6 péstumamente en
1611 sus obras. Para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 11, 16 y sigs.

82 Ibidem, pp. 45 y sig.
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que trata Carrillo en su obra, no sélo deben caracterizar al
poeta, sino también a su publico lector. Cuanto més inadecuada
parezca la masa popular ignorante para leer al poeta, tanto méas
se exigird el saber enciclopédico como condicién previa para el
lector inteligente. Pero éste no necesita ser ningiin compafiero
poeta o erudito especializado, como demuestran los ejemplos
de Carrillo sobre la compatibilidad de armas y letras en la histo-
ria y en el presente.83 Asi pues, al igual que en Sénchez, las ex-
plicaciones de los textos literarios no sélo le son iitiles en Carri-
llo al autor potencial, sino también al lector potencial, quien
para una comprensién adecuada necesita el conocimiento de las
reglas y del saber del autor al que se le quiere introducir. Se
trata, sobre todo, de una poética para lectores.

Son precisamente los textos dificiles los que exigen una
guia para el lector. Esto no sélo es vélido para textos literarios,
sino también para los religiosos. El mistico Alejo de Venegas
saca de ello las consecuencias para su propio escrito Libro del
trdnsito de la muerte (1537) y redacta él mismo una guia de lec-
tura para sus lectores, la Breve declaracion de las sentencias y vo-
cablos obscuros que en el libro del trdnsito de la muerte se hallan. Esto
le parece necesario porque hasta en la lectura de un libro propio
se pierde uno como en un laberinto enigmaético cuya salida es
mads dificil de encontrar que la entrada. Con tanta méas razén no
se puede, aunque se sea muy listo, osar leer una obra ajena sin
una gufa de ayuda.8

Si en la conversacién, no siempre se comprende todo,
cuanto menos se podrd alcanzar la comprensibilidad en la co-
municacién escrita. Tales consideraciones son las que llevan a
Venegas a aclarar él mismo su libro antes de que sea enjuiciado
por otros. A su aclaracién, él la llama «declaracién», antepone
ademads, para que sirva de ayuda a la comprensién, una visién

83 Ibidem, p. 7.
84 A.de Venegas, Breve declaracién de las sentencias y vocablos obscuros que en el
libro del trdnsito de la muerte se hallan, p. 259.
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sistemética de los tipos de lectura que él diferencia. El concepto
general de aclaracién lo define como desenmarafiar un objeto
complicado.85 Asi pues, la considera necesaria siempre que el
objeto de un libro vaya maés all4 del saber general que se presu-
pone. Venegas diferencia en su sistema cuatro tipos de aclara-
cién que a su vez divide en nuevos subgrupos. Se trata de di-
versas ayudas que facilitan al lector el acceso al texto de un au-
tor extrafio. Para Venegas, al contrario de lo que ocurria en El
Brocense o en Carrillo, no se trata de postular la necesaria ins-
truccién previa en el lector como condicién antepuesta a la lec-
tura. Tampoco quiere transmitirle al lector conocimientos gene-
rales previos que le capaciten para poder leer un texto cual-
quiera de un dmbito completo, como el de la poesia. Intenta,
sobre todo, sistematizar las diversas formas de aclaracién de un
texto concreto, para lo cual, es indiferente dentro de qué disci-
plina del saber o de qué forma literaria esté incluido. En su cla-
sificacién de los tipos de aclaracién, se sitia en un nivel su-
perior en el que él mismo no aclara ningn texto, sino que, con
motivo de la aclaracién de un texto propio propuesto por él, re-
flexiona en general sobre la aclaracién de textos.

Designa el primero de sus tipos de aclaracién como expli-
cacion y lo estructura en los subgrupos de la glosa, el entimema
y el pequefio comentario. «Glosa» procede de la palabra griega
para lengua, palabra y habla, ya que la glosa explica con la
ayuda de la lengua un texto que es tan poco comprensible como
los signos con los que se intenta hacer entender un mudo. Al
igual que la glosa, el entimema también tiene la funcién de ex-
plicacién. Sin embargo, ésta no se refiere, como lo hacia la glosa,
a objetos de la realidad, sino solamente a los imaginarios, cuyo
carécter de realidad es posible, pero no seguro. El pequefio co-
mentario, Venegas utiliza la palabra «escolio», no es mds que

85 «Declaracién» es «desemboltura de la cosa encogida». Ibidem, p. 261; para
lo que sigue cfr. Ibidem.
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una pequefia aclaracién, «declaracioncilla», que entresaca de
forma breve algunos puntos que integran la dificultad del texto.

Venegas designa el segundo tipo de aclaracién como
«dilatacién». Sus subgrupos son la narracién poética y la pa-
rafrasis. La narracién poética tiene como fin aclarar al lector lo
oscuro de un texto dando un rodeo por la ficcién. Pero, al ha-
cerlo, no se abandona el &mbito de la razén, ya que se trata de
una ficcién racional que debe ayudar al lector a comprender. La
paréfrasis, por el contrario, se compone de una mezcla de glosa
y del texto que se quiere aclarar. En ella, se puede comparar la
parte correspondiente al texto con los huesos y la glosa con la
carne, s6lo ambos juntos forman el ser completo.

El tercer tipo de aclaracién es el opuesto del segundo.
Mientras el segundo tipo ayuda a la comprensién del texto am-
plidndolo, el tercero quiere hacer accesible el texto acortdndolo
y concentrando sus partes. Venegas lo llama «contraccién» y
clasifica sus grupos en comentario, «epitome» y «detruncacién».
El comentario tiene dos formas. O bien presenta una panora-
mica del contenido de un libro, o bien aclara brevemente el
texto de un libro. Este tltimo se diferencia del pequefio co-
mentario, «escolio», porque sus aclaraciones son continuadas y
no dan saltos. «Epitome» significa abreviacién. En él se resu-
men brevemente las afirmaciones principales del texto a aclarar
para que, de esa forma, estén disponibles para poder re-
presentarlas rdpidamente. El tercer subgrupo de 1la
«contraccién» lo forma la «detruncacién». Se limita a extraer al-
gunas asociaciones de ideas del texto a aclarar y combinarlas
manteniendo las palabras originales.

Al cuarto y ultimo tipo de la aclaracién Venegas lo llama
«interpretacién». Afiade que la correspondencia griega de esa
palabra es la expresion «Hermeneia», que no designa otra cosa
més que la traduccién de una lengua a otra. Es totalmente con-
secuente que Venegas también cuente la traduccién entre los ti-
pos de la aclaracién, ya que ésta aclara al lector un texto redac-
tado en una lengua extrafia e incomprensible para él utilizando
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para ello su lengua nativa u otra que él entienda. Dentro de la
traduccién, Venegas sélo diferencia dos subgrupos: la de sen-
tido y la literal. La dltima, por respeto, se utiliza sobre todo en
textos biblicos y religiosos. Venegas la rechaza porque preci-
samente al intentar permanecer fiel al texto se pierde, a me-
nudo, el sentido que éste tenia en su origen. Venegas explica
con un ejemplo que la traducciéon también es siempre una in-
terpretacién: la traduccion del pasaje de la Biblia «In principio
erat verbum» no se puede traducir simplemente con la frase «en
el principio era la palabra» pues «principium» se refiere al
eterno Padre Dios; «verbum», a su eterno saber sobre S mismo;
y «erat» no se refiere al tiempo, sino a la vida eterna de la se-
gunda persona de la Trinidad. Con esa interpretacién alegérica
de sentido, Venegas cree haber dejado claro que una traduccién
que dependa de las meras palabras malograra obligatoriamente
el sentido del texto original.

Con la «interpretacién» como ultimo tipo de la aclaracién
cierra Venegas su abstracta y comprimida sistemadtica de la
ayuda a la lectura y pasa a explicar su propia obra, en la cual se
propone recurrir, si se da el caso, a uno u otro tipo de aclara-
cién. Sin embargo, evita clasificar cada una de sus aclaraciones
dentro de su sistema. El, puesto que le acaba de capacitar para
realizarla, traspasa esta tarea al propio lector. La mezcla de los
tipos de aclaracién que Venegas practica en la explicacion de su
propia obra nos permite llegar a la conclusién de que él no en-
tiende sus tipos como géneros que aparecen exclusivamente en
forma pura, sino, por decirlo asi, como métodos idealmente ti-
pificados que permiten hacer accesible a la comprension un
texto dificil. La mezcla y la mutua complementacién en la préc-
tica de las diversas conjeturas, asi como la brevedad de la expo-
sicién de ideas de Venegas, sefialan que lo que él buscaba no
era tanto una teorfa de las ayudas a la comprensién como su
enumeracién para poder utilizarlas.

86 Ibidem,p. 261.
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Los tipos de aclaracién de Venegas también podian encon-
trar utilidad en la concepcién de textos en los que una frase
oscura va seguida de su explicacién, se ilustra una sentencia
con una narracién ficticia y se hace comprensible una cita en
lengua extranjera mediante la traduccién. La utilidad en la pro-
duccién y en la recepcion de textos se debe, sobre todo, a que
una parte de los tipos de aclaracién de Venegas se puede remi-
tir a categorias retéricas que instruyen en la redaccién de textos.
Asf, la «dilatacién» se corresponde con la «amplificatio» retérica
y la «contraccién» es su opuesto.8” El ejercicio retdrico de ampli-
ficar textos de un estilo funcional a uno ornamental y volverlos
a pasar después del ornamental al funcional era parte del tra-
bajo de la clase de retérica. Por tanto, esté claro que también los
redactores de ayudas a la comprensién y de guias de lectura se
orientaban por ella, pues estos tipos de aclaracién complemen-
tan el oscuro texto original con una aclaracién que también po-
dia haber sido incluida en el texto original por su redactor.

Un principio estructural muy corriente en los textos didéc-
ticos humanistas es, por ejemplo, aclarar una sentencia con la
ayuda de una historia ficticia y con ello, amplificar.88 Asf pues,
como consecuencia de la tradicién retérica es natural que en la
sistematizacién y en la ayuda a la comprensién también se dife-
rencie entre el método sintético y el analitico, una diferenciacién
que poco después también se hizo en el dmbito cultural ale-

87 Conrespecto a la «<amplificatio» cfr. H. Lausberg, Handbuch der literarischen
Rhetorik, pp. 220 y sigs.; cfr. también E. R. Curtius, Europdische Literatur und
lateinisches Mittelalter, pp. 481 y sigs.; con respecto a la amplificacién que
en la Francia de los siglos XVII y XVIII todavia tenia importancia en la
educacién retérica: G. Snyders, La pédagogie en France aux 17€ et 18€ siecles,
pp- 115 y sig.

88 Cfr., p. €j., el prélogo del autor «en el qual pone muchas buenas doctrinas,
y toca muy notables historias», A. de Guevara, Menosprecio de corte y ala-
banza de aldea, p. 1.
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méan.% La introduccién hermenéutica del lector se sirve por
tanto gustosa de la retdrica, una disciplina que, en realidad, es
responsable de la redaccién de textos. Ahora bien, en la retérica
son posibles, en principio, todos los objetos del discurso. La
universalidad se convirtié, por tanto, desde Quintiliano y Cice-
rén, en una exigencia que se le plantea al mismo orador. Asi
pues, cuando ahora se le exige al lector un saber universal, se
hace, sobre todo, porque se traspasa un postulado de la retérica
a la hermenéutica. Por tanto, no ha de causar asombro que tam-
bién Carrillo y Sotomayor postule que el lector adecuado debe
poseer ese saber enciclopédico que caracteriza al buen autor y
que las explicaciones que Sédnchez hace sobre Horacio estén des-
tinadas a transmitirle al lector esas categorias que son necesa-
rias para enjuiciar textos literarios. De hecho, también Vives ha-
bia aconsejado al lector que hiciera una interpretacion alegérica
alli donde el autor habia utilizado alegorias. Queda claro, pues,
que las ayudas a la lectura tienen la intencién, sin excepcién, de
transmitirle al lector los conocimientos previos del autor para
que cumpla en su lectura los mismos requisitos que el autor
cumplia al redactar el texto. Por lo tanto, la problematica de la
lectura parece encontrar su solucién educando al lector hasta
convertirlo en un autor potencial y dirigiendo al pueblo igno-
rante hacia la erudicién enciclopédica del escritor sabio.

Asi, las ayudas a la lectura y las aclaraciones de textos
pretenden reducir la distancia entre el saber del autor y el del
lector. Quieren crear las condiciones para que un lector erudito
e instruido pueda encontrarse al mismo nivel con un autor

89 Con respecto al método sintético, «<welche von urspriinglichen Elementen
bzw. Grundsitzen her ein Lehrgebaude auffiihrt» (el cual a partir de los
elementos o principios originales monta un edificio de ensefianza) y con
respecto al analitico que va «vom jeweils vorliegenden zu den Elementen
oder Bausteinen» (de lo que ya se tiene a los elementos o ladrillos), cfr. la
decimotercera nota del editor en: M. Flacius Illyricus, De ratione
cognoscendi sacras literas.
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igualmente erudito e instruido, ya que, segin se entendia en el
Renacimiento, la lectura no era mas que el encuentro entre el
lector y el autor. Asi como el sabio quiere guiar a los ignorantes
hacia la sabiduria por medio de un libro, el comentador de
obras propias o ajenas también quiere transmitir el saber que un
determinado autor, entendido como persona, necesita para su
trabajo literario, pues el entendimiento sélo parece posible si
existe de entrada una igualdad de las condiciones previas del
lector y del autor.

d) Hermenéutica de la Biblia

También en la hermenéutica de la Biblia el autor y el lector
deben cumplir, en principio, los mismos requisitos. Si los
profetas y los apdstoles estdn inspirados como autores por el
Espiritu divino, entonces, la comprensién del lector también
debe estar guiada por la gracia divina.90 El Espiritu Santo tam-
bién debe actuar alli donde la Biblia se traduce a otra lengua y,
con ello, se les aclara a aquellos que no comprendian la lengua
original.

Alli donde el mundo esté en oscuridad y se cierra al enten-
dimiento, donde los problemas metafisicos no se pueden resol-
ver de forma racional, alli, las religiones de misterio helenisticas
se ofrecian a localizar los secretos en la semioscuridad de un sa-
grado lugar de culto, en acciones cargadas de sentido; en fér-
mulas mdgicas, incomprendidas, pero efectivas; en visiones y
audiciones de santos concretos; en ambigiiedades de oréculos y
en misteriosas lenguas de culto. Tales misterios necesitados de
interpretacién y acciones simbdlicas forman, junto con la
doctrina interpretativa de la filosofia griega y del judaismo, el
origen precristiano de la hermenéutica de la Biblia.%! La inter-
pretacion cristiana de la Biblia es tan antigua como su propia

90 Con respecto al concepto erasmista del lector iluminado de la Biblia cfr. R.
Stupperich, Erasmus vom Rotterdam und seine Welt, p. 136.
91 G. Ebeling, Evangelische Bibelauslegung, pp. 92-101.
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transmision. La teologia de orientacién sistemaética de la Edad
Media tampoco pudo apartarse de su interés por encarar con el
texto biblico en si. Asi, la interpretacién alegérica mencionada
en el capitulo anterior, como ensefianza de la multiplicidad del
sentido de los textos de la Biblia, encuentra una especial expre-
sién en Santo Tomds de Aquino.?2 En el Siglo de Oro espariol,
también continuaban siendo corrientes los cuatro sentidos de la
escritura. Ahora, sin embargo, se le prestaba al «sensus literalis»
mayor atencién que en la Edad Media. También se comenzé,
bajo la influencia del humanismo, a exigirle al lector el conoci-
miento de ciencias de apoyo como la historia y la filologia.93

En la Espaiia del siglo XVI, la Contrarreforma se enfrenté a
las doctrinas luteranas y erasmistas. Quien escribia en esa época
la correcta comprensién de la Biblia no podia ignorar, por una
parte, el humanismo con sus postulados de la erudicién y sus
técnicas filolégicas, pero, por otra, tenia que distanciarse
cuidadosamente de las doctrinas protestantes prohibidas. Ocho
afios después del comienzo del Tridentinum, que discutié en
sentido dogmatico las cuestiones que habia planteado la doc-

92 Dentro del «sensus literaris», diferencia entre «sensus historicus» y
«sensus metaphoricus« y dentro del «sensus spiritualis», entre «sensus
moralis», «sensus allegoricus» y «sensus anagogicus». Cfr. P. Fleig, Die
hermeneutischen Grundsitze des Thomas von Aquin, p. 6.

93 Cfr. M. Andrés, La teologia espariola en el siglo XV1I, t.1, pp. 310y sig.; la
mayoria de los autores esparioles entre 1550 y 1650 creen en la existencia
de una multiplicidad de los sentidos literales de los textos de la Biblia. Con
respecto a esto cfr. F. Lépez L6pez, La multiplicidad de los sentidos literales en
la escritura, segtin los autores esparioles (1550-1650), pp. 395-419; con respecto
al problema de los sentidos de la escritura en Juan de Valdés cfr. M.
Morreale, La antitesis paulina entre la letra y el espiritu en la traduccién y co-
mentario de Juan de Valdés (Rom. 2, 29y 7, 6), pp. 167-183; para una visi6én de
la situacién actual de la investigacién sobre la literatura exegética del siglo
XVI, ahora bien, sin tener en cuenta a Espafia, cfr.: B. Roussel, Histoire de
I'église et histoire de l'exégese au XVI® siecle, pp.181-192 y O. Fatio, P.
Fraenkel ed., Histoire de l'exégése au XVI® siécle.
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trina de la Reforma, aparecieron las Regula intelligendi scripturas
sacras (1553) de Francisco Ruiz de Valladolid. Esta obra quiere
ayudar al lector a comprender. En general, Ruiz quiere apo-
yarse para sus reglas hermenéuticas en los Padres de la Iglesia,
en especial, en San Agustin y San Jerénimo. Afirma que sélo alli
donde él encuentre huecos en su doctrina quiere permitirse
complementar por si mismo, y no sin un sentimiento de ver-
giienza.?* Es consciente, por tanto, de que su obra se encuadra
dentro de una vieja tradicion teoldgica, pero, en casos concretos,
reclama el derecho a ir més alld de esa tradicién y a renovarla.
Al hacerlo, no sélo se debe introducir al lector en la com-
prension puramente intelectual de la Biblia. Afirma que el sen-
tido de las reglas de lectura es llevar al lector de la Biblia a que
ésta le ate, le entusiasme y le cambie interiormente, pues la Bi-
blia no sélo se adectia para lectores de las mds diversas edades,
sino que también les ofrece algo a los representantes de los més
diferentes oficios.% Sin embargo, Ruiz no se dirige a un ptiblico
amplio, sino a los tedlogos especializados.? A sus 234 reglas
con las aclaraciones que deben guiar al lector en su estudio de
la Biblia, les antepone Ruiz un capitulo en el que esboza qué
lector exige la lectura de la Biblia. Segtin este capitulo, la lectura
de la Biblia presupone una preparacién moral y de caricter: al
lector de la Biblia deben caracterizarle un corazén puro, una
conciencia limpia y una fe recta. Debe haber perdido el interés
por las seducciones de su tiempo y poder introducirse comple-

94 «nonsine quodam rubore», F. Ruiz de Valladolid, Regulae intelligendi scrip-
turas sacras, dedicatoria; Francisco Ruiz de Valladolid era natural de dicha
ciudad y vivi6 en el siglo XVI. Fue monje benedictino y abad en los con-
ventos de Salamanca, Zamora y Sahagun. Realizé numerosos estudios de
la Biblia y coment6 a Aristételes.

95 «Ibi tamdem est quod omni aetati congruat, ibi quod omni professioni
conueniat.» Ibidem, prélogo general.

96 «non enim pueris haec scribuntur sed theologis, ac nec stupidis illis
quidem.» Ibidem, prélogo al lector.
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tamente en el mundo de la Biblia; piadoso y temeroso de Dios,
debe ceder ante el peso de la autoridad de los libros sagrados.?”

Mientras que Ruiz parece tratar aqui de elevar al lector
hasta el nivel del mensaje divino, en las reglas que van inme-
diatamente después, parece seguir el camino totalmente opues-
to. En ellas, incita a tener en cuenta el hecho de que las Sagradas
Escrituras se sirven del lenguaje humano, ya que quieren acer-
car a los hombres el mensaje y la doctrina de Dios.? Partiendo
del hecho central de que la Biblia es un libro para los hombres,
en las reglas que siguen, se puede atender también a criterios
que sirven para el andlisis de la comunicacién interhumana.
Pero renunciaré a presentar mds detenidamente las reglas de
Ruiz, que aparecen de forma asistemdtica. En su lugar, hablaré
de una obra sobre la hermenéutica biblica, aparecida sélo unos
decenios mds tarde, que tiene la ventaja de ser mds sistemética
y ofrecer una mejor penetracién en la problematica.

Las Regulae de sensibvs scripturae (1587) de Sebastidn Pérez
dan testimonio de un sentimiento especialmente diferenciado
en lo referente a la dificultad y la multiplicidad de facetas de la
comprensién de la Biblia.?? Pérez presenta en total treinta y
cinco reglas a cada una de las cuales sigue una «explicatio» y
una «demostratio». En ellas, se explica primero cada una de las
reglas de forma general, para ilustrarla después con pasajes de
la Biblia, de los Padres de la Iglesia y, no pocas veces, también
de concilios. Aunque la obra, debido a su estructura sistematica,
da la impresiéon de ser escoldstica, su exigencia del conoci-
miento de la lengua y su inclusién de dialéctica, retérica, ma-
temadtica, filosofia, historia y, finalmente, su sutil sensibilidad

97 Ibidem, cap.: Qualem lectorem pustulet sacra scriptura.

98 Ibidem, p. 1.

99 S. Pérez, Regulae de sensibvs sacrae scripturae; Sebastidn Pérez fue te6logo y
obispo. Perteneci6 en 1568 a un eirculo del Colegio de Oviedo de Sala-
manca que leia y veneraba a Ramus: cfr. M. de la Pinta Llorente, Una inves-
tigacion inquisitorial sobre Pedro Ramus en Salamanca, en especial, p. 12.
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hermenéutica, la hacen aparecer como humanista. Las reglas de
su hermenéutica deben ayudar a aquellos que por sus labores
teolégicas o de predicacion necesitan de una lectura 1itil de la
Biblia. Pérez clasifica sus reglas en un dmbito tedrico y otro
practico. El préctico se descompone en uno privado (regla 33) y
uno publico. Este ultimo diferencia entre la situacion de una
predicacién ante el pueblo (regla 34) y una explicacién de la Bi-
blia en la escuela (regla 35). El &mbito tedrico se refiere a la
comprension de sentido y diferencia entre el «sensus literalis» y
el «sensus spiritualis». Sus tres apartados presentan, en primer
lugar, las reglas que son comunes al «sensus literalis» y al
«sensus spiritualis», para después introducir, en dos apartados
separados, las reglas especificas para cada uno de los dos
«sensus». Mientras que al «sensus spiritualis» sélo le dedica un
capitulo (regla 31), las aclaraciones sobre el «sensus literalis» se
extienden a lo largo de la mayor parte del libro: lo relacionan
con un discurso figurativo (regla 22) o no figurativo. En este 1il-
timo caso, o lo relacionan con toda la Biblia (reglas 9 a 21), o con
pasajes concretos (reglas 23 a 31). Las ocho primeras reglas son
las que se refieren en comin al «sensus literalis» y al
«spiritualis». A continuacién, presentaré algunas reglas espe-
cialmente interesantes y caracteristicas.

La primera regla aclara las condiciones previas para la in-
terpretacién de la Biblia y las fuentes de las siguientes reglas.
Dice que las ha sacado de la misma Biblia y de los escritos de
los Padres de la Iglesia.l® La primera regla establece detallada-
mente como condicién para que la lectura tenga éxito, una gra-
cia que es designada por los te6logos como «gratis data».101
Esta gracia recae inmediatamente sobre unos pocos sin esfuerzo
ni ensefianza. Otros la adquieren mediatamente por medio de

100«Observationes et regulae collectae ex sancta scriptura, et Patribus, ad
eruendam veram ipsius intelligentiam, necessariae sunt et vtiles.» Ibidem,

p-1
101Ibidem, p. 1; para lo que sigue cfr. p 3.



228 C. EL LIBRO Y SUS OFICIOS

maestros que se la transmiten desde el exterior. Para este se-
gundo camino, mediato y lleno de esfuerzos, escribe Pérez las
reglas del presente libro. Aconseja tener enorme cuidado frente
a los que afirman que pueden reconocer los secretos de la Biblia
sin ayuda externa, pues son pocos los que poseen esta gracia de
principio. La mayoria necesitan una guia y reglas como las que
él recopila. Estas pueden utilizarse de forma tedrica o practica.
Por una parte, pueden llevar a una comprensién puramente in-
telectual de la Biblia, de la cual queda excluida la utilidad mo-
ral. Por otra parte, pueden llevar a un replanteamiento de la
vida y tener una utilidad moral. Pérez le da bastante valor a la
transmision préctica, al lector en si, puesto que junto a todas las
doctrinas de fe, la meta de la Biblia es la préactica de una vida
moralmente correcta.

La tercera regla formula una especie de pre-juicio para la
lectura de la Biblia; es decir, una especie de comprension previa
que debe anteceder a todo contacto directo con la Biblia:
«Sanctae scripturae propositum acurate oportet praenosse.»102
El conocimiento del texto completo le parece en la regla novena
una condicién imprescindible para la comprensién de un pasaje
concreto. El que quiera comprender el «sensus literalis» de un
unico pasaje debe primero leer toda la Biblia, o al menos los li-
bros histéricos del pueblo judio, y después comparar unos con
otros los pasajes similares del texto.193 Mientras que en esta
primera regla el tener presente la totalidad del texto aparece
como condicién previa para la comprensién de elementos aisla-
dos, la tercera regla exige como requisito previo a la compren-
sién el conocimiento profundo del sentido e intencién del texto.

En la quinta regla, donde se buscan las razones de la
oscuridad de algunos pasajes biblicos, asi como posibilidades
de aclaracion, se pone de manifiesto que la transmisién de esas
condiciones previas de comprension para la lectura de la Biblia

102Ibidem, p. 21.
103 «Similes sententias inter se diligenter conferre.» Ibidem, p. 76.
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es una tarea que le corresponde a la Iglesia cristiana. Asi, el sa-
ber de la Iglesia se convierte en una «precomprensién» més.104
Pérez explica esto de la siguiente forma: requisito indispensable
para la superacién de los pasajes textuales de dificil compren-
sién es, segin él, el saber sobre las razones de su oscuridad, que
puede estar en los objetos, las afirmaciones o las palabras. Asi
pues, la oscuridad de la Biblia estd fundada, en parte, en sus
afirmaciones. Se puede tratar de dogmas que son expuestos en
la Biblia, pero no aclarados, o bien de afirmaciones cuyo sentido
adecuado todavia estd por descubrir. Por otra parte, los res-
ponsables de la oscuridad de algunos pasajes biblicos son los
objetos de los que se habla en ellos. Para esto nombra Pérez va-
rias razones: la principal de ellas es que la Biblia habla de nu-
merosas cosas que ya no existen en el mundo empirico ac-
tual.105 No es posible imaginarse aquello que es inaccesible a los
sentidos, ya que estos son la fuente del conocimiento. Por eso,
las profecias son especialmente oscuras, pues los objetos futuros
de los que tratan, se remiten a la inspiracién divina. La mayor
parte de la oscuridad de la Biblia se debe, sin embargo, a las
propias expresiones y palabras. Afirma que esto ya se deriva de
la lengua hebraica en la que estaba escrito el Antiguo Testa-
mento. Su puntuacién complicada, que puede cambiar el sen-
tido, y su idiomética tuvo como consecuencia que surgieran
discrepancias en las traducciones griega y latina. Para compli-
car todavia mads la cuestién, se afiade el hecho de que la lengua
hebrea hace uso con gusto de comparaciones, pardbolas y acer-
tijos que son enormemente dificiles de explicar.

Asi pues, hay numerosos obstidculos que impiden y difi-
cultan el acceso a la comprensién del mensaje biblico. Pérez jus-
tifica esto apelando a los Padres de la Iglesia: la oscuridad de la

104Cfr. con «precomprensién» (Vorverstindnis) en la hemenéutica de los
siglos XIX y XX: H. G. Gadamer, Wahrheit und Methode, pp. 250-275.

105«Sancta scriptura continet multa a nostris sensibus [...] remota et aliena.»
S. Pérez, Regulae, p. 30; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 31 y sig.



230 C. EL LIBRO Y SUS OFICIOS

Biblia puede permitir al lector acceder a un conocimiento miste-
rioso y oculto que él debe solicitar de Dios. Junto a este argu-
mento, Pérez también expone otros tres, que son mds bien
précticos y derivados de reflexiones estéticas y hermenéuticas:
asi, objeta que las comparaciones y las pardbolas no sélo son
responsables de la dificultad del texto, puesto que, al mismo
tiempo, también posibilitan la multiplicidad y la variedad en la
expresion y pueden evitar que se tenga la impresién de que hay
repeticiones de dogmas, que a menudo son incémodas. En se-
gundo lugar, Pérez plantea para la reflexién el hecho de que los
israelitas estaban acostumbrados a tales formas de expresion. Si
el Espiritu Santo se las deja utilizar a aquellos que escribieron la
Biblia, es sélo porque queria acomodarse a las costumbres de
pensamiento y de lengua de los israelitas. El tercer argumento
de Pérez para justificar la dificil comprensibilidad de la Biblia se
refiere a la préctica literaria. Constata que las metéforas y las
comparaciones aparecen por todas partes y que gozan de la
mayor popularidad, ya que las formas de hablar metaféricas, al
contrario que, por ejemplo, las meramente didécticas, tienen la
capacidad de causar una especial alegria en el lector.1% Asi
pues, Pérez justifica la oscuridad de la Biblia como una conce-
sibn a la estética que busca la «delectatio» y la «variatio» y
como una concesién al gusto y al horizonte de instruccién de
los lectores israelitas originales. Al examinar esta cuestién,
Pérez quiere capacitar a los lectores contemporaneos de la Bi-
blia para que arrojen luz sobre la oscuridad del texto biblico.
Pérez le pone una limitacién a este propdsito: el lector no
debe fiarse de su juicio personal, sino que también debe dejarse
aconsejar por la Iglesia catélica, por la tradicién apostdlica y por
el juicio de sus mayores. Arguye que justo la renuncia a esto
habia llevado a los protestantes a doctrinas erréneas. El autor

106«Vel quod tranferunt animum huc et illuc, qui motus cogitationis,
praesertim cum non aberrat, celeriter agitatus per se ipse delectat.» Ibi-
dem, p. 32.
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plantea aqui un problema central de su introduccién a la lec-
tura, cuyas reglas deben capacitar al lector de la Biblia para una
lectura auténoma. Se trata del hecho de que una lectura auté-
noma hace innecesarias la interpretacién oficial de la Biblia y la
doctrina de la Iglesia y sugiere con ello una sospecha de herejia
y de protestantismo. Segiin parece, Pérez se protege de esta
sospecha afirmando que se dirige a los te6logos y a los predica-
dores. También afirma haber escrito a propésito su obra en len-
gua latina, ya que ésta servia a finales del siglo XVI como medio
primordial de comunicacién entre los eruditos especializados.
Finalmente, en la aclaracién a su quinta regla, subraya ademds,
de forma muy explicita, que la finalidad de la tradicién de la
interpretacién eclesidstica de la Biblia es dar explicaciones
claras alli donde la Biblia todavia es oscura. En muchos
aspectos, la Biblia es muy general alli donde los doctores de la
Iglesia dan una informacién detallada y es oscura alli donde la
tradicion interpretativa de la Iglesia ya ha creado claridad. Sin
embargo, Pérez admite la posibilidad de encontrar en la Biblia
muchas cosas que atin no se han descubierto: secretos escondi-
dos e interpretaciones de sentido atin desconocidas. Considera
legitima la investigacién sobre el texto siempre y cuando se
apoye en la tradicién de la Iglesia catélica. Esta tendria entonces
la ventaja de eliminar los numerosos errores que aparecen cada
dia y aclarar por su parte la doctrina catélica. Al fin y al cabo, la
Biblia también se interpreta a si misma: pues en ninguna parte
contiene algo oscuro que no esté expresado claramente con
otras palabras en otro pasaje.17

La misma importancia tiene atender a la tradicién de la
Iglesia que utilizar con cuidado los viejos términos eclesidsticos.
Pérez indica, por ejemplo, que el término especializado
«fabula» ha cambiado de significado. Mientras los Padres de la
Iglesia lo utilizaban para referirse a acontecimientos reales, dice,
ahora se utiliza en general para designar una ficcién, es decir,

107Ibidem, pp. 32 y sig.
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un estado de cosas que no existe en la realidad. Por eso, Pérez
aconseja evitar la utilizaciéon de la palabra «fabula» en relacién
con la Biblia. En cualquier caso, a Pérez le parece evidente el
hecho de que con la utilizacién de la palabra «fabula» se aborda
un problema de gran peso en la interpretacién de la Biblia:
pues, segun él, no es seguro si las pardbolas y las comparacio-
nes de los evangelios se refieren a objetos reales, o a ficciones
que a su vez indican objetos reales. Una ficcién que se refiere a
una realidad es lo que San Agustin designé en su terminologia
como «figura». Se diferencia estrictamente de la mera mentira.
Pérez cita como ejemplo la pardbola del hijo prédigo.18 Es ob-
vio que Pérez hace la diferenciacion entre realidad inmediata y
realidad transmitida en forma de ficcién parabdlica con vistas a
la diferenciacién entre «sensus literalis» y «sensus spiritualis».
Como literal se puede entender lo que se refiere a la realidad de
forma inmediata. La ficcién por el contrario, al hacer referencia
a un sentido espiritual, encuentra su caracter de realidad y de
verdad de manera mediata.

Las reglas vistas hasta ahora discuten los requisitos previos
y los medios de ayuda que sirven para interpretar la Biblia. Por
el contrario, la séptima regla, la cual presentaré detalladamente
a continuacion, se refiere a las condiciones espirituales que debe
cumplir el intérprete en si. A pesar de que Pérez le otorga gran
valor al texto de la vulgata, exige de los intérpretes de la Biblia
que junto a sus conocimientos de latin también dominen el he-
breo y el griego, las lenguas en las que se redacté originalmente
la Biblia. Junto a esto, le pide al lector de la Biblia, como til re-
quisito previo, que tenga conocimientos de disciplinas del saber
como son la dialéctica, la retdrica, las matematicas, la filosofia y
la historia. Explica con detalle el valor de cada una de esas cien-
cias: la dialéctica, como doctrina de la correcta argumentacién y
de la conclusién l6gica, es titil para el lector, ya que, en la Biblia,
se utilizan «sententiae, et sententiarum argumenta, exhortatio-

108Ibidem, p. 34.
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nes, accusationes, depulsiones, humano more»1® con cuya
ayuda se informa y se convence. De la misma manera que la Bi-
blia no se puede entender si no se posee razén, asi, sélo se
puede leer correctamente con esa razén perfecta que estd ins-
truida por las normas de la dialéctica. Dentro de la dialéctica,
Pérez también cuenta las argumentaciones sutiles deslizadas
hacia lo sofistico cuyo conocimiento necesita el lector si no se
quiere dejar confundir por conclusiones falsas y engafiosas.

