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Introducciént

Es muy sugestivo el pretexto que utiliza Ferran Nunez cuando dedica eL Tractado de la
bienaventuranga al segundo Duque del Infantado, porque induce a recrear para nosotros,
lectores del siglo xx1, las inquietudes filoséficas del cendculo ducal en la corte alcarrena
de don fﬁigo de Mendoza. Unas inquietudes que, por su caracter civico y moral a la vez,
permiten acercarnos a través de un testimonio literario hasta ahora inédito, alo que pudo
ser el ideario humanista en la sociedad del descendiente del Marqués de Santillana. Fe-
rran Nuniez se alza como testigo directo de esta situacion:

veyendo que en su magnifica casa e en su muy epulente mesa a todos de continuo
aparejada, se movié por qliistién quién sintié mejor de la bienaventuranca que
el principe de los philésophos, en lo que de €l se halla escripto. E porque vuestra
seforia afirmativamente quiso sostener que el mismo Aristétiles escrivid e co-
noscié mejor que otro mundano omne de la bienaventuranga (p. 11).

Se induce a imaginar la sobremesa del duque como lugar abierto y propicio para la in-
vestigacion del tema de la felicidad, replanteado y sujeto a la especulacion del humanismo
italiano, lo que suscité en nuestra Peninsula la atencion de algunos hombres de letras que
se adiestraron en el tema probando sus fuerzas en obras originales, comentarios, roman-
ceamientos, traducciones, ejercicios académicos, correspondencia epistolar.” Y hemos de
imaginarnos todavia mas. Los comensales del duque restringian el tema a la considera-
cién de una sola autoridad, y no la menor, la de Aristételes, lo que ofreceria ocasién a don
[fiigo para pronunciarse como paladin del Estagirita y sostener su primacia y autoridad
en el tema de la bienaventuranza.

Sila perifrasis ‘quiso sostener” aplicada a la participacién del duque, tiene aqui el valor
de accion realizada, me pregunto si Ferrdn Nunez, al apagar posibles fuegos de disputa
filosofal con su tratado, no habria hurtado a la posteridad un contenido literario que, mo-
vido como cuestidon en una placentera sobremesa, habria de desembocar en las calidades
y modos de la forma dialogal. Pero nada mds lejos de Nuriez que hacer de relator de tales
supuestos procesos comunicativos que unicamente exhibe como pretexto para embarcar-
se en otra mds adecuada especulacion, ya que, en son de servicio, ofrece su propia alterna-
tiva a la ocupacion filoséfica en juego. Asi, brinda al duque y a sus comensales un «breve
tractado copillado de muchos lugares y actores maravillosos por donde conosca en qué
estd la verdadera felicidad e quién sintié mejor que el Aristdtil dellax (p. 12).

En este regalo literario la estimacién laudatoria de la persona de don Ifiigo va provista,
como es preceptivo, de una dosis notable de la cortesia proverbial al uso en el género del
exordio. Asi, el duque aparece como el arquetipo del gobernante, con todas las partes que

1.— Quiero dejar constancia de mi agradecimiento a José Luis Canet, Alan Deyermond, José Manuel Diaz de Busta-
mante, José Manuel Fradejas, Michel Garcia, Antonio Garcia y Garcia, José Garcia Oro, Luisa Lopez Grigera y Alfonso
Rey Alvarez.

2.— Hay varios episodios en el xv, los mds significativos y de primera hora en el entorno de Juan 11 de Castilla que ma-
nifiestan el interés por asimilar y divulgar, aunque en circulos reducidos, la ‘sciencia moral o de virtudes! De este clima da
cuenta el joven Alfonso de Cartagena en su Memoriale virtutum: «;Quién abastarie recontar quantos varones, asi antiguos
como deste tiempo, griegos e eso mesmo latinos, gentiles e cathélicos en la materia de las costumbres escrivieron? Los
unos glosas, los otros comentos, los otros summas» (fol. 3v). Véase Mar Campos Souto, El Memorial de virudes: la traduc-
cion castellana del Memoriale virtutum de Alfonso de Cartagena, Burgos, Instituto Municipal de Cultura, 2004, p. 202.
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se exigirian en un doctrinal, destacando sin ambages y sin prejuicios la fusién de sapientia
et fortitudo. Fe y confianza en el auxilio divino, practica de la justicia apoyada por la fuerza
militar y dedicacién a la «literal sciencia», que «con continuo estudio exergita» (p. 11).
Pero a esta apreciacion tan encomiable que Nunez endosa al duque, se unird casi inme-
diatamente otra observacion que se esgrime como repulsa: a saber, la dedicacion excesiva
del duque a la ‘opinion filosdfica) una actividad en la que, Don fﬁigo, segun Nunez, ‘mucho
tiempo gasta, y que el escritor pretende paliar y remediar con la elaboracion de su tratado.
El De la bienaventuranga serd pues el adversario del duque, pero como tnico combatiente
de la proyectada disputa verbal, con la finalidad de acallar la apologia aristotélica que, tal
vez, podria traer en acarreo otros males mayores.

No hay evidencia cronoldgica en el Tractado de la bienaventuranga para fijar o aproxi-
mar su fecha de redaccién. Un terminus a quo nos lo proporciona la mencién al titulo de
duque que don Tfigo ostentdé desde 1479, por muerte de su progenitor. Ferrdn Nufiez
debié de estar relacionado estrechamente en alguna época de su vida con la corte ducal,
pues no es éste el unico escrito que dirige al duque del Infantado. En el rétulo del Tracta-
do de amicicia, dirigido también a Don fﬁigo, se identifica a Ferran Nufez como doctor:
«compuesto en vulgar lengua por el doctor Ferrdn Nunez», mientras que en el Tractado
de la bienaventuranga reza: «copillado por el doctor Ferrant Nurez, del consejo del rey y
reina, nuestros sefiores».>

Adolfo Bonilla identificé a Nunez, aunque sin aportar documentacion alguna, como
médico del duque del Infantado.” Dado el enfoque que Nuiez aplica al tema de la amis-
tad en su Tractado, habra que admitir, mientras no se hallen otras evidencias, su grado de
doctor en materias juridicas. Entre la relacion de homénimos (Ferndn Nunez, Fernando
Nunez) se debe descartar al secretario y tesorero de los Reyes Catélicos, Fernan Nuiez,
fallecido en 1480 o tal vez un ano antes. Existié otro homénimo, doctor y también con-
sejero, aunque no de los Reyes Catdlicos sino del arzobispo Carrillo. Se trata del doctor
Ferndndo Nunez, del Consejo Arzobispal, residente en Alcald de Henares y que en 1479
forma parte de la oligarquia que detenta los cargos municipales y secunda los proyectos
del arzobispo.® Esta identidad no pasa de débil conjetura, como lo es el testimonio de un
«Fernan doctor» entre los firmantes de un documento real sobre prohibicién de bandos,
expedido en Olmedo en 1493. En la cercania de la familia Mendoza destaca el caballero
Pero Nuniez de Toledo, que establece parentesco con el primer duque, por matrimonio de
su hija Beatriz con Juan de Mendoza, segundo hijo de Don Diego Hurtado de Mendoza.
De este matrimonio nacieron tres hijos que hubieron de litigar por la herencia de su pa-
dre, quien abandonando a su mujer se habia amancebado con una dama de la corte ducal.
A su vez, Pero Nunez, abandonado por su mujer —de la familia Stuniga— en los afios de

3.— Carmen Parrilla, De amor y mecenazgo en el siglo xv espasiol. El Tractado de amicicia de Ferrdn Niiez, Universidade da
Coruna, Servicio de Publicaciones, 1996. La mayoria de las hipdtesis que expongo a continuacién sobre la identidad de
Ferrdn Nunez se hallan recogidas en el trabajo citado (pp. 19-23).

4.— Adolfo Bonilla y San Martin, «El Renacimiento y su influencia literaria en Espafia», La Espania Moderna, febrero
(1902), pp. 84-100.

5.— En el proceso inquisitorial a Pedro de Osma, el Dr. Fernand Nurez fue convocado para la primera sesién en la
primavera de 1479. Los datos se extraen de una copia dieciochesca del P. Anrés Burriel. Marcelino Menéndez Pelayo,
Historia de los heterodoxos espanoles (1880), Madrid, La Editorial Catdlica (Biblioteca de Autores Cristianos), 1965, 1,
pp. 566-582, la mencién a Nunez en p. 574.
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la guerra civil que precede al reinado de los Reyes Catdlicos, se casé con Leonor Arias,
mujer del servicio de su casa, con la que tuvo varios hijos que llevaron el apellido Nuniez.
Asi, pues, un linaje Nunez se encuentra en el altimo cuarto del siglo XV en la cercania de
los poderosos Mendoza, tanto por parentesco como por afinidades politicas. Entre los
hijos y nietos de Pero Nunez no encuentro alguno con el nombre de Fernando o Ferran,
pero este linaje debi6 de multiplicarse y es tentador suponer para el autor del Tractado
de amigicia y del Tractado de la bienaventuranga su pertenencia a una linea colateral en el
tronco de los Nurnez.

Algunas evidencias internas del Tractado de amigi¢ia, aunque no muy consistentes, si-
taan este opusculo en el decenio de los afos ochenta, y cabria apuntar la ordenacion de
los temas de ambos escritos de Nunez para interpretar que debieron realizarse sucesi-
vamente y en fechas muy proximas. La dedicacion a la casa ducal puede apoyarse en la
composicion de estos escritos y acaso de otros, desconocidos para nosotros, pero que tal
vez arrojarian mas luz sobre la relacion de Nunez con el duque.

Nada impide pensar que el escritor entrase al servicio de don Ifiigo en funcién de su
preparacion de jurista o de educador de los miembros jévenes de la casa. Con la cautela
necesaria para no llenar de contenido inutil lo que pueden ser insinuaciones retéricas,
no ha de olvidarse que en el Tractado de amigicia Nunez agradece reiteradamente el amor
que el duque le mostré. En el muy extenso proemio, algunas de las alabanzas que prodiga
a la persona de don Tiigo se dirigen a mostrar la faceta de impulsor y restaurador del pa-
trimonio artistico de la familia, el rasgo mds acusado con el que el magnate pasa a la pos-
teridad. Cuando se trata de ensalzar su virtud, el escritor echa mano de un laus familiae,
convenientemente colocado en el proemio. En el Tractado de amigicia menudean algunas
poco sutiles peticiones de mercedes, formuladas al amparo de la tdctica laudatoria que
incide en las cualidades ex animo, al precisar Ferran Nuarez que los beneficios dispensados
por el poderoso son derivacion obligada de la practica de la virtud. Todo ello me inclina a
considerar anterior en el tiempo el Tractado de amigigia, como una muestra casi inmediata
dela introduccién de Nunez en el circulo ducal, segiin podria inferirse de la justificacion y
protestas que acompanan el escrito: «muy conviniente cosa fue que a tan gracioso sefior e
de tantas virtudes doctado, que tanto amor me mostrd, sirviendo escriviese e en perpetui-
dad pusiese por comienco e cognoscimiento de todos este tractado de amor» [...J«cémo
tiene en aquel amor a los hijos de aquéllos que sus padres quisieron e amaron, e cdmmo
remunera los servicios passados» [...] «si digno de me llamar sieruo puedo [...] sirviendo
remunerar tanta merged como en el amor que me mostrd me hizo».° Tiene asi el Tractado
de amigigia el valor inaugural de la producciéon por algunas caracteristicas de su modo lau-
datorio, lo que no puede extranar, pues el regalo literario ha sido muchas veces la puerta
de entrada a la casa de los poderosos y un medio muy adecuado no sélo para la creacion
sino también para la supervivencia de lo que hoy conforma nuestra historia literaria.

En el Tractado de la bienaventuranga el pretexto circunstancial, la decision de atajar el
encomio aristotélico y el tono cristianizante parecen sefialar la autoridad de quien se po-
ne al servicio de su sefior para elaborar un discurso en el que el tono admonitorio juega
un papel relevante, en su intencion de encauzar la conciencia moral del destinatario de

6.— De amor y mecenazgo, ob. cit.,, p. 55.
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su escrito, a la vez que configura la categoria del escritor como censor y consejero, lo que
acaso senale la presencia continuada de Nunez en la cercania de la corte ducal y cierto
predicamento en el &mbito mendocino. Con todo, no habra que enganarse, el empeno de
Nunez sobre los peligrosos enfoques de algunos errores filoséficos es pobre contribucion a
un tema candente y no permite vislumbrar lo que fue un debate bien aireado en otras la-
titudes. Aun asi, es de suponer que en la mente del autor del Tractado de la bienvanturanga
estarian presentes, por lo menos, los ecos de las controversias.”

No es ocioso pretender situar esta obra en el decenio de los afios noventa, antes de con-
cluir con otras observaciones sobre las circunstancias de esta escritura. En el rechazo de
la ‘opinién filoséfica, en cuanto se entiende como doctrina de la gentilidad, parece Nunez
imponer un criterio de subordinacién a las letras sagradas en discreto equilibrio con el
acarreo dela literatura filoséfica profana, identificada por Nunez de «literal sciencia» que
el duque cultiva, como descendiente y aprendiz de su digno abuelo, cuando por boca de
Lucena definia el Marqués de Santillana las propiedades curativas de la filosofia moral,
‘espuela de virtudes y rienda de vicios. ®

Al extenderse Nunez sobre el peligro de las herejias filosoficas ofrece una faceta de la
repercusion del pensamiento ético en la Castilla del xv, un apasionante capitulo, al fin, de
nuestra cultura literaria y filoséfica, no sélo en lo que pueda representar de permeabili-
dad o no al humanismo de cufio italiano, sino porque ayuda a precisar los espacios y limi-
tes del mecenazgo, el empleo indiscriminado tanto filoldgica como ideoldgicamente de las
fuentes literarias, asi como los enfoques de la teoria y practica de la traduccién.

A mi juicio, el Tractado de la bienaventuranga es obra posterior al Tractado de amicicia,
aunque no muy alejada en el tiempo. Y sin poder precisar otros datos, al menos un termi-
nus ante quem de la obra que aqui se edita es la fecha del fallecimiento del duque, en sus
posesiones de Guadalajara en 1500.

El valor enunciativo del titulo de la obra sefiala que se va a discurrir por uno de los
grados, el mds sublime de la actividad del ser racional, dltimo paso después de la adquisi-
cion de la virtud, la contemplaciéon de la esencia divina, segin entiende la sacra teologia
el término romance «bienaventuran¢a». Cuando Cartagena realiza ciertas traducciones
de Séneca para el uso y disfrute del rey Juan 11 de Castilla, al ocuparse del De vita beata,
incluye en la introducciéon observaciones que inmediatamente se verd precisado a aclarar
en glosa marginal:

Aristoteles y algunos otros de grand auctoridad le pusieron nonbre felicidad que
dizimos bienaventuranga. porque aquella es la que iunta mente contiene todos
los bienes (Cinco libros de Séneca 1491: fol. 1v).

En glosa que remedia las posibles deficiencias de «nuestra lengua» explica el obispo:

7.— Remito al que fue esclarecedor trabajo de Ottavio di Camillo, El Humanismo Castellano del Siglo xv, Valencia, Fer-
nando Torres Editor, 1976. Del mismo autor, véase ahora «Juan de Lucena’s rewriting of Bartolomeo Fazio’s De vita felici-
tate: on the many uses of humanist ethical theories», en Letras humanas y conflictos del saber: la Filologia como instrumento a
través de las edades, eds. Ana Vian y Consolacién Baranda, Madrid, Editorial Complutense, 2008, pp. 35-67.

8.— Libro de Vida beata de Juan de Lucena, en Opdsculos literarios de los siglos x1v a xvi, Madrid, Sociedad de Biblidfilos
Espanoles, 1892, p. 156.
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Llaman los philosophos al bien soberano felicidad y los theologos le dizen beati-
tudo. E en romange le dizen bienaventuranca, porque no tenemos otro vocablo
mejor en que lo podamos trasladar (Cinco libros de Séneca 1491: fol. 2v).

Generalmente, Nunez sigue esta distincion tradicional, con alguna excepcién, como
sucede en ciertos emparejamientos de «beatitudo» y «felicidad», acaso por seguir al pie
de la letra la fuente: ‘beatitudo enim, sive felicitas’ (Summa theologica, 11, a. 2), 0 en expresion
en serie ternaria, enumerando: ‘otros pusieron la feli¢idad o bienaventuranga o beatitu-
do en la hermosura o puleritudo’ (p. 47), que podria inducir a creer en un uso laxo de los
conceptos, pero normalmente otros modos expresivos concluyentes estan en una linea
definitoria inequivoca: «la felicidad es un bien que es propio bienaventurado» (p. 43). «E
asi, senor, non ay otra felicidad nin menos bienaventuranca sinon fruyr en Dios» (p. 52).”
Este valor de la bienaventuranza se expresa, tanto al trasladar definiciones de la Summa
theologica —principal fuente— como en otras aseveraciones de tipo piadoso: «La bien-
aventuranca consiste en aquello que los santos resciben gualardon por las tribulagiones
e trabajos que pasan en este mundo, e esta es la gloria» (p. 34). La interpretacion de la
concepcion filoséfica de la vida contemplativa, que equipara tribulaciones y practica de la
virtud, designa el estado de sublimacién que permite deleitarse en la esencia divina en el
plano de la fe cristiana. Desde tal atalaya se aminora el prestigio de Aristoteles, pues el en-
foque pretende un distanciamiento de dos modos de concebir la felicidad: el politico y el
especulativo, escalones que, con todo, podran conducir al modo contemplativo. Aunque
todavia hay apoyo aristételico en la advertencia: «note vuestra excelente senoria que el
gozo dela virtud excede todo gozo e alegria mundana» (p. 54), la superacion se logra en el
equiparamiento del grado mas alto de felicidad con el conocimiento de la esencia divina,
al explotar Nunez la literaria presentacion de la sabiduria en el Eclesidstico."® Algun otro
procedimiento para rebajar la importancia de Aristdteles se logra por la apropiacion de
juicios comunes y trillados sobre el fildsofo, entre los que se cuenta su condicién de in-
fiel, que Eusebio agravaria desde su atribucion en De praeparatione evangelica,' asi como,
cuando Nurez, al declarar que el contemplativo debe usar moderadamente los bienes ex-
ternos, desliza una referencia malévola sobre la avaricia del propio Aristdteles: «Verdad
es que el Aristdtil fue reputado avaro porque junta con la vida bienaventurada los bienes
de fortuna e terrenos» (p. 22). Queda, pues, apuntado, como conviene a la coherencia de
la intencidn del Tractado, que Aristételes no es autoridad competente para hablar de este
grado de felicidad que es la bienaventuranza ni puede participar de ella.

El vocablo feli¢idad’ recibe oportuna matizacién ya desde el comienzo, al reiterar que
va a tratar de la «verdadera feligidad que la sacra theologia promete y da» (p. 12). Por tal
razon, se rebate el gozo que pueda experimentarse en el acopio de bienes temporales con

9.— Se trata de expresiones comunes que se pueden encontrar en las interesantes informaciones de tantos escoliastas:
«Felicidad es aquella inteligencia que recibe el nuestro entendimiento de la essencia divina, la qual se dize en muchas ma-
neras por los santos, es a ssaber, vida eterna e beatitud [...] Fruir, sequnt sant Augusti en el primero De doctrina christiana,
es amar la cosa por si mesma e no por hotro fin, assi como amar a Dios». Se trata de una glosa del manuscrito 3367 de la
BNM, donde se contiene la Vision deleitable de Alfonso de la Torre. (Garcia Lopez 1991: 11, 30).

10.— Eccl. xx1v, 15-23 en p. 57 de esta edicion.

11.- Ya Nuifiez acudia a Eusebio en el Tractado de amigigia: «E el Eusebio, en un libro que hizo De preparatione evangeli-
ca, en un capitulo que comienca Elarcus, dize que el Aristotelis fue judio e de su generation». Véase C. Parrilla, De amor y
mecenazgo en el siglo xv espanol, ob. cit,, p. 58.
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calificaciones negativas: falsa felicidad’; felicidad falsa e enganadora’; ‘no feli¢idad’ Por
ello, cuando aluda a las variadas posiciones filoséficas, en las que sobre todo se hallaria la
huella epictrea, no tiene empacho en designar como ‘felicidad en esta vida’ aquella que
conduce al disfrute y al deseo inmoderado de bienes temporales.

Pero ni en estas ni en otras afirmaciones hemos de ver rasgos originales en el Tractado
de la bienaventuranga, porque tanto el enfoque del tema como el procedimiento argumen-
tativo dependen de fuentes muy comunes. A pesar de la intencion del autor —tratar el
asunto desde el plano de la ‘sacra theologia’—, conviene tener en cuenta que la exclusion
de la autoridad aristotélica no va a ser absoluta. Presentaindose Nunez como agente de
un discurso moral, ejercerd una funcién disuasoria por medio de la alternativa de otra
lectura en la que el pensamiento aristotélico sobre la felicidad estara sostenido por uno
de sus mejores comentaristas durante la Edad Media, Tomds de Aquino. El texto guia no
serd la exposicién sobre la Etica (In decem Libros ethicorum Aristotelis), obra concisa por su
pertenencia al género de las sentencias, sino una seccién del gran sistema arquitecténico
de la Summa theologica (Prima secundae), en la que en cinco cuestiones se trata el tema de
la bienaventuranza. La articulacion de estas cuestiones permite mds profunda discusién y
es donde el pensamiento de santo Tomds se halla aqui cabalmente expuesto.”

El Tractado de la bienaventuranca circunscribe la influencia de Santo Tomads a la ma-
teria contenida en los articulos de la Quaestio 11, siguiendo con bastante fidelidad la or-
ganizacion dialéctica de cada articulo en su técnica expositiva: acopio de autoridades,
opiniones alternativas, argumentos sed contra, determinacion final. El orden adoptado
por Nunez en su exposicion es el siguiente: articulos 1, 2, 3, 6, 5, 7, 8. Una vez expuesta la
doctrina, se concluye con la introduccién del articulo 8 de la Quaestio 111. Sin perder de
vista el contenido de cada articulo, una vez determinada la inquisicién de la correspon-
diente materia, Nunez procede a desarrollar una exégesis voluntaria que justifica: «<E en
esto deste articulo se determina, e para mayor intelligencia e mas conos¢imiento avemos
de notar» (p. 16); «<E comoquiera que el santo doctor exgelentemente lo determine, nave-
gando por sus pisadas, siguiendo sus remos, diré» (p. 35); «E para mayor intelligencia de
esta conclusion» (p. 52). Se enuncia asi otra modalidad discursiva consistente en la enu-
meracion de referencias a dichos de varios autores sobre la materia que se viene tratando,
esto es, el modo de discurso convincente que ya prometia al duque: escribir «este breve
tractado copillado de muchos lugares e actores maravillosos». Asi, la consideracién moral
del comentarista Nuriez se abria camino por la via coémoda, rapida y practica del centén
religioso y filosdfico.

No siempre Nunez sigue respetuosamente las fuentes que cita sino que en ocasiones al-
tera o disgrega el pensamiento del autor evocado con observaciones propias, trasladando
asi aquella autoridad con cierta libertad. En la seccién compilatoria las autoridades mads
numerosas son las procedentes de los libros sagrados de la Biblia, que casi siempre cita de
modo literal. Le siguen los padres de la Iglesia, autores cristianos, citaciones del aparato
de fuentes del derecho canénico, escritores y filésofos paganos tienen menor representa-
cion. En muchas ocasiones la cita es vaga, aun cuando se ponga la sentencia en boca de su

12.— Aristdteles, LEthique a Nicomagque, eds. René Antoine Gauthier — Jean Yves Jolif, Louvain, Paris, Publications Uni-
versitaires — Beatrice — Nauwelaerts, 1970, p. 130.
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autor, pero no se remite a la fuente. Mayor precision se emplea en las referencias a obras
de Aristételes, San Agustin, Boecio, Gregorio el Grande y Cicerdn.

El sistema del texto es, pues, como espina dorsal, el De beatitudine de Santo Tomas,
con la fronda del modo compilatorio puesto al servicio de aquellos temas de evidente
inflexién religioso-moral. Pues, al fin, el concepto de felicidad esgrimido por Nunez po-
ne en marcha los motivos propios del de contemptu mundi, con lo que en primer lugar
las riquezas y seguidamente honores, fama y placeres han de ocupar de modo extenso el
espacio del comentador para disuadir convenientemente de los vicios y tachas que alli se
representan. En el comentario a cada articulo de la Quaestio 11 se trata con mayor o menor
extension una serie de temas en cuyo desarrollo el tono se vuelve mas admonitorio que
expositivo. Nunez ‘hace notar’ profusamente, en dilatacién retdrica que delata los usos de
la predicacion, tantas veces trasladados a los escritos ascéticos como material de seqgunda
mano, las sentencias y los dichos, asi como salpica el texto del caracter lirico de lo salmos,
una de las fuentes biblicas mds utilizada. Apenas se prodiga en la insercién de ejemplos
procedentes de la tradicion histérica o de algan repertorio, sino que generalmente pro-
cede por alusiones, como sucede en la aplicacion de la fébula del can que lleva el queso
en la boca. Siempre en aras de una interpretacion moral, cede lugar a las similitudines, en
cuya riqueza imaginativa se detiene, como sucede en las semejanzas mundo-mesonero
o del gallo convertido en capén (pp. 32, 44). Igualmente con el recurso del ubi sunt para
rebajar el valor de las riquezas temporales, resalta el muy conocido tema boeciano de la
telicidad de los poderosos. Tal método organizativo confiere a esta prosa cierta diversidad
en lo que atane a sus peculiaridades lingiiisticas, condicionadas por las versiones que el
autor pudo utilizar en el manejo de las fuentes. Es comprensible, pues, el numero eleva-
do de cultismos latinos o de voces latinas procedentes de los textos de indole teoldgica y
filosofica. Precisamente por el acopio de términos pertenecientes a un lenguaje doctrinal
transmitido desde la antigiiedad, se van a emparejar formaciones propias del siglo Xv con
las introducidas dos siglos antes en los albores del cultivo del romance con fines eclesiasti-
cos, juridicos, didacticos y literarios, algunas veces incorporados en formas deturpadas, al
menos en su aspecto grafico, pero generalmente llevando como rico acarreo neologismos
de otras lenguas (griego, hebreo) procedentes de textos sagrados o técnicos. No habra que
descartar la idea de algin romanceamiento achacable al autor, al servirse de ciertos mate-
riales, asi como el uso de otras versiones ajenas algo deficientes que desvirtaan el sentido.
Todo ello va a ofrecer una acumulacion de voces cultas pero también cierta diversidad en
aras de la amplificatio retdrica, cuando al prodigarse en la hendiadis, se muestren parejas
o grupos de voces y sinénimos cultos y vulgares a la vez (‘con grand sapiengia e trabajo’;
‘dana e noze’; ‘vacuo e vazio’; ‘rudo e indocto juyzio’; ‘e inora e non sabe’; ‘cupididad o cob-
digia’; ‘pecunia o dinero’; ‘traydor o proditor’; ‘coinquinan e ensuzian’; ‘escurras e malos’;
‘lo mirare e catare e pensare'). Presencia, pues, constante de grecismos y latinismos, asi
como algin arabismo.