Por lo tanto, la dialéctica ayuda a reconocer un texto como
légico en su argumentacién. Si se quiere enjuiciar también su
claridad y tener en cuenta en qué medida se ajusta al autor, al
lector y al tema, entonces se necesitan conocimientos de reté-
rica. La Biblia se puede contemplar entonces como un excelente
ejemplo de una «diuina eloquentia» con la cual el Espiritu
Santo, segin Pérez, trat6 de hablarles a los hombres de forma
excepcionalmente sabia y transmitir el mensaje divino. Sin em-
bargo, dado que la mayoria de las normas de la retérica del
discurso humano estan recopiladas en un «ars», este «ars» espe-
cifico, aplicado al discurso profético y de predicacién, puede
contradecir el espiritu de la Biblia y socavar su autoridad. A pe-
sar de ello, tras estas observaciones generales, cuidadosas y
recatadas, Pérez da numerosas indicaciones sobre la retérica en
la Biblia. En ellas, aboga al mismo tiempo por la utilizacién de
categorias retdricas en la lectura de la Biblia. Precisamente en la
Sagrada Escritura le parece a Pérez importante que la expresién
esté elegida con tal tino y retéricamente adornada de tal forma
que se corresponda exactamente con su objeto y tenga un efecto
sugestivo, es decir, que en ella se unan sabiduria y retdrica.
Afirma que los elementos ornamentales y decorativos de la re-
térica son, precisamente en la Biblia, una expresién de grandeza
y excelsitud del objeto. Para esto sirve el ornato retérico y no
para el mero deleite del lector. Pero el que no se escandalice de
lo ornamental, sino de lo funcional, es decir, de la sencillez esti-

1091Ibidem, p. 67; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 68 y sig.
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listica de la lengua biblica, no reconoce la admirable unién de
sabiduria y de una «eloquentia temporibus et personis accomo-
data».110

Aunque la Biblia se sirva del estilo funcional o del orna-
mental, Pérez reconoce en cada caso una justificada intencién
retérica. Asi, no debe causar asombro que incluso convierta el
dominio de la retdrica en un requisito para la lectura de la Bi-
blia. Puesto que la Biblia se adapta a sus lectores mediante la
utilizacion de la retérica y de la dialéctica como mensaje divino
a los hombres, estos también tendrdn que estudiar la retérica y
la dialéctica. Algo parecido ocurre con el aspecto del contenido,
pues el mundo de la Biblia también contiene numerosos ele-
mentos del mundo humano. Muchas de las realidades y de los
objetos que se describen en la Biblia existen de hecho en el
mundo real. Por eso, s6lo pueden ser entendidos adecuada-
mente por aquel que disponga de conocimientos sobre las
disciplinas del saber que abarcan esas realidades y objetos.

Por ejemplo, considera indispensables los conocimientos
de matematicas porque, sin ellos, no se podrian entender los
mandatos divinos para la edificacién del templo de Salomén.
También cuando se quiere realizar la distribucién de la tierra
prometida es condicién necesaria disponer de un conocimiento
geométrico. Esto le parece a Pérez tanto mds necesario cuanto
que los redactores del Antiguo Testamento también eran gran-
des matematicos. Al fin y al cabo, habian sido Abraham y José
los que les habian ensefiado esta ciencia a los egipcios, quienes
después, por su parte, transmitieron el saber matematico a los
griegos. También el saber de la astronomia se encuentra entre
las condiciones previas para la comprensién de la Biblia. Puesto
que sin ella no se pueden calcular los grados de latitud y lon-
gitud de lugares concretos, a Pérez le parece de gran utilidad

110Ibidem, p. 69; Pérez también le otorga un especial significadoen la Biblia a
la retérica de las «illustres rerum imagines». Para lo que sigue cfr. ibidem,

Pp- 70 y sig.
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para el estudio de la Biblia como ciencia de apoyo a la geogra-
fia. La descripcién de la tierra y de sus partes, tal y como es co-
rriente en los mapas, es un mérito de la cosmografia y de la
astronomia. Sin estos mapas, al leer la Biblia, no nos podriamos
hacer idea de los viajes de los patriarcas, profetas y apéstoles ni
podriamos imaginamos la situacién de los desiertos, ciudades,
montafias y paises como Palestina y Judea. La lectura de la Bi-
blia sin conocimientos geogréficos conllevaria numerosas difi-
cultades y, por culpa de ellas, llevaria inevitablemente a la re-
pugnancia y la aversién. Por eso, no sélo es importante la cos-
mografia, sino también la geografia que proporciona una im-
presién de las més diversas regiones, de los rios, de las grandes
ciudades, mares, cabos y puertos, asi como de los parajes y ciu-
dades concretas que se nombran en la Biblia. Pérez no omite
detalles y exige también como requisito a los lectores de la Bi-
blia el conocimiento de las subdisciplinas corografia y topogra-
fia. Unidas a estas artes, cuyo objeto son las cosas concretas y
reales, ve las artes mecénicas, que encontraron su utilidad en la
construccién del templo de Salomén. A ellas pertenecen la 6p-
tica, la arquitectura y el dibuyjo.

Mientras que los conocimientos de geometria, geografia,
Optica o arquitectura le sirven al lector para imaginarse més
exactamente lugares u objetos concretos de la Biblia, el sentido
de la filosofia, que también es citada por Pérez, es lograr en el
lector la disposicién espiritual que despierte su interés por la
Biblia y le predisponga para una especial situacién receptiva.
Esta es una nueva variante hermenéutica de la funcién medie-
val de la filosofia como sirvienta de la teologia. La filosofia bien
entendida, que Pérez ve encarnada en especial en las obras de
Platén y Aristételes, elimina la intranquilidad espiritual, es exi-
gible en la vida de cada uno y de la comunidad y lleva al cono-
cimiento de la verdad. Con tales ventajas, capacita, apoyada por
la gracia divina, para recibir la doctrina sobrenatural de la reli-
gién y puede, por tanto, llevar a la comprensién de la Biblia.
Pérez subraya que se puede recurrir a ella sin escriipulos, pues
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si alguna vez traspasara las fronteras y cayera en el error, toda-
via podria, en todo momento, ser corregida por la religién cris-
tiana.lll

La historia cierra la panordmica de las disciplinas necesa-
rias para el lector de la Biblia. Pérez parece haberla dejado a
propésito para el final, puesto que le otorga una significacién
especial a la historicidad en la Biblia y en la Iglesia. Su marcada
conciencia histérica no sélo indica sus influencias por parte de
la imagen de la historia lineal y cristiana, sino también por parte
del Humanismo, cuyo autoentendimiento consiste preci-
samente en un recurso a lo pasado. Pérez también ve la Biblia
como libro de historia. Afirma que, en esencia, no es mds que
una especie de historia profética de los primeros comienzos de
las cosas, de los origenes y de la evolucién de la humanidad y
de los diversos reinos que se sucedieron. Finalmente, da noticia
de la encarnacién de Cristo y de la coincidencia de la historia
sagrada y la profana. Con ello, continta, puede convertir a los
no creyentes y fortalecer a los creyentes en su fe, pues de los
acontecimientos histéricos, se puede inferir la confirmacién de
la Divina Providencia. El castigo divino de las maldades debe
verse como advertencia y aviso para la propia forma de vivir.
Asi pues, el observar la Biblia desde el punto de vista histérico
no puede més que suponer una ganancia para la propia fe. Mas
no sélo por eso aparece el estudio de la historia como un va-
lioso requisito para la lectura de la Biblia. El conocimiento de la

111La filosofia se compone para Pérez de fisica, ética, politica y metafisica.
Cuando vuelve a exigir en este punto las ciencias como requisito previo
para el reconocimiento de objetos concretos que aparecen en la Biblia, se
estd apoyando en el capitulo 16 del segundo libro de San Agustin «De
doctrina christiana». Sobre San Agustin dice: «Adducit plurima exempla
de serpente, de herbis, de lapidibus desumpta, sine quibus sancta scrip-
tura in multis locis explicari et illustrari non potest.» Ibidem, p. 73; segtin
Pérez, la Iglesia catélica ya habia dispuesto, contra el emperador Julidn
Apostata, que el que estudiase la Biblia tenia que haberse familiarizado
primero con todas las ciencias y las artes liberales. Cfr.Ibidem, p. 72.
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historia también posibilita, en casos concretos, la ordenacién
cronolégica de la materia biblica que aparece desordenada y,
con ello, si es necesario, librarla de ambigtiedades: «Ex historia,
Chronologiae emendatiores ad plures scripturae sanctae nodos
euoluendum, ad remouendam perturbationem et confu-sionem
temporum, ortae sunt.»112 Algo que debe tenerse muy en cuen-
ta a la hora de leer la Biblia, como resalta Pérez en un pasaje
posterior, es el hecho de que los acontecimientos de la Biblia no
se presentan en orden cronolégico, sino que se altera su orden.
Asi, a veces, las narraciones biblicas presentan los aconteci-
mientos en orden inverso, los anticipan o resumen en un epi-
logo, e incluso, a veces, no mencionan algunos hechos o los co-
locan en otro lugar por consideracién a la dignidad de los ob-
jetos o al gusto del puiblico. Se trata, pues, de técnicas narrativas
cuya precisa diferenciacién recuerda en Pérez a los modernos
andlisis de los textos narrativos.113

El estudio de la historia le parece a Pérez de gran ayuda no
s6lo para la correccion de la cronologia, sino también para la
comprensién de las opiniones doctrinales de la Biblia que deben
acompainiar a toda lectura de la Iglesia. Una mirada a la historia
ensefia qué dogmas han cambiado con el tiempo y cuéles no,
puesto que también los dogmas deben adaptarse una y otra vez
al tiempo y a las diferentes personas.!!4 Sin su significado histé-
rico, los decretos perderian mucho de su autoridad y dignidad.
La sensibilidad para el condicionamiento temporal aparece,
pues, como otro mérito importante més del estudio de la histo-
ria, incluso para las doctrinas eclesidsticas en tanto en cuanto su
origen y su efectividad se observan con el trasfondo de una si-
tuacién histérica. Esto tltimo abre la conciencia para la propia

112Ibidem, p. 73.

113Ibidem, pp. 94y sigs.; con respecto al andlisis narrativo cfr., p. ej., E. Lim-
mert, Bauformen des Erzilens.

114«Morum reformationem temporibus et personis congruentem», S. Pérez,
Regulae, p. 73.
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historicidad. El conocimiento del propio pasado es, segun
Pérez, un componente importante del ser humano, pues nunca
ha habido una tribu que fuera tan «barbara et sine sensu huma-
nitis»!15 que no quisiera conocer los propios origenes y trans-
mitirlos a la posteridad. La historicidad aparece, pues, no sélo
como constitutiva para la Biblia y la doctrina cristiana, sino
también para el propio lector de la Biblia. La conciencia histé-
rica se convierte incluso en un signo de reconocimiento de la
cultura y la «<humanitas» de una tribu. Esto ilustra una vez mas
el significado que Pérez le atribuye al carécter histérico del lec-
tor de la Biblia. La tarea de la historia es en Pérez hacer cons-
ciente la historicidad del texto y del lector. Con ello, es compa-
rable a la tarea de la retérica, que, segtin Pérez, le puede mos-
trar al lector que un discurso es adecuado al orador, al oyente y
al objeto, es decir, que se deberia adecuar en cada caso a un
momento histérico especifico.

Con la discusién sobre la utilidad de la historia, cierra
Pérez su canon enciclopédico de las disciplinas del saber que él
considera requisitos previos para la lectura de la Biblia. Lo que
mds llama la atencién es lo multidisciplinario que es ese canon
y la gran significacién que se les atribuye a materias muy espe-
cializadas como son la geografia y la arquitectura. Especial-
mente digno de destacar es el papel de la retérica profana, de la
que se prueba la validez para la Sagrada Escritura, y el papel
del estudio de la historia, que debe procurar la comprensién del
cardcter histérico de la Biblia. En su carécter enciclopédico, las
exigencias que Pérez le pone al lector de la Biblia casi no se di-
ferencian de las que los autores humanistas le piden al lector de
textos profanos. Ahora bien, estos tltimos presuponen en el
lector adecuado el mismo saber que caracteriza al autor. Frente
a esto, la sabiduria divina es para el lector de la Biblia, por prin-
cipio, inalcanzable. El depende, por tanto, de la gracia divina, la
cual iguala suignorancia, inadecuada para la comprensién dela

115Ibidem, p. 74.



1. EL LIBRO 239

palabra de Dios, y ayuda, a pesar de todo, a coronar su lectura
con el éxito.

En las reglas diez a quince, Pérez explica cuestiones herme-
néuticas aisladas. Asi, en la décima regla expone las posibili-
dades que se le presentan al lector si quiere descifrar por com-
pleto las ambigiiedades de pasajes del texto. La correcta com-
prensién de un pasaje textual ambiguo le parece importante,
puesto que las falsas atribuciones de sentido pueden acarrear
graves consecuencias. Asf, una interpretacién distinta de las
profecias sobre el advenimiento del hijo de Dios bast6 para di-
ferenciar dos religiones: mientras estas profecias son interpre-
tadas por el judaismo en sentido figurativo, el cristianismo las
entiende al pie de la letra.l1® En vista de las graves consecuen-
cias que tiene el falso andlisis de una ambigiiedad, Pérez afirma
que es necesario agotar todos los medios de que se disponga
para la aclaracién del texto. Sostiene que a menudo es también
el cambio repentino de las personas que hablan lo que hace un
texto ambiguo, pues no sélo cambia a menudo la persona que
habla, sino también el oyente y aquél del que se habla.11? Por
eso, hay que atender exactamente en cada caso concreto a si se
habla de Dios Padre, Hijo, o Espiritu Santo; a si los que escriben
son profetas u otros y a si el texto va dirigido a judios o pueblos
extrafios, a reyes o a otras personas. El conocimiento de la
doctrina tradicional de la Iglesia constituye, pues, un requisito
indispensable para la correcta interpretaciéon. Todos los demés
medios para la aclaracién de pasajes ambiguos deben partir de
ella. Pérez, resumiendo de nuevo, nombra como especialmente
utiles: «Antecedentium et consequentium collatio, fontium
inspectio, diuersorum locorum comparatio, Phrasium observa-
tio, usus linguarum, et variorum exemplarium.»118 Asi pues,

116Ibidem, pp. 77-79.

117 «Intelligimus autem personam mutari non solum dicentis, sed etiam
eorum ad quos sermo, vel de quibus sit sermo.» Ibidem, p. 82.

118Ibidem, p. 84.
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aconseja eliminar la ambigiiedad de un texto y buscar el uni-
voco «sensus literaris» recurriendo a medios tipicamente fi-
lolégicos como son el andlisis de las circunstancias de su géne-
sis, las consecuencias inmediatas, el estudio de las fuentes, ana-
lisis y comparacion de textos y la utilizacién de traducciones a
diferentes lenguas.

La undécima regla debate una vez més los resultados de la
décima. Al hacerlo, se pone de manifiesto que Pérez deriva en
gran medida sus medios de ayuda filolégicos y hermenéuticos
de la retdrica. Asi, para la interpretacion del sentido literario de
la Biblia recomienda buscar la finalidad y la intencién de cada
uno de sus propios libros recurriendo a la ayuda del
«argumentum». Ademas, hay que tener en cuenta las razones,
el tiempo, el lugar y las personas. Con ello, Pérez postula reglas
para la interpretacion de la Biblia que la antigua retérica ya po-
nia en manos del orador cuando le exigia el «aptum». En Cice-
rén, ese término designa la adecuacion del discurso al contexto
social del hablante, al piblico, al tiempo y al lugar del
mismo.!19 Asi pues, mientras Pérez ya habia demostrado y de-
fendido anteriormente la existencia de formas y figuras retéri-
cas en el texto de la Biblia, ahora se sirve de un concepto central
de la retérica para colocar los elementos de su hermenéutica y
filologia de la Biblia en un marco sistemaético. Esto esta al al-
cance de la mano precisamente porque numerosos elementos de
su hermenéutica biblica no son otra cosa que las inversiones de
las categorias que ofrece la retérica para la produccién de tex-
tos. Si las ayudas a la interpretacién de textos no son mas que la
transposicién al campo de la recepcién de las ayudas para la
produccién de textos, entonces, se comprende desde una nueva

119Cfr. H. Lausberg que se refiere a Cicerén: De este «aptum» externo dife-
rencia él un interno que exige la armonia interna de los componentes de
un discurso. El concepto ya aparece en el Gorgias de Platén y se designa
alli con la palabra «prepon». Cfr. H. Lausberg, Handbuch der literarischen
Rhetorik, pp. 507 y sig.
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perspectiva por qué se les exigen a los lectores ideales los
conocimientos de los que dispone el autor para redactar sus
textos. Y esto era lo que Pérez postulaba en su séptima regla.

La duodécima regla aconseja prestarle atencién al hecho de
que en los dogmas y narraciones de la Biblia, son presentadas a
menudo circunstancias generales que llevan implicitas otras
maés especiales. De ahi, se deriva para el lector la tarea de anali-
zar por si mismo consecuencias, implicaciones y contrastes. Con
ello, la Biblia le mueve a que, mientras lee, realice una actividad
por si mismo; no basta con que admita pasivamente lo leido,
sino que ademds debe obligarle a pensar. En la decimoquinta
regla, que dice que la Biblia también debe ser entendida en el
sentido ético aplicando sus preceptos y consejos al propio yo,
también se exige la actividad del lector.120 Esta es, por tanto,
una interpretacién moralizante de la Biblia semejante a la que
posee la doctrina de la multiplicidad de sentidos de la escritura
en la interpretaciéon moral de la Biblia.12!

En las reglas 17 a 21, Pérez debate cuestiones lingtisticas
especiales y su significado en la totalidad de la Biblia. Aborda la
cuestién de los nombres y designaciones de Dios, del sentido de
los pronombres, de la designacion de lo general, de los niime-
ros, articulos, interjecciones, conjunciones y preposiciones. Tras
una repeticién en el capitulo 22 de la diferencia principal entre
discurso figurativo y verdadero y de la correspondiente inter-
pretacién de significado, en los capitulos 23 a 31, vuelve a de-
batir problemas més generales que, sin embargo, ahora rela-
ciona con pasajes concretos de la Biblia en los que aparecen.
Puesto que en este caso Pérez recurre a menudo a las soluciones
y a las ayudas interpretativas que ya present6 de manera gene-
ral en los primeros capitulos, podemos renunciar a un trata-
miento més detallado.

120S. Pérez, Regulae, pp. 87 y 99.
121Cfr. H. Lausberg, Handbuch der literarischen Rhetorik, p. 445.
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Las ultimas tres reglas del libro de Pérez van maés alld del
marco de las precedentes instrucciones para la lectura plan-
tedindose como tema el sentido y la utilidad de una lectura de la
Biblia dirigida por las reglas anteriores. Al hacerlo, diferencia
entre la utilizacién privada de un lector concreto para si mismo
y la utilizacién publica, por ejemplo, para la predicacién ante
una comunidad o para dar clases a estudiantes. Las aclaraciones
de Pérez referentes al estudio de la Biblia por personas aisladas
amplian el catdlogo de los requisitos previos individuales para
la lectura correcta de la Biblia que él habia establecido en el ca-
pitulo séptimo. Ahora exige una especial inclinacién y talento
que ya se podrian intuir en la nifiez. Cita como ejemplo a San
Atanasio que jugaba de nifio a ser obispo y confesaba y bau-
tizaba a otros nifios. De Origenes cuenta que ya desde muy pe-
quefio lefa la Biblia a diario, aprendia pasajes concretos de me-
moria y se hacia aclarar los fragmentos dificiles. La causa de tan
especial predisposicién personal la ve Pérez en la Providencia
Divina. De la misma forma que a cada uno en particular se le
asigna un puesto fijo al servicio de la Iglesia que hace que unos
se conviertan en profetas o apdstoles y otros, en pastores o
doctores, asi, afirma Pérez, también se debe presuponer un don
especial en quien se dedica al estudio de la Biblia. Segtin Pérez,
de igual manera que los filésofos hablan de una disposicion
natural como requisito para la dedicacién a su disciplina y los
poetas se sienten movidos por una fuerza oculta o una ins-
piracién divina, asi, son también unas predisposiciones muy
especiales las que capacitan para la lectura de la Biblia.122

Sin embargo, la lectura de la Biblia no debe tener como fi-
nalidad satisfacer la mera curiosidad particular.12> No debe

122«Ingenii acumine, morum quadam suavitate, mansuetudine, docilitate,
extemis adminiculis, etiam si per naturam deesse viderentur, ex diuina
tamen prouidentia et misericordia mirabiliter adiuuari.» S. Pérez, Regulae,
p- 203.

123Esto se rechaz6 en la regla 16. Ibidem, pp. 105 y sigs.
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quedarse en absoluto en una pura empresa intelectual, sino lle-
var a la préctica y servir a un modo de vida moral. El sentido
ético de la Biblia no sélo se debe interpretar de forma tedrica,
sino que debe ser puesto en préctica por cada lector particular y
aplicado al dmbito personal de la vida: «Ut quaecumque
audieris vel legeris, omnia ad vitae institutionem, morumque
compositionem convertas.»12¢ Pese a todos los esfuerzos tedri-
cos en la interpretacién de la Biblia, la utilidad practica y moral
para el particular aparece en primer plano. Las instrucciones
que Pérez da para el lector de la Biblia no se diferencian de la
idea que otros autores tienen del lector de literatura profana:
éste también debe colocar la utilidad, en especial la utilidad
moral, por encima de la mera informacién o el mero en-
tretenimiento.

Este no es el tinico paralelismo entre la idea del lector de la
Biblia y el concepto del lector de literatura profana que, ha-
ciendo referencia a otros autores, presentamos en el capitulo
anterior. A ello, se afiade la exigencia de saber enciclopédico
que sirve para transmitirle al lector la situacién y la valoracién
que caracterizaban al autor en la redaccién de su obra. Sin em-
bargo, la semejanza del lector de la Biblia con el omnisciente
Espiritu Divino que inspiré al redactor de la Biblia sélo se
puede alcanzar mediante una gracia especial para la cual el
lector de la Biblia debe ser elegido, digno y estar preparado.
Junto a esto, ni el lector de la Biblia ni el de un escrito profano
deben darse por satisfechos con la mera comprension tedrica de
lo leido. Pérez les pide a los lectores de la Biblia, al igual que los
humanistas se lo piden a los lectores de obras profanas, que, de
lo leido, saquen utilidad para la propia préactica personal y un
provecho moral. La "aplicacién” a la vida personal es la meta de
los esfuerzos con los que el lector debe cargar, siendo indife

124]bidem, p. 204.



24 C. EL LIBRO Y SUS OFICIOS

rente si lee la Biblia o escritos profanos.12>

Como ya se ha visto, esta coincidencia entre la hermenéu-
tica biblica y la profana se fundamenta esencialmente en el
hecho de que ambas analizan la tradicién retérica. Sin embargo,
hay que preguntarse si existen influencias mutuas. A esta pre-
gunta, sélo se puede responder de forma hipotética. Es pro-
bable que gran parte de la hermenéutica biblica de Pérez se de-
rive de su experiencia y uso de las practicas filolégicas del hu-
manismo y de la revalorizacién humanista de la retérica. Por
otra parte, es significativo el hecho de que una obra hermenéu-
tica tan sistemdtica haya surgido en un entorno teolégico y no
en uno humanista. Esto se debe, en parte, a que la interpreta-
cién del libro de los libros, 1a Biblia, tiene una antigua tradicién.
Ademds, la tradicion escoldstica de la Iglesia pone a disposicién
los medios para debatir un tema tan complejo de forma siste-
matica. Finalmente, y esta debi6 ser la razén mds importante
que llevé a Pérez a hacer una introduccién tan detallada a la
correcta lectura de la Biblia, la Iglesia catdlica sentia que su
exclusiva competencia en lo referente a la interpretacién biblica
estaba amenazada por el recién surgido protestantismo, por lo
que se veia obligada a darle un fundamento sistemético a su
capacidad exegética para escudarse asi ante la competencia de
los protestantes y otros heterodoxos. Esta es la finalidad del
escrito de Pérez que, con ello, toma al mismo tiempo un caréc-
ter apologético.

Un carécter apologético parecido tienen también los escri-
tos de los humanistas que se tienen que defender de la compe-
tencia de las novelas de caballerias y que quieren amoldar a sus
lectores de tal manera que se adectien a su propia literatura. En
cualquier caso, ellos no necesitaban una hermenéutica sistema-

125H. G. Gadamer utiliza la expresién «Applikation» (aplicacién) en referen-
cia a la hermenéutica de los siglos XIX y XX. También lo utilizamos aquf
porque se adectia bien para la caracterizacién de los autores del siglo XVI
en Espana. Cfr. H. G. Gadamer, Wahrheit und Methode, pp. 290y sigs.
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tica, coherente y pulida hasta el detalle, ya que practicaban la
interpretaciéon de la literatura cldsica sin que se les opusiera
préacticamente nadie. Ademas, querian abrir su propia literatura
al entendimiento de un gran grupo de lectores porque, al pare-
cer, de las dificultades de la hermenéutica cristiana de la Biblia
y de sus propias lecturas de los autores clésicos, habian llegado
a la conclusién para si mismos de que debian ofrecerle al pui-
blico escritos comprensibles en forma dialogada, epistolar o
narrativa cuya interpretacién no presentara problemas.

La sistemadtica tedrica de la comprensién se corresponde
con los marcos institucionales de la Iglesia catdlica que quiere
dirigir la interpretacién particular de sus miembros. Frente a
esto, la aspiracién de los humanistas de hacer accesible la ideo-
logia clasica no estd unida a ningin marco institucional. Por
eso, no necesitan ninguna introduccién sistemdtica a la
comprensién, sino que se pueden concentrar en escribir de
forma comprensible para el particular y hacer propaganda de
ello. Ademaés, el humanista no necesita crear una teoria alli
donde sabe que existe otra disciplina que ya la tiene preparada
para él. Debido sobre todo a esto, puede permitirse renunciar a
una hermenéutica que seria tan sistematica como la de la Biblia,
porque los tedlogos ya habian reflexionado sobre la correcta
interpretacion de escritos desde la época de los Padres de la
Iglesia. El humanista siempre puede recurrir en caso necesario a
esta tradicién, que alcanza su mayor esplendor en el siglo XVI.



2. Valoracién de libros religiosos y profanos

En el dltimo capitulo, se mostré que la imprenta tuvo nu-
merosas consecuencias para la valoracién y difusién del libro.
El escritor comenz6 a ser consciente del hecho de que para su
libro, publicado con una gran tirada, necesitaba como recepto-
res a un grupo mayor de lectores. Debido a ello, comenzé a
atraerse a un piiblico lego y a convencerle de la calidad y la uti-
lidad de su producto. Se redactaron instrucciones de lectura
para el lector inexperto, las cuales debian facilitar la compren-
sién de los textos dificiles pidiéndole o transmitiéndole al lector
el saber del que el autor disponia al redactar su texto.

El siguiente capitulo tratard de la diferenciacién de las di-
versas clases de libros, ya que numerosos autores del Siglo de
Oro dispersan por sus obras observaciones critico-literarias en
las que valoran libros ajenos y los clasifican de acuerdo con la
teoria literaria. Para la clasificacién, se sirven a menudo de pa-
res contrapuestos como religioso y profano, 1til y bello o ver-
dadero y ficticio. Por lo tanto, a continuacién, habra que expli-
car mas concretamente esas categorias.

En cualquier caso, antes de nada hay que presentar como
una oposicién més la que se da entre el mundo y el libro, que
toma su forma maés interesante en la metafora paradéjica del
«mundo como libro». Alli donde esta metafora ve como autor
del libro del mundo a Dios o al diablo, se dan los primeros
puntos de partida importantes para la diferenciacién entre los
libros impresos que son titiles y los dafiinos, ya que estos, por
su parte, también son elementos componentes del libro del
mundo.

a) El mundo como libro

Ernst Robert Curtius entiende la metafora del libro de la
naturaleza o del mundo como un tépico de la literatura europea
que ve precaracterizado en la Edad Media latina. Por eso, sigue
como hilo conductor la aparicién de esta metéfora en la Edad
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Media donde el libro de la naturaleza les sirvi6 a los predica-
dores como fuente argumental junto al libro de la Biblia.! Como
ejemplos, nombra también, entre otros, a Hugo de San Victor,
Hugo de Folieto, Juan de Salisbury y Bonaventura, quienes
muestran que se ha retomado la metdfora medieval de la
especulacién mitico-filoséfica que habia surgido en la oratoria
sagrada. Finalmente, también pasé6 a la lengua comin donde a
veces, pero no siempre, aparece sin su contexto teolégico y lai-
cizada. E. R. Curtius cita como ejemplo para el &mbito espafiol
del Siglo de Oro al predicador y mistico Fray Luis de Granada
que, en su Simbolo de la fé, recomienda sacar como conclusién
del gran libro de las bellas y perfectas creaciones del mundo la
sabiduria y la grandeza del autor. A Curtius le corresponde el
indiscutible mérito de haber sido el primero que llamé la aten-
cién sobre la importancia de esa metafora en la Antigiiedad
Clasica, la Edad Media y la Modernidad. Al llamar la atencién
sobre la constante utilizacién a lo largo de siglos de esta meta-
fora y de otros tépicos, quiso subrayar la homogeneidad de la
tradicién latina en la cultura occidental.

Precisamente esto fue lo que hizo que se le reprochara el
haber descuidado la peculiaridad histérica de cada una de las
apariciones de la metafora en particular. Erich Rothacker criticé
que tal andlisis ahistérico no podia probar en cada caso el sen-
tido cambiante y la trascendencia histérica de la heredada y
dudosa variacién. El mismo E. Rothacker postula para la com-
prension de la realidad el criterio de valoracién personal, segiin
el cual las experiencias obtienen su sentido mediante la selec-
cién subjetiva. Por eso, para él, la biisqueda de los significados
es mds importante que la de las combinaciones metaféricas de

1 Paraestoy para lo que sigue cfr.: E. R. Curtius, Europdische Literatur und la-
teinisches Mittelalter, pp. 323-326; Curtius, para las explicaciones referentes
a la utilizacién metaférica y tépica del libro, recurre en el tomo citado a su
ensayo: Schrift- und Buchmetaphorik in der Weltliteratur, pp. 359 y sigs.
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palabras que aparecen en la historia.2 No le fue concedido el
poder exponer ese principio en su escrito sobre «el libro de la
naturaleza», cuyos materiales fueron complementados y publi-
cados péstumamente por W. Perpeet.

Hans Blumenberg sigue el camino marcado por E. R. Cur-
tius, pero, de acuerdo con la exigencia de E. Rothacker, pone de
relieve en diferentes autores el sentido especificamente histérico
de la aparicion de la metafora que él designa como «Lesbarkeit
der Welt», legibilidad del mundo. Para ello, tiene en cuenta el
contexto histérico-intelectual de la metéafora, al cual le sigue la
pista hasta el siglo XX. En primer lugar, H. Blumenberg plantea
la pregunta general de cémo es siquiera posible que el libro,
identificado con la semioscuridad, el polvo y la estrechez de mi-
ras se convierta en su contrario, el mundo o la naturaleza. Para
ello, da dos razones: en primer lugar, la concurrencia entre el
mundo como creacién y la Biblia como informe de la creacién y
de la redencién y, en segundo lugar, la capacidad que tiene el
libro, al igual que el conjunto del mundo, para crear una totali-
dad.3

En el mundo antiguo, la metdfora era menos utilizada que
en el judeocristiano. Puesto que en la antigua Grecia el libro no
gozaba de una valoracién especial, es natural que en la filosofia
platénica tampoco se compare el mundo exterior con un libro,
tanto mas porque las ideas esenciales se ganan mediante el re-
cuerdo, independientemente del mundo. Entre los estoicos, es
mads normal que exista una base para la metafora, puesto que
ellos introdujeron un concepto del mundo en el que el todo

2 E.Rothacker, Das «Buch der Naturs. Materialien und Grundsatzliches zur Me-
tapherngeschichte, publicado péstumamente y reelaborado por W. Perpeet,
pp- 39 y sig.

3 H. Blumenberg, Die Lesbarkeit der Welt, p. 17; con respecto a la funcién de
la metdfora en Dante, Galilei, Montaigne, Diderot y en la Modernidad cfr.
L. Schrader, Vorstellung der romanistischen Literaturwissenschaft: Die Welt als
Buch, pp. 256 y sigs.
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tiene primacia sobre sus partes y sobre la mera suma de sus
partes y, por ejemplo, en Cicerén, estd dirigido a los hombres
como destinatarios inteligentes. Asi pues, si el libro como
mundo encarna una totalidad sintética, entonces las letras,
como elementos del mundo, forman los presupuestos. Plotino
asumi6 en la Antigiiedad tardia la alegoria de la letras y la unié
con la cuestién de la legibilidad de cada uno de los signos ce-
lestes que se hallan en una especie de armonia preestablecida,
en interdependencia orgénica con los destinos particulares, es
decir, pueden informar sobre ellos.4

Pero la imagen del mundo como libro fue mucho més uti-
lizada en la tradicién judeocristiana que en la Antigiiedad Cla-
sica. Asi, la Tora, la ley dada al pueblo de Israel en el Sinai,
escribe el plan del mundo sobre tablas celestes que después no
podrd mds que consumarse mediante los hechos reales. Con
ello, la existencia del mundo se hace dependiente de la existen-
cia de un libro. En el evangelio de San Lucas, Jests habla de los
que se pueden regocijar porque sus nombres estan escritos en el
cielo. Estar inscrito en el libro del cielo, que también es llamado
libro de la vida, es para ellos una determinacién sagrada. Més
tarde, se complican las relaciones y el libro de la vida se con-
vierte en los libros de las vidas. Asi, San Agustin habla de los li-
bros de cada una de las vidas segtin los cuales se tiene que de-
cidir en el Juicio Final. Este libro, que incluye los hechos de cada
uno, se escribe en el cielo con rigor forense antes de que cada
uno lo lea con la fuerza de su memoria.> Esté claro que el libro
de la vida o los libros de la vida no son més que partes del gran
libro del mundo, al igual que cada uno de los hombres es una
parte de la totalidad de la creacion.

Este libro del mundo redactado por Dios, es decir, la crea-
cién, se contrapone, sin embargo, al libro de la redencién, la Bi-
blia. La contraposicién entre la creacién y la Biblia se convierte

4 Cfr. H. Blumenberg, Die Lesbarkeit der Welt, pp. 37-44.
5 Ibidem, pp. 27 y sigs.
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en un problema. La alta valoracién de la creacién lleva al pela-
gianismo y a la desvalorizacién de la Biblia. La posicién de San
Agustin es, por el contrario, conciliadora ya que, partiendo de
una «creatio ex nihilo», subraya que Dios no sélo ha escrito el
libro de la revelacién, sino que antes escribié el de la naturaleza.
Bonaventura soluciona el problema de forma parecida: para él,
Dios también es el autor de ambos libros. La Biblia viene a
restablecer la tarea que tenia la creacion antes de la caida en el
pecado, cuando tenia que guiar lo creado hacia el creador. Ar-
gumenta de forma aristotélica cuando, a pesar de que repre-
senta la inconmensurabilidad del poder divino, no le reconoce
al mundo real todas las posibilidades, ya que, como efecto que
es, no se iguala al poderio de la causa. Asi, se hace posible el
atribuir validez al mismo tiempo a la Biblia y al mundo como
libro.6 Por lo tanto, aunque el libro del mundo sea una revela-
cién més incompleta que la Biblia, parece ser conveniente preci-
samente para esos lectores que, ignorantes del alfabeto, no pue-
den en absoluto leer el libro biblico. El catalin Ramén de Sa-
bunde amplié la metifora del mundo como libro de tal forma
que en el libro de las criaturas del mundo cada criatura supone
una letra. Finalmente, en el Concilio de Trento se condené la
afirmacién de que un hereje podria ciertamente interpretar de
manera falsa la Biblia, pero no seria capaz de falsificar el libro
de la naturaleza. Nicolds de Cusa y Montaigne adoptan la opi-
nién expresada en esta tesis que revaloriza los conocimientos
del lego ganados con la experiencia personal del mundo frente
a los conocimientos del estudio especializado de la Biblia.”

6 Ibidem, pp. 34 y sig., 48 y sigs., 53 y sigs.; con respecto a la doctrina me-
dieval y agustiniana que dice que las cosas como «vestigia Trinitatis» testi-
monian algo sobre el creador, es decir, que hay que interpretarlas alegéri-
camente, cfr. H. R. Jauss, Entstehung und Strukturwandel der allegorischen
Dichtung, p. 147.

7 H. Blumenberg, Die Lesbarkeit der Welt, pp. 59 y sigs.
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Pero la metéfora del mundo como libro no sélo se con-
vierte, como afirma Blumenberg, en polémica «gegen das Buch
als den Inbegriff steriler Gelehrsamkeit», es decir, contra el libro
como encarnacién de la erudicién estéril,8 sino también en un
indicio de una nueva revalorizacién del libro en la conciencia
publica que es lo que posibilita la comprensién del libro como
metéfora. Los revolucionarios cambios que trajo consigo la im-
prenta y la elevacién del valor del libro como medio de comu-
nicacién se hallaban tan presentes en la conciencia de los coeté-
neos que la antigua metifora pudo experimentar un renaci-
miento. Por tanto, la interpretacién del mundo como libro no
supone una infravaloracién del libro en favor del mundo, sino
que le otorga al libro tal rango social que su utilizacién metafé-
rica en relacién con el mundo parece prometedora. Esto se ma-
nifiesta especialmente en el espafiol Alarcén que, al contrario
que su contemporédneo Juan de Pineda, quien estaba fuerte-
mente orientado hacia la tradicién, modifica la metafora del li-
bro del mundo y la relaciona con objetos y con diferentes tipos
de libros en el mundo. Ambos autores son, por tanto, de espe-
cial interés porque reelaboran los elementos tradicionales de la
metéfora cuya forma en el Renacimiento espafiol ha sido am-
pliamente ignorada por la investigacién.® Ciertamente, se ha
hecho referencia al mistico y asceta Fray Luis de Granada, pero,
al hacerlo, se ha pasado por alto que la imagen del libro del
mundo le era familiar a toda la mistica espafiola.10

8 Ibidem, p. 64.

9 No se encuentran més que algunas alusiones. H. Blumenberg en su co-
mentario del Criticon de Gracidn, una obra del siglo XVII, hace alusién a
que Fray Luis de Granada, del cual también E. R. Curtius introduce una
cita, podria ser una fuente puramente formal del capitulo sobre el desci-
framiento del libro del mundo. Cfr. H. Blumenberg, Die Lesbarkeit der Welt,
p-111 y E. R. Curtius, Europdische Literatur und lateinisches Mittelalter,
p-323.

10 Cfr. también otros misticos como, p. €j., J. de Avila, segtin el cual, en cosas
temporales, se podian leer cosas espirituales: «le parecié a Dios que las
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Los Didlogos familiares (1589) de Juan de Pineda recopilan
numerosos elementos de la metifora y recurren especialmente
al ideario de San Agustin. Partiendo del Apocalipsis de San
Juan, diferencia entre dos tipos dentro del libro de la vida. Uno
le pertenece a Dios y todos los otros, a cada uno de los hombres.
Dios, como juez, tiene un tnico y gran libro con el que juzga.
De los hombres sobre los que se juzga, cada uno posee el suyo.
Segin Pineda, desde Gregorio el Grande y Hugo de Saint-
Victor, tanto los libros de los muchos hombres como el de Dios
Juez llevan el nombre de «libro del cielo». Se trata, pues, del
intento de otorgarles a los muchos e individuales libros de los
hombres el derecho a existir junto al celeste libro de Dios. El li-
bro celeste se compara con el libro militar de un capitdn en el

lenguas de todos los hombres eran poco y no bastaban a damos a entender
quién El es, quiso que leyésemos en las cosas corporales.» ]. de Avila,
Obras completas, p.234, cfr. también p.231; también considera el sacra-
mento de la Eucaristia como un libro en el que se puede leer y que imparte
conocimiento, ibidem, pp. 761 y sigs.; cfr. también el mistico Francisco de
Osuna. Segtin él, en la memoria de Dios, estdn «todas las cosas registradas
é muy conoscidas segun son, para que alli como en perfecto libro de la
vida lean los dngeles lo que Dios quiere que sepan. En aquel solo libro se
halla esciencia de los individuos, porque alli son inmortales, participando
de la inmortalidad que sélo Dios tiene.» F. de Osuna, Tercer Abecedario espi-
ritual, p. 442; el mds conocido deberia ser el libro titulado El libro de la vida
(1562-1565) de Santa Teresa de Jestis en el que la autora hace examen de su
propia conciencia. El libro de la vida es, pues, un libro confesional de la
mano de Teresa y no de la mano de Dios. Asi pues, ya antes de las
Confessions de Rousseau, habia confesiones de vida en las que el hombre,
por deseo de su confesor, redacta el libro de su vida y no le deja su redac-
cién al Juez divino. H. Blumenberg omite esto en Die Lesbarkeit der Welt,
p-32. Santa Teresa de Jestis (1515-1582) lefa en su juventud novelas de ca-
ballerias; en 1534, entr6 en la orden carmelita la cual reformé sin descanso;
a partir de 1575, fue perseguida por la Inquisicién debido a su obra El libro
de la vida y condenada en 1578. Con respecto a ella cfr.. V. Garcia de la
Concha, El arte literario de Santa Teresa; F. Marquez Villanueva, Espirituali-
dad y literatura, en especial p. 187; 1. Behn, Spanische Mystik, pp. 264-462.
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que éste anota los nombres de los que luchan bajo su bandera.
A ellos no les negaré las armas necesarias ni los expondré a pe-
ligros innecesarios. Asi, tampoco Dios excluiréd a los cristianos
de su gracia, que es su arma, ni expondrd su alma a peligros
innecesarios.11

En la imagen del «miles christianus», Pineda también in-
tenta esclarecer la dificil red de enlaces entre saber, previsién,
providencia y predeterminacion que articula la relacién entre el
omnisciente y unico libro de la vida y los muchos de los hom-
bres con sus hechos. Pineda hace que sus protagonistas recuer-
den la diferenciacién que hacia Santo Tomés de Aquino entre el
libro de la vida y el de la predestinacién: «En el libro de la vida
esté escrito el bien que los hombres hacen, y en el de la predes-
tinacién los bienes que Dios les hace.»12 Asi pues, mientras que
el libro de la predestinacién registra los favores que Dios deci-
di6 desde un principio hacer llegar a los elegidos, el libro celes-
te de la vida recoge todas las buenas acciones de los hombres
mismos. No es, por tanto, més que la suma de las buenas accio-
nes de todos los libros individuales de la vida. Con ello, y ya
que a Dios también le es conocido lo malo, se plantea la pre-
gunta de si también existe un libro de las malas acciones. En la
respuesta de Pineda, lo malo no se caracteriza como algo inde-
pendiente, sino como la falta de lo bueno. Esto se ilustra recu-
rriendo a la imagen del capitan y sus soldados. Puede ser que él
conozca a todos los habitantes de su reino, sin embargo, en su
libro, sélo tiene anotados a los propios guerreros. Asi, tan sélo
pueden ser ellos los recompensados por su accién. Por el
contrario, el que no lucha no hace nada malo, pero, puesto que
no se le anota en el libro de los méritos, no obtendrd ninguna
recompensa.

El libro de la vida no representa la totalidad del mundo,
sino s6lo los buenos hechos en el mundo. En la medida en que

11 ]. de Pineda, Didlogos familiares, t. 1, p. 109.
12 Ibidem, p. 110; para lo que sigue cfr. ibidem, pp. 110 y sig.
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Dios escribe ese libro, entra, como autor, en relacién con él. Hay
que preguntarse, por tanto, cémo se llega a la transposicién
metafdrica del objeto de uso corriente, libro, al ser divino. Pi-
neda propone una aclaracién propia sosteniendo que, puesto
que el libro tiene la finalidad de conservar lo que esté escrito en
él para que no se olvide nada y se pueda recordar todo correc-
tamente, se puede poner en relacién metaférica con Dios cuyo
libro de la vida contiene las anotaciones de aquellos que deben
ser salvados.

Pineda subraya de manera explicita que el ser divino no
tiene nada en comin con las partes integrantes, puramente
materiales, del libro. No se parece ni a la cera ni al papel ni al
pergamino, es decir, a los materiales sobre los cuales se escriben
las letras humanas. Con la metafora del libro, se podria mas
bien pensar en el reflejo en un espejo en el que se encuentra una
impresion de la razén: puesto que el Dios padre es el origen de
las ideas y de las formas, el hijo es espejo de la emanacién de
sus ideas. Al conservar en si mismo las ideas, el hijo es compa-
rable a un libro que sirve de apoyo a la memoria. Asi pues, el
mundo natural se corresponde con un mundo de ideas repre-
sentado de forma neoplaténica como emanacién y cuyo soporte
es hijo de Dios. Puesto que en él se conservan todas las ideas y
estdn fijadas como los pensamientos en un libro, a Pineda le pa-
rece que tiene sentido relacionar el libro como metafora con
Dios.

En otro pasaje, Pineda no relaciona la metafora del libro
con el libro de la vida, sino con el mundo como creacién divina.
Con ello, complementa la metaférica del libro con la metafora
de las letras: el mundo se convierte en un abecedario en el que
estd inscrito el alfabeto de las criaturas. Cada una de las cria-
turas, continida Pineda, sirve en este mundo como letra viviente
mediante la cual el hombre alcanza el conocimiento de Dios.
Para ello, pasa del andlisis de las letras a las oraciones y, final-
mente, a la comprensién del sentido. Asi, para los sentidos ex-
ternos, los elementos particulares del mundo aparecen al prin-
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cipio como letras separadas unas de otras que no forman toda-
via ninguna frase con sentido. Cada letra, como objeto visual,
parece un elemento de esa clase. El unir las letras para formar
palabras con significado es tarea de las altas capacidades del
intelecto que llevan de lo particular a lo general. Finalmente, el
formar conceptos generales le corresponde a la razén.13 Es de
suponer que el conoeimiento mds general que se puede extraer
de los elementos del mundo similares a letras es el conoci-
miento del Creador. La lectura del libro del mundo y la combi-
nacién de sus letras sirve, por tanto, para entender a Dios. Con
ello, la metéfora del libro se ha ampliado a metafora del cono-
cimiento. El procedimiento cognoscitivo se corresponde con el
delalectura.

La metéfora del libro sirve en Pineda para ilustrar el reco-
nocimiento de Dios como creador de un mundo pensado como
un libro. Esta metéfora, como libro de la vida, también sirve
para dejar claro el hecho de que las buenas acciones son im-
portantes para la salvacion del alma y estdn grabadas en la
memoria de Dios. Sin embargo, el hecho de que para relaciones
tedricas tan abstractas se elija la imagen del libro, permite llegar
a la conclusién de que Pineda supone en sus lectores una gran
familiaridad con el medio de comunicacién, el libro. Cuando le
atribuye al libro la ventaja de conservar pensamientos y lo
compara en este sentido con el hijo de Dios, da un indicio de la
alta estima en que tiene al libro. Al querer proteger a sus lecto-
res de una falsa interpretacién de la metéfora que parta de los
componentes puramente materiales del libro, se manifiesta de
nuevo que él supone que, en la conciencia de sus lectores, el li-
bro, con sus componentes materiales y su valor funcional, goza
de familiaridad y consideracién.

Fray Luis Alarcén, en su Camino del cielo (1547), también
utiliza la popular metéfora del libro. Ahora bien, él no se refiere
al libro de la vida o al libro de la totalidad del mundo, sino que

13 Ibidem, t. 2, p. 443.
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diferencia entre dos tipos de fenémenos en el mundo. Unos, a
los que él llama libros de Dios, se pueden reconocer como obras
de Dios; los otros, que califica como libros del diablo, como
obras e instrumentos del diablo. Naturalmente, a ambos tipos
de fendmenos también pertenecen, entre otros, los correspon-
dientes libros impresos.

Pero los libros impresos sélo representan una clase de
«libros de Dios». Asi pues, cuando Alarcén habla de la utilidad
de los libros de Dios, se estd refiriendo a todos los fenémenos
del mundo que pueden ser considerados como obras de Dios.
Para dejar clara su utilidad, recurre a aquellos argumentos que
eran utilizados habitualmente para defender la lectura de libros
impresos. Asi, segin afirma él, la lectura del libro de Dios no
s6lo ahuyenta el ocio, que es la raiz de todos los malos pensa-
mientos, palabras y obras, sino que ademéds conduce a los bue-
nos pensamientos. De esta manera, prosigue, imbuye el temor
al infierno, despierta el anhelo por el cielo y crea la inclinacién y
la disposicién para amar a Dios. Naturalmente, los requisitos
para una comprensién correcta son una completa atencién y
una intencién piadosa del lector.l4 También es necesaria una
disposicién interna concreta. Esta debe solicitarse como favor
divino con un corto rezo antes de la lectura. Pero si se quiere
sacar una verdadera utilidad de la lectura, debe grabarse lo
leido en la memoria.

Un tipo especialmente importante de los libros de Dios im-
presos o escritos lo forman los libros piadosos. Todos, sin im-
portar a qué estamento pertenecen, deben leer todos los dias en
un «libro devoto».15 Especialmente los reyes, los principes o los
jueces pueden, iluminados por la luz de la lectura piadosa, ejer-
cer mejor sus cargos, estando capacitados para responder mejor
a sus subditos, para contentar a su préjimo y para cumplir
correctamente con sus obligaciones. Entre los libros impresos

14 L. Alarcén, Camino del cielo, p. 27 r.; Alarcén fue monje agustino y te6logo.
15 Ibidem, p. 28 v.
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cuya lectura es recomendable y que pertenecen a los libros de
Dios distingue Alarcén dos grupos: a uno, pertenecen los libros
para lectores sin una especial instruccién o conocimientos de
latin; al otro, los que estdn destinados a un piblico erudito. El
primer grupo lo forman los evangelios traducidos a la lengua
del pueblo, la vida de Jestis del cartujo Ludolf von Sachsen
(1300-1372), las meditaciones de San Agustin, los escritos de
Bonaventura y textos como Contemptus mundi de Thomas von
Kempen y Flos sanctorum de Jacobo de Vorégine. Frente a este
relativamente pequefio niimero de escritos para los legos, cita
una literatura para el erudito especializado que es préctica-
mente imposible de abarcar. A ella pertenecen:

La sagrada escriptura con su glosa ordinaria, los
sagrados doctores antiguos, como son nuestro padre
santaugustin, sant hieronymo, sant Ambrosio, Sant Gre-
gorio, Chrisostomo y Cypriano: las obras de Ricardo de
santo victore: san Bernardo, Sant Bonaventura. Y entre
los escholasticos santo Thomas.16

No es extrafio que él, como monje agustino, entre todos los
autores nombrados, le dé preferencia a San Agustin. Lo aprecia
especialmente por su capacidad para transmitir e inspirar com-
prensién, por la claridad de sus ejemplos y por su estilo
agradable.

La lectura de libros impresos por eruditos o legos se com-
plementa mediante la posibilidad de la lectura del gran libro
del mundo, que Dios escribié con su propia mano y en el que
cualquiera puede y debe leer, sin més, todos los dias y a todas
horas. De esta fuente depende especialmente quien no puede
leer las letras por si mismo y no tiene a nadie que se las pueda
leer. Asf, é] también puede descifrar en el mundo visible, como
en un libro, la sabiduria y el poder del Dios creador: «Desta
puede y deue gozar assi el idiota como el letrado en todo

16 Ibidem, p. 27 v.
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tiempo y tambien en todo lugar.»!? Nadie puede disculparse,
afirma Alarcén, por no encontrar tiempo o posibilidad para este
tipo de lectura, ya que se puede llevar a cabo en todas partes: en
casa, en la Iglesia, de camino, en el jardin, en el vifiedo, en la
calle o en la plaza.

Dos lecciones son las que hay que aprender diariamente de
la lectura del libro del mundo. La primera es la inagotabilidad
de la bondad y el amor de Dios; la segunda, la inflexible severi-
dad de la justicia divina. Alarcén ilustra ambas lecciones uti-
lizando la observacion del cielo estrellado. Por una parte, los
cielos dan testimonio de la gloria de Dios y de las obras de sus
manos. Por otra parte, una constelacion estelar recuerda el Jui-
cio Final que anuncia un arcdngel bajando del cielo con una
trompeta. Entonces, habrd pocos que se salvardn y muchos que
se condenarén en el infierno. Esta es la segunda leccién que se
puede leer en el cielo estrellado del norte. Con ella, deberia bas-
tar para aprender a despreciar las vanas distracciones del
mundo. Asi pues, en el cielo estrellado de Alarcén, las estrellas,
al igual que las partes componentes del libro del mundo de Pi-
neda, se pueden leer como letras y comprenderse como ele-
mentos de la compleja imagen de signos que el cristiano debe
contemplar y leer cada noche.18

Alarcén repite de diferentes maneras que las letras y los
signos del libro del mundo - con esto se refiere a todos los obje-
tos del mundo - hacen referencia a todo lo bueno, que fomenta
el deseo del paraiso, y a todo lo malo, que es capaz de despertar
el temor al infierno. Da numerosos ejemplos de ello. Asi, dice
que hay que interpretar las campanas de la Iglesia. Quien tenga
oidos para oirlas, debe escucharlas, aconseja Alarcén apoyén-
dose en la Biblia. Asi, por ejemplo, el encuentro con una per-
sona de trato agradable también puede representar una de las
letras del libro del mundo cuyo sentido hay que interpretar

17 Ibidem, p.29r.
18 Ibidem, pp. 29r.-31v.



2. VALORACION DE LIBROS RELIGIOSOS Y PROFANOS 259

leyéndolo: a saber, permite imaginarse cuanto més agradable
debe ser el trato con una de las personas celestiales. Como
€jemplo también se cita un jardin refrescante en el que se puede
leer como serén los jardines y el deleite del paraiso.1?

Por lo tanto, la lectura del libro del mundo tiene en Alar-
c6n un significado especial. Tiene sentido siempre que no sea
posible la lectura de buenos libros impresos. Sin embargo, aun-
que el libro de Dios sea el més valioso, no debe sustituir la lec-
tura de libros impresos o dejar contento al que no pueda com-
prarlos. Por el contrario, Alarcén desea que en cada casa cris-
tiana estén presentes libros buenos y piadosos en los que se
pueda leer a diario. Quienes se lo pueden permitir deben com-
prarlos para si mismos y para los pobres que no pueden. Hay
que leer en ellos al menos una vez al dia, ya que asi se puede
sustituir un poco la antigua y cada vez menos seguida costum-
bre de escuchar diariamente la predicacién. Al final de sus
aclaraciones sobre el libro del mundo, Alarcén vuelve a resaltar
que Dios no sélo se anuncia mediante los signos naturales del
mundo, sino que también lo hace mediante los escritos de los
santos, ya que estos estdn inspirados por el Espiritu Santo.20 Asi
pues, el libro del mundo es sélo un «libro de Dios» junto a la
Biblia y a otros libros piadosos a los que no hace innecesarios,
sino que los complementa.

Hasta ahora, se han nombrado los elementos del libro del
mundo que se pueden contar entre los «libros» de Dios. Pero
hay otros elementos que deben ser incluidos entre los «libros»
de Satands. Naturalmente, entre los libros de Satands hay tam-
bién, al igual que entre los libros de Dios, libros escritos e im-
presos que también son partes del mundo. Los «libros de los
demonios» son instrumentos del diablo que él utiliza para
apartar de lo bueno. Son, por tanto, metédforas que se refieren a
cuatro dmbitos: objetos de la sensualidad, juegos, malas com-

19 Ibidem, pp. 32r. y sigs.
20 Ibidem, pp. 26 v., 33 v.
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paiiias y, finalmente, escritos dafinos que impresos, practica-
dos, comprados y vendidos son las raices de todo el mal actual
y a largo plazo. Puesto que el diablo nos da a leer con ellos las
cosas vanas del mundo, Alarcén los llama libros mundanos.2!

Por sus consecuencias, se pueden diferenciar claramente
los libros de Dios, o libros piadosos, de los libros del diablo, o li-
bros mundanos. Los primeros son el primer paso en el camino
hacia el cielo, los ultimos, sin embargo, conducen al infierno.22
Es significativo el hecho de que Alarcén caracterice los libros
del diablo puramente como «libros mundanos». Esto es un in-
dicio de que, para él, el libro del mundo sélo encarna un valor si
se interpreta alegéricamente y si las apariencias exteriores del
mundo se leen como referencias a la omnipotencia y al juicio
divinos. La interpretacién alegodrica de la Biblia ya habia inten-
tado proyectar las alegorias del texto en la realidad del mundo.
Aqui, como alli, no se revaloriza el mundo frente al libro ya que
ambos remiten en la misma medida a algo que estd tras ellos.
Donde mas claro se ve esto es en los que Alarcén llama libros
del diablo, que son rechazados porque revalorizan el mundo.

A continuacién, presentaré los cuatro instrumentos de los
que el diablo se sirve como si fueran sus libros. Como primer
instrumento se nombran precisamente los objetos del mundo,?3
que apelan de tal manera al goce de los sentidos y a las aspira-
ciones sensuales que no dejan lugar al interés por todo lo que va
mas alld. Un especial peligro existe para los ricos y los podero-
sos que disponen en demasia de esos vanos objetos mundanos.
Al segundo tipo de los libros del diablo pertenecen los juegos
ya que, seguin Alarcén, ensefian la avaricia, la mentira, la blas-
femia, el robo, el falso testimonio, la discordia, la ira, el homici-
dio, la pérdida de tiempo y el alejamiento de Dios. Ademads,

21 «Las cosas vanas del mundo» y «libros mundanos», ibidem, p.18r. y sig.;
cfr. también ibidem, p. 25r. y v.

22 Ibidem, p. 18 v.

23 «Objectos mundanos», ibidem, p. 18 v.; para lo quesiguecfr. pp. 20r.-25r.
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convierten al hombre en un esclavo, atan la memoria y la
voluntad y hacen olvidar lo temporal y lo eterno. Seria mejor
dejarse esclavizar por un asno que por una figura de los naipes,
pues, aunque es cierto que estos tampoco tienen entendimiento,
tienen al menos la sensibilidad que a los naipes les falta. El ter-
cer tipo de los libros del diablo lo forman las malas personas
que, con sus malos ejemplos y malas palabras, desvian hacia los
vicios. Puesto que en el tiempo de Alarcon era una idea tépica
la de entender el trato con los libros como trato con sus autores,
es natural que él pase de las malas palabras de los hombres con
los que no se debe tratar a los malos libros con los que tampoco
se debe tratar.

El cuarto tipo de los libros del diablo lo forman los malos
libros escritos e impresos. Alarcén los divide a su vez en tres
subgrupos. El primer grupo lo forman los «libros vanos»?¢, que
tratan de objetos que no son de importancia para la salvacion
del alma. Esto le basta a Alarcén para condenarlos por malos y
dafiinos, pues con ellos se pierde el tiempo que se podria em-
plear en leer buenos libros. A este grupo pertenecen, por
ejemplo, los informes sobre los hechos humanos si no hacen re-
ferencia al mismo tiempo a lo divino. Entre ellos también se
cuentan las genealogias mundanas y las sofisterfas superfluas
que sélo sirven para el entretenimiento temporal y las ocupa-
ciones sin sentido. Ahora bien, la segunda clase de los malos li-
bros escritos aparece como todavia mds perjudicial. Se trata de
la literatura obscena que tiene como objeto el amor y sus obras.
La tarea y el efecto de estos libros es, dice Alarcén, reforzar dia-
riamente la tendencia a los correspondientes vicios. A este tipo
de libros pertenecen, por ejemplo, en latin, Ovidio y en la len-
gua del pueblo, el Amadis y la Celestina. El tercer tipo lo forma
la literatura en la que se divulgan mentiras. A los «libros
mentirosos» pertenecen los que comunican algo falso. Con
ellos, se pierde el tiempo y se desvia uno hacia la mentira. En

24 ITbidem, p. 23 1.
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este contexto, la mentira que se refiere a lo mundano puede ser
un pecado venial. Peores son esas mentiras que afectan a temas
de la fe. Al ser falsas, doctrinas y herejias alejan de la fe y repre-
sentan, por eso, los libros que méds corrompen y los que Alarcén
quiere que se eviten incondicionalmente.

Asi pues, en la metéfora del libro, el monje agustino Alar-
con pone frente a frente dos dambitos: el mundo con Dios y el
mundo sin El. En resumen y para destacarlo una vez mds, den-
tro del primer &mbito del mundo con Dios, no sélo se ordenan
los libros piadosos que tematizan a Dios, sino también los ob-
jetos del mundo natural en tanto en cuanto se lean correcta-
mente, es decir, en tanto en cuanto se refieran a Dios. Entendido
de esta forma, el mundo natural tiene el mismo valor que la
predicacion y puede complementar las lecturas de los lectores
instruidos y de los ignorantes. Dentro del segundo d&mbito del
mundo sin Dios, se halla lo que no se refiere a El y lo que aleja o
aparta de El, como son los objetos del gozo sensual, los juegos
que hacen perder el tiempo, los hombres malos y engafiosos y
los libros cuyas tres clases, por su parte, llevan al placer sensual,
a la pérdida de tiempo y al engafio. Asi pues, las clases de los
malos libros se corresponden en sus cualidades caracteristicas
de sensualidad, pérdida de tiempo y engafio con los tres prime-
ros grupos del segundo dmbito.

Ambos dmbitos, su referencia a la metéfora del libro y la
tematizacién de la valoracién de los libros buenos y malos, for-
man un marco en el cual se ve el enfrentamiento entre la litera-
tura religiosa y la mundano-profana. Ambos tipos de libros
escritos, que en Alarcén se diferencian por el trasfondo de la di-
cotomia agustiniana de un mundo con Dios y un mundo sin El,
forman el tema del siguiente apartado.

b) Literatura religiosa y profana

La obra central de la literatura cristiana, la Biblia, le debe
su prestigio al hecho de que se considera al mismo Dios como
su autor mediato. Todos los demds escritos religiosos también
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obtienen su valor y su prestigio del mensaje divino al que se
remiten en su contenido y el cual transmiten. Se abre camino,
pues, la pregunta de cémo se puede valorar la literatura pro-
fana. Ya que no se remite de forma inmediata al Dios cristiano,
no se la puede adjudicar a El. Pero eso no justifica que se clasi-
fique la literatura profana en bloque como obra del diablo y se
rechace. En el Siglo de Oro, parecia tener més sentido hacer una
diferenciacién y ver algunos dmbitos de la literatura profana
como obra del diablo y suponerles a otros un libre campo de ac-
cién que ya no perteneciera a la literatura religiosa, pero que re-
copilara en tal medida sus ventajas que tampoco pudiera con-
tarse entre las obras del diablo. Este libre campo de accién es
precisamente el que consigue y defiende la literatura profana de
los humanistas, aunque no le resulta fécil afirmarse frente a la
literatura religiosa. Al fin y al cabo, para los libros religiosos se
postula la misma reverencia que también se les debe a otros
objetos religiosos cuando se utilizan para los sacramentos. Se-
gin Hernando de Talavera, a este grupo pertenecen ciertas
prendas, célices, imégenes, altares y libros. El autor se queja
incluso de sacristanes y clérigos que, a menudo, no tratan tales
objetos sagrados y libros con la atencién debida.?>

En vista de la gran significacién y reverencia de los escritos
religiosos, parece justificado preguntar por el sentido que tiene
perder tiempo con libros profanos. Esta pregunta la plantea
Juan de Pineda en sus Didlogos familiares (1589), al final de lar-
gas aclaraciones sobre la mitologia antigua:

Para qué me tengo de ocupar en cuentos fabulosos,
aunque més doctrinales parezcan, teniendo entre manos
la doctrina evangélica, donde la verdad y doctrina se
nos propone sin encubiertas y sin brizna de falsedad y
con toda seguridad de su verdad.26

25 H.de Talavera, Breve forma de confesar, p. 19.
26 ]. dePineda, Didlogos familiares, t. 2, pp. 93y sig.
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La pregunta sobre el sentido de la literatura profana frente
a los textos cristianos no es nueva. Antes de que Pineda vol-
viera a plantearla, tras el redescubrimiento de la literatura pro-
fana de la Antigiiedad en el Siglo de Oro espaiiol, habia supues-
to para los Padres de la Iglesia un problema todavia mayor, ya
que, en su época, aun habia que consolidar la doctrina cristiana
y delimitarla frente a una extendida tradiciéon profana y pagana
que, al mismo tiempo, también aportaba los recursos filoséficos
para la consolidacién del cristianismo. Mientras la actitud de
algunos Padres de la Iglesia frente a la cultura pagana es mds
bien amable, domina en otros una aptitud més bien escéptica y
en otros dicha aptitud no es unitaria, sino cambiante o mera-
mente ecléctica.’ Los humanistas se encuentran de nuevo en la
situacién de los Padres de la Iglesia, sélo que en sentido opues-
to, pues quieren transmitir a los autores profanos clasicos y sus
propios escritos profanos en el &mbito de la tradicién eclesids-
tica reforzada desde la escoldstica.

Por esa razén, se volvieron a estudiar a los Padres de la
Iglesia y a publicar sus escritos. Asi, en el afio 1519, Nurez edit6é
un escrito de San Basilio en el original griego con traduccién al
latin el cual ya habia sido traducido al espariol en el siglo XV.
Vives publicé De civitate Dei de San Agustin con un comentario
propio. Erasmo edit6 los escritos de San Jerénimo y un extracto
de sus cartas fue traducido al espariol en 1515 por Juan Molina.
Ahora bien, también se intenta limitar la influencia de la litera-
tura profana cldsica volviendo a desviar la atencién hacia la lite-
ratura cristiana temprana: Vives la incluye en su lista de libros
recomendables. Se la tiene en cuenta cuando Nebrija, junto a
Persio Flaco y Virgilio, también edita a San Sedulio y San Pru-
dencio. El arte religioso en verso de la época también es admi-
rado y dignificado por los humanistas. Asi, Nebrija califica de
Virgilio cristiano a Gémez de Ciudad Real, autor de varios

27 Para esto y para lo que sigue cfr. A. Buck, Der Riickgriff des Renaissance-
Humanismus auf die Patristik, pp. 157-160.
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escritos épicos cristianos, quien quiere unir el misterio cristiano
con el esplendor del arte poético.28 Asi pues, en el siglo XVI, los
autores y comentadores de literatura profana se ocupan al
mismo tiempo de textos religiosos. Cuando defienden la litera-
tura profana, no significa que estén menospreciando la litera-
tura religiosa.

Sin embargo, en vista del hecho de que la Sagrada Escri-
tura y las obras de los Padres de la Iglesia contenian todo lo ne-
cesario, en el siglo XV, también se cuestioné por el sentido de la
literatura profana. El diplomético y obispo Alonso de Cartagena
(1384-1456) contesta a dicha pregunta desde dos puntos de vis-
ta: desde él filoséfico-moral y desde el estético. Si bien los fi-
16sofos clasicos no estaban iluminados por la verdadera fe, dice,

si tenian, sin embargo, por la fuerza que les otorgaba su razén,

la posibilidad de ver muchas cosas que también le son titiles a
un cristiano. Aparte de eso, también sabian expresar sus conoci- |

mientos en una lengua bella. Asi, Cartagena no puede més que '

recomendar el estudio de los autores clasicos cuando se trata de
obras que llevan a la virtud.2® A pesar de que a medida que

28 K. Kohut, Las teorias literarias en Espafia y Portugal durante los siglos XV y
XVI. Estado de la investigacién y problemdtica, pp. 37-39; el autor religioso
Alonso de Ledesma atribuye las corruptas costumbres de su época a los
«libros profanos, que el vulgo llama de humanidad» y critica especial-
mente la poesfa amorosa a la cual designa como «catedra, catedratico de
pestilencia». (pp. 13 y sig.) Aplica al trato con la poesia dafiina, meramente
de entretenimiento, las palabras de San Pablo que dicen, que el mal trato
destruye las buenas costumbres. Frente a esto, aprueba la poesia religiosa
en verso dentro de la que él cuenta su propio libro: «Porque tanto fruto se
puede esperar destos libros a lo diuino, quanto mal acarrean los que son a
lo humano.» pp. 14 y sig. en: A. de Ledesma, Conceptos espirituales y morales
I; con respecto a la poesia religiosa en verso cfr. B. W. Wardropper, Histo-
ria de la poesia lirica a lo divino en la cristiandad occidental.

29 K. Kohut, Der Beitrag der Theologie zum Literaturbegriff in der Zeit Juans II.
von Kastilien, Alonso de Cartagena (1384-1456) und Alonso de Madrigal, ge-
nannt El Tostado (1400?-1455), pp. 192 y sigs.
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entraba en afios se dedicaba cada vez més a los estudios re-
ligiosos, la dedicacién a la literatura religiosa y profana aparece
en él como armonizable. En esto se diferencia del profesor de

! universitario y obispo Alonso de Madrigal, llamado El Tostado
. (¢14007-1455), el cual no consigue esa armonizacién. Sin em-
 bargo, este hecho le permite otorgarle al &mbito profano una
! relativa autonomia y abordarlo por ello con mayor franqueza
. que Cartagena.30 Ambos autores, Madrigal y Cartagena, mues-

tran que en la Espaiia del siglo XV también habia autores que se

confrontaban al mismo tiempo con la literatura rehglosa y pro-
fana.