En un texto cuyo sistema se centra en el acarreo de fuentes diversas son de esperar
ciertas aclaraciones léxicas. Algunas son concisas: ‘cabdillo, que es duque’ Otras han me-
recido mayor atenciéon. Peripatéticos, que quiere dezir de los que andando muestran’;
‘philosophia, que se dize amor de sapiencia’; la ynane gloria, que es la soberbia’; ‘el sindé-
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risis o gusano que acusa’; ‘quiere dezir avaro porque es 4vido’; ‘el vulto o cara virgineo es
que esta siempre virido en esperanca de aver’

En definitiva, la ortodoxia del texto de Nunez le hace acreedor de una tradicional y
muy socorrida teoria sobre la felicidad, con la que pudo contrarrestar en su dia los peli-
gros que, segun él, podian cernirse sobre el circulo ducal. Poco o casi nada es de su cose-
cha, y asi lo declara al final de la obra. Copilar y colegir ha sido su trabajo, representando
asi una de las varias categorias del escritor, cuando con mayor o menor pertinencia tras-
lada contenidos ajenos para contribuir a una funcién edificante. Creo que la disculpa por
escribir en vulgar (p. 14) es topos ya inerte en el tltimo cuarto del siglo XV, y aqui de esca-
sisimo valor, si se piensa que en general la materia tratada andaba ya en romanceamientos
impresos, por no hablar del alcance de ciertos florilegios. Es subterfugio que ya empleé el
autor en su Tractado de amigigia y que aqui introduce como pesado trabajo (p. 47), ana-
diendo la nota peyorativa para la lengua vulgar ‘que non tiene dul¢or alguna; formando asi
parte del grupo de los reacios —acaso no muy convencido—, pero que ya estaban siendo
censurados por tal actitud, como senalaba Gonzalo de Santa Maria al presentar su Catén:
‘lo qual ahunque en romance: muchos necios no estimen: no deve ya por esso ser deses-
timado’’. El regalo literario de Nunez forma parte del conjunto de aquellas lecturas que
manejaron los nobles del siglo XV, muchas veces como filtros mds o menos desmanados y
también desenfocados de las cuestiones intelectuales que ellos mismos demandaban por-
que en algunas ocasiones —el pretexto utilizado por Nunez lo sugiere— formaban parte
de sus discusiones y coloquios. Bajo el mecenazgo del duque del Infantado se hizo posible
esta obrita que ha permanecido inédita hasta ahora, y que se edita con el fin de contribuir
modestamente al conocimiento de nuestra cultura en el Siglo xv.

El manuscrito VIT 18-2

El Tractado de la bienaventuranga se conserva en un Unico testimonio en la Biblioteca
Nacional de Madrid, Vit 18-2. Se trata de un cddice de 82 folios (ii + 80) de 210 x 140
mms. Los folios de guarda, en pergamino, no tienen correspondencia al final; el resto de
los folios, en papel en el que se alternan hojas de diferente textura, excepto los folios 12,
13 y 22 en pergamino. La filigrana del papel representa mano con flor de seis pétalos (Bri-
quet, num. 11.160, Arras, 1486). La numeracién es moderna y comienza en el segundo
folio de guarda hasta el folio 79, comprendiendo una escritura que principia en el folio 1v,
a linea tirada sobre 18 lineas rectrices, en letra de una sola mano, semigdtica o redonda
propia del siglo XV, comprendida en caja de escritura de 160 x 0.90 mms. Reclamos en
12v, 22v, 30v, 38v, 46v, 54v, 62v, 70v, 78v.

Se hallan tachaduras en algunos folios. Las adiciones interlineales o marginales son de
letra y trazos muy similares a la mano de la copia. Remito para estos signos materiales al
apartado de Notas textuales. En el centro del folio 7 cuatro lineas de la escritura son prac-
ticamente ilegibles, por el deterioro del papel, lo que afecta al recto y al verso.

13.— Gonzalo Garcia de Santa Maria, El Catdn en latin y en romance (1493-1494), dir. Antonio Pérez Gémez, Valencia,
Artes Grificas Soler, Incunables poéticos castellanos I1X, «...fonte que mana y corre...», 1964, f. 2v.
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El folio 1v, esta ornamentado con decoracion policroma (oro, azul, verde, ocre rojizo)
dispuesta en orla con motivos vegetales y zoomorficos (ramos, frutos, ave del paraiso).
Arriba, entre los huecos del adorno vegetal figura: JHS. En el pie del folio, sobre la orla,
destaca un blasén con cuartelado en aspa, en las partes superior (jefe) e inferior (punta)
bandas en rojo y verde sobre oro. En los flancos: Ave Maria/Gratia Ple;' sobre el blason una
corona condal. En el folio 1v la inicial P ocupa cuatro lineas de la escritura; estd trazada en
color azul con bordes dorados y un entrelazado en verde en el hueco de la letra. En el folio
6v hay otra inicial decorada, la letra E, mas reducida que la P inicial (dos lineas), con sen-
cillo adorno floral policromo. Se han reservado huecos para capitales en los folios 54r, 63v
y 68v. Encuadernaciéon moderna, con corona ducal e iniciales D. de O. (Duque de Osuna).

Criterio editorial

Se mantiene la mayoria de las peculiaridades graficas, salvo en los casos siguientes:

Se regulariza el uso de b, u, v: u para la vocal /u/, v para la bilabial o labiodental frica-
tiva sonora /v/ y b para la bilabial oclusiva sonora /b/, respetando sin embargo, las grafias
alternantes del manuscrito: drvol, bozes, deven.

Se normaliza el uso de i, j, y., pero se mantiene la grafia de y en algunas voces por ser
ejemplo de vacilacion en la época.

Las consonantes dobles se simplifican y se reserva —rr— en posicion intervocalica,
transcribiéndose como r- si es inicial.

Se regularizan, conforme a criterios actuales, las separaciones y uniones de palabras
que figuran en el texto: ala>a la; delos>de los .

Se separa por que con valor final y con valor de relativo.

Se desarrollan las abreviaturas.

Se acentta conforme a la normativa de la RAE.

Dispongo en letra medium los parrafos en los que Nunez adapta las cuestiones de la
Suma Teoldgica.

Al final del texto, en el apartado Notas textuales se ofrece la relacion de los errores ma-
teriales de este unico testimonio de la obra: omisiones de letras y de silabas, repeticiones,
transposiciones, confusion de signos. Quedan registradas las variadas clases de enmienda
que se han aplicado en el manuscrito: tachaduras, asi como restauracion del texto bien
sobre el rengléon o en el margen.

14.— Bésicamente es el blasén en aspa que representa los linajes Mendoza y de la Vega.
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Principio e introduction a un excelente
tractado de la bienaventuranca
copillado por el doctor Ferrant Nunez, del Consejo
del Rey e Reyna, nuestros sefores,
para el illustre e serenissimo senor, su sefior
don Yiigo Lépez de Mendoza, duque del Infantadgo,
marqués de Santillana, conde del Real

Por muy claro conoscimiento tengo conoscido, illustrissimo senor duque, cerca de mu-
chos e non leves varones e muy doctos sabios, vuestra serenidad, por su excelente virtud,
monarcha verdadero poder ser llamado e la fama e gloria e grandes loores que en la illus-
tre persona e nonbre de vuestra sefioria resplandescen non ser sin causa, porque en todos
los actos e obras e pensamientos que ha de pensar e hazer e obrar, el divino auxilio por
principio toma e dexa en el querer de Dios nuestro Senor, diziendo ‘si le plaze; como Ha-
zedor de to[das] [2r] las cosas; e después con grand sapiencia e trabajo la literal sciencia
con continuo estudio exercita, sin las quales ningund* governador o cabdillo, que es du-
que, non puede llamarse, e los principados e reynos sin ella, segund el Agustino, se llaman
latrocinios, porque con ella se govierna justicia e se alcanga, e non con otra cosa alguna, e
demas la potencia, que son nescessarias para la governacion de la cosa publica.' E los tales
guiadores destas virtudes convienen ser armados, las quales e las treze* que el Agustino
pone en el Libro quinto de La cibdad de Dios, en el duquado e persona de vuestra sefioria
e en su principado, que asi se puede llamar, en su ymperio e dominacién muy acabadas se
hallan, en tal manera que mas divino duque e fe firme de nuestra christianissima gente se
puede llamar que otro alguno en nuestros tiempos nin antes parezca. [2v] E éstas son tan
claras e florescen en la serenissima persona vuestra, que bien de razén me movi deseando
servir, veyendo que en su magnifica casa e en su muy epulente mesa a todos de continuo
aparejada, se movid por qiiistion quién sintié mejor de la bienaventuranca que el principe
de los philésophos, en lo que de él se halla escripto. E porque vuestra sefioria afirmativa-
mente quiso sostener que el mismo Aristétiles escrivié e conoscié mejor que otro mun-
dano omne de la bienaventuranca. E aunque él sapientissimo fue, pero porque yo mucho
desseo e con grande estudio procuro que tan christianissimo e tan excelentissimo varén
como es vuestra senoria, dexando la opinién filoséfica en la qual mucho tiempo gasta,

1.— De civitate Dei, 1V, 4: «Remota itaque iustitia, quid sunt regna, nisi magna latrocinia? quia et ipsa latrocinia quid
sunt, nisi parva regna?».
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tome e procure e sienta de la verdadera felicidad que la sacra theologia, promete e da,
porque a mi, aunque indigno, non bien paresce sentir en nuestra [3r] sanctisima religiéon
e fe los que de la fuente de la philosophia e doctrina gentilica quieren tomar fundamento,
que nunca los sanctos varones dados a Dios la quisieron seguir, antes el glorioso Therd-
nimo fue por lo leer muy increpado e aun castigado, segun él lo dize,” ca para alcancar la
bienaventuranga non se ha de tomar otra via sinon la que siguieron las doze colupnas del
templo de Dios. Ca si bien acataremos, el tiempo de los phildsophos tiempo de eregias
fue, e de sus dogmaticas doctrinas e reglas todas las heréticas opiniones se levantaron e
nascen en tal manera que non solamente della nos devemos ayudar e aprovechar, mas en
leerla los de nuestra fe e religion non resciben doctrina, mas mucho los dana e noze, por-
que es simiente de que nasge non buen crédito.’ E los que la siguen quieren reprehender
a los pasados [3v] e a los actos maravillossos suyos, llaméndolos ignorantes, los quales sin
esta philosophia desturparon las heregias e a los heresiarcas, e todo el mundo e la mayor
parte de él en su dicién e fe firme pusieron. E estos tales son los que, dexando las pisadas
e camino desta doctrina, nuevas formas inventan.*

E por esto, senor, fue buen deseo e servicio de vuestra seioria escrevir este breve trac-
tado copillado de muchos lugares e actores maravillosos, por donde conosca en qué estd la
verdadera felicidad e quién sintié mejor que el Aristétil della, para que aquello sigua vues-
tra serenidad e virtuosissima persona, por que gozando como aqui en esta vida goza de la
telicidad que sintio el principe de los peripatéticos Aristdtel, que quiere dezir de los que
andando muestran, pueda eternalmente gozar de aquella que es verdadera felicidad. A la
qual, [4r] illustrissimo sefior, la mente e estudio e trabajo e la meditacién de vuestra sefo-
ria se ponga, por que alli hallare lo que Aristétel non hallé: vida sin muerte, dia sin noche,
verdad e cosa cierta sin este ad libi o forte o por aventura; alegria sin dolor, seguridad sin
temor, tranquilidad e holganga sin trabajo, fortaleza sin debilidad* e flaqueza, derechura
sin perversidad, fermosura sin diformidad, verdad sin engafo nin dollo alguno, caridad sin
malicia, bienaventuranca e riqueza infinita sin miseria nin mengua alguna. E este lugar e
bienaventuranga, serenissimo duque, alcangar non se puede segund lo dize el glorioso Sant
Anbrosio en un libro maravilloso que hizo De vita beata, sin guardar tres cosas, porque es-
tas tres se an de pedir e de cada dia demanda Dios nuestro Senor e juez, e son éstas: amor
de misericordia e caridad, determinar juyzio justo [4v] sin dolo al proximo, e solicitud e
trabajo continuo en el amor e servicio de Dios.” E que en esto consista la bienaventuranca
e non en otra cosa dizelo maravillosamente el alegado Agustino, aguila volante sobre to-

2.— Se reflere al suefio del que Jerénimo da cuenta en la Epistola ad Eustochium, De virginitatis custodia. Al identificarse
ante Cristo: «Interrogatus de conditione, ‘Cristianum me’ esse respondi. Et ille, qui praesidebat: ‘Mentiris, ait; ‘Cicero-
nianus es, non Christianus; ubi enim thesaurus tuus, ibi est cor tuum’».

3.— De cualquier opinién de la doctrina gentilica sobre la felicidad convendrd ayudarse, esto es, auxiliarse y, al tiempo
adelantarse, aplicarse, es decir, aprouechar. Creo que éste es el sentido, pues de lo contrario habria que intervenir: ‘que non
solamente della [no] nos deuemos ayudar e aprovechar’

4.— Desde la referencia a san Jerénimo el autor trata de hacer prevalecer la doctrina cristiana frente a la filosofia pa-
gana. Ha de entenderse que los herejes llaman ignorantes a los Padres y menosprecian sus actos. Sin embargo, estos sin
necesidad de utilizar la filosoffa arremeten contra las herejfas y restauran en todo el mundo la fe. Con todo, el peligro,
segtin Nuiiez, continta, puesto que ‘estos tales, es decir, aquellos herejes irreductibles, ‘dexando las pisadas e camino de
esta doctrina, nuevas formas inventan’

5.— De Jacob et vita beatae, 1, VII.
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dos los santos doctores, en el maravilloso libro suyo que hizo de La cibdad de Dios, en el
quinto libro, en el capitulo xx1111°, donde dize las xiii® condiciones que a principio dixe
en que se han de exercitar los emperadores e reyes e, por consiguiente, los governadores
e cabdillos para se llamar bienaventurados, e dizelo por estas palabras, que es maravillosa
doctrina: ‘Los christianos emperadores e reyes non les devemos llamar bienaventurados
porque grant tienpo imperaron e dominaron e fueron sefores en este misero mundo, nin
menos porque en el fin de sus dias ovieron alegre muerte e dexaron sus hijos ricos, grandes
sefiores, nin menos porque domaron e debaxo de su sub-[5r]-jeccién pusieron los enemi-
gos dela republica, nin menos porque alos cibdadanos que les fueron rebeldes e que contra
ellos fueron e los querian privar de los senorios, reduxieron en servidumbre e castigaron
e los destruyeron, nin porque tuviessen grandes riquezas, grandes casas e grandes estados
e muchos servidores, porque estas cosas e otras mayores alcangaron los enemigos de Dios
e los que adoraron los ydolos e servidores de los demonios, porque muchos yddlatras* e
malos omnes e péssimos fueron ernperadores e reyes, e esta dominacién e imperio non
pertenesce nin es del reyno de Dios, ca por su misericordia los tolera e permite. E esto, los
que christianissimos son, en Dios verdadero creen e le tienen por sumo bien, estos non
lo han de desear. Mas bienaventurados llama a los que estas treze condiciones tienen en
si justamente e con justo titulo, e non [5v] tiranamente imperan e sefiorean; si quando
entre las lenguas de muchos se ven onrar e adorar como Dios e los glorifican, non se en-
sobervecen nin se extolent,” mas se conosgen ser omnes e humanos, e que han de morir e
dar cuenta de su poder; si su majestad e potencia non dilatan nin la quieren por otra cosa
sinon por servicio de Dios e se muestran sus siervos; si aman a Dios e le temen e adoran; si
mas aman aquel reyno donde esperan reinar por siempre e non temen* consorte; si tarde
resciben venganca; si ligera e ficilmente perdonan e, si quando vindicta se oviere de tomar,
que aya de ser por sostener e governar justicia a la republica e non por contentamiento
de sus odios e enemistad; e que quando ovieren de perdonar, que sea por le corregir e en-
mendar mas que por le hazer gracia; e si algo dsperamente e con rigor mandaren e hizie-
ren, lo pa-[6r]-guen e conpensen con misericordia e beneficios; si la luxuria es libre, que la
castiguen; si se apartan de perversas e danadas e malas cobdicias; si mas quieren imperar
e senorear por servir a Dios que non por mandar nin por soberviar; e si esto todo hazen,
non por el ardor de la vanagloria mas por la felicidad e caridad e amor eterno, e si por sus
culpas e pecados hazen penitencia e toman estos cargos e hazen sacrificio e oracién. Tales
dize el sancto Agustino, christianos emperadores, cabdillos e duques ser bienaventurados,
e hallar la bienaventuranca aca con la esperanca de lo ser después,® con verdad que estaran
collocados en aquellas imperiales e eternales sillas que para los tales estan aparejadas, de las
quales dize el Apdstol, vaso de escogimiento:que ojo non vio nin oydo non oyé nin coragén
non pensod lo que Dios tiene aparejado para los que le aman e sirven’.” [6v]

E deste breve tractado vuestra sefioria conoscerd verdadera felicidad e quién* sintié
mejor della. E si algo superfluo escriviere, suplico a vuestra seforia lo mande corregir e
enmendar, como de servidor que con amor de servir lo trabaja. E a los leyentes suplico que
sin encrepacion lo lean e todo a enmienda e correpcion lo trayan, dando gracias a Dios

6.— Aqui termina la cita, muy libre y dilatada, de San Agustin, De civitate Dei, v, xxiv.
7.~1Cor1r, 9.
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porque a ellos illustré en mas illuminado entendimiento que a mi, que con grand trabajo
e con grand deseo lo copillé e colligi. E comienca e dize ansi. E ante que comienge, crea
vuestra sefioria que con tan grand pena se escrive en romange, que non puede ser cosa
mads penosa e de mayor trabajo.

En esta tan terrible qiiistion tanto apartada del amor mundano e de lo que todos co-
munmente queremos e seguimos, mejor seria callar segund la variacién de las [7r] opi-
niones a tan rudo e indocto juyzio como yo tengo, que non ponerme en escripto para
que quienquiera®, syn mucho trabajo, calupmnie como quisiere, pero tomando por fun-
damento e guiador aquella sapiencia increada que es el Hijo verissimo de Dios, nuestro
Senor Thesus, salvador e redemptor del humanal linaje, e mirando lo que dixo a Moisén,
siervo suyo, en el segundo libro de la Ley: ‘seré en tu boca e mostrarte que hables® a mi,
indigno de [...] pedir e suplicar mirando aquel terrible dicho del glorioso Therénimo que
dize: ‘grandes materias los ingenios pequenos non las alcangan nin pueden alcancgar e
quiriéndolas conprehender, caen’;’ e con este temor, acaté con fiuzia un dicho que dize el
elegante orador Tulio, in Libro de oratore, do dize que non ay tan dificultosa cosa nin tanto
abscura materia que ingenio del omne (7v] non lo alcange, si entonges lo mirare e catare e
pensare.”’ E con ell auxilio divino, que tomo por fundamento, e confiando en su excellen-
tissima bondad que, non mirando a mis vicios, me dard audacia* para dezir lo que en su
servicio cumple, con esta fiuzia comienco e digo asy:

Que desta qiiistion fue grand altercacion entre los antiguos philésophos e aun entre los
mas modernos, en qué bienes consiste la bienaventuranga en esta vida [...] pocos inquisicion
[...] el Aristétiles, en el primero de la Ftica, e en el déscimo latissime; disputa el Boecio en el
iii° De la Consolacion; el Aristétiles in primo Politicorum; el Salomon en el Eclesiastés; e el santo
Ambrosio en un libro que hizo maravilloso, De vita beata; el santo doctor santo Thomas de
Aquino enla primera parte del segundo, en la I1* e I11° e I111* e quinta e VI* quiistion, [8r] por
todos los articulos e en la Suma contra gentiles. E algunos dixeron que la felicidad en esta vida
—e en la otra que non la esperavan— estava en la voluptad, conviene saber, comer bien e
bien bever e en el acto venéreo de la luxuria. Otros, en las onras; otros, en las riquezas; otros,
en la geneologia e en los linajes; otros, en la hermosura e estatura del cuerpo; otros, en la for-
taleza e potencia del omne; otros, en la buena fama e bien querer de muchos.

E dexando de alegar cada uno destos quién fueron los de cada una destas opiniones,
porque a los que leen es muy nocto, e los que estas opiniones tuvieron, herraron grave-
mente. E por esto el sancto doctor dize que para la saber avemos de considerar bienaven-
turanga, primero, en qué consiste; lo segundo, qué cosa es; loiii°, en qué manera la avemos
de conseguir e aver. E ¢erca de lo primero dize que avemos [8v]de considerar ocho cosas:
la primera, si la beatitud e bienaventurancga consista en las riquezas, en tener grandes se-
norios e tierras e magniﬁcas casas e quanto oro e plata quisieren; lo segundo, si consiste en

8- Ex1v,12.

9.— Se trata del arranque de la Epistola ad Heliodorum Epitaphium Nepotiani: «Grandes materias ingenia parva non
sufferunt, et in ipso conatu ultra vires causa succumbunt». El dicho se refleja en los materiales propios de la topica del
exordio. Véase Alfonso de Cartagena, dirigiéndose a don Duarte de Portugal en la traduccién del De inventione: «non es
de maravillar que pequeno ingenio en la pequena obra con menor impedimento tanto se enbargue, como el grande en la
obra mds alta por el impedimento mayor» (p. 28).

10.— Cicerdn, De oratore, 1, xiii, 59: «nunquam enim negabo esse artes quasdam proprias eorum qui in his cognoscendis
atque tractandis studium suum omne posuerunt».
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las honras e acatamientos de los omnes; lo iii® si consiste en la fama o en la gloria mun-
dana; lo iiii°, si en el poder o potestad grande; lo v°, si en algind otro bien del cuerpo hu-
mano; lo vi°, si en la voluntad" o bien comer o vestir o bever e holgar; lo vii°, si consiste en
algund bien del anima razonable; lo viii® e tltimo, si consiste en algund bien de la criatura.
E esto pone en la ii* quiistion de la primera parte. En la iii* dize que ha de considerar otras
viii: primeramente, sy beatitudo sea alguna cosa increada; lo ii°, si es alguna cosa criada
o fecha; lo iii°, si es alguna operacién de la parte sensitiva o del enten-[9r]-dimiento, que
quiere dezir, sy avemos de usar en alguno de estos sesos della; lo iiii, si consiste en la ope-
racion del intelecto o de la voluntad;lo quinto, si estd en la operacién del practico o espe-
culativo intelecto*; lo vi°, si consiste en las sciencias especulativas; lo vii°, si estd o consista
en las substancias separadas, conviene saber, en los dngeles; lo viii°, si estd o consista en
sola la especulacién del verdadero Dios que, por essencia, se vea e acate e adore.

E en quanto a lo primero, dize que la bienaventuranga consiste en las riquezas e arguye
en esta manera.

(Quaestio 2. art.1]

Avemos de tener que la bienaventuranca es el ultimo fin del omne, e en aquello
deven consistir en que mds el omne se deleita e ha plazer e tiene afecion. E esto pro-
piamente son las riquezas, segin dize el sabio, ‘que al dinero obedegen todas las cosas.
[9v] Siguese que en la riqueza consiste la bienaventuran¢a. Asymesmo Boecio en el iii°
dize: ‘La bienaventuranga es perfecto estado e allegamiento e congregacién de todos los
bienes! E en el dinero e con él se poseen todas las cosas e se adquieren, segun el Philé-
sopho dize en el quinto de la Etica: ‘Para esto fue fallado el dinero, para que sea fiador
de tener e aver por ello todo lo que el onbre quiere e dessea! Luego, bien se sigue que en
las riquezas e dinero consista la bienaventuranca. E asimesmo, el deseo del sumo bien
como nunca fallesca, paresge ser infinito, e esto estd mas en la riqueza que en otra cosa,
porque ‘el avariento nunca se puede henchir nin menos contentar del dinero; segund lo
dize el sabio. Siguese que en las riquezas e dinero consiste la bienaventuranga.