En la primera mitad del siglo XVI, esta confrontacién se
encuentra caracterizada por la influencia de Erasmo en Espafia,

quien media la literatura en primer lugar por : su ‘valor moral y

no le prestaba atencién a la literatura de mero entretenimien-

't0.3! Una parecida actitud morahzante caracteriza también a J.

L. Vives que tenia influencias erasmistas. Ahora bien, en él hay

que diferenciar entre los lugares donde, por ejemplo, como pe-
dagogo, desaconseja a las jovenes la lectura de ciertos libros
profanos y los lugares donde discute sobre la literatura profana
como critico literario entendido en la materia. En este tltimo
caso, la intencién moral queda a menudo en segundo plano,
aunque sin perder su importancia.32

30 Ibidem, p. 223; con respecto a los aspectos de sello medieval en la imagen
del mundo de Cartagena cfr. O. Di Camillo, El humanismo castellano del
sigloXV, p. 115.

31 M. Bataillon, Erasmo y Espaia, p. 614.

32 Ibidem, p. 617; con Tespecto a los rasgos moralistico-rigoristas en la critica
literaria de Vives, que estin cond1 onados por la influencia de los | padres
de la Igle51a ydela escoléshca, 351 como por su procedenc1a )udla, cfr. K.
Kohut, Literatiirtheorie und Literaturkritik bei Juan Luis Vives, pp. 44 y sig.;
junto a ésto, en la estética de Vives ‘también jugé un papel impo tante la
mfluenc1a platéruca, cfr. F de Urmeneta, Introducczén .a_la estética_ de Luis
Vwes, pp M8ysig.
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A continuacién, debe quedar claro de qué forma Vives,
como pedagogo, enjuicia la literatura profana. El quinto capi-
tulo del tercer libro de De tradendis diciplinis (1531) lo dedica Vi-
ves a hacer una resefia general sobre los autores de libros. In-
dica los que son itiles y los que, por el contrario, son dafiinos.
Sostiene que aquel que comienza a leer a autores profanos se
adentra al mismo tiempo en un campo que es temido por sus
‘plantas venenosas. Ahora bien, Vives ve al lector équipado con
el antidoto de la piedad, la cual le une a Dios y le protege contra
los errores de aquellos hombres que estdn atrapados en las re-
des del diablo. Por lo tanto, esta piedad le puede ayudar a an-
dar incélume por el camino de la literatura profana. El camino
por la regién profana pasa, asi adorna Vives su imagen, por es-
pinos, venenos, arbustos peligrosos y epidemias acechantes. El
lector debe evitar todo eso y limitarse a lo 1til. Para un lector
joven, son especialmente pehgrosos los autores profanos que
pueden favorecer o fomentar un vicio. Asi, la lectura de Ovidio
refuerza la predisposicién a la lujuria; Ta de Marcial, a la arro-
gancia; la de Luciano, a la burla Y, finalmente, la de Lucrecio y
“otros filésofos, entre ellos en espec1al los epictireos, al vicio de
la impiedad. La lectura poco critica de Cicerén puede desviar a
“aquél que estd orgulloso de si mismo hacia la jactancia y la
soberbia.33

Otros autores hacen referencia a los libros de caballerias
para citar ejemplos de la literatura profana perjudicial. Alejo de
Venegas, por ejemplo, los coloca en el grupo de los «libros de
vanidades» o «sermonarios de Sathanas» y los separa de la lite-
ratura buena y diddactica de la cual es un ejemplo el Apdlogo de
Ia ociosidad i del trabajo de Luis Mejia.34

33 J. L. Vives, De tradendis disciplinis liber tertius, en: Opera omnia, t.6,
pp- 320 y sig.

34 A. Venegas, Prélogo al lector, en: F. Cervantes ed., Obras, pp. IX-XI; él
también llama a los malos libros «libros Milesios», como fueron llamados
por Apuleyo debido a su lugar de invencién, pues es que, en Mileto se en-
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En vista de esta situacién, Vives se pregunta cémo hay que
comportarse frente a la literatura profana. ;Hay que evitar
completamente el peligro o enfrentarse a él leyendo valiente-
mente y bien armado? «Quaerat aliquis: quomodo igitur
legendum? quomodo colligendae salutares herbae inter tot
noxias? qua cautione inter spinas incedendum? an potius
spernendi atque abjiciendi in totum?»3 Vives considera razo-
nable evitar por completo a los autores profanos que no son una
ayuda ni para las artes, ni para la vida, ni para la lengua y que,
por tanto, no ofrecen ninguna utilidad. Sin embargo, remitién-
dose a Plutarco, sostiene que hay que tener en cuenta que el
estudio de la literatura profana también puede ejercer una ac-
cién inmunizante. Esto es especialmente vélido cuando en la
poesia sélo se ve una pintura imaginaria de cuyas partes mo-
ralmente reprochables se distancian incluso los propios autores,
o al menos asf lo afirman. Sin embargo, al leerlos se deberia an-
dar uno con cuidado y reservarlos sélo para lectores més viejos
y més entendidos.

contraban los lugares sagrados de Apolo. «La fabula Milesia es un desva-
rio vano sin meollo de virtud ni ciencia, urdido para embovecer a los sim-
ples.» Ibidem, p.IX; el Apélogo se caracteriza como buen libro porque
transmite en formaalegoérica las ensefianzas morales como una «especie de
poesia». Ibidem, p. XI; con respecto a la valoracién negativa de los libros
de caballerias cfr. A. Castro, El pensamiento de Cervantes, p. 26, nota 2; y cfr.
M. Bataillon, Erasmo y Esparia, p. 622, nota 1; con respecto a la perspectiva
humanista del Espejo de principes y caballeros (1555) de D. Ortifnez de
Calahorra cfr.: K. Kohut, Humanismo y novelas de caballerfas. Algunas razones
para leer una despreciada novela de caballerias, pp. 63-76; cfr. también la bi-
bliografia: D. Eisenberg, Castilian romances of Chivalry in the Sixteenth
Century; con respecto a la valoracién de los libros de caballerias cfr. tam-
bién el compendio de J. M. Blecua, Estructura de la critica literaria en la edad
de oro, pp. 40 y sigs.

35 ]. L. Vives, De tradendis disciplinis, p.322; para lo que sigue cfr. pp. 322

y sig.
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Pero, puesto que sélo son los peligros morales los que po-
nen obstdculos a los lectores de la literatura profana y puesto
que, por lo demds, contiene muchas cosas agradables, bonitas,
admirables y grandiosas, a Vives le parece suficiente purificarla
de sus componentes dafiinos. Afirma que para proceder a ha-
cerlo no hay que amputar directamente el miembro enfermo;
hay que tratarlo equitativamente con una medicina. Lo obsceno
_se debe cortar como algo muerto que infecta todo o que toca.
Para ello, no cabe la falsa piedad. De igual manera que tampoco
se dudaria en realizar una operacién similar en el propio cuer-
_po, asi, también se puede liberar a la poe51a profana del arte
amatorio de los versos de Ovidio y Tibulo sin provocarle ala
“humanidad un dano irreparable. Al contrario: quien lleve a
cabo esa limpieza se hard merecedor de extraordinarios méritos.
Al igual que un jardinero arranca las plantas venenosas de su
jardin y sélo deja las hierbas curativas, asi destruye él una man-
cha de vergiienza para el poeta y un veneno para el lector. Asi
pues, Vives justifica y recomienda la censura que, partiendo de
un presupuesto religioso y moral, debe eliminar de la literatura
profana todo lo inmoral e irreligioso.

Allf donde la censura no necesita actuar sobre la poesia
profana - Vives delibera sobre el problema de la literatura pro-
fana tomando como ejemplo la poesia antigua -, la poesia debe
valorarse en su justa medida, pero no ser sobrevalorada, ya que
ni al poeta ni a la poesia se les pueden plantear reivindicaciones
exageradas. No se puede olvidar que la poesia no es méds que
una ficcién cuyos dioses no son mds que reyes y sus héroes,
s6lo antepasados. Por lo demds, los dioses hay que interpretar-
los atendiendo a la fuerza que los caracteriza. Asi, Jupiter repre-
senta la dignidad de la regencia; Minerva, la sabiduria y el
conocimiento; Marte, la impetuosidad guerrera y Mercurio, la
interpretacién misma. Esta interpretacién alegérica de los dio-
ses y héroes de la literatura profana clasica les quita su caracter
religioso y los hace, por tanto, compatibles con la cristiandad.
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A los poetas se les destrona de forma parecida. Es verdad
que, debido a sus predisposiciones naturales y a sus dones espi-
rituales, gozaban de un cierto prestigio, pero esto, segin Vives,
no debe llevar al engario, ya que sélo tenian un juicio mediocre,
no tenfan ninguna o casi ninguna educacién ni experiencia
cientificas y eran esclavos de sus pasiones. Asi pues, se puede
uno asombrar de cémo a tales personas les fue posible alcanzar
tanto prestigio. Vives tiene preparada para este hecho una
aclaracién plausible: los poetas fueron los primeros escritores
que existieron. Todavia lo recuerda su nombre latino, «poetae»,
que los caracteriza como creadores. Su estilo agradable al hablar
les proporcioné credibilidad, ya que, como es sabido, se cree
mas facilmente lo que se oye a gusto. Ademads, es cierto que en
los libros de los poetas profanos estd disperso el germen de
todas las disciplinas cientificas. Los lectores, continua, sacaron
de ello la conclusién precipitada de que los poetas dominaban
completamente todas las disciplinas cientificas. Al hacerlo, ol-
vidaron que cualquier persona humana, aunque no tenga una
inteligencia especialmente privilegiada, dispone por naturaleza
de una cierta cantidad de saber. Esto es todavia més valido para
los poetas extraordinariamente dotados de la lengua latina,
quienes podrian despertar facilmente la impresién en un lector
inculto de que se han instruido en todos los dmbitos del saber
con mucho tiempo y esfuerzo. Sin embargo, segun Vives, esta
impresién engafa. Cita el ejemplo del poeta Arato de Soloi,
quien, a pesar de no tener experiencia en la astrologia, escribié
poemas sobre las estrellas y Nicandro de Colofén que escribié
sobre la vida en el campo a pesar de que no sabia nada sobre
ella. Puesto que los poemas estaban bellamente adornados, ex-
plica Vives, se creyé en un soplo divino que los inspiraba y se
interpretaban sus maximas como si fuera el mismo Dios el que
hablara y se sirviera de la pluma humana.

Asi pues, los poetas deben su prestigio al hecho de que son
los escritores mds antiguos y la calidad de sus rendimientos lin-
gliisticos se traspasa a su saber. Su eleccién de las palabras es
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acertada, biensonante y sublime tanto en el sentido denotativo
como en el connotativo. Sus temas son inmensos, su descripcion
de los sentimientos es maravillosa y adecuada para llenar a
otros con el mis grande y el mas elevado entusiasmo.3

Asi pues, alli donde Vives destaca las ventajas de la poesia,
habla de las cualidades lingiiisticas y de sus efectos sobre el lec-
tor. Puesto que le da un valor especial a la ensefianza moral de
la poesia y defiende un efecto moralizante para la poesia, es
natural ver criterios de la retdrica en su observacion de la lite-
ratura. Asi, K. Kohut destaca con razén que Vives entiende la
literatura profana como un dominio de la retérica. El conven-
cimiento retérico de los valores morales positivos, que se ve
completado y reforzado por el censor al tachar los pasajes
inmorales, también es, pues, lo que legitima para Vives la lec-
tura de la literatura profana.3” Con esto, queda aclarado en qué
medida puede Vives valorar positivamente la literatura profana
de la cual se ocupa tan a menudo. Sin embargo, puesto que él,
con igual asiduidad, valora negativamente al poeta y critica sus
faltas, se plantea también la pregunta de cémo explica él sus
actitudes contradictorias.

Con el principio ético del erudito que exige de su repre-
sentacién el conocimiento exacto de las circunstancias, Vives
coloca las cosas por encima de las palabras y, con ello, también
coloca sus escritos humanistas, orientados hacia el contenido,
por encima de los de los poetas. Es cierto que se puede justificar
la poética por ser una parte de la retérica, pero la retérica ya no
se podré justificar alli donde le falten los contenidos. Por eso,

36 Ibidem, pp. 321-324.

37 K. Kohut, Literaturtheorie und Literaturkritik bei Juan Luis Vives, pp. 35-47,
aqui p. 45; Kohut también parte de De tradendis disciplinis, pero se remite a
otros pasajes; las explicaciones de Vives son comparables en cuanto a las
exigencias de utilidad y moralidad con las estatales: Cfr., p. €j., en lo refe-
rente a las disposiciones de 1502, 1558, 1627: L. Gil Feméndez, Panorama
social, pp. 547, 613y sigs., 625 y sigs.; con respecto a la censura cfr.: V.
Pinto Crespo, Inquisicién y control ideol6gico en la Esparia del siglo XVI.
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hay que criticar a los poetas profanos que, por falta de saber,
hacen una presentacién oscura de las circunstancias. Asi pues,
alli donde Vives rechaza la poesia profana, no lo hace sola-
mente debido a reflexiones morales, sino también a causa de su
actitud como erudito interesado en la expansién de la instruc-
cién y el saber. Cuando coloca las circunstancias sobre los ador-
nos retdricos, estd pensando de forma completamente platénica.
Vives también se remite a Platén, quien queria que se expulsara
a Homero de su estado.38

En las explicaciones de Vives el poeta pierde prestigio por-
que le faltan las cualidades que caracterizan al erudito
humanista, el cual gana prestigio en la misma medida que el
poeta lo pierde. Por eso, hay que tener en cuenta que el enjui-
ciamiento que Vives hace de la poesia estd enraizado, sobre
todo, en una situacion de competencia. Asi pues, en el &mbito
de la literatura profana hay que diferenciar entre la prosa pro-
fana de los humanistas y las obras profanas de los poetas.
Cuando enjuicia la poesia profana, Vives estd defendiendo los
intereses de la literatura filos6fico-moral de los humanistas.

En la defensa del saber profano frente al religioso, su con-
temporaneo Juan Ginés de Sepiilveda argumenta menos con las
ventajas de la poesia que con el alto rango de los eruditos pro-
fanos cldsicos.3 Septilveda piensa sobre todo en ellos cuando,
en una de sus cartas, rebate los argumentos del inquisidor Mar-
tin de Oliva, segtn el cual, en la antigua Roma, al igual que en
la Alemania contemporéanea, la preferencia por la literatura pro-
fana de los griegos habia provocado dafios. Septlveda reconoce
en la argumentacién del inquisidor una transposicién del fa-
moso rechazo de Catén contra la cultura griega. Frente a esto, él
aduce que el mismo Catén habia desechado en su vejez esa opi-
nién que defendi6 en su juventud. Continda arguyendo que fue
una casualidad que el comienzo de la relajacién de la moral en

38 J.L. Vives, De tradendis disciplinis, pp. 321 y sig.
39 Paralo que sigue cfr. ]. Ginés de Sepilveda, Epistolario, pp. 140 y sigs.
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Roma coincidiera con la introduccién de la cultura griega. Para
Sepiilveda, la razén de la relajacién moral fue mas bien la falsa
utilizacién de la paz recién ganada. Afirma que mientras las
guerras anteriores no habian exigido mds que soportar penali-
dades, privaciones y catastrofes, tras ellas, faltaron las normas
morales y la mayoria se conformé con una vida desenfadada y
sin ningun tipo de actividad. Mientras que antes se habia exi-
gido, sobre todo, fuerza y paciencia, lo que importaba en la paz
eran el estudio erudito y los conocimientos de filosofia. Pero
con esto entraron en juego las letras de los griegos, pues las
ciencias y la filosofia estdn unidas inseparablemente con las
«letras griegas» que incluso contienen una gran parte de ellas.
La filosofia, dice, es la que da incentivos para una vida virtuosa
y feliz. Su subdisciplina, la ética, es, sobre todo, una disciplina
préctica que transmite las normas précticas para la forma de
vida. Por lo tanto, la ética filoséfica es, entre todas las discipli-
nas del saber de la literatura griega, la que parece més apro-
piada para legitimar la dedicacién a la literatura profana.

Esta claro que, a lo largo de su argumentacién, Sepiilveda
se aleja cada vez més del Imperio Romano y comienza a refe-
rirse al presente. Su acentuacién del valor practico de la litera-
tura profana se corresponde por completo con la autojustifica-
cién de los libros de reglas religiosos que ven su ventaja en las
explicaciones précticas. La impresiéon de que se ha cambiado el
punto de mira en esa direccién se refuerza con el hecho de que
Sepiilveda haga pasar a primer plano la «filosoffa cristiana»:
quien se dedica a ella y lleva una vida en consonancia con ella,
no necesita esperar a ir al cielo para alcanzar la dicha suprema,
sino que ya lo hace en la tierra. Por eso, afirma, es totalmente
falso presentar la paz y el saber profano como unicos res-
ponsables de la corrupcién y el vicio de la humanidad.4

El hecho de que hubiera sido precisamente entonces
cuando se habia llegado a la «herejia» en Alemania no se debia

40 Ibidem, p. 144; para lo que sigue cfr. ibidem, 145 y sigs.
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a que los oradores fueran personas con una extraordinaria for-
macién en el dmbito de las «letras griegas», sino a su falta,
enteramente personal, de piedad y a la falta de una Inquisicién
eficiente como la que existia en Espaia. Sepiilveda refuerza esto
todavia mds haciendo referencia a los numerosos santos griegos
y romanos de la Antigiiedad tardia que habian utilizado preci-
samente las «letras cldsicas» como arma en la lucha a favor de la
Iglesia. A él mismo, afirma, fue el estudio de la literatura pro-
fana en lengua griega la que le abrié el camino hacia la filosofia
y hacia el Nuevo Testamento que, gracias a sus conocimientos
de griego, podia leer sin depender de los traductores, como les
pasaba a muchos otros.

Asi pues, los libros profanos se justifican en Septlveda
porque ejercen una influencia positiva en el dmbito practico-
moral y porque favorecen la dedicacién intensiva con la litera-
tura religiosa. Por tanto, los libros profanos, para poder compe-
tir con los textos religiosos tienen que mostrar su utilidad in-
telectual, moral y religiosa y demostrar que no estan solamente
al servicio de la mera diversién y el dudoso entretenimiento.
Por eso, Septilveda se refiere con preferencia a los textos filosé-
ficos y filoséfico-morales de la erudicién griega. Por lo que se
ve, le parecen mds adecuados para justificar la literatura pro-
fana que los textos de la poesia griega. Con esto, complementa
ampliamente la posicién de Vives.

Erudicién y ensefianzas préctico-morales son también las
dos cosas que aduce Antonio de Guevara para defender su
Despertador de cortesanos (editado por primera vez en 1539) y di-
ferenciarlo de la literatura profana de mero entretenimiento.4
Asi, en la introduccién, manifiesta que quiere dar instrucciones
précticas de actuacién que sirvan en primer lugar para orien-
tarse en un contexto cortesano. Por eso, los libros se comparan
gustosamente con los sabios y eruditos cldsicos cuya compaiiia
los principes de la Antigiiedad consideraban como un gran

41 Paralo que sigue cfr. A. de Guevara, Despertador de cortesanos, pp. 30-36.
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honor. Guevara también recurre a esta imagen y subraya las
ventajas que tiene para los principes la presencia de los sabios,
ya que ensefian lo que hay que hacer y lo que no. En este
aspecto, sostiene, se parecian a los buenos libros que ofrecian
ventajas parecidas. Podian fortalecer la voluntad, despertar el
juicio y eliminar el ocio. Su lectura, continia, es un «santo exer-
cicio» ejemplar que ata al que alguna vez haya encontrado gus-
to en las «buenas escrituras» y ya no quiere dedicarse a ninguna
otra. Por eso, prosigue, no hay que asombrarse de que los
«doctos y muy leydos» siempre estén encerrados en sus apo-
sentos y que, en su celo, olviden cualquier descanso. Una gran
gracia, dice, les ha otorgado Dios a los que saben leer, pero
mayor atin a aquellos que tienen una preferencia por el estudio
intensivo de los «buenos libros»: «Porque no ay en el mundo.
tan heroico, ni tan prouechoso exercicio, como es el del hombre
que se da al estudio.»42 La lectura verdaderamente 1itil de libros
profanos es, pues, mis que un mero pasatiempo: se trata de una
gracia divina, una actividad santificada y Guevara la dota de
atributos religiosos. El hecho de que sea caracterizada como un
estudio intensivo y se comparen sus libros con los sabios clési-
cos permite deducir que Guevara no entiende la poesia de mero
entretenimiento bajo la acepcién de buenos libros profanos. Pa-
rece més bien que se refiere al complejo total de la literatura de
la erudicién profana con explicaciones pragmaticas y filoséfico-
morales, concretas y abstractas de cuestiones de interés general
que él mismo redacta, pero que también constituyen la parte
principal de los escritos de Vives, Sepiilveda, Pineda, Erasmo y
otros humanistas. Tales escritos, dice, incluso aunque estén re-
dactados de forma facilmente comprensible, deben ser estudia-
dos intensivamente y, si se quiere que sean verdaderamente
utiles, se necesita de la gracia divina para su lectura. Con ello,
se asemejan a las explicaciones teolégicas referentes al modo de
vida de los autores religiosos.

42 Ibidem, p. 37.
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Esas buenas escrituras se oponen, segin Guevara, a otras
muchas que merecen ser proscritas, pero no leidas. Sélo sirven
para la diversién y el entretenimiento. Guevara lamenta que
una gran parte del piiblico le dedique tanto tiempo a su lectura
como si se tratara de un saber titil. La lectura de estos malos li-
bros no puede ser considerada ni siquiera como pasatiempo
sino como pérdida de tiempo. Con ello, Guevara sitta el grupo
de los malos libros en oposiciéon al de los buenos, que en su
contenido van mds alld del mero entretenimiento.

Pero Guevara, atendiendo a su propia época, formula una
oposicién mds, pues afirma que existe la posibilidad de elegir
entre «libros de historias y de diuinas letras».43 La Iglesia per-
mite ambos tipos de libros: unos para el sosiego y otros para la
utilidad personal. Guevara no quiere ser tan liberal. A é€l, le pa-
recen ejemplares los romanos que prohibieron, por medio de la
ley, la publicacién y la venta de literatura que sélo sirviera al
mero entretenimiento. Afirma que se deberia tomar ejemplo de
ellos. Para dejar claro a qué se refiere cuando habla de los
«libros de historias» que sélo sirven de entretenimiento, nom-
bra algunos titulos de la més nueva literatura: «Amadis de Gaula,
Tristan de Leonis, Primaleon, Cdrcel de amor, y la Celestina.»% Esta
claro que a este grupo también pertenecen todos los libros de
mero entretenimiento. Pero no le basta con esto. Para destacar
todavia mds que sélo merecen ser tenidos en cuenta los libros
que aportan una utilidad, evoca una leyenda segtin la cual
Sécrates y sus discipulos también destruyeron todos los libros
que debido a su estilo palabrero no conllevaban ninguna utili-
dad.

A continuacién, da un salto en su hilo argumentativo.
Después de haber dejado claro lo que entiende como «libros de
historias», deberia venir una explicacién de su opuesto, los
«libros de diuinas letras». Sin embargo, él continta con la expli-

43 Ibidem, p. 38.
44 Ibidem, p. 38.
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cacién de un opuesto que designa como «libro de buena do-
trina». Tras esto, s6lo se tiene por hombre razonable a aquél que
todos los dias lee un «libro de buena dotrina» en su tiempo li-
bre. El que renuncia a ello, actiia como una bestia sin razén.45 El
salto en el hilo argumentativo es revelador en la medida en que
devela que las caracteristicas de los libros religiosos se trans-
miten a los buenos libros profanos.

Guevara también debia entender su propio libro como
«libro de buena dotrina». En su introduccién, se propone decir
abiertamente a sus lectores cémo deben comportarse y cémo
deben mejorar su vida. Lamentable es que no explique con més
detalle cémo relaciona él el «libro de buena dotrina» con la opo-
sicién entre «libros de historias» y «libros de buenas letras». Del
hecho de que rechace los «libros de historias» se puede deducir
que el «libro de buena dotrina», y también su propio libro, sélo
pueden estar préximos al extremo favorecido por él, es decir,
los «libros de divinas palabras».46

El «ibro de buena dotrina», un concepto que también es
empleado por otros autores, se refiere a un tipo literario huma-
nista y filoséfico-moral en el que se tratan cuestiones de interés
general. No es casualidad que en el hilo argumentativo de Gue-

45 Ibidem, p.39; El que lee los libros buenos y eruditos tiene numerosas
ventajas; aprende a hablar bien, a contar cosas importantes y puede darles
consejo a sus amigos. Cfr. ibidem, p. 39. Al parecer, las ventajas de los li-
bros se transmiten al lector, quien después también los transmite oral-
mente. Ahora bien, los malos libros le cansan, ya que, a menudo, tiene que
leer la mitad del libro para encontrar, finalmente, un «dicho provechoso».
Ibidem, p. 40.

46 Ibidem, p.42;cfr., p. €j., Busto que en la tiltima pagina de su libro para en-
senar a leer y escribir expone el sentido de sus esfuerzos pedagégicos: el
joven, que ahora puede descifrar las sflabas, dice, deberd empezar a leer,
pero no «por libros de vanidades como el commun haze Amadis don Tris-
tan, etcétera. Sino por libros que cuentan hystoria verdadera o tengan bue-
na doctrina para las costumbres». B. Busto, Arte para aprender a leer y escri-
bir perfectamente en romance y latin.
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vara sustituya al tipo literario religioso. El, con la literatura reli-
giosa, se distancia de la poesia profana de mero entre-
tenimiento. Pero no se distancia de la religiosa, sino que se
identifica ampliamente con ella, ya que, como humanista, de-
sempefia gustoso el papel que se les asignaba en la Edad Media
y en el Siglo de Oro, a los teélogos, a los autores de escritos reli-
giosos y a los predicadores. Al fin y al cabo, él, al igual que
otros muchos autores, también posee una formacién teolégica.
La lectura del libro profano parte de los mismos preceptos que
la del religioso. Puesto que a él también se le atribuye una gran
utilidad para la vida del lector, el buen libro profano adquiere
el rango y la posicién del religioso.

Por lo tanto, el consejo y la ensefianza son los que caracte-
rizan al buen libro profano y lo diferencian del mal libro pro-
fano, el cual sélo sirve para entretenerse. Esto mismo se de-
fiende también en el «Discurso apologético» que Maximiliano
de Céspedes le hace a la Guia y avisos de forasteros (1620) de
Lifidn y Verdugo. Para ello, se apoya en los capitulos 24 y 32 del
Ecclesiasticus, en el cual se subraya el valor y el sentido de los
consejos, pues, sostiene, es una obra de misericordia ensefiar al
ignorante, instruirle y aconsejarle. Al mismo tiempo, se apoya
en los autores profanos clasicos Menandro y Ovidio que, por su
parte, también subrayaron el valor del consejo. Con esto,
afirma, la instruccién puede partir perfectamente de la litera-
tura profana. Las «letras humanas», dice, son tan ricas en sen-
tencias instructivas de sabios y filésofos que su recopilacién en
extractos ya llenarfa un enorme tomo, un hecho que Céspedes
ve demostrado en la historia de la literatura.4?

La importancia que le atribuye a la instruccién también se
sale a la luz en la valoracién que tenia de su tiempo. Sostiene
que se le da preferencia al falso amigo sobre el verdadero y que
se caracteriza por el engafio y el fraude. Asi pues, el libro de

47 A.Lindny Verdugo, Guia y avisos de forasteros que vienen a la corte, pp. 9
y sig.
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Lifidn y Verdugo, que une la necesaria instruccién con narra-
ciones agradables, no se compara con un sabio, sino con un
amable consejero. Frente a él, estdn los malos libros profanos.
Piensa que la gran masa del pueblo estd tan enredada en la
falsedad y el engafio que no es facil despertar su apetito por la
lectura de escritos didacticos, ttiles y eruditos, pues, continua,
estd acostumbrada a leer libros profanos que no contienen ni
verdad ni espiritu ni método ni destreza. La lectura de esos
«libros profanos mentirosos y amorosos»# se encuentra ya, se-
gun €], tan extendida entre la poblacién que incluso los lee una
sirvienta sin experiencia.

Asf pues, Céspedes confronta dos tipos de libros profanos:
los que sélo entretienen y corrompen y los que dan consejos
utiles y précticos que, por su parte, tampoco necesitan renun-
ciar totalmente a elementos de entretenimiento. La literatura
profana tiene, pues, sentido y legitimacién cuando, al igual que
la filosoffa moral, utiliza su saber para dar consejos précticos
para un estilo de vida segin el sentido cristiano; es decir,
cuando es util y no permite la pérdida de tiempo. La mirada a
las constantes explicaciones sobre cuestiones practicas para el
modo de vida o sobre cuestiones de la época, como por ejemplo,
la posicién adecuada frente a la Antigliedad, frente al nuevo
medio, el libro, y frente a la erudicién o la vida retirada del eru-
dito, muestra que el acento puesto por Céspedes en la utilidad o
los consejos para el modo de vida apoyados en un amplio saber
que dan Vives o Guevara no s6lo son meros argumentos propa-
gandisticos, sino que se trata de un objetivo serio de numerosos
autores humanistas.

Las intenciones y las metas de los autores son retomadas
por sus editores. Esto se pone de manifiesto, por ejemplo, en la
correspondencia del editor amberés Plantin, que imprimié nu-
merosos libros de autores espafioles para el piblico espafiol.

48 Ibidem, p. 12.
49 Ibidem, p. 13.
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Esto lo demuestra también su respuesta a dos pedagogos de
una escuela femenina de Amberes que le habian pedido que
preparara una reimpresion del escrito de Vives sobre el modo
de vida de la mujer cristiana. Plantin acentia que considera su
deber editorial publicar los libros de los cuales conoce el valor
moral y de contenido. Nombra un texto mds, que él publica en
la traduccién francesa, la Legon Chrestienne de Arias Montano.
Este, dice, es un libro ttil importante para cualquiera, pues, in-
dependientemente del sexo, edad, estamento, oficio, proceden-
cia o influencia, contiene de forma sinéptica las tareas que todo
cristiano debe realizar en el lugar que él desee y cuando é€l
quiera.>0 Asi pues, el editor también hace suya la argumenta-
cién de los autores que, debido a su saber como eruditos, dan
de forma competente consejos para el modo de vivir, consejos,
pues, cuya imparticién era hasta entonces privilegio de la lite-
ratura religiosa de los teélogos.

Sin embargo, como ya se ha visto, los humanistas también
defienden la legitimidad de la literatura instructiva profana
porque ellos mismos son redactores de numerosos escritos refe-
ridos a un saber mundano y a una forma préctica de vida. Los
editores adoptaban la argumentacién de los humanistas, por-
que se correspondia con sus intereses y en muchos casos, pues-
to que existia una intima colaboracién entre los humanistas y
los editores, es posible que ya hubieran contribuido a su for-
mulacién. Autores como Vives o Guevara, con su exigencia de
educacién y vida virtuosa, se ven a si mismos mds cercanos a la
literatura religiosa que los textos de los escritores de comedias o
de los autores de versos inmorales.

No se puede suponer que la argumentacién que utiliza la
literatura religiosa para su autolegitimacién sélo sea expuesta
por los humanistas para protegerse de la persecucién por parte
de la Iglesia. En tal caso, no hubieran necesitado redactar tantos
libros referentes a las cuestiones sobre el estilo de vida. En este

50 C.Plantin, Correspondance, t. 6, pp. 66 y sig.
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punto, parecen estar realmente tan enraizados.en la tradicién
cristiana, que ven la posicién de ésta como la propia. Por otra
parte, como ya dijimos antes, las doctrinas cristianas le deben
tantos elementos al trabajo de los Padres de la Iglesia con la
Antigiiedad en los primeros siglos del cristianismo, que los
humanistas también pudieron encontrar en Platén y en autores
romanos la condena de la mala literatura profana que ya cono-
cian de la literatura religiosa de su época. Hay que dejar bien
claro que con sus libros, como autores profanos, se sentian mads
cercanos a los autores religiosos que a aquellos autores profa-
nos que escribian obras de mero entretenimiento y que eran
rechazados por los autores religiosos.

c) «Poeta eruditus»

Como hemos visto, los autores de comentarios humanistas
y de literatura filoséfico-moral que debate cuestiones actuales
de la época distinguen dos tipos de literatura profana. Para ello,
enfrentan un tipo de literatura didéctica y erudita, valorada po-
sitivamente por ellos, con otro tipo de mero entretenimiento,
que ellos rechazan y que se hallaba especialmente representada
por la poesia. A la literatura profana didéctica y erudita le asig-
nan el mismo rango y funcién que a la literatura religiosa con la
que ellos se sienten identificados. Se plantea ahora la pregunta
de si los autores de poéticas actiian de forma similar cuando,
con el concepto de «poeta eruditus», traspasan a la literatura
profana el rango y la funcién de la literatura erudita y didéctica,
cuyo prestigio era indiscutible.

Las poéticas que se presentan a continuacién, redactadas
en la segunda mitad del siglo XVI y tras el cambio de siglo, se
esfuerzan por poner la poesia en relacién con otras disciplinas
del saber. Esto da testimonio de la consideracién que le otorgan
a esa erudicién que propagan los humanistas. Como muestra A.
Buck para el caso de Italia, una doctrina de la inspiracién no se
podia imponer en ninguin sitio donde la unién con la tradicién
pusiera el saber erudito como condicién imprescindible para
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cualquier creacién poética.>! En la doctrina poética clasica, ya se
encuentra acuiiado el concepto de «poeta eruditus» que exige al
poeta el saber erudito que tiene que transmitir en su poesia. Se
consideraba como eruditos, sobre todo, a los grandes autores de
la literatura épica de la Antigiiedad, Homero y Virgilio. Las
leyendas épicas de Homero ya les sirvieron a los sofistas como
libro enciclopédico de ensefianza y se convirtieron en un libro
de ensefianza que no sélo transmitia conocimientos lingtiisticos,
sino también cientificos y eruditos. La glorificacién de Homero
como autor omnisciente se la traspasaron los romanos a Virgilio
cuya obra Eneida convirtieron en libro de ensefianza. Macrobio
considera que Virgilio, cuyos bidgrafos destacan sus estudios
cientificos, tenia una formacién enciclopédica. De la caracteriza-
cién del poeta como un erudito instruido, Horacio llega en su
poética a la conclusién de que el amplio conocimiento de la fi-
losofia y de otras disciplinas del saber son las condiciones pre-
vias y las fuentes de la escritura.