E en esto dize el Santo Doctor que contrario es la verdad e pruévalo en [10r] esta
manera. El bien del omne mas consiste en retener la bienaventuranga que en omitilla e
dexalla. E asy, segun Boecio en el iii°: ‘Las riquezas, gastandolas e despendiéndolas, mas
se guardan que allegandolas! E si la avaricia siempre haze odiosos e tristes los omnes, e
la liberalidad e riqueza los haze claros e alegres, siguese que en las riquezas non consiste
la bienaventuranga e, concluyendo en esta parte, dize que imposible es en las riquezas
consistir ni estar bienaventuranca alguna. Porque dize el sancto Doctor que, segun el
Philésopho, en el primero de los Politicos, son dos maneras de riquezas, conviene a saber,
naturales e artificiales. Las naturales son de las que el omne se ayuda o socorre para los
defectos naturales, como comer e vestir e bever e moradas e habitacidn e las otras cosas.
Las artificiales, son de las quales segund ellas non se [10v] acorre ni ayuda, como es el di-
nero e la pecunia, oro e plata, porque la arte humana las hallé por arte de conmutacion e

11.- En Santo Tomds, I-11, q. 2 a. 6: Videtur quod beatitudo hominis in voluptate consistat. Tal vez por error o descuido de
quien copia se emplea ‘voluntad en esta designacion de apetito carnal que se repite en otros lugares, lo que muestra la débil
frontera entre voluntas-voluptas, segun refleja Alonso de Palencia: «Volo quiero o he voluntad es menos que opto deseo
[...] voluptas delectacion voluntaria».
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por medida e peso de las cosas que se venden e conpran. E asi dize que magnifiesta cosa es
que la bienaventuranga non consista en las riquezas naturales, porque éstas se buscan pa-
ra sostentar las cosas naturales del omne, en que non consiste el dltimo fin, porque mas se
ordenan al omne como a fin, o en la orden natural todas estas cosas son subiectas al omne
e para el onbre fueron fechas. Asilo dize David en el salmo: «Todas las cosas subiéctanse
debaxo los pies, bueyes e ovejas e todas las bestias del campo». E asimesmo las riquezas
artificiales, que es el dinero, non se buscan synon para las naturales que non a otro fin: pa-
ra comer e vestir e las otras nescessidades. Siguese que menos tienden al dltimo [11r] fin
e asy, pues la bienaventuranca es* el ultimo fin del onbre, imposible es* estar en las rique-
zas. E asi concluye que verdad es que todas las cosas corporales obedecen al dinero, dize
el santo doctor, quanto a la multitud de la locura o de los locos, que sélo las cosas corrup-
tibles e corporales buscan. E el juyzio de los humanos non se ha de tomar de locos, mas de
los discretos e sabios, asi como juzgar en el sabor se ha de tomar del que tiene buen gusto.

E que aun sea verdad que por el dinero se puede aver todo lo que se vende, entién-
dese lo corporal e temporal, non lo spiritual, segund lo dize el Sabio en los Proverbios, a
los xvii capitulos: «;Qué aprovecha al loco las riquezas, pues la sapiencia e seso non se
puede comprar?». E asi concluye que, pues la bienaventuranca tiene esta virtud o pro-
piedad, que quanto mas della tiene el omne, tanto [11v] mds aborrece de todas las otras
cosas e quiere de aquella que tiene. E las riquezas es por el contrario, e los bienes tem-
porales, quanto mads el omne dellos tiene, tanto mas de aquello non se contenta e desea
tener otra cosa. Mas en la bienaventuranga, tanto quanto mas se tiene mas se ama. Asi
lo dize el Eclesidstico: «Quien de mi come, mds hambre tiene e desea». E el Philésopho,
por lo contrario, en lo temporal, in primo Politicorum, que es infinito el deseo de la ri-
quezas e asi se conosce su inperfecion e en ellas non puede consistir la bienaventuranca
nin felicidad alguna.

E en esto deste articulo se determina, e para mayor intelligencia e mas conoscimien-
to avemos de notar que en las riquezas non puede estar beatitudo o bienaventuranga,
porque la gloria de lo ricos non es cosa ni vale nada. Asi lo dize [12r] aquel enxemplar
maravilloso Jhesus, nuestro Redemptor, mostrando a sus discipulos e cavalleros e segui-
dores como la* deven menospreciar: «Ve e vende lo que tienes e sigueme».”” E miren los
lectores, tomando acatamiento a éste que con lo que dize aquel grand padre Agustino en
una omellia, exponiendo esto: «Todas las cosas terrenas, bienes, menosprecié e deseché
Christo, hecho omne, por amostrar que son de menospreciar. E todos los trabajos e males
terrenos sufrié, en que nos mandé que en los bienes e riquezas non se buscase felicidad
nin bienaventuranca, nin en los males e penas que sufriéssemos o oviésemos temor»."? jO
quén grand doctrina desto se nos muestra! que non tengamos querella por non tener bie-
nes mundanos, antes alegria con la pobreza e persecuciones, por enxenplo de aquel ardor
infinito e confirmando con (lo que] David dezia* en el salmo: «Quien confia en la [12v]
multitud de sus riquezas o en su virtud propria, non haze cosa».**

12.- Mt x1x, 21.
13.— Sermoén LXXXVI, 2.

14.— Ps XLv111, 7; L1, 9.
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E que esta gloria de las riquezas non sea nada pruévase por tres razones: la primera
porque las riquezas son vanas e transitorias; [lo ii°] son falsas, enganadoras; lo iii° que a
nenguno guardan la fe. E que sean vanas, aquello se dize vano que non da folganga al que
trabaja nin puerto seguro al que navega nin hartura al que ha hambre. E esto a la espirien-
cia lo muestra porque el dinero, aunque el omne tenga un millén ni dos mill de oro, no
estd harto, e desea mds e se inflama a mds desear. Asilo dize el sabio en el Eclesiastés, en el
c® quinto: «l avariento nunca se enllenard de dinero».”” E es razén que non se harte el rico
delariqueza, porque el apetito humano del omne es hordenado a Dios e al sumo bien, que
es su fin. E otra cosa, que Dios non puede hartar nuestro apetito, como el vaso que tiene
lugar para caber diez [13r] medidas, sy le echan seys,* non esta lleno. E asi, aunque por yn-
numerables bienes mundanos, que non son bienes, abundemos, siempre nuestro apetito
esta vazio e desea aquel* Sumo bien. E esto es lo que el Agustino dize en el libro De spiritu
et anima, donde dize que de tanta dinidad es la condiciéon humana que ningund bien sinon
el Sumo bien, que es Dios, le haze contento e le harta.* E el rico, como por ningund dinero
pueda ser contento e lleno, como naturalmente lo que esta vacuo e vazio desea ser lleno,
nunca cessa de negociar e buscar, ignorando el misero que ninguna cosa destas le puede
contentar. E asy* lo dize Boecio: «Locura es y la mayor que puede ser, buscar lo que non
puede hartar nin contentar el apetito humano». E que sean falsas e enganadoras pruévase
por Boecio que asi llama falsa felicidad."” E el Bernardo Clarevalis dize: «jVe, o guay de los
hijos del [13v] mundo que siguen esto, la felicidad falsa e enganadora!, porque ningund
bien que prometen nunca en el fin lo dan nin tienen»."

Mire vuestra senoria qué dize de ellas aquel afable e negador de los vicios, cordubense
Séneca, en una epistola a Sant Pablo: «O estos bienes o riquezas non son bienes como se
llaman, o el omne es mds bienaventurado que Dios». Estos que nos paresgen bienes, non
los tiene en uso Dios nin se aprovecha dellos, porque cerca de FElnon ay libido, non ay [....],
non ay senorios nin tierras nin plata nin oro. Pues cosa increible es a Dios fallescer bien.
E este argumento es claro, que non son bienes pues ha Dios fallescen e non los tiene en
uso. E en otro lugar dize el Séneca: «Non es de dezir que del bien nazca mal, menos que
de los cardos higos a la simiente». Responde: «lo que nace, pues, de estos bienes non nace
bien, ante vilezas»."? Siguese [14r] que non son bienes. E estos prometen limosnas, pere-
grinaciones e muchos otros bienes, e non los dan. Asi lo dize Jheremias, Jheremie secundo,
e en el salmo «Filii hominum usque quoque gravi corde».*® Prometen hartura e, seqgund
la espirencia, dan hanbre e deseo, e non solamente dan bien alguno, mas a los ricos, e a los
que la tienen, segund el Philésopho, prometen muchos males. Asi lo dize el Aristétiles en
el 2° de los Retdricos, que los ricos cinco males consiguen: lo i°, que son ellatos e sobervios,

15.- Eclv, 9.
16.— De spiritu et littera, cap. 111, 5.

17.— En Consolatio Philosophiae, 111, prosa 9, Fortuna interpreta las ambiciones humanas como vehiculos de felicidat
mintrosa’ o de ‘falsa felicidat! Ms. 10220 (BNM), ff. 56v y 58v. En los dichos de Boecio de la Floresta de phildsophos, 586:
‘Enganosa e falsa es la gloria mundanal

18.— Sententiae, 91: «si mundus ei vel modicum arriserit, pensando discernit quam fallax sit praesens vita, quan brevis
et incerta, et quam vilia sint et nullius momenti qualelibet temporalia, fallax felicitas est maior infelicitas».

19.— La correspondencia apdcrifa entre San Pablo y Séneca fue una especie generada desde la referencia de San Jeréni-
mo en De viris illustribus. No hallo la sentencia de Séneca en las fuentes consultadas.

20.— Ps1v, 3.
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non prescian a persona alguna; lo ii°, contumeliosos e injuriadores; lo iii°, intemperados e
malos, que quiere® dezir, flacos de la conplision; lo iiii°, dize que son menospreciadores e
detraedores de otros; lo v°, dize que piensan que ellos solos e non otros son los que se hallan
dinos para ser principes e senores. E que sean elatos e sobervios, dize el Philésopho, porque
asy se disponen que creen que, teniendo las riquezas, [14v] tienen todos los bienes. E dize
que las riquezas es un precio e una dignidad que tienen ellos sobre todo bien, e piensan que
todas las cosas se pesan e dan por el dinero, e teniendo el dinero, que tienen todas las cosas.
Asi* lo dize el Filosofo* en el 2° Rectoricorum. E en sus coracones se hazen sobervios, cre-
yendo que de todos* son mds excellentes e mejores. E esto tienen muy conoscidamente los
de viles sangres e linajes, a quien aunque los carguen de oro, nunca el oro los puede hazer
buenos, e con la sobervia piensan que non ay otro bien synon el tener, e asi se enganan. E
que sean contumeliosos, dizelo el mismo Philésopho, porque quieren ser vistos mds exce-
lentes que todos e que con el tener han de valer mds, e rebuelven e injurian a todos. Lo iii°
que sean molles e non temperados, dize el Philésopho que les viene de los deleytes e vicios
que se dan, en el comer que acostumbran [15r] delicadamente, e non pueden sofrir mo-
lestia ni trabajo alguno. Dizelo iiii® Eticorum, que la molicie trae fuyr los trabajos, e asi non
son varones fuertes nin tenplados, nin menos en cosa tienen tenperanga nin virtud. Lo iiii°
prueva el Philésopho que los ricos son menospreciadores e jactadores de todos, porque tie-
nen muy grand ocasion e causa para lo ser, porque piensan que aun a los sabios e grandes
letrados exceden, porque tienen que los han los letrados menester a ellos, e non ellos a los
que saben. E pone un enxenplo el Philésopho en el 2° de los Retdricos, que fue preguntada
una muger si era mejor ser rico que sabio, respondié que mas veya* los sabios estar e venir
a las puertas de los ricos que non los ricos a las puertas de los sabios. E dize que porque las
riquezas es bien sentible e que mejor paresce a los comunes e vulgares, que non sienten nin
conosgen sinon las cosas sensibles [15v] e de aparencia; por esto, piensan ser mas excellen-
tes las riquezas que el saber. Lo quinto, prueva que se reputan dignos de principar, porque
piensan que tiene[n] todo aquello por que todos los principes sefiorean, que es la pecunia o
el dinero. Creen que la dignidad de principe consiste en el dinero e tan bien le[s] paresce el
dinero que piensan que el principado e todas las dignidades son subiectas al dinero. E estos
males* todos, dize el Philé[sopho], les viene[n] porque se enganan cerca de las riquezas,
creyendo que en ellas esta el sumo bien e que non ay otro.*!

E para ver que non son sinon de pequenio e vil prescio, dize aquel maravilloso ymi-
tador de* la pobreza de Christo, San Antonio heremita, rogado de sus religiosos que los
instruyese un dia, les dixo: «jO varones de puro e linpio cora¢én, dexastes el mundo, non
pensés nin estimés que dexastes grand cosa, que de pequeno prescio es. Mirdys* al cielo e
a las alturas [16r] del que seguis! ;qué conparacién tiene?, pues de pequeno valor* e pre-
cio es, pues por lo dexar se gana tanto. E aunque digdis: ;Cémo haze tan grandes e mag-
nos varones, nobles condes, duques, reyes, enperadores o comunmente, grandes magnates
que tienen nonbres de grandes? Esto es de todo en todo falso, no obstante el nonbre de
grandes, porque el milio 0* el mosquito se dize grande, aunque es pequeno».” Esto este

21.— Amplio comentario al pasaje de Retdrica, 11, 1390b-1391a.

22.— Entre las exhortaciones devotas de la Vita Beati Antonii Abbatis, cap. Xv, Nafiez recoge, aunque no literalmente:
«Nemo, cum deépexerit mundum, reliquisse se arbitratur ingentia, quia omnis terra, ad infinitatem comparata coelorum,
brevis ac parva est».
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religiosissimo varén dixo e desto cahen en todos* siete pecados mortales, porque las ri-
quezas primero engendran sobervia. Asi lo dize el sabio en el Eclesidstico, en el capitulo
xxi% «Quien es mucho locuplecte o rico, de nescessario se nota sobervio».” E el sancto
Agustino: «El gusano del rico es sobervia».*

Lo segundo, engendran las riquezas yra. Asy lo dize Moysén en el Génesi, a los xiii:
«Fue fecha pelea e rixa entre los pastores de Abrahan e Loth porque tenian mucha [16v]
substancia e riquezas, e non podian juntamente estar».” E el Sabio, Eclesidstico, 2°: «Quien
ensalca su substancia exalca su yra». Lo iii°, engendra e nace de las riquezas envidia. Asi
lo dize Salamén en los Proverbios, prov. xviii: «El varén que trabaja e se da prisa por enri-
quecer, a los otros ha envidia e ynnora e non sabe que le puede venir miseria e pobreza».*
E el sant Gregorio en los Morales, por el contrario, dize: «El varén justo porque en la tierra
e vida que tiene non tiene enbidia nin desea lo de los otros, por esso non sabe qué cosa es
invidia».”” Lo iiii°, engendra pesar e accidia; asi lo dize Jheremias, a los Xtv111°: «Terrible
e sin fructo fue Moab de su mogedad porque holgé en sus riquezas o feces», que asi las
llama propiamente.” E el Boecio las llamé céligo o ocupacién de la vista mundana. Asy
lo dize hablando la Philosophia, que se dize amor de sapiencia: «TtG nos muestra todas las
cosas de los mortales; ;qué es Cupido e caligo?»;[17r] «Tt lo quitas de nuestras sillas». E
dize: «;Quién es vardn sabio que tiene los ojos caligantes e obscuros, e non se gozaria mds
dela claridad* que non de los tener caligantes e obscuros?; pues los bienes ocupacién de*
la vista, mejor es carescer de ellos».”” Lo quinto o el quinto pecado que engendran las ri-
quezas es avaricia. Asy lo dize la Verdad, que fue Christo, nuestro Dios, por sant Lucas, a
los XV1 capitulos, donde cuenta del rico que comia epulentemente e vestia de viso e pur-
pura e espléndidamente con mucha plata e servidores e manjares —e seria como oy se
haze—, e non quiso dar, de avaricia, limosna al Lazaro pobre.*® Asy paresce oy, por nues-
tros pecados e males, en las casas de los poderosos e ricos que comen esplendidamente,
e nengund cuydado ay de los pobres e miseros que andan hambrientos e los esperan que
los remedien, e non tienen desto cuydado alguno, sinon del apetito bestial suyo de [17v]
que han de dar cruda e dspera cuenta. E por esto dize el evangelio que murié este rico e
fue sepultado en el infierno. Con esto concordo el satirico poheta, donde dixo que menos
cobdicia el que poco tiene.’

23.— Eccl. xx1, 5.

24.— Sermo 61: «vermis divitiarum superbia est».

25.— Gen X111, 5-18.

26.— Prov XXV1II, 22.

27.— Moralia in Job, X, 6: «<ne invidia mordeat et alienis felicitatibus aemulax.
28.— Jer Xrvi1ir, 11.

29.— El pasaje es oscuro y muy libre la traduccién de Boecio, 1, prosa 6. Acaso la dificultad provenga de alguna lagu-
na producida en el acto de la copia, pues se encuentra en el paso del folio 17r a 17v. Algo mds aproximado se halla en el
romanceamiento que se halla en el Ms. 10193 BNM, y que Pedro de Valladolid hizo para Juan 11 de Navarra, en donde
hay alguna relacién con la tltima parte de la cita: «Ca la caliga de turbacion los enpacha la claridat de la vista del enten-
dimiento que non puede conoscer claramente la verdat. E por razon de aquesto yo te quitare la dicha caliga en guisa que
puedas aver clara conosgencia» (fol.20r).

30.— Se refiere a Mt XVvT, 19.

31.— Horacio, Odas, 11, 16: «Vivitur parvo bene».
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E porque por muchas espirencias veemos oy este pecado tan grave crecer en todos los
estados, desde los reyes coronados hasta los grandes prelados e sefiores poderosos, quise
aqui detenerme en dezir algo de él. Porque, segund el Scigero dize, deste pecado se en-
gendran todos los vicios e pecados del mundo.*® Porque por la avaricia sola perdié todo
el humanal linaje; que por la avaricia pecé Adam; ésta perdio las angélicas criaturas, que
por la avaricia cayeron en el ayre caliginoso e en lo infimo de la tierra, seqund algunos.
E ésta echo a Lucifer e a sus cecages del cielo, e eché a Adam del parayso terrestre, de
que nos devemos de maravillar qué diabdlico pecado es que tan gra-[18r]-vemente fue
pugnido. Asi lo dize Griséstomo, que la ynane gloria, que es la sobervia, ni otro crimen
alguno non arbitra* que se puede comparar ha este diabdlico crimen e contra natura que
es el avaricia e la anbicién. E dize que es muy dificile e casi impossible numerar® quantos
males della progedan, porque tiene tan grand vicio e mal que quanto él piensa para con-
gregar e allegar dinero, aquello como bueno pone en obra, e cree que non ay otra virtud.
Esta avaricia la virtud de la justicia ciega; ésta, la equidad e egualdad absconde; ésta, la
sedicién las batallas co[n]move; por simiente, cizana sienbra;* ésta, muertes, ingendios
de tierras, cibdades, casas, regiones, todo in interitu pone e en los reynos guerra; destruye
todo el bien que es la paz, porque por su desenfrenada cobdicia e avaricia nunca se harta.
Desta sallen odios, impiedades, que mas se dizen crueldades, e es [18v] vicio contrario de
todas las virtudes.” Es tan péssimo mal que todo el genus humano aflije, segund por yspe-
rienca vehemos, e es verissima sentencia del maravilloso Catén: «las cibdades, los reynos,
los imperios el avaricia como pestilencia destruye».* E que esta sola non solamente a si,
mas a todos dana* e subvierte porque a todos aborresce, e nin alos que le dan, porque non
le dan mds, manifiesto es a todos hace aborrescer la sociedad e comunién de las gentes.
Non ay cosa mds feda ni mds pestifera que es el avaricia; non ay cosa mds torpe; non ay
cosa de mayor aborrescer, porque si fuesse cosa possible de ver su cara, non avria cosa en
el mundo que mds nos espantasse, mas que las fieras bestias del infimo Tartaro sacadas.
Non quiero alargar enxemplos porque non ay bondad nin menos bien que non destru-
ya. Desnuda ,[19r] al que la tiene, de toda virtud; vistelo* de todo vicio e mal; quitale de
tener amor ni amistad nin benivolencia nin caridad; llénalo e vistelo de odio e de fraude,
de malquerencia, de impiedad. Torna al omne, de ¢eleste, cruel e terreno, e tan malo e
podrido que, si todos los vicios e males del mundo contare, non se pueden ygualar a éste,
porque sy>> sabemos el nonbre que quiere dezir avaro, porque es dvido, asi que su estudio
e sapiencia e todo quanto suena e habla e tracta es todo para adquirir pecunia o dinero,
porque sienpre cobdicia. Del gasto se aparta; no ay cosa de mala ganancia o de mal cami-
no o qiiesta que non lo ame; por tener, de ninguna ganancia se harta; todo lo refiere a su
provecho e utilidad propia. E asi se dird el avaricia propiamente una libido o ansiha de ad-
quirir para si inmensa; o una hambre de allegar riquezas sin hartura o insaciabile, porque
el dnimo del avaro [19v] es dado ha estudio de alegar tesoro muy alegado a la cupididad o
cobdicia. Siervo e esclavo de la pecunia o dinero, por este cuydado nunca le dexa, siempre

32.— De officiis, 11, xxii, 77: «Nullum igitur vitium taetrius est, ut eo unde egressa est [...] quam avaritia» .

33.— Sermo XI: «Quam igitur ille malorum omnium causam esse dicit? Pecuniarum, scilicet, concupiscentiam. Radix
enim, inquit, amlorum omnium est avaritia [...] propter illam non solum civitates et regiones [...] corrumpunt».

34.— No localizo la cita.

35.— Acaso: asy.
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le ti[e]ne atado, siempre menguado, siempre con esta set de tener es atormentado desta
ravia e ansiha de tener e allegar. Non ay dia, non ay ora que passe vazia deste pensamien-
to; [...] para hartar el apetito del oro; éste non sirve a la utilidad comtn, mas a la propia
utilidad e provecho. Asi solo tiene el inte[le]cto, la mente, la voluntad, de que se haze que
este vicio e pecado se dize contra natura, adversante natura, porque la ley comun es que
avemos de preferir la utilidad propia por la comun. Es sentencia Cathonis, que dize que
mas de vituperar es el desertor de la comun utilidad e provecho de muchos que el traydor
o proditor de la patria.® E asi, pues el [20r] avariento a si mesmo aprovecha, seqund él
piensa, e dana a todos, asi conseja. E non solamente desertor le llamaremos, mas traydor
e enemigo de la republica, porque dana a todos por aprovechar a si. E asy desiste de la ley
natural, pues es contrario a aquello para que fuemos criados, que fue para conservar la
republica, que el avaro destruye. E asi por nenguna razon se puede dezir el avaro ser buen
vardn, pues a su comodo e provecho haze todo lo que piensa e obra. Asy lo dize el Tullio
en los Oficios, que pues el avaro todo lo que haze refiere a si, que buen varén nunca se
puede dezir,”’ e non solamente non bueno mas sumo malo se dize el avaro, porque el non-
bre como suena en vicio, desina malicia, porque non puede usar de la avaricia sin dafio e
detrimento de muchos, que como piensa allegar riquezas, destruye a otros; ocupa [20v]
tierras, possessiones; a los pobres non socorre, antes roba a los que conosce e le aconpa-
nan; engana e roba a los non conoscidos; atormenta, toma e extorqua de los enfermos e
flacos; a los sinples e rudos, con dollos saca lo que tienen. Non ay desonra, non ay injuria,
non ay mal que non perpetra e comete® e ha por bien, por la* esperanca del provecho que
dello espera. Desea las caydas e perdimientos de los parientes e afines, de los amigos e co-
noscidos, si espera algund provecho o subgesion o otro interesse dellos. Estd en continua
angustia e deseo de las tierras e possessiones de sus vezinos e caydas e naufragios e muer-
tes, que continuo desea. Gdzase con la carestia de todo lo que él puede vender e guardar.
E ynnumerables cosas desto se puede dezir, mas déxolas por la brevedad, e solas dos diré
non mds. La una del poheta [21r] Virgilio, porque en mucho aplazen sus dichos. La otra,
que es verdadera auctoridad, del apéstol san Pablo, vaso de escogimiento. E la del Virgilio
es que figurd el avaro o el avaricia maravillosamente en los metros que dixo de las arpias
que vido, desinando en ellas propiamente el avaricia o avaro, e son los siguientes. Dize que
«vido vultos o caras de virgineas aves e muy fedissimos vientres, trayan en las manos unas
de ongas e las bocas siempre abiertas e amarillas de hambre». ;Quién mejor pudo pintar
el avaricia que éste, que dixo a principio: «virgineos vultos o caras», que quiere dezir que
debaxo del vulto humano son bestias e aves campestres, e asi mostruas a todo mal apa-
rejadas, porque el vulto o cara virgineo es que estd siempre virido en esperancga de aver, e
siempre tiene deseo de aver?* Pues los vientres fedissimos es [21v] la inmensa cobdicia
que tiene e la diformidad del vicio, que hiede de continuo; e figura de aves por la velocidad

36.— Se traslada aqui esquemdticamente un tema capital de la moral ciceroniana como ideal de humanidad y
fundamento de derecho.

37.= De officiis, 111, iv, 18: «Qui autem omnia metiuntur emolumentis et commodis neque ea uolunt praeponderari ho-
nestate, ii solent in deliberando honestum cum eo quod utile putant, comparare, boni uiri non solent».

38.— Eneida, 111, x. Véase la glosa de Enrique de Villena: «la figura de estas arpfas significa la condicién de los avarientos
e raptores: la faz de virgen, porque es aquella culpa sin fructo e nunca gozan della complidamente los que lo usan [...] las
ufiias, la prestedumbre para rapar e tomar; la boca amarilla de fambre, el deseo insacidbile de tomar lo ageno». Enrique de
Villena, Traduccién y Glosas de la ‘Eneidalibros 1-111, ed. Pedro M. Cdtedra, Madrid, Turner, 1998, pp. 704-705.
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e trabajo que toman en adquirir; las unias de onga significa la fiereza que tiene en buscar
e tomar dondequiera que viene de una parte o de otra, licito o non honesto; bueno e non
bueno. Deste sermon el sant Juan Criséstomo, maravilloso varén, mucho lo exagera, di-
ziendo que el avariento mds propiamente se dize raptor e robador que non destribuidor.
E por esto, el apdstol sant Pablo dixo: «la cobdicia o avaricia ser rayz de los males todos».*

{Qué mayor verdad se puede dezir? Que del stipite del avaricia nager todos los males,
que non hallaremos vicio nin mal nin pecado en que non tenga parte e que non sea ger-
cana, que ésta pervierte el cora¢én, quita la razén e el verdadero juyzio e sentencia muda,
llena el ombre de falsas o-[22r]-piniones. La piedad piensa ser mal e cosa ilicita; el logro e
husar a especie, de beneficio e bien; el lucro o ganancia de la prudencia piensa ser la mer-
ced, e otros innumerables males que della produzen; ésta, dixo Santiago en la Canodnica,
ser madre de todos los males e vicios. De ésta dize el Apdstol ser servidora de ydolos e asi
servidora del diablo, donde todos los males se comprehenden.”” E dexo de mas sobre esto
alargar, que innumerables cosas podria dezir. Por tornar al propdsito, sélo una palabra
diré que acaecio a Perseo, rey de Persidn, que fue avaro por excelencia, en lo qual dize Va-
lerio que se cumpli6 la lema que dize: ‘El avaro, a ninguno bueno e a si, péssimo*' E con
esto concuerda el dicho del Griséstomo, que dize que nunca ama al préximo quien ama
al oro o al dinero.”

E asi porque vuestra sefioria esta muy apartado de este vicio, conformédndose con las
(22v] virtudes, que si mirare al cielo e al mar, a la tierra, liberalissimos los hallara en el
dar. ;Qué mds puede el cielo que continuo dar sol e luna e claridad en diversas maneras
para generar e creger todas las cosas? El mar, diversidad de pescados, tantos provechos
continuos; mirad el ayre de cuyo spiritu bevimos. ;Qué mas la tierra, que tantas maneras
de yervas, panes e plantas con tanta usura da de continuo? Verdad es que el Aristétil fue
reputado avaro porque junta con la vida bienaventurada los bienes de fortuna e terrenos.
E porque non participd de la bienaventuranga cosa, nin estd en ella, como infiel, non pudo
della escrevir nin sentir tan bien como Adam que fruyé en ella, e los otros santos glorio-
sos que en ella estdn e fueron, segund adelante parecera.” E asi quiero ¢essar de mas [23r]
cerca desto dezir.

E tornando al propésito, después deste pecado verné al sexto pecado que de las rique-
zas se engendra, e es la gula. Asilo dize la Verdad, Christo, nuestro redemptor, por sant
Lucas, a los XV1 capitulos: «Un omne era rico e vistia viso e purpura e comia continua-
mente spléndido, etc.». E por sant Lucas, a los X11, de un rico que dixo ha su dnima: «Ani-
ma mia, muchas riquezas tienes allegadas en muchos tiempos, huelga e come e beve». E

39.—1Tim vi, 10.

40.- Sant 1, 14-15.

41.— Lareferencia a la avaricia de Persio, rey de Macedonia, no se halla en Valerio Mdximo, pero abunda en otras varias
fuentes (Polibio de Megaldpolis, Historia universal bajo la Repiiblica vomana; Tito Livio, Ab urbe condita).

42.— Contra avaritiam, 22.

43.— Lareputacion de avaro para Aristételes se funda en Ftica 1178 al conceder que el magndnimo ha de poseer rique-
zas para ejercer la liberalidad. Es frecuente la divulgacion de Aristételes infiel. En su Tractado de amicicia Nufiez expresa
sobre el fildsofo: «e pues este infiel, aunque muy memorado e que non tiene esperanca». Tampoco olvida resaltar otros
reparos, como la suposicién de judaismo que Eusebio incluyd en su De praeparatione evangelica. Véase, C. Parrilla, De amor
y mecenazgo en el Siglo xv espariol. El Tractado de amicicia, pp. 55 y 58.
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dixole una boz: «O, loco, esta noche perderas todo quanto tienes e perderds el anima, lo
que has allegado, ;ctiyo serd?».*

Lo vii°, las riquezas generan luxuria. Asi lo dize el Eclesidstico a los XLv11, lo que se es-
crive de Salamén, que allegd oro como plomo e plata como estario, e incliné su serviz a las
mugeres* e asi, su habundancia como estiércol, que como el estiércol engendra hortigas,
asi las riquezas, luxuria. E asi lo dize el propheta: «Esta fue [23v] tu iniquidad, Sodoma,
hartura de pan e habundancia de riquezas».*

E con estos siete males e pecados que engendran las riquezas se puede dezir otros mu-
chos males, que son desobediencia, como el halcén harto, non oye la boz del que lo llama.
Asi lo dize Theremias a los xX11: «Habléte en el habundancia de tus riquezas e non me
oiste».*” Estas riquezas serdn testigos contra el que las poseyd el dia [del] juizio. Asi lo
dize Santiago al capitulo v° de su Candnica: «Llorad los ricos e dad gemidos, e vuestras
miserias que os han venido, vuestras riquezas son podridas; el oro e la plata vuestra tiene
orin e lo comid oruga, e estdn en testimonio contra vos, e comeran de vuestras carnes,
como huego en el palo seco; tesaurizastes para vosotros yra en los postrimeros dias».** E
esto dize Abacuc en el segundo: «jVe o guay de los que allegan avaricia mala en sus casas!;
para que sea asentado es su nido en las alturas [24r] e con ello se piensan librar de la ma-
no del Sefior. Sepan que la piedra de la paret dara bozes, e las pinturas del nucarbes® e
junturas. E las otras cosas diran: jVe! que estamos hedificadas en sangre», que quiere
dezir, en pecado.*® E estas riquezas coinquinan e ensuzian a los posseedores dellas. Asi lo
dize el sabio Ecclesiastici, XI°: «Si rico fueres, non serds ynmune nin limpio de pecado»,
que como la pez al que la llega, ensuzia, asi ellas.”" Bien lo dize el Decreto eyciens e el capi-
tulo qualis de penitenciis, di. ¢ E asi mesmo incitan e llaman ladrones* e persecutores, asi
como la carne, carne,* e los fructos o ramas, piedras. Eclesiastés en el v°, donde dize: «la
enfermedad que vi debaxo del sol fue alegar riquezas, que son en mal de su dueno».”* Asi
lo dize el Aristétil en el I° de la Eticha que a muchos conviene, a saber, a los ricos les vie-
nen detrimentos de las mesmas riquezas, porque muchos perescieron por ellas, e lo ulti-
mo inclina a todo mal, asi como [24v] la carga a la nave.” Asilo dize el Apdstol en el vi°

44— Le xv1, 1-8; Lc x11, 19-21.
45.— Ecclo, x1vi1, 20-21.

46.— Ez XVT, 49.

47 .~ Jer xx11, 21.

48— Sant Vv, 1-4.

49.— Tal vez se trate de un término que designa el artesonado. En Hab 11, 11: «Qui lapis de pariete clamabit et lignum,
quod inter juncturas aedificiorum est». No he localizado nucarbes; podria tratarse de mukarnas, elemento ornamental
del arte isldmico en arcadas que sostienen ctpulas. Descarto el drabe muxarabieh: celosia, en beneficio del tecnicismo que
remite a una forma arquitecténica en el alto de un edificio.

50.- Hab 11, 9-12.

51.— La idea se extiende y repite en Ecl X1, XII y XIIL.
52.— Decreto, 1, De penitentia, dist. ii.

53.— Ecle v, 12.

54.— Se encuentra en Etica, 11, 1109a, sirviéndose de unas palabras de Ulises en Odisea, X11, 219, no tanto para comentar
el peligro de las riquezas sino para encarecer la virtud moral como término medio entre dos extremos. La imagen de la
nave bien dirigida y tomada de este pasaje aristotélico es utilizada con frecuencia para exigir la virtud del gobernante y su
menosprecio de las riquezas. Vid. Libro del regimiento de los sefiores, 1, cap. viii.
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capitulo hablando a Thimotheo: «los que quieren ser ricos caen en el lago del diablo e en
deseos danados que los derriban o hunden en el abismo e perdicién, e los que las cobdi-
cian yerran contra la fe e métense en muchos dolores. T4, hombre de Dios, esto fuye».”
E desto es texto en el c® quia radix, De penitentia di. ii.°° E para més dilucidar quan poco
valen las riquezas, oye al Sabio que dize: «De las cosas de que se compone la mundana
telicidad a los que se glorian dellas, ;qué nos aprovecha? La sobervia e la jactancia de las
riquezas ;qué nos dio?», como quien dize, nichil o non nada.”” E aquel glorioso padre, el
Bernardo Clarevalis, dize: «;Qué aprovecho la sobervia de los ricos? ;Qué la jactancia de
las riquezas? Breve alegria del mundo, breve potencia o poder, vana voluntad, grand fa-
milia de servidores e cavalleros e gentes, mala [25r] concupicencia después de la delecta-
cion. ;Adonde los juegos e la musica, los jublares, el riso, las delectaciones carnales?»
Como si dixesse: su memoria poco aprovechan.” Oye al Prosper: «Si te jactas e alabas de
la prosperidad de los mayores e padres, si de la patria, si de la hermosura del cuerpo, si de
las honras que te dan los omnes, mira a ti mesmo, que eres tierra e en tierra te has de tor-
nar, e acata a los que han serco antes de ti que en* tanto e en mayor* resplandor e gloria
pensaron estar».”” ;jAdénde estan los que* cobdiciavan e deseavan ser poderosos como
ellos? ;Adonde esta la sapiencia e poder dellos? ;Adénde la insuperable arte oratoria?
iAdondelosquehazianeestava[n] enestamagnificacasa;tantasfiestaseplazeres?; Adonde
los espléndidos caualleros e los que los tenian e tractavan? ; Addnde tantos exércitos [e]
duques? ; Adonde los satrapas e tiranos? Por aventura [25v] ;non es todo polvo e ¢eniza?
En muy pequerios versos porniamos la vida suya para memoria nuestra la sepoltura de-
llos. E dime, ;quél siervo e qual libre o qual sefior e quél servidor? ;qual rico e quél pobre?
Apréndelo en sus huessos si puedes.” Distingue qual flaco, qual fuerte, qual fermoso, quél
feo. Oye qué dize la Verdad, Jhests, ¢erca desto: «;Qué aprovecha al omne [a]si todo el
mundo goze e su anima decienda al infierno e detrimiento padezca?»* Dos cosas ayunto,
conviene a saber, el lucro o gozo del mundo e el detrimento del anima, quiriendo mostrar
que ninguno lo primero puede gozar sin lo segundo que, si gozare del mundo, ha de aver
detrimento en el anima e, por lo contrario, si non ha de aver detrimento, non ha de gozar
del mundo. E mira lo que en este passo dize el glorioso Therénimo: «Tienes la sapiencia
de Salamon; tienes la fortaleza de Sansoén; tienes la longuera vida de Enoch; tienes las
riquezas (26r] de Cresias, el poder de Otaviano, ;qué te aprovecha?, pues tu carne se ha
de dar a gusanos e el anima a los demonios, con el rico sin fin a tormento».*';Quieres sa-
ber esto ser verdad? Pregunta al grand padre Agustino en el Libro de las confessiones qué es
lo que dize: «Los gozos de fuera ligeramente se passan e se infunden en las cosas que se

55-1Tim v, 9-11.
56.— Decreto, 1, De penitentia, dist. 11, c. xiii: «quia radix omnium malorum est cupiditas».
57.— Laidea en Prov vii1, 15.

58.— Recuerda el sermén segundo de Sermones in labore messis: «unde ergo sic positis virus, unde iocus, unde levitas, unde
superbia, unde extollentia oculorum?».

59.— Liber sententiarum, cap. 392: «Divitiis flores, et maiorum nobilitate te jactas, et exsultas de patria et pulchritudine
corporis et honoribus quis tibi ab hominibus deferuntur. Respice te ipsum, quia mortalis es, et quia terra es, et in terram
ibis. Circumspice eos qui ante te similibus splendoribus fulsere».

60.— Mt, XVI, 26.

61.— Contra Vigilantium, 6, hay referencia a Salomén, Esdras y «<omnium patriarcharum et prophetarums.
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veen e non son, e las ymdgenes dello se lamen con hambre».® jO, qué palabra tan dulge,
tanto palpable! ;Quién se puede hartar con hanbre, lamiendo ymagines, e entre suenos
comiendo se harta? Contra lo que dize el Ysayas: «Sonia el que ha hambre e come, e des-
que despierta aun tiene mds hambre»,* como el que en el espejo mira las ymdgines e las
lame, nunca llega a ellas, antes queda con mas deseo, asi es que lo que en esto que paresce
del mundo se hartan, son que lamen las ymdgenes* e quedan con mds hambre, que se
quieren aprovechar de las cosas que paresgen e non son. Es como el can que tiene [26v]el
queso en la boca e quiere tomar la sonbra del queso, abre la boca e pierde el verdadero
queso que tiene e non cobra la sonbra.** Asi lo dizen los que deste mundo quieren gozar
e tener riquezas; toman la so[n]bra e pierden lo que tienen con verdad, e non cobran lo
otro que por ello esperavan; pierden la caridad biva que dentro tienen, por la esperanca
que deuian tener, e en el fin, pierden la gloria verdadera y non han parte en la gloria del
mundo. Contra los quales llama aquella consoladora del Boecio, e dize: «;Qué buscays, o
mortales, que lo que pedis dentro de vos esta?, non lo busqués defuera en el mundo».*®
Asilodize Job: «Asi como suenio pasa e non se halla; passa como visién de entre suefios».*®
E asi concuerda con el David en el salmo: «Los pecadores que tienen habundancia de ri-
quezas en el siglo, asi como sueno; en tu cibdad, Sefior, como los que despiertan, su yma-
gen estd en su casa, e en nonada los tornas». E asi bien con[27r] razén dixo el Tulio con-
sul, que, sacando la virtud,* todas las cosas son caducas. E aquel dize que es habundante
de felicidad que non caresce de virtud.*” Asi lo dixo Dios por el propheta: « Anduvieron
tras la vanidad e vanos son fechos».°® E ayamos por conclusién en esto lo que el santo
varon lleno de sapiencia, el Agustino, dixo: «Que la sciencia de la maldad se quita e con
provecho se venge Quien dixere que ay otra cosa mas sin bienaventuranga que las rique-
zas de los pecadores, en la qual con pena se cria la impiedad e la mala voluntad, asi como
enemigo de casa se esfuerca. E por diversa e adversa conciencia los coragones de los mor-
tales en las cosas de este mundo piensan aver felicidad, con el resplandor del tejado se
esfuercan, e la verdad interior non entiende[n]. El fundamento de la gloria es la virtud.
Con locura e infusién de insania, las obras de misericordia escarnescen, pues ;qué es lo
que los ricos habundan([27v] e estdn en felicidad e gloria? Los instriones e rufianes luxu-
rian, e las cosas nescessarias a mala vez tiénenlos pobres. E esto [a]si Dios paresge que lo
permite®, mas gravemente se indigna; e esto [a]si paresge que dexa sin pena, mas grave-

62.— Confesiones, IX, iv: «volentes enim gaudere forinsecus facile vanescunt et efftunduntur in ea, quae videntur et tem-
poralia sunt, et imagines eorum famelica cogitatione lambiunt».

63.— Is. XXIX, 8.

64.— La similitudo introduce la popularisima fébula, con origen en Esopo y en el Fedro. Parece que Nufiez se ajusta a la
via de la tradicién del didlogo platénico, no sélo por la opcién del queso frente a la carne, que otras tradiciones ejemplares
adoptaron, sino por la interpretacién de la inanidad de la sombra como engafio, que se extiende a la via sermonaria: «La
tercera degepcidn que han las riquezas: que fazen tomar a omne la sombra por la verdat [...] como contescié que una ve-
gada un can furtd a un carnicero una pieca de carne [...] E cata cémo por la sombra de la cosa perdid la cosa». Pedro M.
Cétedra Garcfa, Sermdn, sociedad y literatura en la Edad Media, Junta de Castilla y Ledn, 1994, pp. 400-401.

65.— 11, prosa iv. Ms. 10193, BNM : «O omes mundanales e mortales e por que demandades nin buscades bienaventuranca
fuera de vosotros. Ca mejor la fallaredes de dentro de vos» (fol. 27r).

66.~ Job 111, 9; X1V, 2.

67.— Cicerdn, De natura Deorum, 1, 18, 48: «Beatus autem esse sine virtute nemo potest». Es axioma muy comun. Séne-
ca, De vita beata, Xv, 1: «In virtute posita est vera felicitas».

68.—Isv, 18.
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mente* pagnelo, porque a los que acd dexa llenos de vicios e de mundanas riquezas para
dexallos menguados e mucho desnudos de su misericordia».®” Palabras maravillosas de
tan santo vardn, e con esto concordé Phyllo, varén doctissimo que dixo: «A hé, que el
cuerpo humano que se corronpe agrava al dnima, e las habitaciones e cosas terrenas
aprietan o deprimen e agravan el seso para mucho pensar, e vanidad todo».”” E aquel ma-
ravilloso maestro, por esperencia tocado, aquel Clarevalis, dizia: «;Qudnta piensas esta
no felicidad engendra de males e vanas cosas? De la una parte ceguedad del coragén e
animosidad, e buelto el cuello de [28r] cara baxo, suspicion, trabajo e anxiedad e herida
e cruel tormento e aver invidia que quema. E el tormento que después espera, ;qué cosa
tan linda e de mirar, qué parto tan senalado pare su triste riqueza?». E que mds dize: «Es-
ta que llaman felicidad ;quién nunca vido nin oyé que la bienaventuranca haga al onbre
malaventurado e la riqueza mezquino?».” ;Coémo passa esta sentencia asi tan desnuda?
(Quién nunca tal vido? Aquel maravilloso Ambrosio, que dize: «non son todos como
Maria, que quando conciben, paren; son abortivos que excluyen el Verbo, ante que pa-
ran. E asi el anima, esposa del Muy Alto e enprenada del divino a[u]xilio, aquella huma-
na felicidad, si se puede dezir, e es su conpanera, de ligero la haborta aquel prenado divi-
no, hahogandola como abortivo el Verbo congebido de vida». Dize adelante: «O, Verbo
divino; o, Verbo dulge; o Verbo amable jcomo te pierden? etc.» ™

E dexo esto por lo que dize el Therénimo glorioso sobre esta palabra vulgar [28v] que
non puede aver dos paraisos aqui e all4, dize: «Dificile e inposibile es que de los bienes
presentes e de los futuros ninguno goze que piense: ‘aqui el vientre e alla la mente pueda
hartar; e de deleites en deleites passe, e en amos siglos sea beato o bienaventurado; e en la
tierra e en el cielo sea glorioso».”* Asilo dize Job: «traen en plazeres sus dias e in pun([c]to
descienden a los infiernos».” O, quantas e tan ynnumerables auctoridades de sanctos va-
rones, del Séneca, e Boecio, e Gregorio, e Iherénimo, e del Agustino con el Clarevalis desto
pudiera traer, que por la brevedad dexo. E dello concluiré que pues tanto mal se sigue de
las riquezas, en ellas, sefior, non es de poner bienaventuranca alguna.* E que el Aristotil
sintié mal de la bienaventurancga, pues que dixo que para la tener eran menester bienes de
fortuna, e que ésta es razon invencible.””

Otros pusieron la felicidad en las onras e honores mundanos.

69.— Epistola 138: «sed perversa et adversa corda mortalium felices res humanas putant, cum tectorum splendor adten-
ditur et labes non adtenditur animorum, cum theatrorum moles extruuntur et effondiuntur fundamenta virtutum, cum
gloriosa et effusionis insania et opera misericordiae deridentur, cun ex his, quae divitibus abundant, luxuriantur histriones
et necessaria vix habent pauperes, cum Deus, qui doctrinae suae publicis vocibus contra hoc malum publicum clamat,
ab impiis populis blasphematur et dii tales requiruntur, in quorum honorem illa ipsa theatrica corporum et animorum
dedecora celebrenturs.

70.— El desprecio tanto por el cuerpo como por el alma irracional se manifiesta en el comentario de Filén a la excava-
cién de pozos efectuada por Isaac (Génesis, 26). Filon de Alejandria, Sobre los sueiios, 1, pp. 65-66.

71.— Sentencia 109.
72.— Es posible que se inspire en Liber de Incarnationis dominicae Sacramento, caps. 9 y 10, pero evoca con bastante libertad.

73.— Libre traduccién de Adversus Iovinianum, 11, 9: «Difficile est imo impossibile, deliciis et voluptatis affluentes, non ea
cogitare quae gerimus: frustra que quidam simulant salva fide, et pudicitia et integritate menti».

74.— Job xx1, 13.
75.— Etica, 1178b-1179-.
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[Qaestio 2, art.2]

En esto dize el [29r] sancto doctor que paresge que en estos honores deve consistir,
porque la felicidad es premio de la virtud, segund lo dize el Philésopho en el primero de
la Ethica, e el premio de la virtud paresce que es el honor, segund el mesmo Philésopho
en el 1111. Siguese que en el honor deve consistir la beatitudo o felicidad.

E asimesmo arguye e dize que aquello que mds consiste e conviene a Dios e a los exce-
lentisssimos, aquello deve ser la felicidad, porque esto es bien perfecto, e esto, segund el
Philésopho en el octavo, e el Apdstol en el primero que escrive a Thimotheo, donde dize
que a solo Dios conviene honor y gloria. Siguesse que en el honor consista la felicidad.

E asi mesmo dize que aquello que mds desean los onbres, aquello deve ser la felici-
dad e non ay cosa mas deseada que la onra. Siguesse que en ella deve estar la felicidad,
porque en todo sufren los omnes injuria e dafio, mas en la onra, gudrdenos Dios, non
me toques en la onra.” [29v]. Esta es mds comuin opinién.

Pero concluye que como la onra sea mds en el que la haze que non en el que la rescibe,
segtin lo dize el Philésopho en el primero de la Ethica, e la felicidad o beatitudo consiste
en el beato, que es bienaventurado, siguese que non consiste en la onra. E concluyendo,
dize que inposibile es que la felicidat o beatitudo consista en los honores, e dize que la
onra non se da sinon por senal de alguna excelencia que tenga aquel a quien se da, e la
honor se atiende quanto mas alcanca parte de la felicidad. Siguese que, aunque sea parte
de la beatitudo, non esta en los onores nin onras e resgibesse el onor de los omnes en pre-
mio de la virtud, como quien non tiene otra cosa que dar. E los que obran por la virtud,
estos lo hazen por la felicidad, que si obrasen por la onra ya non seria virtud mas hambi-
cion. E alo segundo, que es devido a Dios honra, es por si mesmo e non por la virtud que
le haga [30r] mas exgelente. E en quanto a lo iii°, porque desean ser mds honrados de los
sabios, porque crehen que dellos la honra es mas excelente que de otros.

Mas en la onra non consiste, e esto se prueva porque la onra es otra cosa ordenada. E
lo ii°, porque es bien extrinseco e es mas en el que la haze la honra que non en el que la re-
cibe, segun dixe. E la felicidad non es bien ha otra cosa ordenada, mas es bien a que todas
las cosas se ordenan como bien extrinsico, mas intrinsico, porque tiene en el felice o beato
ser substancial en aquel que la tiene. E que la onra tenga bien extrinsico e sea ha otra cosa
hordenada, dizelo el Philésopho en el primero de la Ethica: «la causa porque los onbres
quieren ser honrados es porque parescan sabios e virtuosos, porque ha estos se deve mas
la onra».”” E por esto ninguno procura de ser honrado de los ninos o mogos, porque la
honra destos tales non es testimonio de virtud ni de sapiencia [30v°]. E asi, pues la onra
es bien hordenada a la virtud, en ella non puede estar felicidad nin beatitudo, mas en las
virtudes a que se hordena. E que sea hordenado ha bien extrinsico porque es sefnal que ha
de manifestar la virtud, e non basta que se piensa sinon que se obre e haga e paresca. E lo
intrinsico non puede ser nocto a nosotros, e asi cessa de ser en ello la felicidad. E lo iii°,

76.— Introduce esta expresion coloquial por el: «quia homines patiuntur jacturam in omnibus aliis rebus, ne patiantur
aliquod detrimentum sui honoris».

77.— Etica, 1,1095b. La frase se ajusta mds al romanceamiento de la Ftica conservado en el inc. 2138 BNM: «Ca muchos
quieren ser vistos honrrados: por que sean tenidos por virtuosos. e segun ellos no hay dubda que mejor es la virtud que
la honrra».
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que sea en el que la haze mas que en el que la rescibe se prueva porque es acidente que
estd propiamente en el subjecto, non en el objecto; e la inclinacién o reverencia mds esta
en el que se inclina, que es el subjecto, que non en el a quien se inclina, que es el objecto. E
sila felicidad estuviese en la honra, el que rescibe el honor seria virtuoso, e veemos lo con-
trario, porque muchos resciben onra que non son capagces de la rescebir ni son virtuosos
e tales son honrados de los omnes. Asilo dize Boecio, en el iii°, que la dignidad haze a los
improbos [31r°] e non buenos, e por esto non quieren yguales en las dignidades, e puestos
en las dignidades non carescen de malicia. E por esto en el iiii° metro dize Boecio: «Aun-
que en purpura esté puesto, la pongona o el tiro sobervio, e non cognosciendo, si se pone
al rostro, a todos luego parecerd que obrara la pong¢ona, e por la parpura non se quitara».”
E asi los padres antiguos a muchos escurras* e malos davan honra, e por esto non piense
ninguno aquellos ser feliges o beatos.