En Italia, Dante podia apoyarse en Virgilio cuando le exigia
al poeta el conocimiento de la filosofia y de las artes liberales.
Los humanistas italianos, que ven en los poetas cldsicos la
fuente de todo el saber, hacen suya esta exigencia. Entre ellos,
se encuentra Leonardo Bruni, quien opina que filésofos como
Sécrates, Platén y Pitdgoras le pedian consejo a Homero y que
en los escritos de Virgilio estdn contenidas todas las filosofias.
De igual manera, Boccaccio le exige al poeta conocimientos de
ciencias naturales y de las humanidades que vayan maés alld de
los «estudia humanitatis». Salutati quiere transmitirle al poeta
el concepto ciceroniano de «doctus orator», pero este poeta no
s6lo debe poseer saber, sino que debe corresponderse incluso
con el ideal del sabio.52 Pero también alli donde la autonomia

51 A. Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, para esto y para lo que
sigue pp. 227-243.

52 Ibidem, p. 230; A. Buck continta su linea de ejemplos con Petrarca, Poli-
ciano y Boccaccio.
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del poeta se valora como Furor, como en el Phaidros de Platén;
como furor divino, como lo hace Leonardo Bruni; como visién
interior y recuerdo independiente de la armonia del espiritu di-
vino, como en Marsilio Ficino; como creacién de un mundo
auténomo, segtin Cristéforo Landino y Tasso; o como un genial
entusiasmo literario, como en Patrizi - por nombrar sélo algu-
nos de los muchos ejemplos que da A. Buck -, también alli, de-
cia, se intenta una mediacién con la erudicién del poeta a la
que, al mismo tiempo, se quieren aferrar.53

Las poéticas italianas del Renacimiento influyeron la re-
flexién poetolégica en una Espaiia del Siglo de Oro que, debido
a las artes de trobar de origen provenzal y cataldn, ya estaba
acostumbrada a entender la poesia como una disciplina del sa-
ber.> A la mediacién italiana hay que agradecerle en gran parte
el hecho de que también en Espaiia se recurra a Horacio, como
lo hace, por ejemplo, Juan de Pineda cuando pregunta en qué
medida le estd permitido al poeta dar rienda suelta a su inspira-
cién o hasta qué punto debe atender con la fria razén a las re-
glas de su saber poético. Con su afilada formulacién, la pre-
gunta de si los poetas también pueden redactar buenas poesias
aun habiendo bebido vino en cantidad se convierte en un pro-
blema. Pineda, apoydndose en Horacio, se decide en contra del
vino, el cual sélo enturbia el saber del poeta.3>

53 A. Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, pp.234-243; con
respecto a la aclaracién médica del «furor poeticus» en Huarte cfr.: E.
Torre, Ideas lingiiisticas y literarias del doctor Huarte de San Juan,
pp- 100 y sigs.

54 K. Kohut, La posicién de la literatura en los sistemas cientificos del siglo XV,
p- 80; cfr. también el escrito de sélo ocho péginas titulado Arte de poesia cas-
tellana, en el que Juan del Encina haciendo referencia a Quintiliano le exige
al poeta don artistico y saber artistico. F. Lépez Estrada la llama «legon de
philologie appliquée a la poesie castillane». F. L6pez Estrada, «El arte de
poesia castellana» de Juan del Encina (1496), p. 164.

55 «Para la perfecta imaginacién requiérese claro y templado cerebro [..] y la
ciencia no es bien aprehendida del entendimiento ofuscado.» J. de Pineda,
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Juan Angel Gonzilez, debido, sobre todo, a su conoci-
miento de las poéticas italianas, opina que el arte poético pre-
supone conocimientos enciclopédicos de todas las demds cien-
cias, es decir, propone el «poeta eruditus». De Policiano es de
quien tomo el tipo literario de la Sylva, con el cual publicé en
1525 su Sylva de laudibus poeseos, concebida como discurso de
inauguracién de curso universitario. En su primer capitulo,
sobre la tarea del poeta, nombra los muchos &mbitos del cono-
cimiento que debe dominar un poeta, desde la astronomia a la
historia pasando por la ética. Opina que puesto que la poesia, al
igual que la filosofia, busca la verdad, estd obligada a tener en
cuenta todos los demds dmbitos del saber. La exhortacién final a
los oyentes, tipica de los discursos de apertura, también resalta
lo 1itil que es ademds para una amplia formacién general poseer
conocimientos del arte poético, los cuales también le son pro-
vechosos al abogado o al cortesano. Asi pues, no sélo es el poeta
el que debe poseer erudicién, sino que, puesto que la poesia es
una forma especifica del conoeimiento, toda persona instruida
también debe estar familiarizada con la erudicién de la poesia.
De esta manera, la poética de Angel Gonzélez contiene ya en la
primera mitad del siglo XVI argumentaciones que, como vere-
mos més adelante, poéticas posteriores utilizarian més fuerte y
detalladamente.5”

El hecho de que al poeta se le pidieran instruccién y erudi-
cién también puede deberse a una renovada difusién de las

Didlogos familiares, t. 3, p. 301; respecto al cardcter de la adopcién por los
espafioles de la comprensién horaciana que tenian las poéticas italianas
del renacimiento cfr. A. Garcia Berrio, Formacién de la teoria literaria mo-
derna. La tépica Horaciana en Europa, pp. 17 y sig.

56 Para lo que sigue cfr. J. Alcina Rovira, Juan Angel Gonzilez y la «Sylva de
laudibus poeseos» (1525), pp. 22-34.

57 Con respecto a otras poéticas cfr. Antonio Vilanova, Preceptistas esparioles
de los siglos XVI y XVII, pp. 567-692; cfr. también: A. Terry, The Continuity
of Renaissance Criticism: Poetic Theory in Spain between 1535 and 1650, pp. 27-
36.
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ideas platénicas. Platén fue el que informé de que en su tiempo
se alababa a Homero porque habia instruido Grecia y se podia
aprender de él en todas las cosas humanas.> Pero a los ojos de
Platédn, la erudicién era el tdnico mérito de Homero. La falta de
realidad de la poesia de Homero y de la poesia en general no
puede més que encontrar rechazo en la estructuracién platénica
de las ideas. En vista de la devaluacién platénica del quehacer
poético frente a la erudicion, el poeta también estd obligado a
reclamar para si erudicién y presentarse como «poeta eruditus».

Este es un aspecto que se destaca especialmente en el Tra-
tado de la hermosura (1576) de Maximiliano Calvi. Se trata de una
extensa interpretacién platénica de la belleza y del amor escrita
en forma de didlogo. Calvi quiere deliberar sobre las mani-
festaciones, el origen y el perfeccionamiento de la belleza.>® La
poesia y el arte figurativo se tratan més bien al margen, pero en
contrapartida, al igual que en el mismo Platén, integradas den-
tro de una compleja doctrina de la belleza. Partiendo de la
doctrina de las ideas platénicas, la belleza corporal aparece
como un reflejo de la belleza espiritual.60

Ahora bien, ;c6mo se expresa la idea en una obra creada
por la mano del hombre o por la de Dios? Calvi la caracteriza
como una «prenoticia», es decir, como conocimiento que ante-
cede al proceso creativo.6! Adelantdndose a las objeciones, ex-
plica que esto también se les puede aplicar a las monstruosi-
dades del Bosco, cuyas figuras parecen, ciertamente, algo to-
talmente nuevo, pero sus componentes eran previamente cono-
cidos. Lo tnico que hace el autor es combinarlos de forma dife-
rente a la acostumbrada. Asi pues, puesto que una repre-

58 A.Buck, Die humanistische Tradition in der Romania, p. 227.

59 M. Calvi, Tractado de la Hermosvra, Al lector; Maximiliano Calvi es de ori-
gen italiano. Fue conocido como poeta y escritor espariol del siglo XVI.

60 «La hermosura corporea es sombra y imagen de la spiritual, y es partici-
pada della.» Ibidem, p. 9r.

61 Ibidem, p. 11 v.
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sentacion intelectual siempre precede a las creaciones artisticas
o divinas, éstas siempre hacen referencia a su creador. Las ideas
intelectuales, que forman la pluralidad de la creacién, también
convergen en Dios, en la més altaidea, al igual que los rayos del
sol lo hacen en éste.62 Continta arguyendo que, de igual ma-
nera, una obrahumana también refleja la belleza del maestro o
artista que la ha creado: «Porque no es otra cosa el arte que la
hermosura del maestro.»%3 Por lo tanto, la obra de arte no es
solamente el resultado del conocimiento de partida que tenia el
artista, sino que incluso es, mucho maés, un reflejo del maestro.
Por eso, la obra de arte sélo puede reflejar ideas intelectuales en
la medida en que el poeta disponga de ellas en su conocimiento
y su sabiduria.

La imaginacién tiene, pues, para el poeta menor importan-
cia, ya que sélo se refiere a los sentidos y a lo particular, mien-
tras que la razén tiene un mejor conocimiento de lo bello, dado
que se refiere a lo general y duradero como se ve, por ejemplo,
en los estudios, las leyes y las ciencias humanas profanas. Asi
pues, la imaginacién esta tan orientada en el conocimiento de lo
bello hacia lo sensual y lo particular que es inferior a la razén,
orientada a lo general. Como consecuencia de ello, por una
parte, Calvi clasifica las ciencias profanas dentro del conoci-
miento racional de lo bello en general, lo cual las sitia por en-
cima de la imaginacién poética. Por otra parte, la belleza de un
discurso o de los versos de un poema no le parece de naturaleza
sensual, sino intelectual.#4

Pero si la razén tiene mejor acceso a la idea que la imagi-
nacién del artista y, con ello, también a la idea de belleza, y, sin
embargo, la belleza de los versos poéticos es de calidad in-
telectual, es natural que al poeta se le edija menos la imagi-
nacién que la erudicién y la razén, una consecuencia que saca-

62 Ibidem, pp. 17 r. y sigs.
63 Ibidem, p. 42r.
64 Ibidem,pp.6r.y11r.
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rian numerosos poetdlogos de cufio platénico. Si la obra del
poeta continia siendo el reflejo de las ideas y el estudio de las
ciencias abre el camino hacia la belleza en general, entonces sélo
se puede imaginar uno al buen poeta como «poeta eruditus». La
relacion entre erudicién y poesia tiene, por tanto, dos aspectos:
la poesia puede ser entendida en si misma como disciplina eru-
dita del saber y el conocimiento erudito de muchas ciencias
puede ser considerado como condicién previa para la poesia.
Ambos aspectos son tratados por Calvi y también aparecen des-
tacados en el Arte poética espariola (1592) del jesuita Diego Garcia
Rengifo, quien utilizaba como seudénimo el nombre de su
hermano Juan Diaz. Su obra fue muy utilizada y difundida
como métrica del castellano, a pesar de que en las explicaciones
generales que da en su primera parte se apoya mucho en la
poética de Aristételes y en los Poetices Libri Septem (1561) de Ju-
lio César Escaligero. El mismo también nombra como fuentes a
San Agustin, Beda, Iacobus Micilius, Antonio de Tempo y a
otros autores modemos. En este pasaje, no habla de Horacio ni
de Cicerdn, a pesar de que los cita a menudo. Para su métrica
no encontré ningin predecesor en quien se pudiera apoyar un
«poeta cristiano». Asi, recurre a la préictica de los poetas espa-
fioles e italianos de su época,$3 la cual, sin embargo, le debe maés
al don natural que al saber sobre el arte poético. Con el saber
sobre la doctrina poética, que Garcia Rengifo convierte ahora en
objeto de su obra, la poesia espafiola ya no estaria de ningin
modo por detrds de la griega o latina.66

Con esto, comenzamos a tratar la relacién entre el don
poético natural y el saber artistico aprendido, que es estudiada
detalladamente buscando el apoyo en Horacio y Cicerén, segin

65 ]. Diaz Rengifo, Arte poética espariola, Al lector; Diaz Rengifo fue jesuita y
poeta, vivi6 desde finales del siglo XVI hasta principios del XVII y ensefi6
«humanidades» en Avila. Cfr.: A. Vilanova, Preceptistas espaiioles de los si-
glos XV1y XVII, pp. 594-596.

66 ]. Diaz Rengifo, Arte poética espariola, dedicatoria: Al Conde de Monterey.
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los cuales el arte poético exige ambas cosas. Gareia Rengifo ex-
plica la falta de buena poesia en Espafia con la falta de una
disciplina del saber sobre el presente arte poético: «Y asi en-
contramos Poetas espafioles a cada rincén, que si les preguntan
del arte con que componen, no saben dar razon della.»%7 Asi
pues, puesto que Rengifo entiende el arte poético como una
disciplina del saber, actia consecuentemente cuando comienza
su estudio echando una mirada a la historia, objeto, forma, fi-
nalidad y efecto de esa disciplina, es decir, describe y presenta
su «arte» apoydndose en el esquema aristotélico de las causas.
En su historia primitiva, escribe, los hombres eran poetas por
naturaleza. Rimaban y cantaban sin utilizar ning\in saber artis-
tico en especial. Finalmente, comenzaron a pensar en contar las
silabas, en la correlacién de las palabras, en el rendimiento de
los epitetos y en observar la correlacién de los diferentes versos
con la ayuda de la aritmética y de la misica: inventaron clases
de versos y reglas. Segin Horacio, fueron los inventores Orfeo
y Anfién quienes consiguieron con sus versos mover a los hom-
bres de la época, que vivian como salvajes en las montafias, sin
ley, rey o estado, a una vida en el estado y la comunidad. Cier-
tamente, y aqui Rengifo recurre a San Agustin, también hubo
muchos poetas en la historia judia, pero es a los griegos y a los
romanos a los que se les debe agradecer el haber fijado por pri-
mera vez el arte de la poesia y el verso.

Para Rengifo, el &mbito de contenidos de la poesia es muy
amplio: a é] no sélo pertenecen todos los objetos existentes, sino
también, siguiendo a Aristételes, aquellos que el poeta imagina
como ficciones de manera similar a la realidad. Con un dmbito
de contenidos tan extenso, en la Antigiiedad, se clasificé a los
poetas dependiendo de los tipos de contenidos o de ciencias
que trataran: «Y assi a vnos llamaron Fisicos, a otros Metafisi-
cos, a otros Eticos, Politicos, Economicos, Teologos, Matemati-

67 Ibidem, p. 2; para lo que sigue cfr. pp. 1y sigs.
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cos, Satiricos, Elegiacos, y otros nombres desta manera.»% Al
parecer, los tipos de poesia son tan numerosos como los objetos
del saber. Puesto que ni siquiera un erudito puede disponer del
canon completo de todos los &mbitos del saber, todavia no ha-
bia habido, segiin Rengifo, ningtin poeta que lo hubiera domi-
nado todo. Piensa que tampoco es necesario en absoluto, pues,
al igual que Cicerén, considera suficiente poder preguntar a los
especialistas en caso necesario, por ejemplo, a los granjeros en
cuestiones de agricultura o al timonel si se trata de cuestiones
del mar. Asi pues, el poeta no necesita disponer él mismo de
una erudicién universal. Basta con que pueda acceder en cada
caso particular al saber necesario para el tema concreto de su
poesia.

Ahora bien, si el &mbito de contenidos de la poesia es uni-
versal, Rengifo ve surgir la objecién de que un 4&mbito tan gene-
ral no es sélo caracteristico de la poesia, sino también de la reté-
rica y de la légica. Rengifo no quiere negar esto, pues la poesia
no se diferencia de estas disciplinas en su objeto, sino en su
forma. Pero la forma se origina a partir del modo de observar el
objeto, el cual estd fijado a su vez por la finalidad. Tales fines o
intenciones son también los que cita Rengifo para caracterizar la
forma del arte poético. Para ello, diferencia entre fines interiores
y exteriores. Mientras el interior consiste en la composicién de
versos, se pueden diferenciar numerosos fines exteriores. Asi, la
poesia puede servir al estado si informa sobre la piedad, la edu-
cacién o el servicio a las armas de hombres extraordinarios;
puede servir para glorificar a los santos o simplemente para
descansar; puede ensefiar malas costumbres y convertirse en
una pérdida de tiempo si no contiene ninguna buena ensefianza
y, finalmente, puede tener la finalidad de despertar la simpatia
de personas amadas. Las finalidades exteriores esenciales las ve

68 Ibidem, p. 4; aquf Dfaz Rengifo se refiere a De civitate Dei de San Agustin
libro 18 cap. 14; para lo que sigue cfr, J. Diaz Rengifo, Arte poetica espariola
pp- 4-10.
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Rengifo, al igual que Horacio, en la utilidad y el entretenimien-
to. Ahora bien, el hecho de que algunas de sus finalidades sean
daninas, no habla contra el arte de la poesia en si, sino sélo
contra la finalidad mal elegida, es decir, contra su mala utiliza-
cién. Sin embargo, la realizacién de sus extraordinarias inten-
ciones es, por otra parte, lo que fundamenta la dignidad del arte
poético. En este caso, los fines e intenciones aparecen como ya
realizados y caracterizan los efectos del arte poético. Rengifo
cita de nuevo numerosas finalidades como efectos, por
ejemplo, que la poesia puede servir como descanso para es-
forzados estudios o que puede contribuir a la glorificacién de
Dios y de los santos o puede conservar el recuerdo de hechos
heroicos.6?

Salta a la vista que Rengifo no hace practicamente ninguna
diferencia en su argumentacién entre la obra del poeta y sus
propias reglas tedricas para el arte poético. Cuando habla de
arte poético, a menudo, se refiere al mismo tiempo a la obra
poética y a la ensefianza que le corresponde. Esto se pone de
manifiesto cuando aboga por no darle menor consideracién al
arte poético, con sus muchas ventajas, que al resto de las artes
liberales, puesto que, segtin su punto de vista, es sélo el arte
poético como disciplina del saber el que, en unién con el saber
especializado de cada uno de los estamentos, puede producir
buena poesia. Queda claro que ésta sélo es posible gracias al sa-
ber especializado del poeta, que, sin saber sobre la poética, es
impensable ninguna poesia y que él mismo, como erudito, est4
incluso por encima del poeta. Por ello, cuando postula al poeta
como erudito tiene todo el derecho a exigir para su erudicién
poetoldgica la misma dignidad concedida a la obra poética.

69 Precisamente esto dignific6 a la poesia en la Antigiiedad, pues los roma-
nos no sélo le otorgaban al vencedor una corona de laurel, sino también al
poeta. Quinto Ennio lleg6 incluso a calificar a los poetas de santos y de re-
galo extraordinario de los dioses. Cfr. ibidem, p. 7.
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Ya en el titulo de la Philosophia antigua poetica (1596) de
Alonso Lépez Pinciano se une la erudicién de la filosofia anti-
gua con el arte poético. El autor declara haber elegido este titulo
porque ya el platénico y filésofo Méximo de Tiro designé la
poética como «philosophia antigua» y los més antiguos filéso-
fos impartian sus ensefianzas en forma poética?? A conti-
nuacién, no entraré a tratar en qué medida los didlogos de la
obra contraponen o llevan a una sintesis a Platén, Aristételes y
Horacio.”? Su obra esté caracterizada por numerosos elementos
recogidos de las poéticas del Renacimiento italiano que le eran
bien conocidas. Como médico y traductor de Hipécrates, y al
igual que lo hace su conocido colega Huarte de San Juan, aclara
fisiolégicamente el «furor poeticus» y sefiala el don natural,
pero también un intensivo estudio erudito, como condiciones
previas imprescindibles para el buen poeta.”2

Al igual que Rengifo, le atribuye al arte poético un amplio
dmbito de contenidos. Por eso, el buen poeta, segin él, tiene
que dominar la filosofia moral y la natural y todas las demdés
ramas de la ciencia. Pone como ejemplos a Homero y Virgilio,
cuyas obras, dice, estaban llenas de otras artes, aunque en ellas
faltaran las ensefianzas de la astrologia, la medicina o la eco-
nomia. Otros poetas se han especializado y sélo aportan en su
poesia el saber sobre la filosofia, la medicina, el arte de la caza o
la navegacién. Puesto que la poética no sélo tiene como objeto

70 A.L6pez Pinciano, Philosophia antigva poetica, Al lector; L6pez Pinciano fue
médico y escritor. Vivi6 aproximadamente de 1547 a 1627. Como médico,
estuvo mds de veinte afios al servicio de Dofia Maria, la hermana de Felipe
Il y viuda del monarca romano Maximiliano II. Pinciano estudié la lite-
ratura y la filosofia clésicas y critic el teatro de Lope y sus discipulos.

71 R.]. Clements, Lépez Pinciano’s «Philosophia antigua poetica» and the Spanish
Contribution to Renaissance Literary Theory, p. 53; con respecto a la adopcién
por parte de Pinciano de ensefianzas de Huarte cfr.: S. Shepard, El Pinciano
y las teorias literarias del Siglo de Oro, pp. 29 y sigs.

72 A.Vilanova, Preceptistas esparioles de los siglos XV1 y XVII, pp. 603-608; cfr.
también A. Lépez Pinciano, Philosophia antigva poetica, p. 116.
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lo ocurrido realmente, como le pasa a la historiografia, sino
también la ficcién, se convierte en un arte universal superior
incluso a la metafisica.?3 El alcance de la erudicién que se le
exige al buen poeta es lo que le otorga a la poesia, también para
Lépez, su rango y su dignidad. El extenso &mbito de contenidos
que debe abarcar el saber poético hace que Lépez, al igual que
Rengifo, se plantee la cuestién de la delimitacién con respecto a
otras disciplinas del saber. El la resuelve destacando la imita-
cién como la caracteristica esencial del arte poética’ y recha-
zando la forma en verso como distintivo caracteristico, pues
dice que, aun cuando la obra de Herodoto se hubiera transmi-
tido en verso y la de Homero en prosa, el primero seguiria
siendo un historiador y el segundo un poeta. Para ello, conti-
nua, la imitacién referida a la verosimilitud que hace el poeta
no debe ser confundida con la del buen médico, que, al fin y al
cabo, no hace mds que imitar también a la naturaleza.’5 Con
una referencia a Apolo, que era al mismo tiempo médico y
poeta, justifica el hecho de que él mismo, como médico que es,
se ocupe del arte poético, una actividad tan ajena a la erudicién
médica. Al fin y al cabo, estos &mbitos del saber son, en su apli-
cacién préctica, totalmente comparables. Mientras el médico
templa los humores corporales, el poeta refrena las costumbres
que estos originan. Esa, dice, es también su tarea en el estado,
una tarea que él tiene que cumplir de igual manera que el tra-
bajador del campo, el juez, el guerrero y todos los demds que
deben servir a su estado en sus cargos.76

De la misma manera que cualquiera que dispone de un sa-
ber especial, también el poeta debe serle 1itil al estado. Se plan-
tea la pregunta de si la erudicién poética, al igual que la médica,

73 Ibidem, pp. 113y sigs.

74 Con respecto a la imitatio en la Romania cfr. H. Gmelin, Das Prinzip der
Imitatio in den romanischen Literaturen der Renaissance.

75 A.L6pez Pinciano, Philosophia antigwa poetica, pp. 102, 106-108.

76 Ibidem, Al lector.
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pierde su carécter noble cuando pasa de la teoria a la practica.
Es precisamente la tan a menudo criticada préctica del teatro
con su tan citada inmoralidad la que mejor se adectia para hacer
suponer esta conclusién.” Lopez, en su diferenciacién entre
buenos y malos poetas, también hace suponer una diferencia-
cién entre una teoria noble del arte poético y una praxis no
siempre noble. El valor del arte poético en si es siempre in-
discutible e independiente de su utilizacién préctica, que es la
tnica responsable de la poesia moralmente buena o mala. Al
arte poético, como disciplina erudita del saber parece otorgar-
sele, por tanto, un rango més alto que a la practica poética: la
poesia en particular puede ser mala, la poética no, constata L6-
pez como tedrico erudito.

La alta consideracién del saber teérico poetolégico se
desprende de la jerarquizacién que Lépez hace de los &mbitos
del saber. En ella, los saberes practicos son considerados como
inferiores y los contemplativos como nobles. Aun cuando
acepta dominios que deben ser colocados en una posicién in-
termedia, el quehacer poético le parece, sin embargo, més bien
una préctica. Con esto, el quehacer poético se hunde tanto més
cuanto més limitado esté por obligaciones practicas: cuando un
poeta, que de otra manera no encontraria aceptacion, no realiza

77 Ibidem, pp. 514 y sig.; con respecto a la critica a la préctica del teatro cfr.,
P- €., la obra del jesuita Juan de Mariana, Del rey y de la institucién de la dig-
nidad real; aqui el teatro se contempla como «oficina de escdndalo y de in-
moralidad, donde se corrompen y pervierten los hombres de todas edades,
de todas condiciones y de todas clases», p. 424. Afirma que la observacién
de las atractivas y seductoras actrices en escenario, que estdn préctica-
mente desnudas o muy ligeramente vestidas, incita a malos pensamientos
(pp- 430 y sig.), ya que, «las mas de las veces salen de las casas de prostitu-
cién» p. 432; por la misma razén, Juan de Pineda alerta a la juventud y a
las mujeres contra la visita de un teatro: cfr. J. de Pineda, Didlogos familia-
res,t. 3, pp. 108 y sigs.; para lo que sigue cfr. A. L6pez Pinciano, Philosophia
antigva poetica, pp. 76-80.
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su arte de forma desinteresada para utilidad de otros, sino que
lo tiene que vender, poniéndolo al servicio de otros, lo rebaja. El
concepto de artes liberales aparece como trasfondo del arte
poético, cuyo ejercicio le deberia estar reservado a los libres.
Esta claro que Lépez se imagina la dedicacién libre a la poética
mads como una lectura sin ataduras de creaciones poéticas o un
debate erudito de cuestiones poético-tedricas que como un que-
hacer poético en si mismo. Por eso, cita a Jupiter, el poderoso
dios de los romanos, que nunca fue representado como poeta o
muisico. De igual manera, también le parece explicable el hecho
de que en su propio tiempo al noble todavia no le estuviera
permitido componer muisica o poesia, sino que tenia que limi-
tarse a la observacion receptiva de las obras poéticas.

Hasta da la impresién de que Lépez quisiera devaluar la
actividad poética en favor de la reflexién tedrica sobre la
misma. Asi, su autoconciencia como exitoso erudito’8 se expone
en su repetida acentuacion del saber y de la erudicién como
condiciones previas para el objeto y el contenido del quehacer
poético, en su concepcion racional de la funcién social del poeta
y, finalmente, en su preferencia de la dedicacién teérica y con-
templativa a la poesia.

Asi pues, no sélo se hace evidente la importancia de la
erudicion para la poesia, como ya ocurria en Rengifo. Lopez,
ademds de destacar esto, va incluso més alld y separa el arte de
la poesia - como ocupacién poetolégico-tedrica de un erudito -
de la actividad del poeta en si. Al hacerlo, consigue atribuir
todas las objeciones y puntos de critica que se alzan contra la
poética a una falsa utilizacién préctica de la teoria y, asi, hacer
aparecer el arte poético, como poetologia tedrica y erudita, por
encima de toda critica. Esta tiltima ocupacién estd mds cercana
a la actitud humanista erudita frente a la literatura cldsica que a
la inspiracion del poeta. Naturalmente, la idea poetoldgica del

78 Con respecto a su propia y mediocre actividad poética juvenil cfr.: A.
Vilanova, Preceptistas esparioles delos siglos XVI y XVII, p. 603.
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«poeta eruditus» estd estrechamente unida a la concepcién hu-
manista del lector y el escritor, ya que el concepto que los hu-
manistas eruditos bosquejan del escritor y del lector adecuado
también exige un saber universal. Para ello, sin embargo, no se
refieren en primera linea a la literatura poética, sino a la erudita,
filosofica, moral y humanista. Por lo tanto, hay que suponer que
cuando les exigen erudicion universal al autor y al lector, estan
recurriendo al viejo saber universal que las poéticas de la Anti-
giiedad le exigian al poeta.

Por otra parte, el hecho de que las poéticas presentadas le
otorguen tan alto valor a la erudicién, demuestra que el pro-
grama de la erudicién humanista también encontré un lugar en
la reflexién tedrico-poética. La gran significacion que se le atri-
buye al «poeta eruditus» es un indicio del prestigio que el hu-
manista ha conseguido para la «eruditio». El hecho de que la
poética erudita se eleve como disciplina incluso por encima del
quehacer poético, como se ha mostrado en Lépez, hace pasar
claramente a un primer plano el emparentamiento entre la re-
flexién poetolégica y la humanista. Salta especialmente a la vis-
ta en los paralelismos entre De arte poetica liber primus (1605-15)
de Céspedes y el programa humanista Discurso de las letras Hu-
manas llamado el humanista (1600) del mismo autor.”® La poética
no sélo le exige al poeta un saber erudito, sino que se convierte
ella misma en disciplina erudita del saber cuyo conocimiento,
como ya indicaba Rengifo, es una condicién previa para el que-
hacer poético, pues no es la imaginacién sino el saber, como ya

79 Cfr. aqui cap. C 4; Céspedes en su poética clasifica el arte literario dentro
de las artes que, al igual que la pintura y la historiografia, se basan en la
imitacién, siendo, en cualquier caso, afirma, superior a la pintura, que sélo
imita cosas corporales, y a la historiografia, cuyos objetos s6lo son las ac-
ciones externas; pues el arte poético también puede imitar caracteres, sen-
timientos y pasiones. Abarca por tanto, continia, el conocimiento de todo
lo que se puede representar con la imitacién.
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mostraba Calvi, lo que puede captar la belleza en sentido platé-
nico. Como se ve en los textos presentados, el platonismo y el
culto humanista a la erudicién son los que contribuyen al pres-
tigio de la erudicién en el pensamiento poetolégico.



3. El gramatico

La palabra «gramética» proviene de la lengua griega, en la
cual significa literalmente «doctrina de las letras». «Littera» era
la traduccién latina del concepto griego «gramma». A los gra-
madticos se les llamé «litterati» o «litteratores» y la gramética se
designé como «litteratura». Los representantes de esta disci-
plina también se llamaron en latin «magistri» y «profesores» en
tanto que la convirtieran en su oficio.l Con esto, en la historia
de la palabra, ya se pone de manifiesto la estrecha unién de
aquello que maés tarde habria de ser la ensefianza de la lengua y
de la literatura.

Quintiliano, nacido en la Peninsula Ibérica durante el Im-
perio Romano (aprox. 35-100 d.C.), dividi6 la gramaética en la
disciplina de la correcta expresion oral, por una parte, y la en-
sefianza de la interpretacion del poeta, por otra: «recte loquendi
sciencia» y «poetarum enarratio». Esta subdivision seria deter-
minante en la época renacentista. Quintiliano caracteriza a la
primera como metédica, ya que educa al alumno para que uti-
lice correctamente la lengua y a la segunda como histérica, por-
que interpreta de hecho la literatura que se tiene delante. Am-
bas subdisciplinas tienen un cardcter normativo. El hablar
correctamente es en si mismo una virtud deseable. Al igual que
otras virtudes, no sélo se aprende teéricamente, sino también
por medio de la imitacién de ejemplos.2 Asi, segtin Quintiliano,
entorno al nifio sélo debe haber personas que sean ética y lin-
glifsticamente tan perfectas que las pueda imitar. Debido a ello,
hay que prestarle una atencién especial a la eleccién del educa-
dor. La lectura y aclaracién de textos literarios, que es la materia

1 Con respecto a la comprensién de la gramaética en la Institutio oratoria de
Quintiliano cfr. H. Lausberg, Handbuch der literarischen Rhetorik, pp. 35-39;
cfr. también I. v. Miiller, ed., Handbuch der klassischen Altertumswissenschaft
in systematischer Darstellung, t. 1, Einleitende und Hilfs-Disziplinen, p. 157.

2 La «imitatio» se lleva a cabo por medio de «exempla» cfr. H. Lausberg,
Handbuch der literarischen Rhetorik, p. 36.
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de la que trata la segunda subdisciplina de la gramatica, tam-
bién sirve para la imitacion de ejemplos. Los textos también
deben ser ejemplos lingiiisticos y éticos que el nifio pueda imi-
tar y, por eso, el canon de lecturas debe ser elegido cuidadosa-
mente. Los gramdticos confeccionan listas de autores que les
parecen adecuados para los alumnos en los aspectos lingiiistico
y ético. Quintiliano designa la lista de los buenos autores como
«ordo» o «numerus».3

Tales listas, en las cuales se elegian textos paganos y cris-
tianos sin prestarle ninguna atencién a la cronologia, se halla-
ban muy difundidas en la Edad Media* y eran muy populares
en el Renacimiento conocidas bajo el nombre de «bonae literae».
Pero las definiciones de la gramética que hizo Quintiliano no
s6lo obtenian su validez en este contexto. Su subdivisiéon de la
gramadtica en la doctrina de la correcta expresién oral y la de la
interpretacién de la literatura también caracterizé el concepto
de gramaética en el Renacimiento espaiiol. Esta subdivisién es al
mismo tiempo la clave para la autoconcepcién de los humanis-
tas. Con esto, el caridcter normativo de la ensefianza de la
correcta expresién oral y de la eleccién de «exempla», que
deben servir para una explicacién y una «imitatio» de los
poetas, por una parte, ética y, por otra, lingiiistico-estilistica,
puede aclarar precisamente la severidad con la que los gramati-
cos y los humanistas enjuician los libros.5> En el Siglo de Oro
espaiiol, también se destaca el hecho de que el gramatico es un
educador y al mismo tiempo tiene que transmitirles a los nifios
los saberes més elementales. De esto, como se sabe, se deriva,

3 Ibidem, p. 38.

4 E. R. Curtius, Das mittelalterliche Bildungswesen und die Grammatik,
pp- 16 y sigs; en Espafia ya en el siglo XII se tiene noticia de
«grammaticus» y de «magister». Ademds, ambas expresiones parecen no
s6lo referirse a clérigos: cfr.: L. Gil Ferndndez, Panorama social del huma-
nismo espariol (1500-1800), p. 4.

5 Cfr. Chr. Strosetzki, Grammatiker und Zensor im spanischen Siglo de Oro, p.
177-194.
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por una parte, que la gramatica, al ser la primera disciplina a la
que se acercan los jévenes, también tome el primer puesto entre
las artes liberales, teniendo que soportar, sin embargo, por otra
parte, que con ello se considere una disciplina adecuada para
nifos, poco digna de tomar en serio y sin prestigio. La disyun-
tiva entre esplendor y miseria de la disciplina se convierte entre
los gramaéticos espafoles del Renacimiento en un apreciado
tema de discusién. En ella, a menudo, se deriva la dignidad de
la gramética del esplendor de su objeto: una literatura flore-
ciente o una lengua importante.