E asi, siguiendo esto, e conosciendo que en las honras non esta bienaventuranca, Chris-
to, nuestro Dios, nos dio doctrina de fuir las honras. Asi lo dixo por sant Juan en el vi°
capitulo, donde de cinco panes e dos peces harté cinco mill varones, sin mugeres e ninos,
e todos lo querian alcar® por rey, que era la honra, e por fuyr della, fuyé e se fue al monte,
e todala acién de Christo es doctrina para nos.” Siguesse que devemos [31v] fuir las hon-
ras. Asi lo dize el bienaventurado Gregorio en el c° xlv di. e en el ¢ dominus noster, xciii
di.®* E siguiendo esto, los santos mucho fuyan las honras e huyan de resgebir los papadgos
e obispados e dignidades. Asi lo dize el Bernardo, que los que se hallegan a las grandes
dignidades —non como oy se haze, que se lee de sant Basilio e Nicolao e de Ambrosio que
nunca quisieron las dignidades e honras—, biven en méximo dolor e trabaxo, porque el
que estd en grand prelacia es en grant tribulacién e angustia, e el que estd en grand dini-
dad esta en grant anxiedad e continua guerra e continuo trabajo, e los tales se ponen en
grandes peligros. E asi dize el Gregorio que a grand peligro se pone el que a grand gover-
nacién e honor e regimiento es sobido.*' E por esto sancto Agostin, quiriendo partir de
s1, tanto mal dezia de si mesmo: «En ninguna cosa siento ha Dios contra mi ayrado como
se-[32r]-yendo como yo era indigno para regir e governar, ponerme a la dignidad e gover-
naciony, in c® ante x1 di. e in c. non es putanda i.q.i. ad finem.** El que virtudes tiene, muy
cohacto e opremido deve venir a la dignidad e governacién, e el que non tiene virtudes,
nin apremiado ni de voluntad. Asi lo dize el Griséstomo: «el que primado o la dignidad
desea en la tierra, confusién hallara en el cielo», in c. multi. xlv di.** E aun leemos que los

78.— Que las honras y dignidades recaen con frecuencia en hombres indignos se reitera en Consolatio Philosophiae, 111.
Nunez parece servirse aqui de alguna version directa del latin muy deturpada o cita de memoria. En la fuente latina, Libro
111, metro iv: «Quamvis se Tyrio superbus ostro/ Comeret et niveis lapillis,/ Invisus tamen omnibus vigebat/ Luxuriae
Nero saevientis./ Sed quondam dabat improbus verendis/ Patribus indecores curules./ Quis illos igitur putet beatos/
Quos miseri tribuunt honores?». Ms. 10220 BNM: «Aunque el soberbio Nero de cruel luxuria/ se adornasse de ostro
tirio/ e de pedrezuelas blancas,/ vivia enpero aborrescido de todos;/ mas en otro tiempo daba el malo/ a los padres reve-
rendos las sillas sin honrra./ Pues ;quién pensara ser bienaventurados/ aquellos honores que dan los mezquinos?» (£ 51v).

79.—Jn v, 5-15.
80.— Decreto, 1, dist. XCI1I: «Dominus noster ipse Jesus Christus rex».
81.— Decreto, 1, dist. XCI.

82.— Decreto, 1, dist. XL: « Ante omnia peto». La referencia a San Agustin se toma del casus de la glosa. Decreto, 11, C.1% q.
1, cap. xxviii: «Quisquis ergo sacerdotium non ad elationem pompam, seda ad utilitatem adispici desiderat».

83.— Decreto, 1, dist. XL1, que trata de la temperancia que han de poseer los consagrados.
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gentiles e sin fe, yddlatras, tenian que las honras mundanas eran vanas e de poco prove-
cho, porque en los triunphos e honores que hazian a los victoriosos quando venian a Ro-
ma, en tres honras que les hazian les aparejavan tres injurias e males por que se conoscies-
sen non ser nada e ser vanidad. La primera onra que al victorioso hazian honra sallianle
a rescebir todo el pueblo con alegrias e jubilacién. Lo ii°, que todos [32v] los captivos se
seguian derrera del carro en que yva, atadas las manos atras. Lo iii°, que le vestian la ves-
tidura del dios Jupiter o Jovis, asentado* en carro que lo trayan quatro cavallos blancos e
lo llevavan fasta el Capitolio. E por que non pensasse que alli estava bienaventurado e lo
tuviesse en poco, avia de sufrir aquel dia* tres injurias. La una era que en el carro ponian
con el victorioso un vil omne e de vil condicion por que se diesse esperanca a qualquier,
aunque fuesse de vil condicién e popullar, para que trabajase de adquirir honra si se diesse
a la virtud e trabajo. La ii* injuria o molestia era que aquel siervo de vil condicion le dava
una bofetada, o mas, diziéndole: «condscete a ti mesmo e non te ensobervescas con esta
honra». La iii* molestia o injuria era que aquel dia era permiso e podian los cibda[da]nos
de Roma dezile* qualquier vicio o mal o inju([ria] [33r] que quisiessen, sin pena alguna.®
E asi se lee que al Julio César, quando bolvié victorioso de tantas victorias, le fueron di-
chas muchas injurias e contumelias, sin pena nin venganga que por ello oviessen. E asi, si
los gentiles e ydélatras sentian e conoscian las honras ser transitorias e vanas ;qué deven
hazer los fieles christianos e cathdlicos? E asi los que estan puestos en grandes honores
e honras e dignidades deven de atender e mirar cémo son vanos e de poco durar. Asi se
lee en el Libro 1° de los Machabeos, a los ii capitulos: «La gloria de los senores mundanos,
estiércol e gusano, oy estdn enloquecidos e sobervios, e manana non se hallan».* En el
Edlesidstico lo dize: «Todo poder, breve; oy es rey e manana muere».* E Job en el segundo:
«son elevados e ensalgados para poco e manana non estan».*” Miren al enxemplo del rey
Carrollo, rey de Anglia o Ynglaterra, del qual se lehe que, como estuviesse en grand([33v]
gloria de su imperio muy florescido, asentdse in litore maris, o en una pena gerca del mar,
dixo al mar: «Yo est6 aqui teniéndote que non subas, e te sefioreo por que non presumas
de hazer mal a tu sefior». E luego, en este estante, subio el mar e le hizo tantas molestias,
que sallié de alli a grandes bozes, dixo: «Sepan todos los grandes e poderosos del mundo,
vana e frivola ser su gloria e poder, e non busquen nin quieran nonbre de rey; déxenlo a
sélo Aquel que por su mandado el cielo e la tierra e el mar obedescen e hazen lo que man-
da». E desde alli nunca se puso en la cabeca corona de oro, mas pusola sobre la ymagen de
nuestro Salvador Jhesuchristo en la cruz, que alli inperé e mandé a todos e en loor de rey
eternal.*® Dize Valerio Maximo en el v1I° libro, de un rey sapiente e letrado que, quando
le coronavan, tomo la corona en la mano, e dixo: «O, quan noble grado o dignidad e coro-

84.— La fuente es San Jerdnimo, ep. 128. Se recoge en la Glosa castellana al Regimiento de principes, de Juan de Castrogeriz,
Libro 1, parte 22 cap. 8. Pero Diaz de Toledo incluye el comentario en la glosa ‘Al tiempo e a la sazén’ de los Proverbios del
marqués de Santillana, en donde no se declara que la fuente es san Jerénimo.

85.— 1 Mac 11, 62-63.
86.— Ecclo x, 11-12.
87.— Job 1v, 19-20.

88.— La fuente de este ejemplo es la Historia tripartita, segun se recoge en la Glosa castellana al Regimiento de principes,
Libro 1, parte 29, cap. 9, en donde la anécdota se adjudica al rey Renato «sefior de Mabergia e de Danagia e de Inglaterra».
Se recoge también en el Speculum exemplorum, dist. 1X, ex diversis, en el Communiloquium de Juan de Gales. En Portugal
aparece incluido en Orto do esposo, lib. 1v, cap. 46.
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na, mas sy[34r] los omnes supiessen quantos peligros tiene, si onbre la hallasse en la tierra,
non solamente non la tomaria mas non la miraria* e la dexaria».** E otro enxenplo pone
el Valerio en el quinto libro, en el capitulo iii°, de un cavallero que salia por la puerta de
Roma e dixéronle los cibdadanos de Roma que fuesse que, en bolviendo, le harian rey. Por
el mesmo caso, nunca quiso bolver ha Roma.” De que devemos mucho de notar que los
que estan puestos en grandes honores nunca estdn sin grandes negocios e continuamente
biven con gemidos. Desto escrive el Tullio en* el primero de la Retdrica vieja, donde dize
«¢quién nos puede hazer que sin negocios, con honor e sin trabajo pudiéssemos bevir?»”*
E de lo segundo escrive Job, a los xxvi: «los gigantes gimen debaxo de las aguas». E dize el
Gregorio en los Morales, en el quinzeno: «debaxo deste nonbre [34v] ‘gigantes’ se entien-
den todos los poderosos del siglo; e en las aguas, dize e expone cerca de los populares».”
E desto allega sant Juan, que dize: «las aguas son pueblos»,” e asi expone: «los gigantes
gemen debaxo de las aguas son los grandes, que son sobervios e elatos en este mundo, con
la grandeza de tener, e mds cobdician e gemen con las cargas de los negocios del pueblo,
e los que cerca dellos estan».”* E el Séneca dize: «entre los honores, entre las solicitudines
buscas gozo; esto que asi pides, que te ha de dar alegria e plazer, es causa de dolor».”” E
por esto dizen que biven poco los sumos pontifices o santos padres, porque la conciencia
excitada e cuydosa de los negocios gasta la mente e el cuerpo. Asilo dize el parrafo final de
la quadragéssima iii* distincion que, recibido el oficio, la solicitudo punge* el coragén e lo
gasta. Asilo dize el Joan Andrés en el prohemio del vi°.” E el Agustino, [35r] interrogan-
do, dize: «por aventura, los omnes deste mundo tienen verdadera aspereza e falsa alegria;
cierto [el] dolor e incierto el plazer; duro el trabajo e temerosa la quietud e holganga».”
E el Gregorio: «;qué es el culmen del poder sinon tempestad de la mente?».”* E, por caso,
preguntard alguno: «;qué es la causa porque los santos varones e dados a Dios fuyan del
mundo e las honras mundanas?» Responde que los sanctos e todos nosotros devemos hu-
yr del mundo e de sus onras e ponpas por las razones siguientes.

Lo primero porque el mundo e sus ponpas e honras son vanas, e vano es lo que de fuera
parece bueno, que por de fuera hermoso e de dentro podrido e vazio. E por esto el santo

89.— Valerio Méximo, V11, ext, ii, 5. Este ejemplo fue muy utilizado. Alonso de Cartagena en el prélogo de su traduc-
cién del De vita beata de Séneca, dirigido al rey Juan 11, trae el ejemplo, con glosa en la que pondera al «rey de sotil juyzio».
Cinco libros de Séneca, Sevilla, Meynardo Ungut Alimano y Stanislao Polono, 1491.

90.— La anécdota no es de Valerio Mdximo. Se encuentra en la Glosa castellana al Regimiento de principes, Libro 1, parte
10, cap. 8, y forma parte del motivo moral del desprecio a la pompa mundana. Se prescinde del motivo premonitor de la
Glosa, ya que al ciudadano romano, al salir por la puerta de la ciudad, le habia caido una corona en la cabeza.

91.— Abreviadamente De inventione, 1, ii, 3, al valorar la elocuencia.

92.— Moralia in Job, Xv11, 21: «Bene autem contra superbientem dicitur: ‘ecce gigantes gemunt sub aquis, quia elati om-
nes dum in hac vita assequi honorum celsitudinem cupiunt, sub ponderibus populorunt gemunt».

93.— San Juan Criséstomo, De patientia Iob, Homilia V.

94.— Moralia in Job, X V11, 21: «Bene autem contra elatos dicitur: ecce gigantes gemunt sub aquiis, quos namque mortuos
nisi peccatores nominat? Et quos gigantes nisi eos qui de peccato etiam superbiunt appellat».

95.— Ad Lucilium, XXTII.

96.— Decreto, 1, dist. XLIII: «quanta debet esse discretio in predicatione sacerdotis; qua si forte cerverit, tanquam torto
naso sacerdotalis officii judicatur indignus».

97.— Ep. XXVI: «vincula vero huius mundi asperitatem habent veram, iucunditatem falsam; certum dolorem, incertam
voluptatem; durum laborem, timidam quietems.

98.— Moralia in Job, XXVI: «elationem vero potentiae malitia nostrae mentis invenit».
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Agustino, ad Dioscorum: «hahé, que el mundo fuye a los que le aman», e fuyendo le se-
guimos, e quando cahe, allegamonos ha él porque fuyendo non le podemos tener. Con él
(35v] cahemos,* con él, que tropieza e dellezna,* tropecamos, e lo que peor es, dize él: «el
mundo por un plazer, mill pesares da luego».” E por esto dezia el Gregorio: «Lo que aqui
se ofrece e acaege mds tristezas que plazer nin que onras trahe», haze el c. nervi. xiii.di.'®
E ay el arcidiano en el Rosario: «el onor terreno sumo sueno e espuma, porque inflama
o haze hinchar los hombres». E, por esto, dezia el Boecio: «O, de quintas infelicidades e
miserias la humana natura es llena».!

Lo segundo, por qué el mundo e sus ponpas se deven huir es porque el mundo esta lle-
no de males. Asilo dize sant Juan en la primera canénica: «todo lo que estd en el mundo
o es cobdicia de la carne o cobdicia de los ojos o sobervia de la vida».'” E Osee: «en ellos
tres non es en el mundo misericordia, non ay verdad sobre la tierra sinon mentira, furtos
e adulterios»."”® E por esto sant [36r] Juan en el quinto capitulo: «el mundo es puesto en
maligno e en mal e fuego».'*

Lo iii° por qué se deve dexar es porque en él non ay sinon trabajo e confusién. Asi lo
dize Theremias en los L1: «salid de Bavillon».' Los exponedores dizen del mundo que Ba-
billén esto significa por que salve cada uno su dnima, porque muy dificille es e aun quasi
inposible que el que estd en este mundo non se conquine o ensuzie de él. E por esto dezia
sant Juan Crisdstomo sobre sant Matheo: «asi como es muy dificille el arvol puesto cerca
del camino guardar los fructos hasta que maduren, asi es dificille al vardn fiel cerca deste
mundo bevir vida inmaculata e sin pecado, e durar fasta la fin. Fuye del camino e pliantate
en lugar secreto por que el mundo non tenga contigo cosa comun nin tu con el mundo».'®

Lo iiii® porque se deve dexar es porque todos los que con él, estan turbados, enfermos,
ya mueren, ya tienen anxias [36v] e dolores. Asi lo dize Christo por san Juan, a los XV1I:
«en el mundo presuras, en mi, paz», conviene a saber, paz pectoral, que es ningund remor-
dimiento de la conciencia.'” Pues de buena voluntad deve fuir el omne el lugar en el qual
se turba e enferma, e buscar lugar pacifico e de paz. E por esto el Bernardo dizia: «jVe, ve,
mundo maldito, quantos bienes prometes e quanto mal hazes e das! E prometes sanidad
e das enfermedad; prometes riquezas, das pobreza; prometes vida e das muerte; por esso
malditos son todos los que en ti confian».'® E, por esto, el santo Agustin dezia: «O, ama-
dores del mundo, non esta holganca donde la buscdys, la beatitudo o felicidad en la region
o reyno de la muerte, adonde non ay vida. Ahé, que el mundo turba e le amays, ;qué haria

99.— No encuentro la cita de San Agustin.

100.— Decreto, 1, dist. X111: «Nervi testiculorum Leviathan perplexi sunt; quia suggestionum illius argumenta implicatis
inuentis illigantur, ut plerosque ita peccare faciant».

101.— Consolatio Philosophiae, 11, iv: «Quam multis amaritudinibus humanae felicitatis dulcedo respersa est!». «jDe
quantas amarguras es lleno el dulgor de la humana felicidat». (Ms. 10220 BNM, £. 29v.)

102.-1Jn 11, 16.
103.- Os1v, 1-2.
104.—1Jn v, 19.
105.— Jer L1, 6.
106.— Hom., XX11, 7.
107.- Jn X1V, 27.

108.— Sermones in festivimtem ommium sanctorum, sermo 1, 13.
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si tuviesse paz e tranquilidad o hermosura, pues que asi, fétido, lo amas»?'” E dize él hoc
sobre el Libro de la Sabiduria, que el mundo es [37r] como el mesonero, que tiene seys con-
diciones. La primera que continuo rescibe nuevos huéspedes e enbia los que ha rescebido.
Asilo haze el mundo, e el Eclesiastés dixo: «generacion pasa, generacion viene e la tierra
estd» "'’ Lo 1i°, da el mesonero las cosas de su mesén para el uso, mas non dellas el senorio.
E asi haze el mundo, congede los bienes para uso mas non da* sefiorio nin dexa llevar a
ninguno cosa de ac4, sinon desnudo entra el omne en él e desnudo salle, e non lleva cosa
de su trabajo. Asilo dize el Apdstol, escriviendo a Thimotheo, en el vi® capitulo: «non me-
timos cosa e, por esso, non dubdemos que avemos de sacar cosa del mundo».""* E David:
«dormieron como suefio su vida».!'2 E el ostalario o mesonero una cdmara, una casa®, una
mesa vende ha muchos. Asilo haze el mundo: a muchos vende los obispados, las dignida-
des, los senorios, los condados e marchionadgos [37v] e duquados e reynos. E asi mesmo,
el mesonero nunca permite nin consiente que de otro meson se merque cosa alguna aun-
que sea mejor* que lo suyo. Si se haze, luego ay qiiistiones e bozes, e asi el mundo nunca
consiente nin permite que cosa de lo que ay en el reyno celestial se compre nin se aya,
aunque es conoscidamente mejor, méas* perpetuado e de grant utilidad, mas nin quieren
que gozen de él, que non permiten que bien se haga nin justicia se administre nin lismos-
nas nescessarias se den, antes quieren que a jublares e a los musicos, a los burladores tales
como alegre, e otros tales, se hinchen de sedas e de brocados e que los pobres mueran de
hambre e la virtud nunca reciba gualardén. Asi se trahe en el capitulo donare, e en el capi-
tulo qui venatoribus. Ixxxvi. di.""*> Porque el mundo quiere que se gaste en vanidades para
la ponpa del mundo, es estos tales non se pueden dezir liberales, mas prodigos. [38r] Asi
lo dize el Philésopho in iiii® Ethicorum, e la razén es porque non da a quién deven dar.'** E
por esto el Gregorio en el xiiii® de los Morales, dize: «e el deseo del celeste regno non pue-
de estar nin sobir en los coragones que estan cargados de ponpas e vicios mundanos, de
grandes comeres, e trajes e grandes deleites, porque la ponpa destos fallesce e se pierde con
la muerte, segund lo dize Job a los xviii: ‘; por aventura, la luz de los malos e que siguen el
mundo non se mata?, pues ;qué es laluz sinon la prosperidad e grandes estados desta vida
presente, la qual se acaba con la muerte?».""> E asimesmo el mesonero muestra a los que
vienen cara muy alegre, e a la salida, muy estrecha cuenta de todo e aun del placer, quiere*
dineros. E asi lo haze el mundo; quando el omne nasce, plaze a todos e se gozan, e mas
quando se alcanca alguna dinidad temporal e aun spiritual, que andan ya con [38v] lo
temporal, en las quales tardan e moran por algund tienpo, mas llegada la ora del morir, del

109.- Ep. 118.
110.— Eccl 1, 4.
111.-1Tim vy, 7.
112.— Ps LXXV, 6.

113.— Decreto, 1, dist. LXXXVI: Cap. VII: «Immane peccatum est res suas donare histrionibus: Donare res suas histrioni-
bus. Cap. vIII: Graviter delinquunt, qui venatori aliqui donant: Qui venatoribus donant, quare donant?».

114.— Etica, 1v, 1121ab. En el romanceamiento ya citado (Inc.2138 BNM): «el mayor mal que los prodigos tienen es
dar a lisonjeros. e personas indignas e gastan los bienes subitamente. e son forcados buscar por qualquier via honesta: o
deshonesta para gastar».

115.- Moralia in Job, X1V, 56: «in illa ergo caelestis regni gloria caro secundum naturam erit, sed secundum passionis
desideria non erit, quia devicto mortis aculeo, in aeterna incorruptione regnabit»; X1V, 7: «nonne lux impii exstinguetur?
quia habent et impii lucem suam, prosperitatem scilicet vitae praesentis».
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partir del huésped, el mundo estrechissima cuenta demanda, hasta la sal. Que el mundo,
quando a él vienen, alegre vulto e cara muestra, e en el partir muy triste cara amarilla, sin
ninguna vision, diforme, que todos fuyen de lo ver. E por esto dezia el santo Agostin, es-
criviendo ad Dioscorum: «Este mundo muy peligroso es, mas molesto que blando, mas le
devemos aborrescer quando él quiere que le amemos e se nos da, que quando se aparta,
porque sirve al omne a su plazer, da sanidad e salud e riquezas, mas en la fin, estrecha
cuenta». E, asi, dize: «O, amadores del mundo, por cuya gracia millitdys e trabajais, ;qué
mayor esperanca podéys aver del mundo sinon que vos tenga por amigos? E alli ;qué ay
sinon flaqueza e lleno de peligros, e de un peligro viene a mill otros trabajos [39r] e peli-
gros? Peresca esto todo e demos lo que es vano e vazio, e lleguémonos aquello que nunca
tiene nin terna fin». E por esto el mesmo dotor sancto Agustin, en el xxii de La cibdad de
Dios, dezia: «Por esso este mundo fue lleno de angustias e trabajos, por que se busque
aquel mundo e vida que nenguna malicia nin trabajo tiene, nin le perturba, porque esta
vida del mundo incierta es e misera; la muerte cierta subito lleva, e después en que ave-
mos de llorar, e la negligencia que en buscar la eternal vida tuvimos».""® E tanbién el me-
sonero, luego que es partido el huésped, nunca mds se acuerda de él, e asi haze el mundo;
partida el 4nima, cosa non da el mundo nin se acuerda de dar qué lleve consigo, e para
siempre se olvida. E asi de fuir e aborresger Jes). De lo qual dize el sabio en el Libro de la
Sabiduria, alos v° capitulos: «La gloria del mundo, como el amigo, que es el cardo corredor
o lalana que [39v] paresce sobre la yerva quando estd seca, que el viento se lo lleva, e asi
como el espuma que se derrama con el hervor, e asi como humo que el viento lo disperge,
como la memoria del huésped».""” E asi passa la memoria de los poderes e honras munda-
nas. Asi lo dize Job: «Yo, quando mds en la epulencia e ponpa estuve, repente e sabito fuy
contricto». E en otro lugar: «Ensalcasteme, e en el viento fuy puesto, que me dispergio
presto como humox. Por esto duran poco en este honor, que non dura un dia, a respecto
del gozo eterno. E por esto el Apdstol dizia: «Non tenemos aqui cibdad de holgar, mas
(en] la futura e por venir busquemos asilo», escrive a los Ebreos xiii°.""® E por esto amar al
mundo es amar al traydor. Asi lo dize el Agustino: «Amar al mundo, e él sorverte ha».
(Qué diré de ti, mundo, sino lo que dixo Judas, de Christo, a los judios: «Aquél que yo
besare, Fl es, teneldo».' E, por esto, el [40r] Therdénimo dize: «Guarte, non te venga lo
que desea el que* te crid, que te desea sinon que lo que te paresce blando te venga en grand
trabajo»."”® El Bernaldo dezia: «;O, mundo, ja quantos enganas! quando eres conoscido
entonges non eres; quando te veo eres sombra; quando te exaltas eres humo; a los insi-
pientes e inorantes, dulce; a los sabios, amargo; quien te conoscen non te buscan nin te
conosgen». E concluye que, si el mundo se abriesse con algtin cuchillo, non hallarian en él
sinon falsedad e maldad, e que por esso es muy apartado de Dios aquél a quien el mundo
es dulce. Palabras son de santo Ysidro. E, por esto, el Agustino dize: «jO, misera dnima!

116.— De civitate Dei, XX11, 24.

117.— Muy libremente se ajusta a Sab v.
118.— Heb x111, 14.

119.—- Mt xxVvT, 48.

120.- No puedo localizar la cita de Jerénimo. Acaso recuerde In Micheam, 11: «cave ne quicquam credideris, quam non
possum aliam intelligere nisi carnem, ut non facile credemus carnis blanditiis ne animi duritia virilis que constantia illius
edomita mollescat illecebris».
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Senor, de ti fuyen con qué habundan e se gozan, e siguen en el mundo, con lo qual siempre
estan en mengua e tristeza. El mundo clama: ‘Yo te fallesceré’; la carne: ‘yo te pudriré’; el
diablo dize: ‘yo te enganaré’;[40v] Christo llama: “Yo te hartaré e te daré habundancia de
bienes’». E tanta es nuestra miseria, e tan grande, que seguimos al que desffallesge e dexa-
mos al que nunca fallescera. Por cierto, grand enfermedad e locura nuestra es. Por esso,
«médico e salud de los spiritus, sdinanos e danos esfuerco para te buscar», palabras de san-
to Agustin en el Sollilloquio.””" E por dar conclusién, dize el Alberto Magno que este mun-
do es semejable a la ballena que, quando ha hambre, abre la boca e del flacto salle un olor
muy suave, e tal, que muchos peces se llegan al olor e entran en su boca, e de aquellos come
e traga. Asi haze el mundo, que muestra olores suaves, poniéndolos en grandes honores,
senorios e dinidades e grandes estados e riquezas, e a estos se allegan multitudo de omnes,
e casi todos —que muy raro hallaremos varén fuerte que huya desto— , e asi allegados a
este olor, retrahensse en [41r] muchos e diversos vicios e pecados hasta la boca infernal que
los traga e come. E por esto dizia Petrus Blesensis: «engafiador es este mundo cuyo fin es
dubdoso e horrible, e espantable sallida tiene»."* E dize sant Juan en la Candnica, en el
primero, prima i° capitulo: «non querdys amar el mundo nin las cosas de él, porque el que
quisiere ser amigo del mundo, enemigo de Dios ha de ser»."”* E el Gregorio: «el mundo en
si mesmo se seca; doquier muerte, dondequiera luto; a cada parte, parir; a cada lugar,
amargura, e desto nos enllenamos e ciegos estamos». Esto es lo que amamos e, por esso, en
tal sefior como éste e en estas honras e inflaciones mundanas non podemos poner felicidad
nin menos beatitudo alguna, pues turba a los que lo aman, segund lo dize Christo: «El
mundo me aborresce porque dé testimonio de él, porque sus obras son malas». Asilo dize
por [41v] sant Juan a los xvii capitulos.'*

Otros pusieron la felicidad o beatitudo en la geneologia o en el linaje e en la rayz donde
nascen, diziendo ser de noble sangre e de muy ricos e poderosos padres e nobles cavalle-
ros, condes, marqueses e de otras dignidades, e llamanse de claro linaje e, vulgarmente en
Espana, hidalgos de quatro costados e de muy grant e antequissimo linaje. E destos como
yerran e la felicidad e bien sumo e fin a que somos criados non esta en ella, e el santo doctor
lo pone enla 2® question de la Primera Secunde, en el articulo iii°, en la responsion. E ponella
en otros términos, diziendo que estos la ponian en la gloria que precedia de los padres e en
la fama, e arguye e dize que para provar que estd en esto, se prueva en esta manera.

(Quaestio 2, art.3]

La bienaventuranca consiste en aquello que los santos resciben gualardon por las tri-
bulaciones e trabajos que pasan en este mundo, e esta [42r] es la gloria. E desto dize el
Apéstol que non son condignas las tribulaciones del mundo para la futura gloria, e escri-
viendo alos Romanos, alos viii° capitulos. Siguesse que la beatitudo consiste en esta gloria.

E asimesmo lo prueva porque el bien es aquello que se diffunde en muchos e se da de
si mesmo, segund el Dionisio, De los divinos nonbres, en el viii°. E, por la gloria, el bien del

121.- Soliloquia, 1, X1V, 26.
122.— Sermodn 1v, 1134,
123.-1Jn 11, 15.

124.— Jn xv, 18-25.
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omne mucho se diffunde e viene en noticia de todos, porque la gloria, segund el santo An-
brosio, non es otra cosa sinon una clara gloriacion e habundancga que viene a noticia de
muchos. Siguesse que la beatitudo del omne en esto consista, en esta gloria que alcanga.

E mas arguye, la beatitudo es estable bien de todos los bienes. E en esto paresce que
es la fama e gloria mundana por que por esto los omnes se hazen eternos, que casi res-
ciben un honor de deidad e parescen estar en gloria. Asi lo dize [42v] Boecio: «vds, in-
mortalidad paresce que tenéys quando pensdys en la fama que dexdys», do concluye el
santo dotor que la beatitudo paresce estar en la buena fama e honor.

Mas él dize que el contrario es la verdad, porque la beatitudo o felicidad es verdade-
ro bien del omne, e la fama e la gloria muchas vezes acaege ser falsa, segund Boecio en
el iiii°: «Muchos con la falsa opinién del vulgo alcancaron buena fama». Non se puede
pensar cosa® mas torpe que con falsa predicacién o fama adquirir loores de que el loado
aya vergiienca de si mesmo.

E asi non puede estar verdadero bien en la fama, e concluye con santo Anbrosio que
inposible es estar en la fama nin gloria mundana felicidad, porque el santo Anbrosio
dize que gloria es una clara noticia con loor, e la cosa cognoscida en una manera se* ha
ala cognicién divina e en otra a la cognicion humana, por-[43r]-que la humana cogni-
cién non se causa sinon de las cosas conoscidas, e la divina cognicién es causa de las co-
sas conoscidas, de donde se sigue que perfecion de humano bien, que se dize beatitudo,
e non se puede causar de la noticia humana. E, por esto, en fama nin en gloria humana
non puede estar beatitudo, porque el bien [que] del omne procede, es causa que es del
conoscimiento del Dios eterno e de la gloria que procede de El. Esta es la beatitudo del
omne como de su causa. Asilo dize David en el Salmo: «tomarlo he e glorificarlo he, en
longura de dias le repleeré o enllenaré, e mostrarle he mi salutacion». E es de considerar
que la humana noticia e el conoscimiento humano o del omne muchas vezes fallesce e
non es verdadera, antes la fama humana es falaz o enganosa. E porque Dios non puede
rescebir engafo nin puede fallesger e la su gloria es verdadera.[43v] Asilo dize el Apos-
tol, escriviendo a los de Corintho,* en el décimo: «aquel es bueno e es comendado e de
buena fama el que Dios encomienda».

E alli habla de de la fama e gloria que progede de Dios, delante los dngeles e non de
los omnes. Asilo dize por Sant Marchos, alos viii®: «el hijo de la Virgen lo magnifestard
a El delante los dngeles de El».

E concluye que la fama non puede hazer cognicion verdadera de buen omne nin tie-
ne estabilidad, porque siempre o, a lo mas, progede de rumores falsos, e asi non puede
en ella estar beatitudo.

E comoquiera que el santo doctor excelentemente lo determine, navegando por sus pi-
sadas, siguiendo sus remos, diré que en el linaje e antigua rayz o natividad nin geneologia
non estd bienaventuranga. Pruévasse en esta manera. Estos dizen, por gloria, la propaga-
cién antigua e vieja es su gloria, e dize: «Yo vengo de tal [44r] linaje, de los de la Vega, de
Mendoga, de Horozco, de los de Figueroa, de otros muchos e claros linajes», e desto se
glorian e tienen ser bienaventuranca. E desto verdad es que es bueno, pero porque esto es
obligacién que a los que desto se precian obliga® a virtuosamente obrar. E es cosa muy cier-
ta la virtud e obra con esto tiene grande excellencia, pero para conoscimiento verdadero
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que en esto non esta beatitudo nin menos felicidad, responde Francisco Petrarcha® en un
libro que hizo del Remedio utriusque Fortune,* dize que gloriarse de lo ageno es rediculosa
cayda e cosa de burla. E como la gloria de los padres e ahuelos sea ajena, siguesse que en
ella non deven gloriarse, porque la verdadera alabanca o gloria es de lo propio e non de lo
ajeno. E dize que, si de lo propio suyo non lo siente e obra, menos sentira de lo ageno, por-
que el que se gloria de la clara generacién o nobles [44v] parientes, donde progede, a los
parientes da la gloria e non a si." E por esto, el Apullegio dizia: «Si alabas alguno porque
es generoso e de nobles parientes, alabas ha ellos; e si porque rico, loas la fortuna porque a
ella se deve; e si por fuerte e de grand coragén e fuerca, con la enfermedad fallege; e si de
sobervio, la vejez lo abatira; e si de hermoso, espera un poco e non lo serd»."® E si le loares
de buenas costunbres e obras, estonges le alabas, porque esto non lo hered6* del padre nin
lo ovo a caso o fortuna nin lo perderd por la mutabilidat de la hedad nin porque caduque el
cuerpo. E ésta es su verdadera gloria e non de los parientes, mas la gloria de los padres non
le haze noble nin claro, como la obscuridad o indignidad dellos non le haga escuro nin me-
nos le turbe. Asi lo dize sant Agostin en el primero de La cibdad de Dios: «Non aprovecha
a los malos la generacidn clara, [45r] donde progeden, nin a los buenos danan»."” Es texto
en el capitulo unde cumgque. Porque hallamos muchas vezes que el padre e la madre son
buenos, e los hijos muy malos, e por el contrario. E esta gloria tenian los judios por grand
gloria quando dizian: «N&s, hijos somos de Habrahan e padre nuestro es». Asilo dize por
sant Juan, la Verdad, a los viii®: «E respondié Christo: ‘Si hijos de Habraham soys, hazed
las obras de Habraham’»."*® Sobre las quales* palabras el sant Juan Criséstomo dize: «;qué
aprovecha al que las malas obras e costumbres envilesce la generacion oscura e vil?, pues
las costumbres buenas e obras le hazen hermoso e adornan».'* Vano se muestra de bue-
nas costumbres el que se gloria de los parientes e padres. Habraham, hijo de Thare fue, que
hazia ydolos de lodo, e de alli fue elegido. Cam, nascido de Nohé, fue reprobado. E el oro
de la tierra nasge, mas la tierra (45v] la menosprecian, e el oro aman e quieren. Non quiera
ninguno gloriarse diziendo: «Padres muy nobles e grandes tuve e de grandes linajes», mas
gloriarse puede si haze las obras de noble e generoso e de clara virtud. E, por estas razones
que se siguen, es locura e grande sobervia tomar de la nobleza o hidalguia de los padres.
La primera, porque todos procedemos de un stipite o padre e de una madre, que fue
Adam e Eva, ca Dios non hizo un Adam de oro e otro de plata e otro de plomo, porque
del uno pudiéssemos dezir nobles e del otro, non nobles nin hidalgos, mas un Adam, e
aquél del limo de la tierra formado, del qual todos sallimos; e asi, o todos seremos nobles
o todos innobles, porque los primeros padres o fueron nobles o innobles, pues ygualmente
nascidos de un padre e una madre. Asilo dize sant Pablo en los Actos de los apdstoles, a los
[46r] xvii: «Hizose de uno toda la generaciéon humana».'*® E el Agustino: «pobres e ricos;

125.— De remediis utriusque Fortuna, I, xvi.

126.— «Ca si generoso es, a los parientes alabas; si rico es, no creo a la fortuna; si fuerte es, por enfermedad sera fatiga-
do; si mangebo es, irse 4 en la vejez; si fermoso es, espera un poco y verds cémo no serd». En Vida y costumbre de los viejos
filésofos, ed. Francisco Crosas, p. 92.

127.— De civitate Dei, 1, viii y ix.

128.— Jn vri1, 39.

129.— Homilia, L111, In caput Joannis octavum.
130.— He xv11, 26.
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nobles e innobles una tierra soporta e de un limo de tierra los hizo Dios». Esta en el capi-
tulo quod iure, en la octava distinc.'*!

La 22 razdn es porque la nobleza de la carne menosprecié Dios e non la quiso, porque
no eligio reyes de noble progenie, mas el primero rey, de guardar asnas lo escogié: a Sadl,
en el i° capitulo, e a David, de guardador de ovejas.””> E en el tiempo de Ley de gracia mas
quiso escoger innobles que non nobles. Asilo dize el Apéstol escriviendo alos de Corintho,
en el i°: «‘ignobilia, que quiere dezir: ‘lo menos preciado escogié Dios'»."** E Bernardo, es-
criviendo al Eugenio, dize: «la generaciéon de los apdstoles non fue de muy buen linaje,
mas de muy buenas e nobles costumbres fue ornado», haze la Decretal venabilis, junta la
glosa, todos los apdstoles, exgepto Bartholomeo, todos fueron judios.”** [46v] Asi lo dize
el Therénimo, e pruévase por sant Luchas, a los xi°, donde dize que los judios, con enbidia,
dixeron a Christo: «<En Bersebu, principe de los demonios, sana e echa los demonios». E
dixo: «Vuestros hijos, conviene a saber, los apdstoles jen qué nonbre los echan?» Dize asi
el Nicholao: «Sia Dios atribuis los miraglos que hazen vuestros hijos, conviene a saber, los
apostoles que andan comigo, los que yo hago ;por qué los atribuis al demonio?».%

La iii* razén por qué devemos aborrescer e non gloriarnos de la noble progenie o san-
gre es porque la materia donde progedemos es vil e muy fedissima e cosa de aborrescer, e
inmunda e non limpia. Pues ;como ternd el omne nobleza de cosa tan vil? E es maravilla
cémo persona osa dezir ser noble por la progenie o materia donde progede, como diga
Job ala villeza o podredumbre: «Padre e ma[47r]dre e hermana mia es».”*® E, esto aten-
diendo, el Bernardo, en sus Meditaciones, dize: «;Por qué te ensoberveges, omne? Mira
que fuiste de vill simiente e sangre quajado, en el vientre de tu madre puesto e, de alli, a
las miserias del mundo traydo a pecado, e después, gusano e manjar de gusanos en el tu
meollo o sepoltura.;Qué es la causa por qué te ensoberveges? Tierra e polvo e ceniza eres,
que non puede seer mds vil masa el congepto; del qual culpa, el nascimiento, miseria; el
bevir, pena; el morir, angustia. Piensa, noble e generoso, las penas del infierno, a donde el
sindérisis o gusano que acusa nunca muere, e el fuego en que se quema nunca se mata nin
matar3; el luto nunca ¢esard; la pena nunca avra fin»."*” E, por esto, el abad Elias dezia que
tres cosas mucho temia. La primera, quando el dnima saldra del cuerpo; la ii* las cosas
que auia obrado e fecho, cémo tenia de responder delante de Dios por ellas. La iii?, (47v] e
muy cruda, quando contra él se daria sentencia. Tres cosas, si bien se miran e piensan, son
muy espantables para los que bivimos, e mucho de notar.

La iiii* razén por qué devemos menospreciar la nobleza de la progenie o de la sangre
donde procedemos e por aquella non dezir: ‘nos, nobles, e es porque es menor e mds baxa

131.- Decreto, 1, d. viii, quo iure deffendis villas Ecclesiae.
132.— 1 Sam IX; XV
133.-1Cor1, 28.

134.— El sentido se halla en San Bernardo, De consideratione; es posible que se incluya en alguna glosa de decretales que
no he sido capaz de localizar.

135.— Es glosando a San Mateo, cap. X1I, pero Lyra dice: «Si expulsio demonum in filiis vestris Deo non demonibus
deputat».

136.- Job xv11, 14.

137.— Meditationes, De cognitione humanae conditionis: «Cur ergo superbis, homo, attendens quod fuisti vile semens, et

sanguis coagulatus in utero; deinde miseriis huius vitae expositus et peccato, postea vermis et cibus vermium futurus in
tumulo? Quid superbis, pulvis et cinis, cuius conceptus culpa, nasci miseria, vivere poena, mori angustia?».
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la nobleza de los omnes que non la nobleza de los canes* e perros, porque la que es noble-
za en los canes tiene ciertas senales en que se conosgen e se veen ser de noble progenie o
casta. E los omnes ninguna* sefal tienen en que se pueden conoscer. E por esto dezia Job,
a los xxxi®: «;Por aventura, a mi non me engendrd en el vientre de mi madre?»,"** como
aquel que digo ‘non noble! Exponelo el Gregorio en los Morales, a los xxi°: «A los podero-
sos e muy grandes sefiores muy grande es la virtud de la humildad, considerando de [48r]
la humildad e considerando la igualdad de la condicion humana; todos de natura somos
iguales e donde la culpa non se puede quitar, segund la razén de la humilldad, eguales
somos»."*” Trahese ha estos el decreto constantinopolitane, donde la glosa dize: «Todos se-
riamos yguales si todos quissiéssemos ser buenos, e porque muchos quieren pecar, nesges-
sario fue que algunos sean mayores e mas poderosos e castiguen los pecados de los otros
onbres, porque el pecado e la culpa es causa de subjecion, pues que los que non pecan o
yerran non son subjectos a la ley», seqund el [....] deinceps numeris en la ii* colatién. E con
ello concuerda el Apédstol, escriviendo a los Romanos, a los xiii®: «;quieres non temer a los
poderosos e a la justicia? haz bien, apartate del mal», es texto en el capitulo due.'*® Mas,
dexando esto, una cosa sola muy maravillosa se puede dezir e hallar en los generosos e
quien [viene](48v] de grandes e de muy antigua sangre e linaje, que esta nobleza es un
freno que los detiene e los honesta para que obren bien. Asilo dize Boecio en el 111°, en la
prosa vi*, donde dize en fin: «;Si alguno esta puesto en nobleza de linaje o sangre, el bien
que dello se piensa es una nescessidad o obligacién que non se aparten de la virtud de
aquellos donde progeden». E en esta manera, concluye Boecio e dize en el lugar allegado,
en la vi* prosa.’*' Que ninguno espere por linaje ser noble nin tener nobleza, porque si
mirare ha Dios, que es el primero hazedor e de quien proceden todos, hallaras que todos
son nobles e ninguno vill, sinon por las obras que dexa por ellas su primero nascimiento. E
con esto concuerda el Grisdstomo en la Omelia xxiiii*, donde dize: «La verdadera nobleza
es hazer la voluntad de Dios, porque la virtud es aquella que al omne ennoblege e haze
noble, segund el decreto nos non loca».'** E [49r] el Séneca dize: «Ninguno se puede dezir
noble mas que otro sinon aquel que el ingenio tiene recto e es mds en las obras e es mds
virtuoso»." E por esto cuenta el Valerio, en el libro iii°, que Scrates,” nascido* de madre
que era partera e de padre que fazia marmoles, subié a la clarissima lumbre por la virtud
e sapiencia."* E el Séneca, en la epistola iiii* al Lucillo, dize que a Platon la philosophia le
hizo noble,'** e al Aristétiles la muy buena crianga, segund lo cuenta el Iuvenal: «E la ver-
dadera nobleza es la que la virtud haze e quando las buenas costumbres hornan el animo

138.— Job xxx1, 15.

139.— Moralia in Job, xx1, 15: «Potentibus viris magna est virtus humilitatis, considerata aequalitas conditionibus».
Véase Las Flores de los Morales de Job, xx1, (p. 185).

140.— Rom x111, 3.

141.— Consolatio Philosophiae, 111, vi: «Quod si quid est in nobilitate bonum, id esse arbitror solum, ut inposita nobilibus
necessitudo videatur ne a maiorum virtute degeneret». El Ms. 10220 de la BNM, f. 54r: «E si en la nobleza es algo de
bien, yo pienso ser solo esto: que parezca puesta nescessidat a los nobles que no desemejen de la virtud de los mayores».

142.— La idea se encuentra en In caput Geneseos sextum, Homilia XX1V: «Nam et cognovimus mirabilem genealogiae
modum, et vidimus justum laudari non a parentum claritudine, sed ad suarum virtutum moribus».

143.— Ad Lucilium, XL1V, 5.
144.— Valerio Méximo, De facta et dicta, 111, iv, ext. 1.
145.— Ad Lucilium, XL1V, 3.
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o cora¢dn del omne»."*® E una cosa sola querria que mirassen los que en esto presumen:
en qué lugar estan; que estan en este valle de ldgrimas, que es el misero mundo; e adén-
de van, que es a la muerte, a la qual continuamente corren. E, por esto, el Bernardo dize:
«O, omne, condscete, e mas conoscimiento e sciencia ternas que si todo lo griego (49v] e
quanta sciencia ay en el mundo tuvieses, e si todas las yervas e plantas huvieses conoscido,
e todos los cursos de las estrellas, e demds toda la celestial e terrestre sciencia».'*” Esto dize
el Juan Salio, en el prohemio de la Istituta, e Dominico de santo Geminiano, en el capitulo
i°, de renunciacione. E miren los que se dizen nobles lo que escrive Boecio en el libro ii°, en
el metro vii°: «Enbuelve al humillde e al mucho excelente; eguala lo infimo e baxo con lo
mucho alto. ;jAdénde hallards los huessos del fiel Favricio® nin menos de Catén? Dime
iqué es de Bruto?».** E, por esto, digan los nobles lo que escrive Job a los xxx°, comparan-
dose al luto: «Semejable s6 a la pavesa e ceniza»."*” E Job, a los xii®: «tornarse han en luto
las vuestras cerviges». E ay el Gregorio en el undécimo de los Morales, dize: «La ¢erviz que
en el luto serd reduzida es quando los nobles son humilliados en la muerte e [50r] sober-
via carne enflaquece en el podrimiento suyo»."

Es de mirar e acatar como estdn en el sepulcro los cuerpos de los nobles, que es cierto
que estan menospreciados e echados donde pudrécenlos. E que la virtud e todo el bien que
esperamos esté en la humilliaciéon e humilldad e abjeccién e menosprecio de si mesmo,
ynnumerables auctoridades se pueden traer. Asi, de la Verdad, que es Christo Jhesu, que
dixo: «Quien quiere venir a Mi, abnegue a si mismo e tome su cruz e sigame»;"*' como del
cantico exgellente de Nuestra Senora la gloriosa Virgen sin ninguna mécula, quiso dezir:
«Porque miré la humilldad de su sierva, etc. E alli depuso a los poderosos de sus sillas e
grandezas, e ensal¢d a los humilldes».”** De tantas, acata lo* que dize Gregorio, egregio
doctor e santo: «Cada uno qual sea en la humiliacién de las injurias se demuestra, que asi
como alos sobervios plazen las honras [50v] e inflacciones e vengangas, asi a los humilldes
su menosprecio e abjeccion; en esto se glorian». E de lo* ii° se sigue lo primero, que el que
se gloria de su menosprecio, aquel se dize humillde, e Dios non elige nin quiere sinon a los
humildes. Asilo dize el Santo Doctor: «A estos elige e escoge Dios: a los que menospre-
cian el mundo, porque muchas vezes esta abjection e menosprecio haze acatar a si mesmo,
e es de dezir a si mesmo, que miran en si lo que es, e menospreciando se alcanga a Dios».'>
E desto dize el salmista: «Bienaventurados los que Tt, Sefor, escoges e rescibes en tus

146.— Sétira, vi11, 2°: «Nobilitas sola est atque unica virtus». Sobre este punto se expresaba Rodriguez del Padrén en la
Cadira de honor: «Juvenal en la segunda Sdtira del primer libro: ‘Especia es de miseria siempre de agenos méritos quererse
ennoblescer. Mejor es ser virtuoso e aver por padre el méds obscuro en linaje e més vicioso de los omnes, que ser vicioso
e al mds virtuoso e mas noble aver por padre’». Juan Rodriguez del Padrén, Obras Completas, ed. C. Hernandez Alonso,
Madrid, Editora nacional, 1982, p. 265.

147.— Liber de diligendo Deo, 5.

148.— Consolatio Philosophiae 11, metro vii : «Rebuelue la cabega ensal¢ada ansi mesmo la humilde / y eguala lo baxo con
lo soberano ;Do estan agora los huessos del fiel Fabricio?, ;que es de Bruto o del rezio Caton?». Ms. 10220 (BNM), £. 39r.

149.- Job xxx, 19.

150.— Moralia in Job, X1, 31: «Cervix itaque in lutum redigitur, cum superbus quisque humiliatur in morte, et elata caro
tabescit in putredine».

151.— Mt xVI, 24.
152.— Lc 1, 46-52.
153.— Moralia, v1, 16.
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moradas»."”** E non pensés que es poca dignidad ser en los palacios e moradas de Dios, que
asi lo dize el Propheta, quando dixo: «Dessea e desfallesce mi danima deseando tus mora-
das, porque mejor es un dia en la casa del Senor que non millares en otro lugar».”*> E non
especific6® quantos mill, porque non tiene con(51r]paracién de tiempo nin millares de
anos en este mundo gozos, salvo sobre qualquier mill. E para esto dize Boecio de uno que
non con humilldad recibia las injurias e contumellias, que non se podria dezir philésopho,
pues non se humiliava. E respondié que «Bien lo sé, que si philésopho fuera, con humill-
dad e paciencia e sufriera». E sufrié mucho, lo que le tornaron a dezir, e al cabo respondio:
«agora conoscerds que soy philésopho».'*° E el salmista dixo: «Escogi ser* menospreciado
para yr a tu casa, que non morar con estas honras en las casas* de los pecadores».”” E asi,
mirando el seso desta auctoridad del salmista, conviene aqui en esta vida tener menos-
precio e humilliacién para que sea causa de alcancar la casa del Senor e la ¢eleste silla tras
que todos devemos correr. E con esto concorda mucho el Bernaldo Clarevallis, que dize:
«La humilldad buena [51v] que de locuras e mundanas injurias e mordedurias haze estar
en quietud e asegura de las penas infernales, porque la humilliacién es vida e camino; de
la humilldad, non fuyas».”*® E el Agustino, sobre aquel passo donde dize Christo: «Bien-
aventurados serés quando fuéredes de los omnes perseguidos por mi nonbre, etc.», dize:
«En estos, presuras e angustias en nenguna manera se pudieran gozar nin tener alegria
si non fuesen verdaderamente humildes en el con(s]pecto de Dios e de los omnes, a los
quales dixo Dios: Aprended de Mi, que s6 manso e humillde de corag¢én, e hallarés hol-
ganga a vuestras animas»."””” Miras qudn clara noticia trahen estas auctoridades, que con
la humilliacién se alcanga la eternal gloria. O, jqudnta consolacién para los humilldes!,
que estando en la humilldad [e] menosprecio del mundo alcangan tanta holganga [52r]
e beatitudo, como concuerda lo que dize el Bernardo: «De tu humilliacién mucho seras
consolado; de tu humilldad ten buena senal del bien, que es argumento de gracia que esta
cerca de ti», siente e dize que la humiliacién es camino e via de la virtud." E lo que dize
el glorioso Santiago, el Alfeo: «Gloriate, hermano, en tu humilldad, porque serds ensalca-
do'®' e de Este, colocado en aquella gloria que dura por siempre». E el Agustino dize: «Al-
ta es e muy excelsa la silla del reyno de Dios, e el camino para alla es la humilldad, pues el
que busca esta parada o casa ;por qué salle del camino?».'> E con esto concordé mucho
lo que dize sant Magia: «Del cielo siga la humilldad terrestre porque non escrivié Dios: ‘el

154.— Ps LXXXI1I, 5.
155.— Ps Lxxx111, 11.

156.— Consolatio Philosophiae, 11, prosa vii. El ejemplo no estd completo y presenta alguna incoherencia. Ms. 10220
(BNM), £. 38r-38v: «Como uno cometiesse con injurias a otro hombre, el qual se vistiera falso nombre de philosopho, no
para vso de verdadera virtud, mas para soberuiosa gloria. E deziegelas porque ya sabrié que aquel serie philosopho, si las
injurias fechas mansa y pasciente mente sufriesse. El tomo paciencia un poco, y rescebida la injuria, ya en fin como bur-
lando, dixo: ‘Entiendesme ser philosopho’ Entonge dixo el otro muy dsperamente: ‘Entendieralo yo si oviesses callado’.

157.— Ps Lxxx111, 11.

158.— Epistula de moribus et officio episcoporum, X111, 30: «<bona humilitas, quae et impraesentiarum ab huismodi morda-
cibus curis mentem facit esse quietam, et a minacibus poenis in futuro securam reddit conscientiams.

159.— Mat x1, 29.
160.— Ep. De moribus, XL11, 40.
161.- Sant 1, 9.