Ahora bien, en primer lugar hay que echarle un vistazo a la
gramdtica alejandrina, de cuyos resultados pudo partir Quinti-
liano. Hasta el Renacimiento, era la gramética de Dionisio de
Tracia (aprox. 170-90 a. de C.) la que resumia habil y compren-
siblemente las ensefianzas de gramaéticos anteriores, la autori-
dad que marcaba la pauta en su campo. Dionisio de Tracia sub-
divide la gramética en seis partes a las que llama: a la primera,
ejercicios de lectura prestando atencién a los acentos y los espi-
ritus, etc.; a la segunda, aclaracién de las metéforas y de los tro-
pos poéticos; a la tercera, aclaracién de las palabras y la materia
partiendo de un saber general presupuesto; a la cuarta, bus-
queda del significado principal y de la derivacién de cada una
de las palabras; a la quinta, exposicién de la regularidad gra-
maética en sus formas particulares y a la sexta, la més bella, la
apreciacién de los textos literarios. Los comentadores de Dioni-
sio de Tracia le modifican y distinguen cuatro partes: segin
ellos, el gramético debe, en primer lugar, corregir su texto de
forma critica, leerlo bien en voz alta, después aclararlo y, por
ultimo, apreciarlo estéticamente.6 Parece especialmente impor-

6 I v. Miiller, Handbuch der klassischen Altertumswissenschaft, t.1,
pp- 152y sig.; Sexto Empirico también transmitié una diferenciacién tri-
partita de la gramaética: gramatica en sentido estricto, saber positivo en

palabras y cosas y comprensién y dignificacién de la literatura. Cfr. ibi-
dem, p. 153.
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tante el hecho de que Dionisio de Tracia, junto a la parte
lingliistica de la gramatica y junto a la aclaracién literaria, tam-
bién exija el conocimiento de las materias de las que trata cada
uno de los textos. Asi pues, ya en este tan temprano testimonio
se presenta el postulado de la erudiciéon universal que en el Re-
nacimiento todavia se les exigiria a los escritores y a sus lecto-
res.

Pero los gramaticos espafioles del Renacimiento no depen-
dian exclusivamente del recurso a la literatura gramética de la
Antigiiedad Clasica griega y romana. También disponian de las
obras de San Donato, Prisciano o las de Alejandro de Villedieu
y Eberhard de Béthune con las cuales el alumno medieval se
habia ejercitado en la utilizacién oral y escrita de la lengua la-
tina en el marco de las artes liberales.” Sélo trataré brevemente
el hecho de que los gramaticos humanistas italianos, como son
Lorenzo Valla (1405 6 7-1457) y Angelo Policiano (1454-1494),
ambos muy apreciados por Erasmo de Rotterdam, influyeron
directamente o a través de los escritos de Erasmo la compren-
sién de la gramdtica en Espafia. Pese a todas sus diferencias,
Erasmo comparte con Valla el convencimiento de la tarea cul-
tural de la lengua latina y con Policiano la reflexién sobre la ta-
rea del «grammaticus». Policiano diferencia al «grammatista»
del «grammaticus», al poco importante maestro del saber bésico
sobre gramatica del filésofo que busca conocerse a si mismo
porque quiere convertir ese autoconocimiento en préctica mo-
ral8 La clasificacién jerdrquica del gramaético entre el maestro

7 E.R.Curtius, Europiische Literatur und lateinisches Mittelalter, pp. 52 y sig.

8 D. Harth, Philologie und praktische Philosophie, pp.123, 125ysig.; en la
Espana del siglo XV, Juan de Lucena ya distinguia en su «Epistola exhor-
tatoria a las letras» entre el «gramatico», orientado hacia la lengua, y el
«filésofo», que busca el saber y la sabiduria: cfr. L. Gil Ferndndez, Pano-
rama social, p. 236; con respecto a la predominancia de la lengua latina en
Valla cfr: H. B. Gerl, Rhetorik als Philosophie. Lorenzo Valla, pp. 231 y sigs.;
con respecto a la concepcién historizadora y relativizadora que tenia Poli-
ciano del «grammaticus» cfr: A. Scaglione, The Humanist as Scholar and
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del saber gramético elemental y el representante de una filoso-
fia practica permite apartar del gramatico y del filésofo la satira
de pedantes que desde la Antigiiedad se dirigia contra el
«grammaticus» pedante, engreido y ajeno al mundo, y dirigirla
contra el «grammatista» que imparte clases elementales con
bastén y castigo.?

Con todo y con ello, la clase de gramaética latina tenia una
gran importancia, pues el latin continuaba siendo la lengua de

Politian’s Conception for the «Grammaticus», pp. 49-70; con respecto a la tra-
duccén de la «lingua» de Erasmo de Rotterdam hecha por B. Pérez de
Chinchén en el siglo XVI cfr: D. S. Severin (ed.), La lengua de Erasmo nueva-
mente romangada por muy elegante estilo.

9 Con respecto a las sétiras cldsicas contra los graméticos a quienes se les re-
procha un comportamiento inmoral en su actividad como preceptores pri-
vados, que son rechazados como comensales por aburridos y casi ni dispo-
nen de los medios para alimentar a su asno. Cfr.: F. ]. Brecht, Motiv- und
Typengeschichte des griechischen Spottepigramms, pp. 32-37; en lo referente al
retrato satirico del gramaético en los epigramas griegos como pobre repre-
sentante del puro saber libresco, quisquilloso tirano escolar y odiado por
las mujeres, una concepcién que también alimenta el retrato que Erasmo
hace del gramiético en su Elogio de la locura, cfr. W. Kithlmann, Ge-
lehrtenrepublik und Fiirstenstaat, p. 297; con respecto al gramético que en la
literatura neolatina alemana, como victima de circunstancias adversas que
es, representa la educacién en un entorno marcado por la barbarie y con
respecto al carédcter apologético de esta representacién frente a la concep-
cién satirica del «dottore» en la «Commedia dell'arte» italiana y del
«pédant» en Montaigne cfr. ibidem pp. 301-313; con respecto a la sétira de
pedantes en la comedia francesa cfr. M. Lazard, La comédie humaniste au
XVIE siecle et ses personnages, pp. 245-273; con respecto a las brutales practi-
cas pedagbgicas en la clase de gramética en Espana y la critica que de ellas
hace Palmireno cfr. L. Gil Ferndndez, Apuntamientos para un andlisis sociol-
gico del humanismo espariol, pp. 157 y sig.; con respecto a las palizas como
medio de educacién cfr. también L. Gil Ferndndez, Panorama social,
pp- 118 y sigs.; en lo referente al prejuicio de la arrogancia del gramaético
cfr. ibidem, pp. 255 y sigs.; en lo referente a la sétira del equilibrio entre la
ignorancia del profesor de gramética y la del alumno cfr. ibidem, p. 80.
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la literatura cientifica. Sin embargo, en Espafia, en torno al 1600
habia tan poca gente que dominara la lengua latina que incluso
en las universidades se recurria a la lengua popular para las
clases y para las actas de sesiones. Para acabar con esta si-
tuacién, Carlos V promulgé en 1552 una regulacién para la
Universidad de Salamanca segun la cual el estudio gramaético
de la lengua latina se convertia en condicién previa para cual-
quier otro estudio. En 1558, Felipe II confirmé esta regulacién y
amplié su vigencia al resto de las universidades.10 Al parecer,
los humanistas, que la dominaban a la perfeccién, destacaban
tanto el valor de la lengua latina, sobre todo, porque, a la vista
de los conocimientos en general deficientes del latin, se veian
obligados a exigir una intensificacién de su estudio. Esto, a su
vez, también era una empresa dificil porque la lengua popular
se encontraba en una franca expansién que también habia sido
propiciada por los propios humanistas. Los conocimientos de
griego tampoco gozaban de una mejor situacién. A pesar de
que los humanistas postulaban el conocimiento del griego por
ser la lengua original de la ciencia y de la filosofia y de que]J. L.
Vives y P. Simén Abril exigen incluso que se aprendan al
mismo tiempo el griego y el latin, una mirada hacia la practica
universitaria nos indica que hasta el siglo XVI la clase de griego
se impartia en lengua latina y que la capacidad lingiiistica en
griego tenia que apoyarse en la utilizacién de traducciones lati-
nas. La falta de libros y gramadticas, condicionada, sobre todo,
por la ausencia de tipos griegos en las imprentas espafiolas, la
falta de apoyo y la sospecha de heterodoxia también apartaron

10 L. Gil Fernédndez, El humanismo espaiiol del siglo XV, pp. 217-222; en lo re-
ferente a los escasos conocimientos de latin que tenian los esparioles, los
cuales les hacfan aparecer como bérbaros a los ojos de los italianos cfr. L.
Gil Fernéndez, Panorama social, pp. 26 y sigs., 30, 33, 67 y sig.; con respecto
a la competencia de la lengua popular y su defensa cfr. también ibidem,
pp- 39y sigs., 42-47, 56; en lo referente a la clase de latin con graméticas en
lengua romance o hablando en latin cfr. ibidem, pp. 128 y sigs., 157, 89.
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a muchos humanistas del estudio del griego e hicieron que éste
se convirtiera en la aspiraciéon de una valiente minoria.ll

Sobre los grecélogos podia caer la sospecha de heterodoxia
ya que, por medio de la herramienta gramatical, podian anali-
zar los textos griegos de la Biblia m4s competentemente que los
tedlogos. Lo mismo sucedia con el gramético, quien con sus co-
nocimientos de latin entendia mejor los escritos de otras disci-
plinas cientificas que los especialistas, que eran inferiores en el
aspecto lingiiistico. Con su saber gramaético, también era para
ellos una competencia peligrosa que intentaban contrarrestar
con observaciones satiricas. Asi, la imagen del gramaético arro-
gante es, sobre todo, un reflejo de la envidiosa ignorancia de sus
adversarios.12 Pero no era siempre el tedlogo o el erudito de
otra especialidad el que tenia que hacerle frente a la compe-
tencia cientifica del gramatico. Esto nos lo muestra la critica que
el gramadtico Pedro de Ria le hace al humanista A. de Guevara.

Rua poseia una cétedra de gramaética en la Universidad de
Avila, donde conocié personalmente a A. de Guevara. Més
tarde, impartié clases en su ciudad natal, Soria. En un inter-
cambio de correspondencia que se publicé en 1529, le reprocha
a Guevara que en sus obras haga aparecer la poesia como reali-
dad, presente invenciones propias como narraciones transmiti-
das por terceros e introduzca citas en las que las referencias a
los autores son falsas o inventadas por él mismo. Aun cuando él
mismo comete en sus correcciones de Guevara faltas parecidas
y los fallos de Guevara se deban en muchos casos a descuidos,
inexactitud de los modelos o faltas de impresién sin corregir, la

11 J. Lopez Rueda, Helenistas esparioles del siglo XV1, pp. 263-265, 415-418, 420;
con respecto a la historia de los estudios griegos en Espana desde la Edad
Media cfr. L. Gil Ferndndez, Panorama social, pp. 187 y sigs., 213; con
respecto a las dificiles relaciones con la teologia y la Inquisicién y la adop-
cién de lo griego en la «Ratio Studiorum» de los jesuitas en el afio 1586 cfr.
ibidem, pp. 208 y sigs.

12 L. Gil Ferndndez, El humanismo espaiiol, pp. 242 y sigs.
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critica no carece de fundamento.l> A. Redondo duda de la au-
tenticidad del intercambio de correspondencia y supone que
Rida nunca le llegé a enviar las cartas a Guevara e inventé él
mismo la respuesta de Guevara como truco propagandistico.
Sin embargo, aunque no se trate de un intercambio real de
correspondencia y lo unico que hiciera Rua fuera publicar un
libro en forma epistolar,14 1a forma y la agudeza de la critica de
Rua son interesantes; nos descubren a Riia como un profesor de
gramdtica para el que es importante un trato escrupulosamente
exacto de la literatura utilizada y que, al éxito como escritor de
Guevara, sélo le opone la amplitud y la exactitud del propio sa-
ber gramatico y literario. Como gramadtico profesional, debié
ver con incomprensién los escritos compilatorios y en su mayor
parte filoséfico-morales del obispo, diplomético y diletante
literario.

Mientras €él, como gramdtico universitario con una ética
profesional tradicional, se orienta en primer término hacia la
exigencia de una «enarratio poetarum» exacta, Guevara incluye
conscientemente inexactitudes en sus escritos porque le inte-
resan menos los autores a los que hace referencia que las cues-
tiones filoséfico-morales y précticas, encontrandose, pues, mas
cerca del filésofo, en el sentido del anteriormente citado Poli-
ciano, que del «grammaticus» tradicional.

a) Valoracién de la lengua y retérica

El sentimiento de independencia y de aprecio de la lengua
popular castellana se desarroll6 muy temprano en Espaiia. Ya a
finales del siglo XI, cuando Leén les cedié a Castilla y Navarra
el papel dirigente en politica y cultura, se desarrollé definitiva-

13 Para esto y para lo que sigue cfr.: A. Rallo Graus, Antonio de Guevara en su
contexto renacentista, pp.88ysig. y A. Redondo, Antonio de Guevara
(;1480?-1545) et I'Espagne de son temps, pp. 105 y sig., 550-569.

14 Se trata de sus Cartas censorias; P. de Ria (o Ruha) vivié a mediados del si-
glo XVI'y fue profesor universitario en Soria y Avila.
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mente la conciencia de que habia que contemplar el latin y la
lengua popular como lenguas independientes una de otra. La
confrontacién constante de las cuatro lenguas: hebreo, arabe,
latin y espafiol no s6lo exigia experimentar su independencia,
sino que también ofrecia abundantes estimulos, de tal forma
que en el reinado de Alfonso X surgié una literatura erudita
abundante en lengua popular. Fueron sobre todo los impor-
tantes eruditos judios los que se sintieron més unidos a la len-
gua romance que al latin, al cual vefan como la lengua de sus
antiguos enemigos romanos y de la Iglesia cristiana. Asi, a prin-
cipios del siglo XV el rabino Arragel de Guadalajara traduce al
castellano el Antiguo Testamento. Al hacerlo, se da cuen-
ta, como explica en su introduccién, de que la lengua de la bur-
.guesia ciudadana y de la nobleza estaba fuertemente im-
pregnada de expresiones latinas. En el siglo XV, aumenta el
nimero de los poetas y gramaticos que reflexionan sobre la si-
tuacion lingtiistica y el origen del castellano.1
En 1492, comienza una nueva etapa, no sélo porque se re-
conquisté Granada, Colén descubrié el Nuevo Mundo, se ven-
cié a los moros en la Peninsula Ibérica y se expulsé a los judios
del pais; sino también porque, con la Gramdtica castellana de
Antonio de Nebrija, apareci6 la primera de todas las graméticas
humanistas en una lengua vulgar. Es conocido el significado
politico de esta obra, que se adecuaba para darle también una
base lingiiistica a la reunién de diferentes regiones espariolas
que llevé a cabo Isabel la Catélica. Recordemos brevemente los
puntos principales de la argumentacién de Nebrija. Su frase

15 D. Briesemeister, Das Sprachbewufitsein in Spanien bis zum Erscheinen der
Grammatik Nebrijas (1492), pp. 37, 40 y sig., 43, 46 y sigs.; cfr. también W.
Bahner, Beitrag zum Sprachbewufitsein in der spanischen Literatur des 16. und
17. Jahrhunderts, pp. 17-24.
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«que siempre la lengua fue compafiera del imperio»!6 se con-
virtié en proverbial. El la ilustra con una mirada a la historia de
la lengua hebrea, cuyo estadio primitivo experimentaron los ju-
dios en Egipto, pero que vivié su mds alto florecimiento bajo el
reinado del poderoso Salomén. Después comenzé su decaden-
cia. Lo mismo se puede decir de la lengua griega que alcanzé su
apogeo bajo Alejandro Magno, en cuya época era tan grande el
nimero de poetas oradores y filésofos que junto con la lengua
también llegaron a su cumbre todas las artes y ciencias.1? El la-
tin alcanzé su cima bajo Augusto. De la misma forma, dice, el
reino espafiol ha alcanzado en la actualidad su esplendoroso
cénit en extensién, unidad y en el florecimiento de sus artes y
ciencias.

Hasta entonces, continua, la lengua espariola no habia de-
jado de cambiar, porque sus reglas no estaban fijadas en ningin
sitio, de tal forma que los testimonios que los historiadores
espafioles habian trasmitido sobre el glorioso pasado eran de
poca duracién y tan poco inmortales como la lengua misma.
Nebrija quiere ser el primero, el «inventor», que resuma las re-
glas del castellano en un arte de gramatica. Piensa que el mo-
mento era propicio puesto que el castellano ya se encontraba
tan en su apogeo que habia que temer més un descenso que es-
perar un ascenso.!8 Esto le permitiré a la reina Isabel, afirma en
el prélogo que a ella le dirige, familiarizar con la lengua cas-
tellana a los muchos pueblos vencidos que ahora viven bajo
leyes espariolas. Finalmente, su gramaética también puede ayu-
dar a conocer la lengua castellana a los vecinos, como, por

16 A. de Nebrija, Gramitica castellana, p. 5; Nebrija (1444-1522) fue cronista de
los Reyes Catdlicos, vivié durante diez afios en Italia y a su vuelta en 1473
ensefio retérica latina en Sevilla, Salamanca y Alcala.

17 «En cuio tiempo fue aquella muchedumbre de poetas, oradores i filosofos
que pusieron el colmo no solamente a la lengua mas aun a todas las otras
artes i ciencias.» Ibidem, p. 7.

18 Ibidem, p. 10.
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ejemplo, franceses e italianos que mantienen relaciones con
Espania. Asi pues, Nebrija no sélo ve la lengua como signo de
un poder politico ya establecido, sino también como un medio
para continuar desarrollando ese poder politico en los 4mbitos
juridicos y diplomaticos.

La unidad y expansién espariolas, que en la primera mitad
del siglo XV eran deseadas por autores politicos como Mosén
Diego de Valera, se podian considerar como ya realizadas en
tiempos de Nebrija. Ahora, mediante una lengua popular unita-
ria, también debia hacerse patente para todos el actual cénit
cultural. Esta es precisamente la meta que Nebrija se fija con su
Gramatica castellana. Para ello, no contempla la lengua desde el
punto de vista lingliistico-practico, como lo hard més tarde Juan
de Valdés en su Didlogo de la lengua (1535), sino como com-
pariera del poder politico del cual depende su destino.® La con-
ciencia nacional que aparece en muchos paises romdnicos en el
siglo XVI es también la responsable del renovado interés por la
lengua nacional y su historia.20 De hecho, la férmula que utiliza
Nebrija de la lengua como compariera del poder politico pro-
cede de las Elegantiae del humanista italiano Lorenzo Valla, ya
fue utilizada por el jurista aragonés Gonzalo Garcia de Santa
Maria antes que por Nebrija y retomada més tarde por los gra-
maticos portugueses Oliveira y Jodo de Barros.?!

19 H. Meier, Spanische Sprachbetrachtung und Geschichtsschreibung am Ende des
15. Jahrhunderts, pp. 1-20; W. Bahner, Beitrag zum Sprachbewufitsein in der
spanischen Literatur des 16. und 17. Jahrhunderts, con respecto a Nebrija
PP- 25 y sigs., con respecto a Valdés pp. 37 y sigs.; en lo referente a Nebrija
cfr: D. Briesemeister, Das Sprachbewuftsein in Spanien bis zum Erscheinen
der Grammatik Nebrijas (1492), p. 53 y F. G. Olmedo, Nebrija, Madrid 1942;
en lo referente a Valdés cfr: R. Hamilton, Juan de Valdés and sonte Renais-
sance Theories of Language, pp. 125-133; con respecto a Valdés cfr. también:
H. Weinrich, Das spanische Spracbewufitsein im Siglo de Oro, pp. 534 y sigs.

20 W. Bahner, La philologie romane et les problemes linguistiques de la Renais-
sance, pp. 214; ]. A. Maravall, Antiguos y modernos, pp. 337 y sig., 340.

21 E. Asensio, La lengua compariera del imperio, pp. 399-413.
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Sin embargo, el latin continia conservando su importancia
como lengua de la erudicién y de las ciencias. Esto también es
asi en Nebrija, pero, sin embargo, no en su gramética castellana,
sino en sus Introductiones Latinae (1480) que reedité en 1486/87
en una edicién bilingtie latin-esparniol por deseo de su reina Isa-
bel. Nebrija utiliza el prélogo para convencer a Isabel de su vi-
sién de los «estudia humanitatis». En la obra, defiende, en total
acuerdo con Valla, la indiscutible superioridad de la lengua la-
tina, pero, sin embargo, no comparte la exaltacién patriética del
papel de Roma que aquél hace. Para Nebrija, el latin no sélo es
la lengua de la Iglesia, sino también de las ciencias como, por
ejemplo, de las artes liberales y de las facultades juridica y mé-
dica. El ve la reforma de la ensefianza del latin como una condi-
cién previa indispensable para el florecimiento de todas las
ciencias en tiempos de paz. Por el contrario, en este contexto, el
castellano sélo le parece adecuado para la lectura de en-
tretenimiento en horas de ocio. F. Rico llega incluso a valorar
este ideario como caracteristico, no sélo del humanismo de Ne-
brija, sino también de la totalidad del humanismo espariol del
Renacimiento.22

Como confirmacién de que la consideracién que Nebrija
tenia del latin no quedd, de hecho, sin consecuencias, se puede
introducir a Bernabé de Busto quien, como maestro de los pajes
reales y medio siglo después de las Introductiones latinas de Ne-
brija, redacté a su vez unas Introductiones grammaticas: breues y
compendiosas (1533). Al igual que Nebrija, é] también hace refe-
rencia en su dedicatoria a la necesidad del conocimiento del la-
tin, que es la tinica lengua que abre el camino a la tradicién reli-
giosa y profana:

22 F. Rico, Un prélogo al Renacimiento espaiiol. La dedicatoria de Nebrija a las
«Introduciones latinas» (1488), pp.75-83; cfr. también: F. Rico, Nebrija frente
a los bdrbaros, pp. 48 y sig.; cfr. también D. Briesemeister, Die Wertung des
Lateinischen und der neulateinischen Literatur in Spanien im 16. und 17. Jahr-
hundert, en especial pp. 109-111, 116 y sig.
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Porque en ella son guardados y escriptos los myste-
rios de las leyes diuinas y humanas, preceptos y reglas
de philosophia christiana y gentil, exemplos y testimo-
nios de los hechos y costumbres de los pasados enco-
mendados a la fe de las hystorias: y propuestos a los
successores para imitacion.23

Pero la importancia de su gramatica latina no sélo se de-
riva del hecho de que la lengua latina sea la base de la forma-
cién cristiana y profana. Al contrario que Nebrija, Busto tam-
bién le atribuye a la lengua latina un valor para la préctica poli-
tica, pues, en vista de la diversidad lingiiistica del Imperio de
los Austrias podia servir, segtin él, para la comprensién entre
pueblos extrafios. Como ejemplo ilustrativo, cita al antiguo rey
Mitridates de Ponto, que era capaz de negociar con los nu-
merosos pueblos a é] sometidos en su lengua materna y sin tra-
ductor. Sin embargo, puesto que en su propio tiempo habia
demasiadas lenguas, Busto ya no considera posible algo similar
y, por tanto, si considera necesario el conocimiento del latin,
lengua que él quiere fomentar con sus reglas.

En este contexto, cita a Nebrija como su gran predecesor.
Sostiene que con su inigualable entendimiento y su extraordi-
naria erudicién no sélo revitalizé el estudio de las letras en
Espafia, sino que también fue el mejor de todos en su campo.
Busto llega incluso a comparar los méritos de Nebrija en la
gramaética con los de Homero en la poética. Frente al trabajo
realizado por Nebrija, continia, él s6lo puede comparar el pro-
pio con el de un enano, pero uno, que, al menos, va en hombros

23 B. Busto, Introductiones grammaticas: breues y compendiosas, Epistola; B. Bus-
to era gramatico. Vivi6 en la primera mitad del siglo XVI y fue preceptor
de los hijos de Carlos V; éste ultimo le habia aconsejado al principe Felipe
el 4 de mayo de 1543 que adquiriera conocimientos de latin como lengua
diplomatica: cfr. L. Gil Fernandez, Panorama social, p. 40.



310 C. EL LIBRO Y SUS OFICIOS

de Nebrija.2¢ Quiere ensefiarles el latin a los principes y, para
hacerlo, tiene que reflexionar mds concretamente que Nebrija
sobre como puede transmitir su gramética de la forma mas
agradable posible. El quiere superar, sobre todo, tres obsticu-
los: la cantidad de las reglas, su dificultad y el rechazo frente a
una materia desacreditada. Por tanto, quiere reducir el niimero
de reglas a un minimo necesario y no imitar el ejemplo de
aquellos que creen que se les enjuicia por la cantidad de papel
que utilizan. La dificultad quiere reducirla formulando las re-
glas en lengua popular y no en latin. Finalmente, quiere com-
batir el rechazo hacia la materia mediante la lectura de textos de
ejercicio lo maés interesantes posible, que ayuden al mismo
tiempo a adquirir saber y conocimientos de latin.?>

Segtn la visiéon de Busto, la lengua latina no sélo es la llave
de la erudicién y de la ciencia, como lo era para Nebrija. Como
medio politico, también tiene que adaptarse a las necesidades
del mundo cortesano y diplomaético y ser transmitida de forma
simple y agradable. Busto considera que ésta es su tarea més
importante. Cuando pregunta al final de su dedicatoria si no
serd una exageracion pedir la proteccién de un tan alto bene-
factor para un tan minimo servicio, se trata de una muletilla de
modestia con sentido meramente retérico, ya que, después se
apresura a responder que absolutamente nada de lo que tenga
que ver con las letras puede ser pequefio.

Busto se puede contar, por tanto, entre los graméticos que
comparten el compromiso de Nebrija con el latin. En su deseo
de darle utilidad al latin en el &mbito cortesano y diplomaético,
va incluso més alld que Nebrija. Hay otros gramaéticos que, por

24 Ibidem, Epistola; se trata aqui de una comparacién que se habia vuelto t6-
pica. Con respecto a esto cfr.: A. Buck, Aus der Vorgeschichte der Querelle des
Anciens et des Modernes in Mittelalter und Renaissance, pp. 526 y sigs.

25 «Muy buenos auctores donde se aprenda consumadamente el latin y la
erudicion.» B. Busto, Introductiones grammaticas: breues y compendiosas, Epis-
tola; para lo que sigue cfr. ibidem.
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el contrario, comparten el compromiso de Nebrija con la lengua
popular. A este grupo pertenece Villalén que recurre a Nebrija
en el prélogo de su Gramdtica castellana (1558). De él toma nu-
merosas ideas criticando, sin embargo, de su Gramdtica cas-
tellana que sélo se trata de una traduccién de una latina no pu-
diendo, por tanto, hacer justicia al caracter especifico del cas-
tellano. Como consecuencia de esto, opina que continia sin ha-
ber un arte para el castellano. Villalén propugna con ello una
emancipacion més fuerte de la lengua popular frente al latin.

Por lo tanto, todavia no se habia encontrado el «corpus» de
reglas que resumiera todos los diferentes elementos que los ex-
tranjeros mds diversos habian llevado a Castilla a lo largo de la
historia. El valor y la perfeccion de una lengua dependen, sin
embargo, de que pueda ser reducida a un «corpus» de reglas
gramaticales. Asi, entiende su obra como gramético como una
accién nacional con la que fomenta la gloria de Esparia,26 pues
cree que sélo teniendo como base una gramatica fija podran los
escritores en Espafia escribir en la lengua popular, como ya lo
hacen en otros paises, y podran llevarse a cabo negociaciones en
castellano con los pueblos extranjeros dominados por Espafia.
La lengua castellana, debido a su elegancia, sus posibilidades
de expresién y su riqueza, se adecia en especial para ello.
Villalén disculpa el hecho de que él mismo, sin embargo, re-
curra en numerosos casos a la terminologia gramaética latina,
arguyendo su mayor claridad y precisién. Queda claro, por
tanto, que Villalon sélo va més alld que Nebrija en sus exigen-
cias, pero, en realidad, no se distancia mucho de él cuando
toma como base los tecnicismos vélidos para el latin.

Al igual que Nebrija, Cristébal de las Casas relaciona la
lengua con el florecimiento politico y cultural, pero, puesto que

26 «Yo como siempre procuré engrandecer las cosas de mi nacion: porque en
ningun tiempo esta nuestra lengua se pudiese perder dela memoria delos
hombres [...] intenté subjetar la arte con reglas y leyes.» Villalén, Gramitica
castellana, p. 8; para lo que sigue cfr. pp. 10 y sig.
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él no considera la situacién de Espafia tan positivamente como
Nebrija, en la dedicatoria de su Vocabulario de las dos lengvas tos-
cana y castellana (1576), llega a una conclusién distinta: el flore-
cimiento de Espafia no debe encontrar su representacion
lingliistica, sino que Espafia debe adoptar, con ayuda de la len-
gua italiana, la altura cultural de Italia. Esgrime como argu-
mento el hecho de que la comunicacién con paises extranjeros
con un alto nivel cultural siempre es enriquecedora para el pro-
pio pais, lo que presupone, sin embargo, el conocimiento de la
lengua extranjera. Ya Grecia habia tenido muchos hombres sa-
bios porque habia adoptado el saber de Egipto. Los romanos,
por su parte, habian introducido las ciencias y las artes de Gre-
cia. Espafia debia hacer lo mismo, pues, antes de su contacto
con naciones extranjeras, no habia en Espafia ni modales refi-
nados ni cultura literaria.2’ De esto se puede deducir la impor-
tancia del conocimiento de lenguas extranjeras.

Las Casas le da una importancia especial al italiano, por-
que en é], segun dice, se pueden encontrar todas las clases de
buena literatura, pues no habia nada en griego, latin u otras
lenguas que los italianos no hubieran traducido a la propia. Por
lo tanto, continda, con el mero conocimiento del italiano,
incluso aunque se carezca de conocimientos de otras lenguas,
ya es posible tener acceso a la erudicién en todos los campos.
Asi pues, el italiano cumple aqui la funcién que Nebrija le habia
reservado al latin en sus Introductiones. Pero Las Casas no les
aconseja a los espafioles que aprendan latin, sino italiano, pues

27 No existia «aquel culto, y policia, que aora gozamos tan copiosamente [...]
por la comunicacion de varias lenguas, han entrado las buenas letras en
Espana, de que antes teniamos tanta falta.» C. de las Casas, Vocabulario de
las dos lenguvas toscana y castelana, Dedicatoria; para lo que sigue cfr. ibidem;
al parecer esto es una reaccién contra el mito extendido desde San Isidoro
que no alababa las virtudes de los antiguos romanos sino las de los godos
las cuales consideraba que se podian encontrar de nuevo en los esparioles:
cfr. H. Messmer, Hispania-Idee und Gotenmythos, pp. 45y sigs., 87y sigs.,
99, 103, 106 y sigs.
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sé6lo asi podrdn hacerse con el florecimiento cultural de la Italia
humanista y darle a su propio pais ese esplendor cultural que
en la Antigiiedad habian obtenido los griegos al adoptar la
cultura egipcia y los romanos al adoptar la griega.

Asi pues, Las Casas también puede valorar su diccionario
castellano-toscano como un hecho nacional cuya funcién es
abrirle a Espafa el camino hacia la cultura humanista italiana
facilitando en primer lugar la traduccién del italiano. También
comenta el hecho de que el pueblo vecino italiano también
puede aprender con él la lengua castellana, pero, al contrario
que para Nebrija y para Villalén, para Las Casas, esta es una
cuestién secundaria. Sin embargo, Espafia como nacién también
aparece para €l en primer plano y tiene que adoptar la cultura
italiana y perfeccionarla de igual manera que los romanos per-
feccionaron la cultura griega, siguiendo el sentido de la idea de
la «translatio studii».

A principios del siglo XVII, todavia se honra a Nebrija
como el iniciador en Espafia del pensamiento gramético mo-
derno. Ahora bien, parece superado el rudo enfrentamiento
entre una lengua popular que sirve a intereses nacionales y una
lengua latina reservada para la erudicién y la ciencia. En cual-
quier caso, esta es la situacién que se presenta en la obra Del
origen y principio de la lengua castellana o romance que oi se usa en
Espafia (1606) de Bernardo José de Aldrete. En ella, sus plan-
teamientos y soluciones histérico-lingliisticas parecen, en parte,
tan modernas que se ha visto en él un antecesor de la lingiiistica
romadnica.?8

El mismo Aldrete se refiere explicitamente a numerosos
eruditos de los cuales puede partir en sus reflexiones. Por su-
puesto, Nebrija toma en la enumeracién de sus predecesores un

28 W. Bahner, Beitrag zum Sprachbewufitsein in der spanischen Literatur des 16.
und 17. Jahrhunderts, pp.96-98; en lo referente a una valoracién detallada
de los estudios sobre Aldrete cfr. H. M. Gauger, Bernardo Aldrete (1565-
1645), pp. 207-248.
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puesto sobresaliente. Le destaca como el primero que sacé a la
luz las «buenas letras» de su época. Sin embargo, ya no se le
presenta como la autoridad tnica. Aldrete también cita a un
humanista como Vives, el cual consideraba necesario el cono-
cimiento del griego para aquél que quisiera ser un buen cono-
cedor del latin. Después de citar numerosas autoridades,
Aldrete también recurre, finalmente, al arzobispo de Tarragona,
a Antonio Augustino y a Ambrosio de Morales que, junto a
otros, afirmaban que el espafiol habia surgido de una forma
corrompida del latin.2% Al igual que Nebrija, Aldrete parte de la
suposicién de que el poder politico determina la utilizacién de
la lengua. Le da un gran valor al parentesco del espariol con el
latin, sobre todo, porque el latin habia unido la plenitud de po-
der politico y el cuidado de la lengua a un alto nivel y en este
aspecto era un ejemplo para los espafioles.3? Pero la bisqueda
que Aldrete hace de los origenes de la lengua espafiola en el la-
tin también se adectia al mismo tiempo para otorgarle al espa-
fiol un prestigio que le haga aparecer como digno de ser uti-
lizado como lengua literaria y perfeccionado estilisticamente.
Como ejemplificacién, retrata también la grandeza politica y
cultural del Imperio Romano, la cual estaba unida con una alta
consideracion y glorificacién de la propia lengua, refinada y en-
riquecida una y otra vez. Ahora bien, los esparioles no sélo de-
berian transmitir las virtudes romanas frente a su lengua ma-
terna a sus propias circunstancias, sino que también deberian
utilizar conocimientos retéricos para superar incluso a la lengua
latina. Asi pues, si se trata de refinar la lengua, ya no basta con

29 B.]. de Aldrete, Del origen y principio de la lengua castellana o romance que oi
seusaen Espafia, pp. 224 y sig.; Aldrete fue tedlogo, historiador, arquedlogo
y gramatico. Naci6 en 1565 en Mélaga y muri6 en Cérdoba en 1645. Estu-
di6 en Granada y desempeii cargos eclesidsticos en Cérdoba. Sus tareas
eclesidsticas también le llevaron durante dos afios a Roma.