162.— In Johannem Evangelium, XXVIIL, 5.
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que mayor fuere en onras aquel serd mayor; mas que el mas humillde e mds justo, aquel
sera mayor e alcancara la primagia’». E el defecto de los padres non haze defecto al fijo,
porque se-[52v]-gund cuenta el glorioso Therénimo en la epistola que le embié Ddmaso
Papa: «Muchos santos padres fueron fijos de non buenos padres, porque Horosio Papa
fue hijo de un Estéphano, que fue clérigo; e Bonifacio, hijo de Jocundo, otro clérigo; e el
Félix Papa, hijo de otro clérigo que se llamava Fellice; e Agapito, hijo de otro clérigo que se
llamé Gordiano; e otro Theodoro Papa, hijo de otro clérigo; e Silverio Papa, hijo de otro
obispo, e otros muchos que alli cuenta».'®® E aquel monarcha, Alixandre, espurio fue de
Olinpia* e de Nectanabo, rey de Egipto, e aunque putativo de Phelipo, rey de Magedo-
nia."* E el santo Agustino, en un decreto, dize: «De dondequiera que los omnes nascan, si
non siguen los vicios de los padres e son honestos e hazen buenas obras, se salvan, porque
la simiente del omne de qualquier omne es [53r] criatura de Dios, e él, mal husando, yr
le ha mal».'** E San Juan, Boca de Oro, dizia: «Nunca de los vicios nin gloria de los pa-
rientes ayamos verglienca, mas una cosa busquemos , aunque tengamos madre e adultera
e mala, mds honra con la virtud que obraremos resgebiremos, por nunca, ¢erca de Dios.
La vida de los padres [no] pone* mécula nin manzilla, ca mucho més el que es nascido de
mala serd loado, si es virtuoso, que no el de buena si es vicioso e malo». E en otro cabo el
Iherénimo dize: «Nascer de adulterio non es vicio del que nasce de adulterio sino del que
engendra en adulterio,'® ca en las simientes non peca la tierra si nasge entre lo bueno lo
malo senbrado, sino el que lo sienbra, ca entre aquella congepcion dapnada, llaméle Dios
sagrada obra, porque es Criador de todo e non ha culpa el maestro o el ollero que es bueno
e sapiente [53v] de Dios». E por esto Christo quiso nascer, segund lo cuenta el Therénimo,
de buenos e non tales alienigenas e addlteros, ddindonos gran fiuzia por qualquier via que
nascamos; si siguimos la virtud, alcangaremos con su fe ser mienbros e hijos de gracia. Ca
Judas, patriarcha, durmié con Tamar e de aquel ayuntamiento salieron Zara e Pharés®,
e después Sal[aJmon, que fue cabdillo en el desierto, e después Obeth e Booz, e después
Ysac, padre de David, e de aquel origen fue Christo e aquel maestro [...]."*” Sila envejecida
riqueza o por generacion traida, haze noble, mucho mejor nobleza serd el origen del que
es thesoro de prudencia e sciencia. E dize el Clarevalis: «Non sé por qué pacto la virtud
del no noble non es loada més que del noble, porque la del noble por fuerca que le obliga,
e la del ynnoble, libre e de su voluntad, porque la dignidad o nobleza [54r] non del lugar
donde progede mas de las buenas e loables costumbres buscamos».'*® E asi de la virtud e

163.— Estas referencias parten probablemente del Liber pontificalis, compilacion realizada en el siglo V1 y que contenia
un repertorio de biografias papales, asf como notas histdricas, en ocasiones dependientes de fuentes documentales no fi-
dedignas. Algunos testimonios del Liber pontificalis iban encabezados por correspondencia apécrifa entre San Jerénimo y
el Papa Ddmaso, lo que se plasma aqui en la argumentacién empleada por Nuriez. Véase Le Liber Pontificalis, texte introd.
et commentaire par 'abbe Duchesne, Paris, Boccard, 1955-1957.

164.— Esta justificacién sostenida por circunstancias familiares de Alejandro Magno proviene del Seudo Calistenes y
se recoge en el Roman d’Alexandre.

165.— De bono conjugali, 16: «<semen enim hominid ex qualicumque homine Dei creature est, et eo male utentibus male
erit, non ipsum aliquando malum erit».

166.— Contra Joannem Hierosolymitanum, 22: «Nasci de adulterio, non eius culpa est qui nascitur, sed illius qui generat».

167.— Juda engendrd en su nuera Tamar, que habia enviudado de sus dos hijos mayores, por lo que, segun la Ley, corres-
ponderia a un cuiiado y no al suegro yacer con la viuda (Gen. XLv1, 12). El ejemplo tiene validez para Ndiiez en razén de
la ilustre descendencia de tal unién.

168.— Es glosa de la Sententiae, 123: «<nemo nobilis, nemo ignobilis; sed omnes aequales nos ipsa nature semper creats.
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obras e non del linaje se buscan, de que muy claro e mucho bien concluiremos que la fe-
licidad o beatitudo nunca esta nin puede estar en linaje donde progede, mas en la virtud,
segin mds por instenso se dira, a Dios, Nuestro Sefor, plaziendo.

Otros pusieron la felicidad o beatitudo en* la voluptad, conviene a saber, en bien co-
mer e bien bever, e en el acto venéreo e luxurioso. E provaré que la felicidad humana con-
siste en la obra por la virtud. E primeramente avemos de saber qué es la felicidad humana.
Seguin el Phildsopho, en el I° de las Ethicas dize que felicidad es propia operaciéon del omne,
segun la virtud e vida perfecta; de que se sigue que la felicidad es algo segun la* razdn, e
segun dicta razén, porque el omne es intelecto, e en tanto se dize omne e quando husa de
(54v] razén, porque sienpre ha mucho bueno ruega la razén.'® Asi lo dize el Philésopho,
in I° Etichorum, porque el onbre que caresce de razén non es onbre. Asilo dize la glosa del
capitulo si homo, xxvii, ¢.i."”° E David: «El omne, quando tuvo el honor, non entendié», e
el bien seguin la razén e segun el intellecto, son bien perfecto e simple. E el bien, segun el
seso, non son bienes segund algo, e por agora e para la felicidad se poseen. Conviene te-
ner ser perfecto e bueno, e que sea bueno segund el intellecto e la razén, o conviene que
sea tal bien qual la razén dicta que ha de ser. E desto se sigue que la felicidad consista en
el bien del 4nima e non en el bien del cuerpo, [que] es hordenado al dnima, asi como la
materia a la forma, e como lo perfecto a su perfeccion, porque los bienes del cuerpo son
imperfectos e en respecto de los bienes del dnima. E por esto non dicta la razén que se
ayan de perseguir por bienes, como los bienes [55r] del anima. Asi lo dize el Aristétil, in
primo Ethicorum. E asi, divisos los bienes, principalmente dezimos bienes perfectos los del
dnima, e la felicidad se dize bien perfecto. Luego avemos de tener qué es segund el 4nima
e seqund la razén. E la voluptad e delectacion sensible, que es el comer e el bever, non son
bienes perfectos nin segund el dnima bien consta, e la felicidad non es de poner en ellos.
E que estas voluptades e delectacion non sea bien perfecto paresce ligeramente, porque
aquello que es bien perfecto harta el apetito, e esto non lo harta, seqund que cada uno lo
puede en si sentir e esp[e]rimentar, antes, mientra mas comen o beven, mas luxurian,
mas vezes han hanbre e sed, e esto procuran. E por eso dizia el Phildsopho en el 111° de la
Ethica, casi al fin: «insaciable* es el delectable apetito».'”! Asilo dize Boecio en el iii°, en la
prosa séptima: «;qué diré de las voluptades [55v] del cuerpo? porque lo que desean des-
pués de llenos es anxiedad e congoxa, la hartura dellos, pesar. jQuéntos intollerabiles ma-
les e enfermedades causa la hartura! jQuantos dolores, quanta iniquidad e tristezas! Qué
alegria tenga non se puede saber. Tristes son sus salidas e el fin luxuria e vileza, porque, si
estos que asi biven se pudiessen dezir beatos e tener felicidad, mds con razén lo dirfan a
las animalias brutas e bestias, porque éstas tales tienen mayor lascivia e apetito de comer,

e a esto es deliberada su intincién»."”” E asi non podemos dezir sinon que la voluntad o

169.- Etica, 1, 1097b-1098a.
170.= Decretum, 11, C. xxvii, q. 1° En glosa: «Quod homo non est homo, qui ratione caret, sicut legitur de Nabuchodonosor».
171.- Etica, 111, 1119b.

172.— Consolatio Philosophiae, 111, prosa ViI: «Que fablare de los deleytes del cuerpo. El apetito de los quales es lleno de
quexa. E la fartura de penitencia. Quantas enfermedades y quan inconportables dolores, ansi como un fructo de maldat
suelen ellos traer a los cuerpos de los que los vsan. E no se yo que tenga de alegria el mouimiento dellos. pues la salidas del
deleyte ser tristes. qualquiera que quisiese menbrarse de de sus delectaciones entender lo ha. E los quales si pueden fazer
bienaventurados, no ay causa por que tan bien las bestias no se digan ser bienaventuradas, cuya intencién toda se apressura
a conplir la delectacion del cuerpo». Ms. 10220 (BNM), £. 54v.
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deleytes es transitorio e passa e dexa a los que lo usan muy tristes e en anxiedad continua.
E por esso el Boecio, en el metro sétimo, en el 111°, por mi alegado, asi dize: «Esta voluntad
tiene todo estimulo como el aveja del panar, que adonde halla miel grata fueye, e la que
non es asi grata e mds tenaz e dura, hiere e duele hasta el cora¢én con el bo-[56r]-cado».'”
E asi menos en ésta es de poner felicidad, porque non son bienes segund la razén, mas bien
segund el seso,* porque los bienes segund razdn, tanto quanto mds dellos usa, tanto mas
dexa la razén libre e expedida, porque seria inconviniente que a la razén que impidiese lo
que segun la razdn consiste. E estas delectaciones sensibles, si las miras, la mente obscuran
e obnubilan,* en manera que ocupan e hiere[n] la razén, que non esta libre. Asi lo dize el
Philésopho en el 111° de la Ethica. E por esto el Santo doctor, en la 11° del 11°, en la qiistion
XV, en el articulo iii°, dize que la luxuria ciega el intellecto e la gula lo* enbastedege,* e los
que siguen esta opinién son bestiales. Asi lo dize el Philésopho, en el primero de la Ethica:
«Muchos que son de todo en todo bestiales, que escojen la vida de bestias, alcangan tan a
mala vez la razén, porque muchos destos parescen e padescen lo que Sardandpalo». E el
Santo Thomds, moviendo esta [56v] qiiistion, si en los deleites e voluntades est4 felicidad
o beatitudo, e responde que non, porque a la felicidad sigue delectacion perfectissima que
resulta de perfectissimo bien, e las delectaciones carnales son inperfectas, porque non
aprehenden otra cosa que el seso, non el intellecto. E su delectacion, en conparaciéon del
dnima, que es conprehensiva del huniversal bien, que es Dios, es muy poca cosa e pequena.
E asi mesmo la felicidad es un bien que es propio bienaventurado, e los que ponen la feli-
cidad en las voluntades e vicios carnales son de todo en todo bestiales, e diriamos que las
bestias participan en la felicidad, pues comen, beven e han delectaciones carnales.

(Qaestio 2, art.6]

Esto dize el santo doctor en la primera, secunde, en la qiiistion 2, en el articulo vi°,
donde arguye que la beatitudo consiste en la voluntad, e dize como la beatitudo sea
ultimo fin, non se desea por otra [57r] cosa sinon otra por ella, e esto conviene a la de-
lectacion. Que cosa de reyr seria preguntar alguno por qué quiere deleitarse, segund el
Philésopho, x° Etichorum. Siguesse que en la delectacion consista la beatitudo.

E asimesmo la causa e primer vehemente inprime mas que la segunda. Asi se trahe
en el Libro de causis. De la influencia, el fin se atiende segund su apetito, e esto es avido
por razén de fin a qué mds se mueve el apetito. E en esto esta en la voluntad, la senal
de lo qual es la delectacidn, que asi assorbe la razén e voluntat del omne, que otra cosa
non desea e con esso menosprecia; luego bien paresce que el altimo fin suyo es en la
voluntad.

E asimismo, como paresca que el apetito sea bueno, e todo lo que se desea e apetece
es bueno, 6btimo, siguesse que en ello consiste como todos desehen. El apetito paresge
ser summo bien, pues que los sabios e los non sabios [57v] lo dessean e los que carescen
de razon. Siguesse que la delectacién es sumo bien.

E, en conclusidn, tiene lo contrario. Allega al Boecio en el iii°, donde dize: «tristes,
fallidas son las del apetito e delectacion, porque si asi oviesse de ser, mas beatos lla-

173.— Consolatio Philosophiae, 111, metro vii : «Todo deleyte tiene esto. / Que atormenta a los vsantes con aguijones . /
Y es egual de las abejas volantes. / Que despues que derrama la graciosa miel / ffuye. y tocando los coragones. / ffiere con
muy terrible bocado». Ms. 10220 (BNM), £. 55.
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mariamos a los animales brutos que tienen mejor apetito». E concluye que el bien del
cuerpo que non es bien, sinon el del 4nima.

E los que siguen esta® opinion mucho son reprehendidos en la Sacra Escriptura, por-
que los deleites carnales ciegan la razén. Asi lo dize Salamon en el Eclesiastés, en el quin-
to: «Non se recordardn de su dias porque Dios los occupd en deleites terrenos».'”* E del
mesmo Salamoén se dize en el iii® Libro de los Reyes, en el undécimo: «Depravado*e malo fue
echo su cora¢on por las mugeres». *Desto es texto en el capitulo Salamén, xxiii, q. iiii®. El
Apéstol contra los tales [58r] dize a los Romanos, escriviendo en el viii®: «Sy* segun la carne
biviéredes, morrés».'” E a los de Corintho, e a los xv: «La carne e la sangre, que son los on-
bres carnales e luxuriosos, e el reyno de Dios non posseherdn, e los adulteros, e el reyno de
Dios non posseheran»."”” Asi lo dize el capitulo honorantes xxxii, q.ii. E a los Hebreos, a los
xiii®: «A los fornicadores e adulteros judgara e danara Dios»."”® E sant Pedro en la candnica
2, Pet. 2°: «Conosge Dios a los piadosos e apdrtalos de la tentacion, e alos iniquos luxuriosos
e golosos resérvalos para los condempnar el dia del juyzio, e para los atormentar, e més a los
que seguin la carne en las voluntades e concupigencias andan».'” E san Juan en el Apocalipsi,
a los xx°: «A los incrédulos fornicadores su parte dellos sera en el estagno del fuego, que es
infierno»."® E Thesus Sidrac, en el Eclesidstico, en los x e nueve: «El que junta e buelve en
los fornicios [58v] e deleites serdn la putredo e gusano sus herederos»."®' E miren los mez-
quinos que se enbuelven en las delectaciones carnales lo que esta scripto por Ysayas en el c°
xxii® «A hé, que te hard Dios e te trasportara de la condicién del gallo, gallinacién que es
el capén»."#* E en qué manera se trasportan, entiéndese,* de una horden en otra, e avemos
de saber, porque es cosa bien de notar, la transportacion de esta orden. E es vi condiciones
que tenian e perdieron.* E es la primera el capén, quando era gallo, cantava en alta boz; lo
ii°, podia generar; lo iii°, peleava por las gallinas; lo iiii°, sabia discerner las horas. Asilo dize
el Job: «;quién dio al gallo intelligencia?», e todas estas condiciones pierde quando le hazen
capon e traspasa de virtud en vicios e males, por el contrario, las quales aqui, aunque me
detenga, quiero narrar porque non passe [59r] esta auctoridad asi desnuda.’®?

La primera, que cantava alta boz por buena fama, ddndose a los deleytes, perdidla.* E
aunque en® oculto obre bien, quiere Dios que en esta vida el bueno sea loado. Asi lo dize
David: «Mucho* son honrados tus amigos, Senor Dios», que es en la vida presente por
buena fama, que es mejor que oro. Asi lo dize el Sabio en los Proverbios, a los xxii: «Mejor

174.— Eccl v, 19.
175.-1, Re x1, 1-4
176.— Rom v111, 5.
177.—1 Cor xv, 50.
178.— Heb x111, 4.
179.— 11, Pe 11, 9-10.
180.— Ap xx, 10.
181.— Eclo x1%, 1-3.
182.— Is xx11, 17.

183.— Parece ajustarse en esta disertacion a las propiedades del capon segtin el Libro de Proprietatibus Rerum de Bartolo-
mé Anglicus. Vid. M* Nieves Sdnchez — M? Teresa Herrera, Texto y concordancias electrdnicos del Libro de las propiedades de
las cosas de Bartolomé de Glanville, Madison, Hispanic Seminary of Medieval Studies, 1999.
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es el nonbre bueno que las riquezas muchas»."®* E en el Eclesidstico dize: «Ten cuydado de
buen nonbre, e esto te quedara mds que mill thesoros».”** E quien deste buen nonbre es
nigligente, mucho yerra. Asilo dize el Agustino en el decreto nollo, donde dize que cruel
es quien es negligente en su fama, e la buena fama preexcelle a todo thesoro, e su perdicion
es semejable a la muerte.”®® Asi lo dize el Angello de Perusio en la ley hac consultissima, e
Aristétil en el iii° [59v] de la Ethica: «Algo se deve temer e mucho, conviene a saber, la
mala opinidén, que es la mala fama, e el que lo teme [es decente e vergoncoso, e el que lo
non teme,]* sin vergiienca».'”” E asi éste se transporta de buena fama en mala, e el virtuo-
so genera dando de si buen enxemplo, provocando a los otros a bien bevir, segund lo dize
nuestro Salvador, por sant Matheo, en el quinto: «Asi luzga vuestra luz delante los om-
nes¥, que vean vuestras buenas obras, etc.»."* E donde era casto e humillde e piadoso
transportasse por el contrario, porque a los buenos invita a mal hazer. E asimismo, el vir-
tuoso pugnava® quando estava en gracia divina contra los vicios, non consintiendo a las
temptaciones diabdlicas, e esto con la gracia divina, porque non somos suficientes de ha-
zer cosa de nos mismos, e nuestra suficencia es de Dios. Asilo dize el Apéstol escriviendo
a los de Corintio, en el iii>.'® E transportasse que consiente a toda temperacion, [60r]
porque el que haze el pecado es siervo del pecado. Asilo dize Christo por sant Juan, a los
viii°, e el Criséstomo alli dize: «Asi como la nave, quebrado el governalle, se va e trahe
donde la tempestad quiere, asi lo haze el omne separado de la divina gracia e auxillio divi-
no, perdido por el pecado, e estonges non haze cosa de las que el omne quiere, mas lo que

9 Lo iiii°, el virtuoso llama* a los préximos, subveniéndolos e dandoles

el diablo quiere».
socorros e ayudas e en sus nesgessidades; e transportase que se haze duro e sin piedad por
satisfazer a su mala concupigencia carnal mientras vive; e con el pecado de la gula vaca al
acto venéreo, porque el vientre lleno, de ligero llama e provoca luxuria. Asilo dize en el c°
primero de la quadragésima iiii* distincion.””" Lo v, en el virtuoso se haze macillento,
vacando en el servicio de Dios, [porque la vigilia enflaquece las carnes, e era ligero en el
servicio de Dios]* porque le amava, e al que ama nichill es di-[60v]-ficile; asilo dize el Agus-
tino. E agora se transporta e haze mas pesado e en las cosas de Dios non toma sabor, se-
gund verdaderamente son. Asi lo dize santo Agostin: «La delectacion corporal prohibe la
cognicion del bien spiritual».’* E lo vi° e ultimo, el virtuoso discerne las horas conpeten-
tes al servicio de Dios, vacando de noche al oficio divino, e de dia, asi en leer como en re-
zar, como en otras devociones. E con el vicio* se transporta, e con negligencia e con pereza
vaca en esto, e contra los tales dize Theremias, en los xlviii°®: «Maldito el que haze la obra

184.— Prov xx11, 1.

185.— Eccl x11, 15.

186.— Ep. 185, 2: «si autem illos neglegant et perire permittant, ista potius falsa mansuetudo crudelis est».

187.— Etica, 111, 115a.

188.- Mtv, 16.

189.— 11 Cor, 3.

190.- No localizo esta frase de Crisdéstomo en su comentario.

191.— «Ventris namque influvies ad luxuriam provocat facilex. Decretalis Gregorii Papae 1x, Prima pars, Dist. XLIIL.

192.— Enarrationes in Psalmos, psalmus L: «carnalis delectatio, praesertim usque ad illicita et aliena progrediens, frenanda
est, non relaxanda; imperio domanda; non in imperio collocandax.
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e servicio de Dios con negligencia».”” E el Bernardo: «Todo el tienpo que non piensas en
las obras de Dios, aquello piensa que perdiste»."”*
virtut en vicio, e asi como el gallo gallindceo se transporta en horden femineo quanto al
oficio; que muchas vezes le hazen traer pollos como [61r] gallina, que non es oficio de
macho. E asi en la vida el omne dado a los vicios e concupicencias carnales pasa de un or-
den a otro orden, del juizio de la razén a la sensualidad, con que participa con las bestias,
e tales hazen actos femineos. Porque el omne es fecho para estar en la horden de los ange-
les; e por su mal bevir e por sus méritos e obras, traspértase a la orden de los demonios, e

E el omne, con el vicio, transpdrtase de

de los tales dize Job, a los xxii®: «Tienen timpano e ¢itara, trahen sus dias en bien, e en
punto descienden al infierno». E contra estos tales dize Job, a los xx°: «El pan destos se
torna hiel, como venino»."”* E el Gregorio, en el xv° de los Morales: «<Porque la hartura de
los deleites en el fin se torna e en amargo manjar». E este pan e manjar una cosa sale en la
boca e otra se torna en el vientre, porque el deleite transitorio e mundano es alegria dulce
quando se come, e después amarga, [61v] porque luego da la pena. E, por esto dize el Job:
«La dulgura desto es gusanos».”® E estos tales se pueden dezir locos, que venden lo de
grand precio por poca cosa. Asi lo dize el Gregorio: «;Qué cosa més loca puede ser que
dar por tan pequena delectacién e tan momentén(eo], e atan eterno gozo, e obligarte a
pena eterna?»."” E el Bernardo: «Momentédneo es lo que delecta, e eterno e para siempre
lo que atormenta, e las penas que por ello se dan»."® E el salmista contra estos orava e di-
zia: «Obscuresceranse sus ojos por que non vean»."” E el Philésopho, en el séptimo de la
Ethica dize que los que siguen delectacion de luxuria ciegan e ningund entendimiento
tienen.”® E el Gregorio en el Didlogo dize: «La carnal delectacién la mente que en ella obs-
cura, porque el dano de la llaga que le haze non lo vea», e dize: «El dorso dellos o el espi-
nazo e cuello siempre enarca».***' E el Criséstomo [62r] sobre el Matheo: «Por todo acto
carnal se haze el omne semejable a las bestias».* E el glorioso Therénimo sobre el original
de Osee: «Asi como el vino enbeuda e ciega el entendimiento al que lo beve e le haze inpo-
tente, asi la voluntad o vicio o deleite pervierte, e el seso e el animo debilita, e de omne
razonable le haze bruto animal».**® E por esso el Salmista dizia: «Non querdys ser hechos
como cavallo e mulo, porque los que tienen estos apetitos brutales hazen vida brutal, non
tienen intellecto». ***Asi como si dixesse: «Ninguna culpa ay en los brutos animales por-
que non tienen intellecto para que puedan refrenar los apetitos sensitivos, como el on-

193.- Jer xrviir, 10.

194.— Floresta de phildsophos, 2309: «El hombre en que ay paciencia siempre estd pensando en las cosas que son a plazer
de Dios».

195.- Job, xx1, 12-18.

196.- Job, xx1X, 20.

197.— Moralia in Job, Xv, 16-17.

198.— Se trata de un adagio muy extendido y normalmente atribuido a diversos autores.
199.- Ps x111, 3.

200.~ Etica, Vi1, 1147a.

201.— Didlogos, 1v, 4.3.

202.— Homilia XXV, in caput Matthaei X: «Vere in hoc peior est homo peccator quam animal».
203.- Os, 1, 4.

204.— Ps XXXI, 9.
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bre», e en el onbre es culpable porque lo pueden refrenar con la razén. E, por esto, el cita-
rista David dizia: «<En camo e freno las maxillas constringe», ** donde el Nicholao dize
que los que delicada e sumptuosamente [62v]crianse sus cuerpos con especias calientes o
vestiduras muelles e delicadas e muy suaves, piensan perpetuar la vida e el calor natural, e
mucho se enganan, e trahe una auctoridad de Job, a los xxxiiii°, que dize: «Toda carne
desfallesce e el omne en ¢eniza e polvo se tornax, e estos tales mds ayna putregen.*® Asilo
dize Ysayas, xl, v°: «Toda carne, feno»,*” porque* el feno seco puesto en lo humedo, luego
putresce; e asi la carne, puesta en deleytes, luego se pudre. Asi lo dize el propheta Joel:
«Podrescieron como las bestias en el estiércol»,”® [esto] es, los carnales omnes en el hedor
de la luxuria acaban su vida. E los que siguen este apetito de la carne incurren en estos
males. Lo primero, matan el dnima. Asi lo dize Salomén en los Probervios: «El que con
inopia de cora¢én adultera, pierde el anima».*® Lo ii°, pierde el cuerpo. En el iii® de los Re-
yes fue muerto Amon [63r] por la violacion de Tamar.*° Lo iii°, al omne libre haze siervo,
asilo dize Tullio: «Non pudo ser dicho libre el que a la muger obedesce, e le inpera o man-
da a quien pone leyes, e lldmalo, e viene; e échalo, e vase; pide, e danle. Este non es varén,
mas el peor de los omnes lo judgo».”' E el Bernardo dizia: «Por este vicio e pecado, la
luxuria es robadora del dinero, diminucién de la carne, inperfecién del dnima, hedor e
infamia e ofensién de Dios, ablacién o tiramiento del reyno celestial; el cuerpo enerva, la
bolsa vazia, a Dios quita, al préximo ofende, el 4nima leva al infierno».*"> E el Santo Doc-
tor dize que la gula e la luxuria, que es vicio que uno sin otro non estd, que la gula impide
el intellecto e la luxuria lo ciega e, por el contrario, la castidad e la abstinencia lo clarifica
e ha Dios haze llegarse. Asi lo dize en la segunda del segundo, en la qiiistion quinze, en el
articulo [63v]iii°*" E, por esto, el Apdstol dizia: «El que sienbra en la carne, cogerd co-
rrupcion de culpa e del infierno, e el que siembra en spiritu, siguiendo lo que el spiritu
quiere e segund le mueve, coge la vida perdurable e para siempre», segund la esposicion
del Nicolao. E asi, bien se concluye que en la voluptat e deleites e vicios de comer ni en
epulentes mesas, non podemos* poner felicidad nin beatitudo o bienaventuranga.
Exgellente senior: como segun vuestra senoria vehe por lo ya escripto qué trabajo es
dictar en el vulgar, que non tiene dulgor alguna, non resciba enojo si tarda algo la conclu-
sion. E viniendo alo ya iniciado, otros pusieron la felicidad o bienaventuranca o beatitudo
en la hermosura o pulcritudo, e en el rubor o fuerca del cuerpo e en los actos estrinsicos

205.- Ps xxx1, 10.
206.- Job xxx1V, 15.
207.—-Is XL, 6.