30 W. Bahner, Beitrag zum Sprachbewufitsein in der spanischen Literatur des 16.
und 17. Jahrhunderts, pp. 82 y sig., 96.
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la gramatica, sino que se encuentra su complemento legitimo en
la retérica.31

Ayudar a la lengua a alcanzar tal prestigio es una empresa
digna de los grandes espiritus que, segiin Aldrete, para envidia
de otras naciones, tiene Espafia. Utilizando la conocida oposi-
cién entre armas y ciencias, sostiene que esto proporciona tanta
gloria como las hazafias de los esparioles en la batalla o en la
navegacion.32 Todavia més que Aldrete, Ambrosio de Morales
coloca en primer plano la importancia de la retérica como conti-
nuacién de los esfuerzos gramaticales por refinar la lengua po-
pular. A pesar de que sus escritos pertenecen todavia al siglo
XV1 y también son citados por Aldrete, para él no es la idea de
una «translatio studii» lingiiistica lo que sitda en un primer
plano, como le ocurria a Aldrete, sino la idea de un apogeo de
la lengua espafiola que, si bien no era general, al menos ya ha-
bia sido alcanzado por los buenos escritores. Esto se pone de
manifiesto en su Discurso sobre la lengua castellana (1585) que
aparece como introduccién de las obras de su tio, Pérez de
Oliva, cuando las publica en el afio 1585.33

De forma similar a Aldrete, Pérez de Oliva parte de la su-
posicién de que el prestigio de una lengua popular depende del
esmero estilistico con que se utilice. No cree, sin embargo, que
este esmero s6lo esté condicionado por las ensefianzas de la

31 B.]. de Aldrete, Del origen y principio de la lengua castellana, pp. 2-5; la ret6-
rica era en la educacién una de las mas altas artes: cfr. J. Rico Verdu La re-
torica espariola de los siglos XVIy XVII, pp. 43 y sigs.

32 B.].de Aldrete, Del origen y principio de la lengua castellana, p. 3.

33 A. de Morales, Discurso sobre la lengua castellana; citamos aqui segin la
nueva edicién de las obras publicadas por Francisco Cervantes de Salazar
en las que este «Discurso» antecede al «Didlogo sobre la dignidad del
hombre» de Pérez de Oliva. A. Morales (1513-1591) estudi6 en Salamanca
hasta la muerte de su tio, Pérez de Oliva. Tras una estancia en un monas-
terio, pasé a ser profesor de retérica en la Universidad de Alcala. Final-
mente, ocupé cargos en la administracién que le dejaron el suficiente
tiempo para redactar numerosas obras histéricas.
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gramadtica, sino también por los ejemplos de los buenos autores
que, gracias a los humanistas, estarian disponibles de su época
en adelante. Morales parte claramente de la ya citada concep-
cién clasica, segun la cual, no sélo se debe transmitir el conoci-
miento de una lengua por medio del conocimiento de las reglas
gramaticas, sino también por medio de la lectura de los autores
ejemplares y modélicos. Su hilo argumentativo es el siguiente:3
Mientras que la simple utilizacién de la lengua materna ya es
accesible debido a la predisposicién natural y a la practica
diaria, para la oratoria y el habla esmerada es necesario el es-
fuerzo personal de cada uno. Ahora bien, este esfuerzo sélo se
llevard a cabo si se estd convencido del valor y de la importan-
cia de la lengua materna. Los romanos son un buen ejemplo de
este convencimiento: el escribir en una lengua extranjera
despertaba en ellos un sentimiento de culpa. A pesar de que
casi todos los nobles romanos dominaban el griego, cuando
estaban en Asia Menor o en Grecia sélo hablaban latin. A esto
se debid, segiin Morales, que el latin alcanzara tanto prestigio y
se impusiera en todo el mundo. A aquel que, como Cicerén,
hace famosa su lengua materna, ésta le hard famoso. Pero no
s6lo eran los romanos y los griegos los que le daban tan alta
consideracién a su lengua que sélo en raras ocasiones utilizaban
otra. Morales constata en los italianos un comportamiento si-
milar. Asi, sostiene que no habia en su época ningtin erudito
italiano que no contribuyera a engrandecer su lengua escri-
biendo textos con un alto contenido. Es cierto que aprenden la
lengua griega y la latina, pero no para utilizarlas, sino para po-
seer con ellas la llave de los tesoros de la Antigiiedad con los
que quieren enriquecer su propia lengua popular.

Para Morales, la situacién en Espafia se presenta de forma
completamente distinta. Alli la lengua materna estd tan deva-
luada y descuidada por tantos que ha perdido mucho de su

34 Para lo que sigue cfr. A. de Morales, Discurso sobre la lengua castellana,
Pp- 2-29.
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prestigio. Morales hace responsables de ello a dos errores. El
primero consiste en la opinién de que cada espafiol domina
completamente el castellano por si mismo y sin esfuerzo. De ahi
se deriva el segundo error, segtn el cual, se considera falso y
afectado todo lo que se desvia de la utilizacién normal y co-
rriente de la lengua. Partiendo de estos dos errores, se puede
llegar a la conclusién de que en el espariol sobra cualquier estu-
dio, esmero y elocuencia. Morales considera especialmente pa-
radéjico que en Espafia nunca se haya dejado de destacar en
general la utilidad de las buenas formulaciones y la elocuencia
y, sin embargo, en la propia lengua, se hayan rechazado como
afectacion. Lo correcto seria no condenar el esfuerzo por hablar
bien la propia lengua, sino entenderlo como una virtud. Por
desgracia, afirma, a la hora de enjuiciar la buena utilizacién de
la lengua se comete el mismo error que cuando se enjuician las
virtudes: se designa de forma demasiado descuidada la virtud
utilizando su vicio mds cercano, asi, por ejemplo, se confunde
la generosidad con el despilfarro. Algo parecido les pasa a los
esparioles cuando consideran como afectacién una formulacién
pulida y retéricamente buena. Su falso juicio se deriva de su
error de base que consiste en condenar por malo todo lo que se
desvia de lo corriente.

En este contexto, los romanos también aparecen como
ejemplos de lo opuesto. La elegancia de su lengua se basaba,
sobre todo, en que siempre se queria alcanzar el cénit de la per-
feccién, incluso en la utilizacién diaria de la lengua y en la edu-
cacién lingtiistica de los nifios. Esto habia que agradecérselo, en
primer término, a la utilizacién de las reglas retéricas. Es preci-
samente la doctrina de la «elocutio» la que puede hacer respetar
la lengua de forma elegante y perfecta. Como parte de la reté-
rica, es mérito suyo que las palabras sean adecuadas y estén re-
partidas y mezcladas con agrado y variedad de tal forma que el
texto sea natural, rico en contenido y equilibrado. Morales no
hace responsable de la falta de fineza y elegancia de la lengua
espafiola a la carencia de una buena gramatica, sino al descuido
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de las reglas de la retérica: «La causa verdadera de no acertar a
decir bien, ni diferenciar lo bien dicho en el castellano, estd
principalmente en no aplicarle el arte de la eloquencia.»3

Morales, sin embargo, no sélo hace responsable del mal
estado del espaiiol al descuido de la retérica, sino también a la
falta que hasta entonces habia de buenos libros en lengua espa-
fiola, ya que sus ejemplos de buena lengua son, segin él, la
mejor ayuda para el perfeccionamiento de un idioma, sobre
todo, porque incitan a la imitacion. Sostiene que en espariol no
se habia dado hasta entonces casi ningtn texto cuyo estilo o
lengua se pudiera seguir para mejorar en el aspecto lingiiistico.
Morales no les puede tomar a mal, sin embargo, a los muchos
escritores sabios espafioles que hayan evitado la lengua popular
porque no querian ser rebajados al nivel de los autores de malas
historias de amor o vanas narraciones que habian corrompido
el prestigio del castellano. Por suerte, esta situacién habia cam-
biado hacia poco en Espafia, pues habian aparecido algunos
escritores valerosos que habian superado el miedo a ser con-
fundidos con aquellos malos autores y enjuiciados. Como ejem-
plo para todos, habian empezado a escribir en lengua popular y
a librarla del mal prestigio. Entre ellos cuenta Morales a autores
humanistas y religiosos como Pedro Mejia, Hernando del Pul-
gar, Venegas, Cervantes de Salazar, Fray Luis de Granada y
Luis Vives. Morales espera que, después de que ellos han tra-
tado temas serios y eruditos en un espafiol pulido retérica-
mente, haya otros eruditos que aprendan a utilizar y a valorar
el espafiol:

Con escrevir en Castellano cosas de buena doctrina,
adornandolas con el cuidado de bien decir, han abierto
la puerta a todos los Esparioles doctos, para que de aqui
adelante estimando en mucho nuestra lengua, que veen

35 Ibidem, p. 16.
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ya mejor inclinada, i capaz de todo aderezo de eloquen-
cia, todos sin miedo se le entreguen.

Los autores humanistas y religiosos de su época aparecen
como pioneros de la literatura erudita en lengua popular. Si
Nebrija es considerado el inventor de una regulacién del espa-
nol, Morales ve a estos autores como los inventores de una lite-
ratura en lengua popular cuyo rango lingiiistico y de conteni-
dos le serd tan favorable al espafiol como los escritos de Cicerén
lo fueron para el latin. Esta asociacién de ideas se presenta de
forma especialmente manifiesta alli donde Morales se refiere a
Pérez de Oliva, quien siempre escribi6 en lengua popular,
incluso cuando trataba de temas serios. Al hacerlo, tenia la in-
tencion de enriquecerse con lo mejor que se podia encontrar en
los diferentes campos del saber. Estd claro que Morales era
consciente de que la lengua popular todavia no disponia del
vocabulario lingtiistico necesario para debatir temas eruditos y
cientificos, es decir, que necesitaba ser complementada. Morales
atribuye a su amorosa relacién con la lengua materna el hecho
de que Pérez de Oliva se esforzara por enriquecer el espariol y
espera que gracias a él, al igual que gracias a otros autores a los
que destaca como pioneros, el espafiol, convertido en lengua
literaria, consiga mayor prestigio y mayor perfeccién. Junto a
esto, tampoco olvida incluir a los editores en su hilo argumen-
tativo. Asi, nombra a Joan de Brocar el cual, dice, nunca ha pu-
blicado uno de esos vanos e intitiles libros, sino que sélo im-
prime aquellos que son los més iitiles para la vida o la lengua.
Por tanto, se puede uno fiar de que un libro en lengua popular
que abandone su casa siempre tendrd alguna utilidad. Asf pues,
son los autores humanistas y religiosos y sus editores aquellos
en cuyas manos Morales, que en el texto presente escribe como
gramaético, pone el nuevo florecimiento de la lengua castellana.

36 Ibidem, p. 19.
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Han quedado claras las diferencias que los gramaéticos ha-
cen al evaluar la lengua popular y la cientifica y la importancia
que le atribuyen a sus gramaéticas para el prestigio de la lengua.
Por otra parte, también se ha puesto de manifiesto que no sélo
las gramadticas sino también aquellos libros bien escritos que el
gramético utiliza como complemento para la clase de lengua
son los responsables de la perfeccion y el prestigio de una len-
gua. En este contexto, los autores humanistas y religiosos en
lengua popular del siglo XVI obtienen una especial importan-
cia, pues, como autores modelos, pueden fundamentar el pres-
tigio del espariol presentando un espaiol pulido retéricamente
que esté por encima de la utilizacién normal y cotidiana de la
lengua y adecuando la lengua espariola también para la discu-
sién de temas eruditos.

b) Doctrina gramética y practica social

Segtin la famosa definicién de Quintiliano, la tarea de los
gramadticos consiste en ensefiar la correcta utilizacién de la len-
gua, encontrar los autores modelo que sirvan como lectura de
acompafiamiento y explicarlos. Con ello, los autores ejemplares
no sélo tienen influencia sobre las normas lingtiisticas, sino
también sobre las normas de comportamiento social y ético. El
gramdtico es a menudo profesor de lengua y educador al
mismo tiempo. Puesto que, debido a esto, trata, sobre todo, con
nifos, se siente en muchas ocasiones obligado a demostrar la
seriedad y el rango de su disciplina. También Antonio de Ne-
brija se ve obligado a defender con toda humildad su disciplina
frente a los ataques de sus enemigos. En el primer libro de su
Gramdtica castellana (1492), y apoyandose en Quintiliano, define
y subdivide la propia gramadtica. En la traduccién del griego al
latin, la palabra «gramadtica» designa un «arte de letras». Los
«profesores y maestros» que se dedican a ella son llamados
«graméticos», designacion que puede ser sustituida en caste-
llano por la expresién de «letrados». La gramadtica en si tiene
dos partes: la primera, que en griego se designa como «metédi-
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ca», ofrece los preceptos y reglas que marcan la pauta a la que
hay que atenerse, aunque pueden ser corregidos por la
utilizacién de la lengua que hacen los que tienen autoridad para
ello. La segunda parte se conoce en griego como histérica. Ex-
plica y aclara a los poetas y a otros autores.3”

El primer capitulo de la parte doctrinaria trata la orto-
grafia, a la cual Nebrija también le dedica su escrito De corruptis
hispanorum ignorantia quarundam litterarum uocibus (1486), tam-
bién llamado «repetitio». En él, critica la incorrecta pronuncia-
cién de algunas vocales y consonantes del latin que hacen los
espanioles. En su corta introduccién, les hace frente a los posi-
bles criticos, da las razones por las que ha escrito la obra y des-
taca la extraordinaria significacién de su temdtica. Asi, dice, hay
criticos que no entienden que él, con sus fuerzas, no se dedique
a cosas que ellos consideran més importantes que sus bajas ar-
tes y campos del saber adecuados para nifios.3 Le reprochan
incluso, afirma, que limite su campo de accién a la gramaética y
al estudio de escritores. Nebrija no quiere contestarles con la
provocacién de que él ve su meta en esta obra y su tarea como
gramético profesional precisamente en el andlisis de los mate-
riales elementales de las silabas y con ello, por afiadidura, del
capitulo de la gramética que goza de menor prestigio. A pesar
de todo, se arma para contraatacar a aquellos que casi ni pue-
den diferenciar las vocales de las consonantes, que no tienen
claros los sonidos de las silabas y que en tres lineas cometen
cuarenta faltas de ortografia. A estos no les quiere llamar él
«litteratos», sino «litteratores»; no «graméticos», sino «pseudo-
graphos»; no «latinos», sino «latini sermonis euersores». Natu-
ralmente, su escrito estd dirigido a profesores de gramaética a los
cuales les quiere mostrar cémo deben ensefarles a sus nifos.
Pero la complicacién del tema no sélo se adecia para despertar

37 A.de Nebrija, Gramdtica castellana, p. 12.
38 «Artes infimas et pueriles disciplinas» A. de Nebrija, De corruptis hispa-
norum ignorantia quarumdam litterarum uocibnus, p. 2.
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el intelecto infantil, sino que se puede medir con los baremos de
la mas alta instruccién y la ciencia mas sublime.3?

En otro escrito posterior y menos conocido, debate otra vez
cuestiones de fonética y ortografia de forma mas detallada y sis-
temadtica. Se trata de la obra De vi ac potestate litterarum (1503).
No entraré a tratar aqui el contenido aunque si diré que, en
primer lugar, descubre las relaciones entre lo dicho, lo escrito y
lo pensado; trata después los alfabetos griego, hebreo y latino y,
finalmente, diferencia los sonidos comunes a esas lenguas de
los que son especificos del latin para, a continuacién, analizar-
los detalladamente con el fin de poner de manifiesto las faltas
de pronunciacién. En la introduccién de esta obra, Nebrija tam-
bién se ve obligado a defenderse de ataques y afirma que la ra-
z6n de las acusaciones que han provocado sus anteriores libros
se encuentra més en la falta de saber que en la originalidad de
sus calumniadores. Sostiene que la defensa le habia resultado
entonces facil ya que se podia apoyar en la autoridad de los
griegos y romanos de la Antigiiedad asi como en testimonios de
la escritura en libros antiguos, en inscripciones en piedra y en
monedas. Para la intencién que ahora le anima, afirma, no
puede contar con este apoyo, ya que les da nueva vida a letras
muertas. Por tanto, sélo puede desear que sus argumentos sean
convincentes por su propio peso. En este contexto, también les
contesta a aquellos que se maravillan de que él se dedique a la
gramadtica, una disciplina que a tan pocos interesa. Responde
con la frase de un autor desconocido: «Satis inquit mihi sunt
pauci, satis unus, satis nullus.»¥® Cuando continda, se hace
ostensible que esta humildad se trata méds bien de un recurso

39 Ibidem, pp. 2 y sig.

40 A.de Nebrija, De vi ac potestate litterarum, p. 2; en lo referente a los escritos
fonéticos de Nebrija y a las circunstancias biogréficas en las que fueron
escritos cfr. L. Gil Ferndndez, Estudios de humanismo y tradicién cldsica,
pp-165ysigs.; cfr. también L. Gil Ferndndez, Panorama social,
pp- 98y sigs., 240y sigs.
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retérico. A aquellos que consideran su trabajo con los fonemas
como algo insustancial y adecuado para nifios les contesta,
apoyandose de nuevo en Quintiliano, que nada que sea necesa-
rio para algo mayor puede ser insignificante.

Cien afios después de las explicaciones cuidadosas y de-
seosas de reconocimiento que Nebrija utiliza para introducir la
disciplina gramadtica y el prestigio de su representante, un gra-
madtico como Aldrete podia presentarse ya con una mayor con-
ciencia de si mismo. Esto no sélo se debe a que, al tratar la his-
toria de la lengua, trata un dmbito mds prestigioso que el que
trataba Nebrija en sus escritos sobre la fonética del latin. Otra
razén para ello es que a lo largo del siglo XVI, y como conse-
cuencia de la aparicién de una nueva literatura humanista y re-
ligiosa en lengua espariola, aumenté el prestigio de la misma y
de sus gramaéticos y se convirtié en tema de discusién priblica.
Esto nos ha mostrado el capitulo anterior en el que ya se vio la
actitud positiva de Aldrete frente a la lengua popular. Para lo
que sigue, también utilizaremos como base su libro Del origen y
principio de la lengua castellana o romance que oi se usa en Espafia
(1606). Sus explicaciones referentes a la divisién de la gramaética
y a la ensefianza de la gramatica en al Antigiiedad son més pre-
cisas y mds detalladas que las de Morales, las cuales ya presenté
en el capitulo anterior. Sin embargo, comparte con Morales, al
que él mismo cita, el convencimiento fundamental de que los
espafioles de su época tenian que aprender de los romanos a
utilizar y valorar cuidadosamente la propia lengua.

Al igual que Morales, Aldrete constata que puede parecer
innecesario crear escuelas para la lengua que uno ha aprendido
por si mismo de pequefio. Sin embargo, los romanos, junto a
escuelas de griego, retdrica y otras ciencias, también disponian
de escuelas de gramatica latina en las cuales los gramaéticos en-
sefiaban a hablar correcta y elegantemente el latin, lengua cuyo
conocimiento elemental ya tenian los alumnos. En ellas también
se interpretaban los poetas y se ensefiaban otras «letras huma-
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nas».4! En cualquier caso, asi lo encuentra ilustrado Aldrete en
textos de Quintiliano. También recurre a «De oratore» de Cice-
rén, seguin el cual, dentro del trabajo del gramatico romano
también se incluia la interpretacion de los poetas, la transmisién
de los conocimientos de fondo, la explicacién de las palabras
concretas y la presentacion de la pronunciacién correcta. En
ambas definiciones, que Aldrete, puesto que los romanos son
para él un modelo, también hace vélidas para su presente, las
tareas del gramético van mds alld de lo puramente lingiiistico,
pues no sélo atafien al mismo tiempo a la interpretacién de
textos poéticos y al saber de fondo necesario para ella: alli
donde no sélo se ensefia a hablar correctamente, sino también el
habla elegante y alli donde el gramatico ensefia la correcta pro-
nunciacién, la gramética también recurre a la retérica, con la
cual se complementa, como ya mostré el capitulo anterior. El
acierto y la elegancia lingiiisticos no se pueden aprender en el
trato cotidiano. Esto también lo comprendié Morales y reco-
mendo la lectura de buenos escritores. Aldrete, por el contrario,
recomendaba buenos profesores de gramética que ensefiaran
las «buenas letras», con ayuda de los cuales se mejoraria el
estilo y la lengua se haria més cuidada y pulida.

La gran importancia que Aldrete les otorga a los gramati-
cos le lleva a hacer un repaso de la historia de los gramaticos
romanos. En la historia temprana de Roma, que se encontraba
sumida en empresas guerreras, dedicando poca antencién a las
cientificas, los gramadticos habian sido, segin su opinién, maés
necesarios que nunca. Como primer gramético de Roma nom-
bra Aldrete junto a Suetonio a Crates Mallotes, quien vivié
entre la segunda y la tercera Guerra Piinica. Originalmente sélo

41 Escuelas de gramética latina «en que los maestros Gramaticos ensefian ha-
blar bien con propiedad, i elegancia aquella lengua Latina, que ia sabian,
declarauanles los Poetas, i ensefiauanles otras letras humanas.» B. J. de
Aldrete, Del origen y principio de la lengua castellana, p. 48; para lo que sigue
cfr. pp. 48-53.
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tenian la misién de interpretar a los poetas. Finalmente, pasaron
también a ensefiar la retdrica, que en Roma no se consolidaria
como disciplina propia hasta mas tarde. Entonces, los gramati-
cos idearon algunas reglas que permitian hablar bien y fluida-
mente y comenzaron a organizar discusiones. Para Aldrete, ésta
es la verdadera razén por la que los gramaéticos pasaron de su
tarea original de interpretar textos a ocuparse de una nueva, en
concreto, de la expresion lingtiistica: «De suerte que auiendo su
principal oficio sido declarar poetas, passaron a dar preceptos
de hablar bien de los quales no vsauan de ordinario la gente
vulgar, que hablaua latin.»42 Puesto que los graméticos roma-
nos pronto le hicieron justicia a su nueva tarea, la ensefianza de
la expresién lingiiistica, su prestigio continué aumentando.
Pronto se vio que habia una diferencia entre la lengua cotidiana
y la que fomentaban los gramaticos. Vitruvio le parece a
Aldrete un ejemplo de ello, ya que en una dedicatoria de un li-
bro se disculpa ante el emperador de que él no escribe ni como
un filésofo, ni como un orador, ni como un gramaético que estd
ejercitado en sutiles reflexiones, sino sélo como un arquitecto.
La perfeccién lingiiistica - esto ya lo habian reconocido, segiin
Aldrete, los romanos - sélo se puede conseguir con ayuda de los
gramaticos que ahora también colocan la lectura de escritores,
su tarea original, al servicio de la perfeccién de la lengua y de la
eliminacién de faltas.

Asi, segun el juicio de Aldrete, los escritores también juga-
ban un papel secundario para el perfeccionamiento de la lengua
espafiola de la época. Sin embargo, al igual que Morales, él
también nombra escritores ejemplares. Entre ellos destaca a
Fray Luis de Leén y a Fray Luis de Granada. Este tltimo tam-
bién habia sido citado por Morales. A pesar de que ambos
escribieron sélo algunos decenios antes que Aldrete, le sirven
ahora como testimonio del buen espariol de antafio que ya no
dominaba nadie porque faltaban los buenos gramaéticos. El per-

42 Ibidem, pp. 49 y sig.
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feccionamiento lingliistico sélo se puede esperar de la ense-
flanza de la lengua que hacen los gramaticos. Segin Aldrete,
con ello hasta recae sobre el gramético una especial tarea social:
con sus clases, puede eliminar la desigualdad de la lengua entre
las personas de una comunidad lingiiistica.

La vision de Aldrete de la esplendorosa historia de la cien-
cia gramadtica entre los romanos y la presentacién de las tareas
que el gramatico tenia entre los romanos y en su época, dan tes-
timonio de una marcada autoconciencia y no tienen nada que
ver con las reminiscencias apologéticas que se sentian en Ne-
brija. Muy al contrario, Aldrete aprovecha la oportunidad que
le brinda un estudio histérico-lingliistico para hacer un bos-
quejo histérico-cientifico que sirve para volver a recordar la
gran significacién y la amplitud de tareas que siempre tuvo su
especialidad.

En el tiempo entre Nebrija y Aldrete, también se destacé a
menudo la importancia de la gramatica. Para ello, no siempre se
partié de una perspectiva que observara globalmente el nivel de
la lengua, la literatura, o la existencia de graméticas o gramati-
cos en un pais. También habia argumentos que se referian a la
utilidad personal que sacaba el alumno concreto de un buen
profesor de gramatica. En el Tractado de Orthographia y accentos
en las tres lenguas principales (1531), Alejo de Venegas designa su
ensefianza como «sciencia».43 Al igual que a Nebrija, a él le pa-
rece especialmente importante la instruccién elemental, que
tiene como objeto los fonemas y las letras. Por eso, hay que bus-
car precisamente para ella al mejor profesor, a uno que pueda
dar una base sélida. Afirma que es muy dafiina la extendida
opinién de que para la instruccién elemental sirve cualquier
maestro, incluso un alumno mediocre, pues las faltas gramati-
cales, una vez asimiladas, son muy dificiles de desterrar incluso

43 A. de Venegas, Tractado de Orthographia y accentos en las tres lenguas princi-
pales, presupuestos.
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para los buenos profesores.#* En los Didlogos familiares de Juan
de Pineda se hace ostensible el valor otorgado a la funcién edu-
cativa del gramaético. A él le parece que un nifio con cinco o seis
afios estd en la edad adecuada para aprender las primeras letras
con ayuda de un maestro. Este, en general, también instruye en
las buenas formas de comportamiento social, ya que de ningtn
otro podrian aprender tan bien los nifios lo que es la virtud
como del maestro que les ensefia las letras.45 A éste, Pineda le
aconseja educar a las nifias en el recato y a los nifios con golpes
bien dosificados.46 Por lo tanto, en la préctica de la ensefianza,
el gramético es al mismo tiempo un educador, puesto que no
s6lo debe enseniarles a sus alumnos la virtud de hablar y escri-
bir correctamente y sin faltas, sino también la virtud del com-
portamiento correcto y sin faltas en el trato social.

Asi pues, es totalmente consecuente que los gramaéticos
también se ocupen en sus escritos del comportamiento en la so-
ciedad. Al fin y al cabo, se trata de un componente esencial de
la instruccién que imparten. Por eso, lo que le importa a Lo-
renzo Palmireno en El estudioso cortesano (1587) es, sobre todo, el
comportamiento practico de sus alumnos en la sociedad. Junto
a esto, se designa a si mismo una y otra vez como gramaético y
define su actividad como «profession de ensefiar letras huma-
nas».47

44 Ibidem, pp. 3 r. y sig.; Venegas también busca en la Antigiiedad a los pre-
decesores de aquellos que ensenian el alfabeto y encuentra en Horacio la
designacién de «doctores». Cfr. ibidem, p. 3 v.

45 «De ninguna persona deprenden los nifios tan bien lo que es de virtud
como de los maestros de quien deprenden las letras.» ]. de Pineda, Didlogos
familiares, t. 3, p. 103.

46 Ya en la Biblia aparece que no ama a su hijo aquél que no le pega.
(versiculos 13). Ibidem, p. 104.

47 L.Palmireno, El estudioso cortesano, p. A 5 r.; L. Palmireno (1514-1580) fue
candnigo de la catedral de Valencia y cronista en la universidad de la
misma ciudad. Ensei6 latin y retérica primero en la Universidad de Zara-
goza y después en la de Valencia. Escribié6 numerosas obras; con respecto
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También él recurre a la Antigiiedad para documentar que,
entonces, los representantes de su disciplina gozaban de un
gran respeto. Le parece ejemplar y digno de imitacién el hecho
de que en Atenas dispusieran de un Pritaneo en el que se les
abastecia a costa del estado. Eso es lo tinico que entonces posi-
bilité que surgieran un Sécrates, un Platén, un Teofrasto o un
Aristételes. Palmireno hace responsable a la falta en su época de
una institucion similar de la dificultad para encontrar un buen
profesor, o al menos uno mediocre.®® El tema que trata Palmi-
reno no es un tema gramatico en sentido estricto, puesto que lo
que le interesa es, sobre todo, la parte educativa. Para ello, un
comportamiento socialmente habil y oportuno juega un impor-
tante papel, especialmente en el trato hablado con los demés. El
lo designa con la palabra «Agibilia» y enumera lo que ésta
incluye: por ejemplo, la habilidad para ganar dinero, conser-
varlo y aumentarlo; para vestirse bien y de forma limpia; para
buscar el propio relajamiento; para ganar el favor y el afecto de
los demds; para conservar la salud; para no dejarse engafiar en
la compra de un objeto; en general, para comportarse de tal ma-
nera que nadie pueda decir que sin sus libros se es un gran
asno.? Tales «Agibilia» faltardn si, después de muchos trabajos,
uno se queda olvidado en un rincén porque se descuida la con-

a L. Palmireno cfr.: A. Gallego Barnés, Juan Lorenzo Palmireno. Contribution
a l'histoire de I'Université de Valencia; con respecto a la concepcién que Pal-
mireno tenia de la educacién como perfeccionamiento moral y religioso
cfr. L. Esteban, Juan Lorenzo Palmireno: Humanista y pedagogo, pp. 73 y sigs.

48 L. Palmireno, El estudioso cortesano, p. A 3 v.; en este contexto a los nobles a
los que se dirige les da a entender que la nobleza sin letras también es in-
completa. También dice que la lucha contra los luteranos seria maés efec-
tiva si aunara el casco con los libros. Ibidem, p. A 5r.

49 L. Palmireno, El estudioso cortesano, sin pagina al principio del libro; con
respecto a la ética como psicologia aplicada que postula el italiano G. della
Casa cfr.: K. Ley, Die «scienza civile» de Giovanni della Casa, pp. 123 y sigs.;
en lo referente a la comprensién de la lengua como accién cfr. Chr.
Strosetzki, Sprache als Handlung in der spanischen Renaissance.
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versacion con otros, pues «todas las cosas quieren platica, y que
es menester despues del libro tratar con la gente, y ver que
mundo corre, y exercitarnos en Agibilibus.»0 Los «Agibilia» se
refieren, pues, al trato social, pero también a cosas muy con-
cretas como salud, limpieza y dinero. Se trata, por tanto, de un
compendio de indicaciones ttiles para la vida practica que ex-
trae sus elementos de la filosofia moral, de la retérica como
doctrina de la utilizacién de la lengua y de la economia, la cual
regula el comportamiento correcto y el gobierno de la casa.

Palmireno se dirige, en primera linea, a un joven entre die-
ciocho y veintisiete afios al que, después del estudio, quiere po-
ner al corriente de la préctica. Pero afirma que su libro también
es ttil para un gramatico o un alumno maés joven.>! También se
dirige al antiguo habitante de un pueblo que ahora ha venido a
la corte y vive como cortesano, para quien ya habia escrito ante-
riormente otro libro. Dice que quiere redactar su obra para él y
para el gran nimero de antiguos alumnos suyos que han
escuchado sus clases a lo largo de sus veintiséis afios de activi-
dad educativa como maestro de lenguas y de retérica y de los
que algunos le han escrito pidiéndole que lo haga. No considera
una presuncién el hecho de que él, como «gramaético», también
imparta ensefianzas al «Theologo, o0 Medico, 0 Humanista» que
pueda haber entre sus lectores, tanto mas porque él no ensefia
nada teoldégico o médico, sino sélo una cierta facilidad en el
trato con los demds.>2

Por lo demés, afiade que, de hecho, tiene algunos tedlogos
y médicos entre sus alumnos. Son estudiantes licenciados a los
que les faltan los medios econémicos para cursar el doctorado.
Se proponen, por tanto, impartir clases de gramaética durante
algunos afos y asisten antes de ello durante medio afio como

50 L. Palmireno, El estudioso cortesano, p. B 2 v.; cfr. también ibidem, p. B2r.

51 «Si algun Grammatico lo quiere leer, o moguelo de poca edad» ibidem, sin
Pag.

52 Ibidem, Al lector.
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oyentes a sus clases, porque son conscientes de la gran diferen-
cia entre su anterior actividad como médicos o teélogos y su
nueva actividad pasajera como gramaéticos. Para ellos y para los
alumnos que no pueden asistir a sus clases, compone un
«espejo» en el cual debe reconocerse y medirse diariamente el
maestro de gramdtica que da clases en publico. Sus pautas se
orientan por las recomendaciones de los doctores de la Iglesia
para un prelado: segtin éstas, el gramatico debe disponer de
amplios conocimientos, tener buena fama, ejercitar el amor al
préjimo, ser un ejemplo de virtud, poseer experiencia en la vida
y ser humano en el trato. Tiene que poseer sentido de la justicia,
estar dispuesto a ayudar, ser humilde y creyente. Nadie es ya
un «buen maestro» sélo porque posea buenos conocimientos de
latin o de retdrica, o porque sepa escribir bien. Son necesarias
«letras, reputacién y virtudes»: asi, debe prestar atencién a que
en la lectura de un texto siempre les transmita a sus alumnos
una buena expresién, una ensefianza para la vida o una buena
costumbre.>3

En consecuencia, Palmireno bosqueja la imagen convin-
cente de un gramatico como educador para el cual tiene vigen-
cia una ética profesional orientada hacia los tedlogos. Salta es-
pecialmente a la vista el giro practico que les quiere dar a sus
clases. El puro estudio de los libros parece no tener sentido sin
las ensefianzas précticas de los «Agibilia», con las cuales se
eleva el gramético por encima del nivel de la instruccién ele-
mental para nifios. Asi pues, para Palmireno no es tanto la len-
gua ni la interpretacién de los poetas lo que aparece en primer
plano, sino que es la utilizacién préctica de la lengua y las en-
sefianzas practicas de los propios autores lo que centra su aten-
cién. Con ello, es él quien maés se aleja de los capitulos elemen-
tales de la gramadtica y se mueve con los «Agibilia» en ese 4m-
bito de la practica que los humanistas también convirtieron en
objeto de sus debates.

53 Ibidem, pp. 120t.-129 1.
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No debe causar asombro, pues, que Palmireno, en otra
obra, se designe a si mismo como humanista. En su Vocabulario
del Humanista (1575), un diccionario de lengua popular latina,
también parece darles mayor importancia a los objetos que a
sus designaciones lingiiisticas, a las cuales les asigna mds bien
una funcién transmisora. En su prélogo, se deja dominar por
una abundancia barroca de materias y sélo busca la lengua
como orientacién en ese mundo diverso. En consecuencia,
cuando Palmireno persigue las aspiraciones tipicas del grama-
tico y compone un diccionario también le interesa menos la teo-
ria gramdtica que el mundo practico y real que transmiten las
palabras. Esto ya se pone de manifiesto cuando, con una pe-
quenia falta de respeto y apoyandose en un viejo tépico de la
comida, compara su diccionario con una ensalada aderezada de
forma picante que ha recopilado en su cuenco sacando ingre-
dientes de los huertos de muchos escritores en diferentes luga-
res.

Pero esto se hace més explicito cuando describe detallada-
mente y con ejemplos lo que le ha llevado a redactar su dic-
cionario. La descripcién parte de una experiencia de la natura-
leza que le hizo tomar conciencia de que la mayoria de los
alumnos de las clases de gramética dejan escapar lo esencial. En
su prélogo, relata que hace algtin tiempo fue a pasear por la
playa de Valencia para reposar sus ojos, cansados por la lectura,
en la visién de la vastedad del Mediterrdneo. Al hacerlo, se
imagind en una ensofiacién la cantidad de costas, riberas y ca-
bos que bafia ese mar con su oleaje que va y viene. Admir6 la
belleza del mar y sus finas tonalidades y entonces se le pasaron
por la cabeza extrafias y variadas clases de seres vivos que en
parte buceaban, en parte nadaban en el agua o colgaban de las
rocas con sus conchas. Después, se imaginé la tierra como
frontera del mar con sus hierbas curativas, sus olorosas flores,
sus arboles frutales, sus fuentes, arroyos, el soplo del viento, las
cimas de las montafias, las colinas, los valles, grutas, claros, bo-
sques, florestas, prados, sembrados y riberas. Todo le pareci6
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tener un alborozo digno de admiracién.> Vio ante si los tesoros
de la tierra como oro, plata, plomo, cobre, las rocas y las dife-
rentes especies de seres vivos; las fieras, los pdjaros y serpientes,
animales con dos con cuatro o con muchas patas, otros sin ellas
o alados con sus cantos, arrullos, gorjeos, gruiidos, silbidos,
zumbidos y susurros.

Comenz6 a reflexionar profundamente sobre esto y, al fi-
nal, lanzé un profundo suspiro compadeciendo a los j6venes de
su época a los que todo eso les pasa desapercibido. Sostiene que
la gran cantidad de reglas que tienen que aprender les apartan
de la contemplacién y del conocimiento de un mundo tan
maravilloso: desbordados por las penosas reglas de la sintaxis o
atrapados en la agudeza expresiva de los dialécticos, no llegan
nunca a alcanzar la verdadera realidad, o no lo hacen hasta la
vejez.

Este pensamiento fue, dice Palmireno, el que le decidi6 a
retirarse inmediatamente a su despacho para buscar en los dife-
rentes autores indicaciones que pudiera utilizar en su obra. Asi
pues, el camino hacia la verdadera realidad también pasa por
los autores clasicos.

Sin embargo, confiesa que pronto se dio cuenta de que esa
tarea le exigia demasiado. También recurrié en busca de ayuda
a los eruditos de otras especialidades, pero estos le rechazaron
argumentando que se hallaban ocupados en trabajos maés
importantes como, por ejemplo, las traducciones de Galeno y
Plinio. A pesar de que prometi6 elaborar una lista con los nom-
bres de los profesores que le habian ayudado, también se nega-
ron a ayudarle y a darle los nombres de algunos péjaros y
peces. Palmireno aclara esto diciendo que tenian miedo de que
él quisiera hacerles la competencia en su propio campo y ro-
barles conocimientos. Esta reaccién de sus temerosos colegas le
hace reflexionar sobre las fronteras de su disciplina gramatica.

54 «Omnia admirandae voluptatis plenissimi occursabant.» L. Palmireno, Vo-
cabulario del hvmanista.
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El considera falso que sélo se cuenten dentro de la gramatica los
principios lingiiisticos. La tarea de los gramaéticos es, segtn él,
conocer la denominacién de todas las cosas. Ademds, el grama-
tico debe entender cualquier tipo de texto escrito. Por lo tanto,
Palmireno considera que su tarea como gramético consiste en
transmitirle poco a poco a su alumno los nombres de todas las
cosas para que, cuando crezca, pueda dedicarse inmediata-
mente al estudio de la realidad.

Al final del prélogo, trata detalladamente sus dificultades
materiales, como por ejemplo, sus constantes cambios de pues-
to, dificultades que sélo él puede contrarrestar por medio de su
resistencia, su talento y conocimiento de las lenguas latina y
griega y su escrupulosidad. Sélo asi le fue posible realizar su ta-
rea «interpretis vel Grammatici» con todos sus medios
«meditando, indagando, conferendo, et, si nihil aliud posset,
diuinando».5¢ Es significativo el hecho de que Palmireno tam-
bién vea su tarea como gramético en un d&mbito que estd muy
alejado de los principios gramaticales de la fonética y la sinta-
xis. Con esto, al igual que con su doctrina de los «Agibilia», se
encuentra ya a mitad de camino hacia la practica. Por eso, se
sirve de la realidad para arremeter contra el seco estudio

55 «Hui alienum est a Grammatici munere rerum vocabula cognoscere? Age,
quodnam est munus Grammatici? quaenam huic facultati constituis
pomaeria? quos fines? quos terminos? audiuisti ne illud. Grammaticus cur
prima docens elementa vocatur? Cum sit qui scripti calleat omne genus.»
Ibidem, praefatio.

56 Ibidem; con respecto a la situacién financiera del gramético en el Siglo de
Oro ibidem, cfr. L. Gil Femandez, Estudios de humanismo y tradicién cldsica,
PP- 52y sigs.; con respecto a la mala situacién financiera de los graméticos
y sus escuelas en Espafia desde el siglo XIII cfr. L. Gil Fernandez, Panorama
social, pp. 8-13, 20, 340 y sigs.; en lo referente a la despreocupacion de los
maestros de gramatica jesuitas cfr. ibidem, pp. 273 y sigs., 277, 357 y sigs.;
con respecto a la falta de mecenas cfr. ibidem, pp. 299 y sigs., 316 y sigs.,
320; en lo referente a los graméticos como profesores de universidad cfr.

pp- 392y sigs.
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doctrinario de la gramatica. También es esta la razén por la que
entra en conflicto con los diferentes representantes especia-
lizados, por ejemplo, los de las ciencias naturales, que opinan
que él investiga el mismo campo de la realidad que ellos, pues
una investigacién de la realidad también se puede hacer tradu-
ciendo a los autores clésicos.

Lo que es seguro es que Palmireno, subrayando la impor-
tancia de un saber practico, se opone a una educacion lejana a la
préctica que se dedique demasiado a los estudios gramaéticos de
la literatura y de las lenguas ddndoles espacio en el plan de
estudios. Este celo educativo es también el blanco del pensador
politico Pedro Ferndndez Navarrete, quien en un discurso de
1619, valora de manera negativa las consecuencias de la ex-
pansién de la ensefianza fomentada por los graméticos y los
humanistas. Su propuesta consiste en cambiar completamente
el estudio de la gramatica, pues la comodidad de las escuelas
gramadticas invita precisamente a comenzar a estudiar sélo para
librarse de las preocupaciones de la vida de trabajo.5’ Sin em-
bargo, una gran parte de los estudiantes, ya sea por falta de di-
nero o de talento, se quedan estancados al comienzo de sus
estudios gramadticos y, a pesar de ello, reclaman su derecho a un
cargo eclesidstico. No pudiendo ya, sin embargo, recibir la or-
denacién sacerdotal sin haber cursado mds estudios, se con-
vierten en estudiantes vagabundos, simulan ser sacerdotes o
cometen otros delitos.

La razén de ello la ve Ferndndez en el libre acceso para
todo el mundo a las instituciones educativas. A los hijos de los

57 Comienzan los estudios «a fin de eximirse con ellos de los cuidados y tra-
bajos que tuvieron y profesaron sus padres.» P. Ferndndez Navarrete,
Discurso XLVIL A lo que ayudaria también reformar algunos estudios de
gramética, en: Conservacién de monarquias y discursos, p. 541; el Licenciado
Pedro Ferndndez Navarrete fue canénigo de la Iglesia apostélica del sefior
Santiago, capelldn y secretario de sus majestades y altezas, consultor del
Santo Oficio de la Inquisicién; paralo quesigue cfr. ibidem.
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agricultores y de los artesanos se les pone fécil el dejar de lado
el arado y las herramientas y dedicarse al estudio de la gramaé-
tica. Ciertamente, considera duro negarle a este circulo de per-
sonas la oportunidad de ganar prestigio por medio de las letras,
pero, sostiene por otra parte, que hay que pensar en que el
estado depende de personas que se dedican al servicio de las
armas, a la agricultura y a la artesania. Ferndndez consideraba
indefendible el hecho de que en Esparia, cuya extensién geogra-
fica no era tan grande, hubiera entretanto treinta y dos univer-
sidades y més de cuatrocientos «estudios de gramatica»8

Su argumentacion se orienta siempre hacia el estado, tam-
bién alli donde él mismo contesta con posibles argumentaciones
contrarias. A €], no le interesan el esplendor cultural o que sean
muchos los que tengan una oportunidad de instruccién, sino la
totalidad del estado. Asi, hay quien le contesta, por ejemplo,
que la difusién de la ensefianza ha caracterizado siempre a lo
largo de la historia a los grandes gobernantes. Cuando res-
ponde a esto, Ferndndez demuestra tener poco entusiasmo por
la ensefianza y un fuerte pensamiento estamental. Sostiene que
en la misma medida en que las letras son necesarias para los
gobernantes y para los que desempefian cargos de responsabi-
lidad, son superfluas para el simple soldado, quien simple-
mente debe obedecer y al que las letras vuelven melancélico ha-

58 La investigacién actual confirma el gran nimero de instituciones educati-
vas. Cfr. ]. B. Avalle-Arce, Dintorno de una época dorada, p. 22; en lo refe-
rente a la historia de las universidades espariolas cfr. también C. M. Ajo y
Sainz de Zuniga, Historia de las universidades hispdnicas; R. L. Kagan,
Students and Society in Early Modern Spain, pp. XXII, 82 y sig., 85; Felipe IV
ordend el 10.02.1623 una disminucién del nimero de escuelas de grama-
tica. Tenian que limitarse a las grandes ciudades. Cfr.: L. Gil Ferndndez,
Estudios de humanismo y tradicién cldsica, p. 63; con respecto a la propa-
ganda, quizds llevada a cabo por los intereses nobles, contra el latin y a fa-
vor de una mayor orientacién hacia la practica cfr.: L. Gil Ferndndez, Pano-
rama social, p. 58; con respecto al excesivo niimero de los mal pagados ser-
vidores del estado al principio del siglo XVII cfr. ibidem, p. 74.
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ciéndole asustarse de los peligros. Mientras que la fundacién de
las universidades en Esparia tuvo su justificacién después de las
guerras contra los sarracenos, a Fernandez le parece que ha lle-
gado la hora de poner punto final a la expansién de las univer-
sidades y las escuelas de gramatica.>

Asi pues, en sus conclusiones para la Espafia de la época,
Ferndndez presenta las consecuencias de la euforia instructiva
iniciada y propagada por los humanistas. La expansién y alta
consideracion de las letras apoyadas conjuntamente por los
gramaticos y los humanistas ha conducido, segtin él, a que haya
un gran nimero de estudiantes descontentos y sin trabajo, que
se han quedado estancados en el estudio de la gramdtica y ya
no han pasado a estudiar teologia o medicina. Se han quedado
estancados en la gramdtica, es decir, la parte que para ellos,
como futuros tedlogos, es propedetitica y no les abre ninguna
perspectiva de trabajo: argumentando igual que Palmireno,
afirma que si no imparten clases de gramaética, permanecen sin
trabajo y sin funcién social. La autoconcepcién humanista se
encuentra aqui con la oposicién de fuerzas sociales escépticas
que no comparten ni su euforia por la ensefianza ni su culto a la
erudicién.

Ahora bien, también se referia a la sociedad la considera-
cién que Nebrija hacia de la lengua como compariera del poder
politico o su enjuiciamiento de la lengua latina como medio de
erudicién y ciencia que también era compartido por Busto. Alli
donde se trata como tema la interdependencia de la gramética,
lalengua y la literatura nacionales, lo que importa también es el
prestigio y el sentimiento de autovaloracién de una sociedad.
Asi, Villalén queria responder con su gramaética a una necesi-
dad social, porque él esperaba crear con ella las condiciones
idéneas para una literatura nacional. Tanto si, como €l lo hace,
se ve la gramética como condicién previa para la literatura o,

59 «Poner raya & tantas fundaciones de universidades y estudios, y tantas de
colegios.» Ferndndez de Navarrete, Discurso XLVI, p. 542.
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como es el caso de Morales, se ve la literatura como condicién
previa para una lengua estilistica y retéricamente perfecta o, al
igual que Aldrete, se considera la interpretacion literaria como
la tarea original del gramaético, en todos los casos, la gramatica
siempre se corresponde con una necesidad social o, al menos, se
laincluye en un contexto general de la practica social.

Desde la Antigiiedad, cuando se le exigian al gramatico
unos amplios conocimientos generales para la interpretacién de
los poetas, la referencia a la realidad aparecia en un primer
plano. Cuando Palmireno se plantea como meta descifrar la
realidad, también quiere responder con su trabajo léxico a una
exigencia de saber. Asi pues, los graméticos no ven de ningtn
modo su trabajo como una mera tarea tedrica y ajena al mundo.
Lo que tiene valor practico para el lector son, sobre todo, los
consejos sobre el modo de vida, asi como las soluciones a cue-
stiones actuales que el gramaético y educador extrae de la inter-
pretacion de los poetas, en forma de ejemplos o sentencias. Alli
donde, sin embargo, quiere acercarse ain mds a la préctica de
su presente, va mds alld del comentario y la interpretaciéon de
los poetas y, con el material que ha recopilado en sus lecturas,
redacta libros propios. Ciertamente, es la «poetarum enarratio»
la que forma su punto de partida, sin embargo, él le presta me-
nos atencién a la correcta comprensién de los autores utilizados
que a la adaptacion de sus premisas al contexto de sus propios
planteamientos. Este desarrollo del gramético, condicionado
por la acentuacién de la prictica, conduce a un tipo de
humanista que presentaré en el préximo capitulo. Este
humanista, ciertamente, tiene de partida las mismas intenciones
que el gramético, pero puede parecer tan alejado de él como
Guevara lo estaba de Rua.



4. El humanista
a) Critica textual

El enfrentamiento de Ria con Guevaral se puede tomar
como ejemplo de la distancia que se habia abierto entre los
gramaticos y los humanistas incluso alli donde ambos estudian
los textos clédsicos. Mientras el gramatico Ria postula exactitud
frente al autor antiguo y sus citas, al escritor Guevara parece
interesarle, sobre todo, el mensaje y la posibilidad de utilizar el
texto que tiene entre manos en el marco de su propio libro. El
respeto frente al texto antiguo se abandona en favor de la utili-
dad en el contexto de un nuevo libro redactado por el propio
humanista. Guevara, con su trato desenfadado de los textos clé-
sicos, no es un caso aislado, sino, més bien, un ejemplo sinto-
mético de un tipo de escritor que, aunque parte en sus obras de
la lectura de los autores antiguos, no lo hace para hacerles justi-
cia, sino para utilizar parte de ellos como elemento de construc-
cién y ayuda para la argumentacién en el nuevo contexto de un
propio planteamiento en una obra propia.

Las explicaciones de Vives pueden mostrarnos las compe-
tencias que deberian caracterizar al critico de textos. También
son una muestra de que ya a principios del siglo XVI se cons-
tato la falta de una critica textual consolidada. Estas explicacio-
nes introduciran este capitulo, ya que, el trabajo con los textos
formaba la base de la tarea de los escritores humanistas. En el
primer libro de De causis corruptarum artium (1531), Vives cons-
tata que es cierto que se quiere seguir en todo a los antepasados
de la Antigiiedad, sin embargo, los que lo hacen se portan como
nifios si no tienen en cuenta la critica textual del gramatico. Esta
critica, continda, habia tenido en otros tiempos una gran im-
portancia, cuando los gramadticos todavia poseian una forma-
cién extensa y multidisciplinaria y les eran familiares todos los
géneros literarios. Entonces, eran capaces de enjuiciar quién era

1 Cfr.aquicap.C3.
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el redactor de una frase concreta o de todo un libro basdndose
en la diccién, la forma y la clase de argumentacién. Vives la-
menta que tales graméticos ya no estuvieran dispuestos en su
tiempo a realizar tareas similares y que, ademds, los re-
presentantes de las demads artes superiores hubieran expulsado
a los gramaéticos de su colectivo. La inevitable consecuencia de
esto es que, a partir de ahora, las peores obras se les atribuyan a
los mejores autores sélo para conseguir para ellas el prestigio
necesario y que a numerosas obras anénimas, sin pensarlo dos
veces, se les coloque en la portada el nombre de un autor cual-
quiera.2

Tales libertades le parecen a Vives tanto maés faltas de res-
ponsabilidad en cuanto que la transmisién mala y defectuosa
hace necesaria una observacién critica de muchos textos. Para
dejar esto bien claro, enumera numerosos ejemplos: asi, segin
él, se dice que la Biblia que fue traducida de la Septuaginta al
griego, habia sido destrozada de tal forma con un puiial que al-
gunas palabras no se podian ni siquiera leer; que los libros de
Aristételes y Teofrasto, cuando fueron encontrados, estaban
carcomidos por las polillas y las cucarachas. De otros cédices, se
cuenta que estaban destrozados por el polvo y el amon-
tonamiento, pero que, sin embargo, los mayores dafios se los
habian ocasionado los copistas por no disponer de ninguna
formacién especial. A menudo, habian sido monjas y otras mu-
jeres las que habian copiado los libros para disminuir su po-
breza. Por falta de atencion, habian cometido numerosas faltas,
las cuales fueron multiplicadas atin més por los copistas poste-
riores y, mds tarde, por la impresién de los libros. Vives cree
que gran parte de las faltas se debe a la ilegibilidad de los origi-
nales, la cual obligaba a los copistas a intentar adivinar el sen-
tido primitivo. Si los copistas tenian poca instruccién, tales su-
posiciones, a menudo, no podian mds que ser falsas. De esto,

2 ]. L. Vives, De causis corruptarum artium, en: Opera omnia, t.6,
pp- 4 y sig.
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Vives extrae la consecuencia de que los textos menos falsifi-
cados son los que menos se han leido, estudiado y copiado en
los 1ltimos quinientos afios, los que han permanecido sin ser
tocados en un rincén de alguna antigua biblioteca.3

En vista de esta situacién, Vives opina que urge todavia
mads una critica textual basada en conocimientos gramaéticos y
detalla las bases y los criterios de los que deberia partir esa cri-
tica textual, convirtiendo al mismo tiempo sus modelos en una
critica a esos escritores que se ocupan sin cuidado y con una
falsa generosidad de los textos antiguos: al hacerlo, afirma, no
prestan atencién al tiempo adecuado ni a las relaciones histori-
cas, no tienen en cuenta cudndo vivié un escritor, cudles son sus
ideas, a qué escuela pertenece, de qué prestigio goza, de qué
forma y en qué lengua escribié, si considera personalmente
todas las afirmaciones que escribe como ciertas o, por el contra-
rio, introduce en su texto varias personas con opiniones dife-
rentes, cémo suele expresar sus intenciones, en qué lugar habla,
en qué tiempo, a qué personas les habla y, finalmente, si habla
en serio o0 en broma. Vives explica lo que debe entenderse bajo
cada una de estas acusaciones, expresadas aqui de forma com-
primida y que se remontan, en parte, al «aptum» postulado por
Quintiliano para la retérica.

Asi, de la falta de atencién a las relaciones temporales, se
deriva el hecho de que se convierta a todos los autores en con-
temporéneos o que se tenga a los méds antiguos por modernos y
que, por ejemplo, se vea a San Jerénimo como predecesor de
Aristételes. Si no se tiene en cuenta que la opinién del autor no
tiene porqué identificarse con la de sus personajes, se llegard a
la conclusién de que todo lo que escriben Terencio u otros
escritores de comedias y tragicomedias, o lo que escriben Platén

3 Ibidem, pp. 45y sig.; también Cicerén se quejaba en su época de que los
libros griegos tenian menos faltas que los latinos, porque los ignorantes se
ocupaban mds con el latin que con el griego. Cfr. ibidem, p. 46; para lo que
sigue cfr. pp. 46 y sig.
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y Cicerén en sus didlogos, debe ser entendido como la opinién
de los autores y cuando en el libro biblico de Salomén hablan
los locos y los ateos, se creerd que se estd oyendo al propio Sa-
lomén. Puesto que los malos criticos de textos, al fin y al cabo,
tampoco tienen en cuenta la situacién en la que se produce una
afirmacién, se les escapa que cuando Cicerén apelaba en el foro
a los sentimientos y las pasiones del pueblo, tenia que argu-
mentar de forma muy distinta que en la exacta presentacién de
pruebas de sus obras filoséficas. Se les escapa que Socrates les
decia a los sofistas muchas cosas en broma que, por tanto, no
deben ser tomadas en serio y que la Biblia utiliza a menudo pa-
rdbolas que no pueden ser tomadas al pie de la letra. Por otra
parte, sostiene que quien no se esfuerce en averiguar de qué
prestigio gozan los autores concretos en los diferentes campos
del saber confiard en todos por igual. Le bastard que una obra
esté escrita e impresa para no dudar de su credibilidad. En
cuestiones de moral, utilizard de la misma manera a autores
paganos y cristianos, querra confirmar las tesis de un peripaté-
tico con las de un estoico y las del estoico con las de un epici-
reo. Vives rechaza tal eclecticismo de la misma manera que
rechaza que se enjuicie una obra apresuradamente y sélo con
echarle un vistazo, pues, si se hace eso, se juzga la totalidad por
la impresién positiva o negativa que causa unasola parte de la
obra y no se tiene en cuenta que una falta en el detalle no tiene
por qué disminuir la calidad del todo. Si se partiera de tales
«pre-juicios» (praeiudicium), permanecerian cerrados valiosos
ambitos de la literatura y la ciencia.4

Lo que realmente queria Vives con sus explicaciones era
esbozar un programa para la critica textual. Esto es al menos lo

4 Ibidem, pp. 47 y sig.; en lo que respecta al «praeiudicium» cfr. F. Schalk,
Praejudicium im Romanischen; con respecto al significado del pre-juicio en la
comprensién cfr. H. G. Gadamer, Wahrheit und Methode, pp. 261 y sigs.
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que anuncia en el titulo.5 Sin embargo, este programa se le es-
capa de las manos y pasa a expresar su pesar por el hecho de
que, en su época, no hubiera criticos de textos capaces y forma-
dos en la gramadtica que no repitieran los errores de los copistas,
sino que los descubrieran y los corrigieran. Cuando subraya el
valor que la gramdtica tiene para la critica textual, estd enten-
diendo ésta ltima como una disciplina gramatical. De hecho, la
critica de textos de autores cldsicos no es mas que la forma mo-
derna de la «poetarum enarratio», la cual era desde Quintiliano
un componente fijo de la gramatica.

En la argumentacién de Vives, hay un segundo punto que
parece tener una especial importancia. El se propone, cierta-
mente, esbozar un programa para la disciplina cientifica de la
critica textual, una disciplina, por tanto, cuya meta es confron-
tarse de forma critica con los textos transmitidos desde la Anti-
gliedad y el cristianismo y también editarlos. Sin embargo, su
argumentacién también le lleva a censurar al mismo tiempo la
elaboracién inadecuada por parte de los criticos de los textos
cldsicos y la actitud inadecuada que se adopta frente a dichos
textos. Asi, la censura que Vives hace del falso tratamiento cri-
tico-textual de los textos clasicos se convierte al mismo tiempo
en censura del tratamiento acritico de dichos textos por parte de
algunos colegas humanistas, como Guevara, al que Vives podia
estarse refiriendo.

b) Teoria de la Antigiiedad y practica de la Modernidad

La relacién con la Antigiiedad es lo que caracteriza al hu-
manista y no importa si reelabora textos antiguos de forma cri-
tica, los publica de nuevo, los traduce, hace recopilaciones de
sentencias cldsicas o debate cuestiones de actualidad tomando
como referencia las autoridades de la Antigiiedad. El humanista
puede, por una parte, investigar sobre la Antigiiedad y de tal

5 «Totius item artis criticae regulae breviter ac dilucide exponuntur.» J. L.
Vives, De causis corruptarum artium, p. 44.
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forma que consiga formarse una imagen lo més objetiva posible
de ella. Por otra parte, también puede interesarse, sobre todo,
por las cuestiones de su propio presente y solamente buscar en
la Antigiliedad las soluciones a los problemas. En este iltimo
caso, corre facilmente el peligro de no afrontar la literatura cla-
sica de la forma que Vives desea en su programa de critica tex-
tual. En el primer caso, es casi seguro que realizard una critica
textual sensata con la sélida base del gramético bien instruido.
Sin embargo, se convertiré en el blanco de la sétira de Saavedra
Fajardo sobre el humanista ajeno al mundo y sumergido en los
lejanos problemas de la Antigtiedad.

El humanista que vanamente gasta sus afios en leer
medallas, piedras antiguas, visitar ruinas y fragmentos
de edificios y en averiguar con la leccién de varios ma-
nuscritos si Cadmo usaba escarpines y si en los convites
de Alejandro se sirvieron visnagas, es un desgraciado
bufén de la vida.6

Fajardo critica aqui la falta de utilidad y la falta de referen-
cia a la vida practica. Su rechazo a un estudio humanista de la
Antigiiedad sin utilidad personal, que procede de mediados del
siglo XVII, ya evaluaba de forma retrospectiva la evolucién del
humanismo. Este rechazo encuentra un paralelismo en el punto
de vista teolégico-cristiano tradicional, que rechaza la ocupa-
cién con temas mundanos del saber si no son ttiles al mismo
tiempo para la salvacién personal del alma. Lope Alonso de
Herrera también sostenia esta opinién en el discurso de aper-
tura de curso que pronuncié en 1530 en Alcala.

F. Rico afirma que este discurso fue pronunciado en tan
buen latin e invirtiendo tan correctamente los t6picos laudato-
rios tipicos de los discursos de apertura que sélo se traté de un
ataque simulado y sin especial seriedad, que se correspondia
con el extendido ejercicio escolastico de discurso y contra-

6 Saavedra Fajardo, Repitblica literaria, pp. 50 y sig.
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discurso. Esto se pone especialmente de manifiesto cuando
Herrera invierte el tépico de que sélo su saber es el que libera al
hombre de su primitivo salvajismo y aislamiento y afirma que
son precisamente los representantes de la erudicién los que
tienden hacia el autoaislamiento, que Platén, por ejemplo, se
encerraba en la Academia, Aristételes se refugiaba en su Liceoy
los poetas evitan la compaiifa y suefian con la soledad de la
montana y el bosque.” Estd claro que de lo que se trata aqui es
de una inversion de la interpretacién de la estancia en el campo,
alabada tan a menudo y tan necesaria para los estudios.

Esto es un buen ejemplo de que Herrera, en el celo de la
lucha retdrica, va a veces mds alld de lo que puede defender en
serio. El mismo también lo admite en su dedicatoria.8 Sin em-
bargo, en la misma dedicatoria también precisa en qué consiste
el propésito de su discurso. Puesto que la dedicatoria va diri-
gida a una alta personalidad con gran responsabilidad en la
Universidad de Alcald, se puede suponer que Herrera no se
permite en ella ningtin juego retérico o superficialidad, sino que
expone univoca y comprensiblemente cémo debe entenderse su
discurso. Este escrito se puede valorar, por tanto, como una in-
formacién fidedigna con respecto a la intencién del discurso.
Herrera aclara en él que supone que existe una clara jerarquia
en la que la teologia domina sobre las artes liberales. Esto es lo
que él queria dejarles claro a aquellos que estaban tan fascina-
dos por las artes liberales que desplazaban la teologia a un se-
gundo plano. Al mismo tiempo, también acentia, sin embargo,
que no desea ser contado entre los que rechazan todas las artes
liberales en favor de la teologia. Para ello, repite de nuevo el tan

7 F.Rico, «Laudes litterarum»; Humanisme et dignité de I"homme dans 1I’Espagne
de la Renaissance, pp. 41-44.

8 L. Alonso de Herrera, Oratio habita in academia compluvtensi die sancti Lvcae,
Epistola, p. 9; Lope Alonso de Herrera era hijo del humanista Hernando
Alonso de Herrera, quien ensefi6 retdrica y gramética en Salamanca y Al-
cala. Pas6 un tiempo en Italia. Para lo que sigue cfr. ibidem, Epistola.
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manido argumento de la primacia de los estudios religiosos so-
bre los profanos. No se trata de un ataque simulado o una exa-
geracién, sino del punto de vista de Herrera.

Partiendo de este punto de vista, mostraré a continuacién
que Herrera, al sostener precisamente la primacia de la teologia,
les puede reprochar a los estudios profanos de la Antigiiedad la
misma falta de utilidad y el mismo alejamiento de la vida que
ya atacaba Fajardo. Frente al saber religioso, el saber profano no
puede mds que aparecer como estéril y como sabiduria de los
ignorantes,® pues la teologia puede mostrar el camino hacia la
salvacién personal en el més alld y hacia la correcta actuacién
en la vida terrenal.l0 Esta posibilidad no la ofrece la gramatica:
«At caste docet loqui grammatica et recte, doce me quaeso non
loqui caste, sed vivere caste: non loqui recte, sed uiuere recte.»11
Sin embargo, no sélo es la ciencia profana de la gramaética la
que debe orientarse hacia la préctica y hacia la utilidad perso-
nal, sino que también tiene que hacerlo la propia teologia, pro-
porcionando no teorias sobre el cielo, sino el cielo mismo.12

Si la préctica y la utilidad son tan importantes, no es de
extrafar que el principal reproche que Herrera puede echar en
cara a un ambito del saber sea el de la inutilidad privada y pu-
blica. Esto es precisamente lo que critica no sélo en los eruditos
que encaminan su quehacer hacia la Antigiiedad, sino también
en los propios eruditos de la Antigiiedad. Ellos, por ejemplo
Aristételes, Cicerén, Solén, y Licurgo, se refugian en la soledad
cuando el estado se encuentra en dificultades y no tienen, por
tanto, ninguna utilidad publica.!® No sélo traicionan a su pro-

9 «Hoc est quod nos sapientiam stulti uocamus.» Ibidem, p. 115; «Sapientia
enim haec humana et sterilis et pestilens est.» Ibidem, p. 156.

10 Ibidem, peniiltima pagina del texto.

11 Ibidem, p. 151 (segin el propio cémputo de péginas).

12 «Coelum inquam da tu mihi, non eam quae de coelo doctrina est.» Ibidem,
p- 153 (segiin el propio cémputo de péginas).

13 «Hos ergo non appellet quos desertores, si prodesse suis poterant, infoeli-
ces si non poterant, cur non datis operam patriae periclitanti, cur non
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pio estado, sino que también se traicionan a si mismos: de la
misma forma que su sabiduria no le sirve de nada a la causa
publica, tampoco les sirve de nada a ellos, ya que los eruditos
permanecerdn pobres, insomnes, sin gloria y olvidados.14
Herrera también expone dos casos concretos de cémo hay
que imaginarse esta erudicién intitil y triste, lejana del mundo y
de la fuente de la doctrina cristiana de la gracia. En el prélogo,
cita como ejemplo a aquellos que imitan tan celosamente a Cice-
rén , quienesque parecen esconderse tras la proteccién de su
nombre y sus trabajos no llegan a ser méds que meros comenta-
rios.1> Més tarde, en el propio discurso, se encuentra un se-
gundo ejemplo. Narra el triste destino de un mal orador que,
presumido como es, se considera superior a Cicerén, Tito Livio,
Séneca o Quintiliano, pero que necesita mas de quince meses
para componer un discurso tomando cosas de Cicerén, Tito Li-
vio, Plinio y Quintiliano y para esparcir por él versos de Plauto,
Virgilio, Horacio y Marcial o de autores griegos. El, continia
Herrera, elabora su texto con gran esfuerzo, lo pule estilistica-
mente, lo aprende de memoria, lo declama y, el dia sefialado, lo
pronuncia con voz temblorosa ante un piiblico desinteresado.1
Este orador es, al igual que el admirador de Cicerén, un
ejemplo tipico de que la mera veneracién e imitacién de la An-
tigliedad no tienen para él sin sentido. A ellas, debe afiadirse el
interés y la utilidad individuales. Para Herrera, que ve la teolo-
gia como la ciencia més alta, el interés individual consiste en la
salvacién personal del alma y en la utilidad ética a las cuales no
contribuye un estudio absorto de la Antigliedad. También los
humanistas esparfioles y los representantes de las letras huma-
nas en el Siglo de Oro, que se veian obligados a legitimarse

adestis ciuibus tumultantibus, cur in ocia uos et in angulos obtruditis?»
Ibidem, p. 121 (segun el propio cémputo de paginas).

14 Ibidem, pp. 138-144 (segun el propio cémputo de péginas).

15 Ibidem, epistola.

16 Ibidem, pp. 55-58 (seguin el propio cémputo de paginas).
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frente a los poderosos representantes de la Iglesia y la teologfa,
una y otra vez, exigian utilidad ética y aplicabilidad a la vida
préactica.

Junto a esto, no se debe olvidar que también en el pensa-
miento teoldgico de Espaiia existia desde el siglo XIII una ten-
dencia tedrica a la que se le oponia desde el siglo XV la doctrina
de los observantes, la cual habia sido resumida anteriormente
por Bonaventura en el Itinerario y que era de orientacién prac-
tica. Esta experiment6 precisamente entre 1490 y 1500, de forma
simultdnea al surgimiento del humanismo, un momento culmi-
nante.l? Con ella se correspondia esa concepcién pedagdgica
del escritor que no sélo queria transmitir valores ascéticos, sino
también principios de la revelacién y de la moral cristianas.
Entre sus seguidores, se puede contar a Arias Barbosa, Juan de
Sobrarias y Diego Ramirez de Villaescusa. Frente a ellos se en-
cuentran, entre otros, los humanistas italianos con una mayor
orientacién ascética, como por ejemplo, el milanés Pedro Mar-
tir. 18 Por lo tanto, el humanista espafiol podia extraer la orien-
tacién hacia la moral y la utilidad en la vida personal de una
teologia de su tiempo que también se orientaba hacia la préc-
tica. Asi, podia apoyarse en esa teologia con la que unfa ademaés
la vuelta a las fuentes textuales, la idea de progreso, el conoci-
miento de lenguas extranjeras, la idea de la dignidad humana,
la importancia del estudio, asi como el reconocimiento del pro-
pio yo y el ideal de su perfeccionamiento.l? La influencia mutua
entre humanismo y teologia pudo repercutir, sobre todo, en el
hecho de que se contemplara la Antigiiedad mas como una fi-
nal