208.— Joel1,17.
209.— Prov v1, 32.
210.— 11 Sam XIII.

211.— Paradoxa stoicorum, v, 35-36: «An ille mihi liber, cui mulier imperat, cui leges imponit, praescribit, iubet, vetat,
quod videtur? qui nihil imperanti negare potest, nihil recusare audet? Poscit, dandum est; vocat veniendum est; eicit,
abeundum; minatur, extimescendum. Ego vero istum non modo servum, sed nequisimum servum, etiamsi in amplissima
familia natus sit, apellandum puto».

212.— Parabolae, 5.

213.— Suma Teoldgica, Secunda Secunde, q. XV, art. 3.
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que el omne haze. E estos tales erraron [64r] mucho por estas razones. E, al fin, porné lo
que el Santo Doctor en esto dize, comoquiera que desto algo mude del stilo ya iniciado.*"*

E primeramente diré que la hermosura o pulcritudo del cuerpo [no] es buena, porque
es bien que tiene defecto e es defectivo e es bien enganador o enganativo, e es bien infectivo
que infecciona e que non se puede allegar, que propiamente non rescibe congruo romance.
E que sea bien defectivo, pruévase porque continuamente huye e se va de la persona. Asi
lo dize Boecio en el iii®, en la prosa viii*: «La fermosura, este resplandor, es como un rdpido
o robador, e es muy velox e ligero, mds que las naturales flores; e con cada* mutabilidad
fuye»*". Sinon, estima el mas hermoso vulto del mundo, con tres dias de una fiebre, verds
qual se torna e disuelve! E desto mismo dize el Ovidio, De arte amandi: «La forma, convie-
ne a saber, la hermosura es [64v] bien flaco que non es sinon como las violetas, que non
estan siempre florescidas, nin menos de los lillios; verndn las vejezes,* vernan las rugas.
¢Ves como se va la hermosura?». E por eso da doctrina muy buena al onbre que quiere ser
hermoso e amable, que estudie de colocar su dnima e virtudes.*® E asi lo dize el Agustino:
«El verdadero ornato e hermosura, mayormente de los christianos, son las buenas costum-
bres e husar virtuosamente».”'” Es texto en el c° fucare de la consecracién, v°.*'* E aquel
glorioso citarista David dizia: «Toda gloria e hermosura, hija del rey, sea dentro», conviene
a saber, en el 4nima e en el saber, porque aquélla es la hermosura del 4nima.*" Lo ii® es la
hermosura bien degeptivo o enganador. Dizelo el Ecclesidstico en el ix°: «Por la hermosura
de las mugeres muchos perescieron».”” E asi lo dize Salamén en los Proverbios, al ultimo c°:
«Enganadora la gracia de la hermosura [65r] e vana».”! E el glorioso Therénimo: «Como
el viento que quema es la cara de la muger», e el mesmo sabio en los Proverbios:* «No te
entrametas en entender en la cara de la muger,* que es engano, es panar vazio que desti-
1la los labios suyos; e el cuello, dleo e azeyte que unta; e lo postrimero della amarga como
la hiel».** E en el Ecclesiastés, a los nueve: «Non hallé muerte mds amarga que la muger,
que es lazo con que se cacan todos, es sagena su coragdn, son cadenas o ataduras sus ma-
nos, que lo que plaze a Dios fuye, e luego es tomado della qualquier pecador».”” Lo iii°, es
bien infectivo o que infecciona porque raro e nunca se junta la pudicicia e castidad con la
hermosura. E por esto dizia Bernaldo que cinco cosas vido que nunca apartan conparia,

214.— Porque no va a seguir el orden de la Suma.

215.— Consolatio Philosophiae, 111, prosa viii: «El resplandor de la fermosura ansi es arrebatado e ligero e aun mas fuible
que la mudanga de las flores en verano». Ms. 10220 (BNM), f. 55v.

216.— Ars amandi, 11, 113-118.

217.— De vera religione, 23: «et est pulchritudo universae creaturae per haec tria inculpabilis: damnatione peccatorum,

exercitationes iustorum, perfectione beatorum». O mejor: Enarrationes in Psalmos, psalmus X1v: «<summe est vera pulchri-
tudo {ustitia est, ibi illum non videbis pulchrum, ubi deprehendis iniustum, si ubique iustus, ubique decorus».

218.— Decretalis, Tertia Pars, De consecratione, dist. v, cap. 38: «Colorum fucis mulieres uti non debent: Fucare figmentis
quo vel rubicundior, vel candior appareat [...] Nam verus ornatus, maxime christianorum & christianarum non tantum
nullus fucus mendax, verum ne auri quidem vestisque pompa: sed mores boni sunt».

219.- Sal, x11v, 14.
220.— Eclo 1%, 8.
221.— Prov xxx1, 30.

222.— Prov v, 1-4. Pero parece mas cercano al Libro de los buenos proverbios, cap. X111, p. 92: «Non entiendas el engano de
la muger ca los labrios de la punta son tales como el panar de miel que destella, y su garganta es lesne como olio, la postri-
meria della es asy amarga como axenxio, y su lengua aguda como cuchillo que taja de amas partes».

223.— Ecle v11, 27.
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sinon muy tarde. La primera es habundancia de riquezas con grand sobervia; lo ii°, la ava-
ricia con la miseria; lo iii°, [(65v] [el cuerpo, con la luxuria]* la hermosura del mogo luego
le roba e le haze robar la castidad e limpieza; asi lo dize Salamén en los Proverbios, a los xi:
«Cercadura de oro en su nariz, la muger hermosa e loca»;*** lo iiii°, la grand fortaleza con
la audacia, porque la fortaleza engendra la osadia, e la audacia conpelle e atrahe ha hazer
injurias; lo v° e altimo, la hermosa boz con la mala vida. Asilo dize el Ynaldo, segun lo na-
rra Vigencio en el libro décimo, en el capitulo c.xc.ix, porque muy dificille se halla canctor
o de hermosa boz e de buena vida, e dize: «Vi muchas vezes mugeres e omnes, quanto son
mas mejores cantores, de vida e costumbres peores».**> E el Origines dize: «Mucho peli-
grosa cosa es el omne o la mujer* hermosa, e contra ellos Dios se yra, porque el primero
angel Lucifer,* por ser mds hermoso que todos, presumié* de su hermosura, e condendlo
e echdlo en los abismos; (66r] Adan e Eva, hermosos, e malditos de Dios; Absaléon, muy
hermoso, murié mala muerte; Sansén, tan fuerte e hermoso e Dalida, su muger, cay? la
casa sobre ellos; Dina, hija de Jacob, hermosa, e de Emor fue corronpida; Joseph, hermo-
so, la muger lo difam¢, e estovo grand tienpo preso, aunque Dios lo remedié porque husé
bien de la hermosura; Salamén, aunque hermoso e sabio, fue hecho loco adorando ydolos
por amor de la muger; Adonias, hermoso, mala muerte murié. Josabel, hermosa, mala
muerte murid e fue echada a pedacos por la ventana. E es conclusiéon que nunca se hallé
onbre hermoso que sea bueno». Asilo dize el Ecclesidstico, a los xi: «Non loes al omne her-
moso en su hermosura»,”® mas léalo en las buenas costunbres porque por la hermosura
del cuerpo pierde la gracia de Dios, en figura® de lo qual se lehe [66v] por san Matheo, a
los xiii°, que Herodes, en un conbite ¢elebrado el dia de su nascimiento, mandé matar a
sant Juan Bautista. E la significacion de Herodes quiere dezir ‘el que se gloria en su pieles!
E éstos significan los que se glorian en la especie de su cuerpo, que es toda la gloria en su
pelejo o en la superficie en el su profundo,””
omnes tuviesen los ojos del Linceo® e en vista penetrase® sin obstaculo* alguno a verse de
dentro, aquella superficie que paresge hermosa, muy torpe e muy diforme les paresceria,
en tal manera que paresgerte hermoso —dizia él— non tu naturaleza sinon la enferme-

porque Boecio en el libro iii°, dizia: «Si los

dad de los ojos lo causa».”*® E estos tales se glorian en el pelejo de su hermosura e entonges
celebra e guarda el dia de su nascimiento, quando se gloria en la hermosura del cuerpo
vanamente, con sobervia de beneficio tan vano e tan sin provecho, que non [67r] se gana
por obras de virtud, mas en el nascimiento. E este tal luego mata a sant Juan, que es matar
la® gracia, que asi se interpreta, por la vanagloria enganado. Asi lo dize Daniel en el xiii°:

224.— Prov X1, 22.

225.— No hallo cita literal; en el Speculum doctrinale, Liber nonus, cap. 121, se enjuicia negativamente a los que hacen
sortilegios, canturreando a los enfermos.

226.— Eclo x1, 2.

227.- La significacién del nombre de Herodes proviene de San Isidoro, Etimologias, vi1, 10: «Herodes, pellicius, glorio-
sus». Acaso interpretando a San Agustin para pellicius, en Contra Faustum, XX11, 84.

228.— Consolatio Philosophiae, 111, prosa viii: «Que segtin dize Aristotiles. si los hombres vsasen delos ojos del lingeo por-
que la vista dellos penetrasse quales quier enbargos. cierto es que miradas dentro las entranas. aquel cuerpo de Alcipiades
muy fermoso en la sobrehaz mucho feo parescerie. Por ende ser visto fermoso no te lo dio tu naturaleza. mas la enferme-
dat de los ojos que te acatan». Ms. 10220 (BNM), ff. 55v-56r. Nuiiez elude la referencia a Alcibiades, que en la glosa del
Ms. 10220 se interpreta como una ‘mujer muy desonesta’
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«La especie tuya, conviene a saber, la hermosura, te engand».”* E Ysayas, a los xlv: «Llama,
da bozes», dizia que llamava toda carne, heno, e su gloria,* como flor del canpo. E la glosa:
«Heno, en el nascer tiene verdor; en el crecer, hermosura e floresce, luego se torna polvo. E
asi el onbre, por sucgession de hedad, pierde la hermosura e cahe en la muerte e en el polvo
elodo» . E asilo dizia David: «En la manana como yerva pasa e en la juventud; en la tarde
e vispera, cahe, conviene saber, en la vejez; enduresce e sécase en la muerte».*' E, por esto,

en la hermosura non deven poner beatitudo.

(Quaestio 2, art.5]

E el Santo Dotor en la primera parte, en la q. ii*, en el articulo quinto, moviendo esta
quistion, si la beatitudo consista en algin [67v] bien del cuerpo en que esta la pulcri-
tudo e las fuergas. E arguye en esta manera, que paresca que en esto consista, segund el
Eclesidstico, donde dize a los xxx° capitulos: «non ay bien nin censo sobre el bien e censo
de la salud del cuerpo». E, pues en aquello que es 6btimo e bueno consiste la beatitudo;
luego consiste en la salud e exteriores actos en que se conprehende la hermosura.

Asimesmo dize que el Dionisio, en el viii® De los divinos nonbres, dize que el ser es
mejor que bivir, e el bivir, mejor que otra cosa, e para el ser e el bivir conviene la salud.
Siguesse que en la salud consista.

E tanbién dize que quanto mds comun es la cosa, tanto mas depende del principio mas
alto, porque quanto es mas alto mas se comunica a todos en su virtud. E la calidad de la
causa eficiente se considera segund la influencia; e asi la causa del fin se deve considerar se-
gund el apetito. E asi como la primera causa influye [68r] a todos, siguesse que el dltimo fin
es lo que de todos* es deseado; e esto es la salud e hermosura. Siguese que en ello consista.

Mas dize que lo contrario es la verdad e, non curando de los argumentos ni menos de
las soluciones, tiene en [con] clusién que como el omne, segun la beatitudo, excede™* e
sobrepuja a todas las cosas, e segund estos bienes del cuerpo, e es en grandeza e fortaleza e
hermosura, muchos animales le* exceden.* Que en la grandeza e fuerga es mayor un ele-
fante; en la fuerca e fiereza, el ledn; en la hermosura, el pavon;*** en la ligereza, el venado,
e asi otros. Siguese que en esto non consiste la beatitudo e es imposible* consistir en ello
porque se hordena esto ha otro fin, que es al cuerpo, e el cuerpo al fin del 4nima.

Siguese que el altimo fin que es el 4nima, e en ello consista la bienaventuranca e non
en el cuerpo nin en* las otras cosas del cuerpo que se hordenan por él e non por el anima.

E asi concluye con el [68v] Dionisio, en el mesmo capitulo, que dize que las cosas
bivas son mejores de las que estan, mas mucho mejores los intellectos.

E asi, el ultimo fin es el primer principio del ser, en el qual estd la perfeccién del ser,
al qual todas las cosas desean ser en su perfeccién; algunos, segund el ser tanto;>**
segund el ser que bive e entiende e es beato. E en esto pocos huelgan de los hermosos

otros,

229.— Dan X111, 56.
230.— Is X1, 6.
231.— Ps XC, 5-6.

232.— excele en el ms. Aun cuando pueda tratarse de un cultismo procedente de excello, adopto excede, forma que se
encuentra unas lineas mas adelante.

233.— Nunez introduce esta referencia al pavén, ausente en la Summa.

234.— Es decir, quaedam quidem secundum esse tantum.
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nin fuertes sinon los que, feos, hazen obras e actos virtuosos e nobles. E asi se concluye
que en la pulcritudo o hermosura e fuergas del cuerpo non ay bienaventuranga alguna.

Asi, sefor, sabra vuestra senoria, por lo ya dicho, que en ninguna cosa destas que son
bienes* del cuerpo puede consistir bienaventuranga alguna e, por esto, avemos de venir ha
saber si consiste en algund bien del anima.

(Quaestio 2, art.7]

Porque la beatitudo es hun bien del omne, e son bienes [69r] exteriores los bienes del
cuerpo. E la bienaventuranga non consiste en los bienes exteriores nin en los bienes del
cuerpo, seguin arriba es mostrado, luego, siguirse ya que consiste en los bienes del 4nima.

E assimismo es cierto, que quando amamos algin bien, mas queremos el bien que
non lo que para él deseamos, como si amamos el amigo, mas queremos el amigo que
non al dinero que querriamos que tuviese. E cada uno de nos desea bien para si, e sy
amamos otra cosa, es para nos. E esto se prueva que por si ama a todas las otras cosas
el onbre; luego pues, la beatitudo consiste en el bien del onbre e non paresge que en el
bien del cuerpo, siguese que consista en bien del 4nima.

E asimesmo dize el Santo Doctor que la perfeccién, que es la bienaventuranga, es
algo de aquello que haze perfecto; e la beatitudo es la perfeccion del omne, siguesse que
es algo del omne. E pues paresce que non es bien alguno [69v] del cuerpo, siguesse que
sea en algun bien del dnima. Que onbre non se puede dezir sinon de dnima e cuerpo. E
asi se podria dizir consistir en los bienes del 4anima.

E dize que el contrario es, segiin lo que dize Sant Agostin en el libro De doctrina
christiana, donde dize que aquello en que consiste la beata vida, por si aquello es de
amar; e el omne non le devemos amar por si mesmo sino por Dios. Luego se sigue que
en nengun bien de la 4nima consiste la beatitudo e bienaventuranca. E haze distincion
larga por términos bien escusados para el romange.” E, en fin, concluye que como la
bienaventurancga o beatitudo, que es perfeccién por si mesma e del 4nima, es bien que
adorna al 4nima o se allega a ella. E, por esto, pues la beatitudo la haze beata e es fuerca
del 4nima, e asi non puede en ella ni en parte della consistir.

E luego haze otra distincién:** sy, por aventura, consiste en algin bien criado o fe-
cho, e arguye que si. E en [70r] conclusion,”” por un dicho del Agustino, en el xix° de La
cibdad de Dios, donde dize que, asi como la vida de la carne es el 4nima, asi la beatitudo
del onbre e la bienaventuranga suya es Dios. E, por esto, dize: «bienaventurado el pue-
blo del que es sefior Dios».

E asi concluye que es inposible ser beatitudo en alguna cosa criada.

E después, en la 30° question, que haze la subdistincion que ha principio puse de las viii
cosas o qilistiones que para saber en qué consista la bienaventuranca son nesgessarias, las

235.— Omite la solucién del Aquinate, aligerando la teorfa hilemorfista y el material procedente de la teorfa animica.

236.— Esta distinciéon provista de la fuente agustiniana es materia perteneciente al articulo VIII de esta segunda cuestién
que esta tratando.

237.— Esto es, en el sed contra de las objeciones, que Nuiez omite.
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quales dexo, por la brevedad.”® Al fin, dize en el a. viii° e tltimo articulo de la iii* q. de la
12 parte, que la beatitudo consiste en la visién de Dios.

(Quaestio 3, art.8]

E primero arguye quanto en esta manera alega a Dionisio en el primero capitulo del
libro que hizo De la mistica theologia, donde dize que por aquello que es su primero in-
tellecto se conjunge el omne con Dios, asi como cosa ygnota. E lo que se vee por esencia
[70v] non es ygnoto, e asi la perfeccion del ultimo intelecto o la beatitudo non consiste
en esta vision por hesencia.

E tanbién la altior natura e su perfeccion muy alta es, e esta es perfeccion del divino
intellecto propiamente que su esencia se vea. Siguesse que el intellecto del omne non
puede llegar ha esto ni excapar dello, mas concluye que lo contrario es la verdad, e
pruévalo en esta manera por san Juan, a los iii capitulos, donde dize, «quando apares-
ciere, seremos semejables a El e verle hemos asi como es».

E concluye que la dltima e perfecta beatitudo non puede estar sinon en la visién de
la divina esencia, para lo qual provar pone dos consideraciones. La primera, que nunca
el omne es perfecto beato o bienaventurado quando algo le queda que desehe o busque.
Lo ii°, que la perfeccion de la beatitudo es quando tiene segiin la razén de su objecto.
(E1 Philésopho in iii° De anima). E en tanto dize que estd la perfeccién del intellecto en
quanto conosge la [71r] esencia de la cosa, e quando non lo conosge non se dize atin-
guir nin llegar al conoscimiento de la cosa®, porque le queda naturalmente un deseo* al
omne quando cognosce el efecto, de conosger la causa del efecto, que éste es un deseo
de admiracién que causa una inquisicion, segin lo dize en el principio de la Methafisi-
ca. Como si alguno conosciere el eclipsi del sol, considera que de alguna cosa progede; e
como non lo sepa qué causa sea, maravillase, e estd en admiracién buscandola, e nunca
huelga esta inquisicion hasta que venga en conoscimiento de la causa por esencia. E asi,
si el intellecto humano, conosciendo la esencia del algtin efecto criado e non conosge de
Dios otra cosa, sinon que es, e entonges en admiracion estaria en aver conoscimiento
perfecto e estaria en este deseo de buscar e non estaria perfecto beato o bienaventura-
do, pues para la perfecta beatitudo [71v] requiérese que el intellecto conosca e atinga e
pertinga la esencia de la primera causa, e asi su perfeccion ternd por la hunién a Dios,
asi como ha objecto en el qual solo la beatitudo del onbre consiste, segund es dicho.

E asi, senor, segund verdad e segund la discision del Sancto Doctor, non ay otra felicidad
nin menos bienaventuranga sinon fruyr en Dios e veherlo e conosgerlo por esencia e par-
ticipacion de su infinita bondad. E para mayor intelligencia desta conclusion, comoquiera
que el Philésopho puso dos felicidades, una en la accién o vida activa e otra en la contem-
plativa, e a la primera llamo politica, en el primero de la Ethica, quiso dezir que en el acto
o en la operacién del 4nima era de poner felicidad o beatitudo, e non en la operacién del
vicio, mas en la operacién de la virtud, e non en cada una virtud, mas en la virtud perfec-
ta, por-(72r]-que él asi lo difine, que la felicidad* es operacién del anima segund la virtud
perfecta. E asi nota que, segund el Philésopho, los que virtuosamente biven continuamente

238.-Y porque ya las enumerd antes. De modo que sdlo va a comentar o trasladar, segin dice, el art.8 dela q. 3.
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gozan de tres cosas: de lo pasado e de lo por venir e de lo presente. E, por esto, el virtuoso
desea bevir consigo mesmo, conviene a saber, tornando a su cora¢én e pensando consigo
mesmo. E esto hazen con delectacion, en una manera quanto a la meditacién de lo pasa-
do, porque la memoria de los beneficios e cosas de mercedes e virtudes de que ha husado e
exercitado, se deleyta de lo pasado; e quanto a la esperanca de lo por venir, tiene esperanca
de obrar virtuosamente e hazer bien e non mal, e esto le es mds delectable. Lo iii°, quanto
al conoscimiento de lo presente, abunda mucho a su entendimiento en consideraciones
verissimas e provechosas, e asi gézase consigo de todos tres tiempos. Tiene dentro de si el
virtuoso, asi [72v] lo dize David: «Pax mucha a los que aman,* Sefior, la* tu ley». E el San
Pablo a los Romanos, en el ii°: «Gloria e una paz a todo omne que obra bien».** E, por es-
to, el virtuoso tiene concordia quanto a las pasiones, porque su dnima principia e manda
e rige e non es esclava, e rigesse segun el intellecto, porque segtin el Philésopho, en el ix°, el
intellecto es la parte sensitiva e se subjecta a la razén e depreca e ruega sienpre a lo dptimo
¥ E asimesmo el virtuoso e bueno sienpre estd sin miedo e inpavido. Asi lo dize
YL E por esso el justo es mas

e bueno.
Ysidoro: «Ni la muerte ni la plaga te espanta si bien bivieres».
fuerte que el ledn. Asi lo dize el sabio en los Proverbios, a los xxi: «Asi como leén que non
teme es el virtuoso que non tiene themor porque ha de obrar virtud, aunque sea dificulto-
so». Asi dizia Salamén: «Quien ha Dios teme, non es nigligente en cosa».*** E el Bernardo
dizia que [73r] en el sienpre ser alegre e nunca temer tristeza de cosa, en obras de virtud
pone e trahe tu vida, porque todas las cosas puede el omne, salvo su conciencia™? E Ysidro
en las Sinénomas: «Si bives bien e en bien permanescieres, la tristeza mucho se alexa de
ti».** E asimismo el virtuoso es mucho libre para obrar por 4bito e obra bien, que son se-
gun natura bueno, e obrando tales cosas, gozase. Por eso el Philésopho, in primo Ethicorum,
dizia: «Muchas cosas que son delectables se contrarian la una a la otra a vezes, porque non
son naturales; a los que aman bien son delectables porque de su naturaleza lo son, segin
las virtuosas operaciones. E, por esto, non han menester que se les junte otra cosa de las
delectaciones corporales, porque todo lo tienen en si mismas, e asimismo la virtud haze
al poseedor della muy amable e gracioso, porque la virtud haze al que la tiene, bueno, e la
obra del bueno».** [73v] E por esto Boecio, en el iiii°, en la prosa iiii®, dize: «Muy claro es
que nunca a los buenos les fallesge premio e gualarddn, nin a los malos tormentos».** E
Anselmo, maravilloso contenplativo, sobre el salmo, dizia: «A cada uno que es bueno tie-
ne delectacion de bevir segund la virtud, aunque* de lo que obra non es parte premio nin
gualardon, e el virtuoso es gracioso ha Dios».*” Asi lo dize el Sabio en los Proverbios: «A los

239.— Rom 11, 10.

240.- Etica, 1X, 1168a.

241.— Parece un recuerdo de Synonimorum, I: «vitam bonam quam coepisti tenere non desinas».
242 — Prov1, 7.

243.— Epistula 11: «Eia, laetare, iuvenis, in adolescentia tua, ut, decedente pariter cum aetate temporali laetitia, succedat,
quae te absorbeat, aeterna tristitia».

244.— Recogiendo la idea fundamental del ‘vive in bono’, I: «omitte tristitiam, desine tristis esse, tristitiam repelle a te».
245.— Etica, 1, 1099a.

246.— La idea aflora continuamente en la prosa 1v del Libro 1V, pero la expresion categérica se halla en la prosa tercera:
«En lo qual es claro. nunca fallescer gualardones a los buenos. ni a los pecados sus tormentos» Ms. 10220 (BNM), f. 81.

247 .— Cur Deus homo, 11, 1.
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¥ E en el salmo: «O, quan bueno Dios de Ysrael, non a todos, mas a

que me aman, amor».
los que* son derechos de cora¢dn», que son los que bien biven e con puro cora¢én sirven ha
Dios.** E asimismo el virtuoso durmiendo se goza, asi lo dize el Philésopho in i° Ethicorum:
«Mejores son las fantasmas de los estudiosos»,”® que quiere dezir, de los buenos que quiere
Dios, e non solamente el virtuoso goza en el dia e en la vigilia, mas en el sueno. E comoquier
que el virtuoso o al que de virtud husa sufra muchos trabajos, mas dentro de si se goza. Asi
lo dize Bernardo: [74r] «Muchos veen nuestras cruzes, que son nuestros tormentos, e non
veen nuestras delectaciones e unciones, porque el virtuoso nunca pierde de las delectacio-
nes, mas conmutalas; conmuta del cuerpo al animaj; de los sesos a la conciencia».”' E esto
considerando, el Anbrosio dize, e trdhelo el Maestro de las Sentencias, en el primero, en la
distincién i*: «De amar son las virtudes, porque deleytan e fazen alegres a sus posehedores
de sinsera e linpia e sancta delectacién».”* El Ysidro: «La vida buena sienpre da gozo».>>
E lo tiene el Agustino: «Non ay cosa mds cierta para la vida beata e bienaventurada que
dentro de si mesmo convertirse el omne e fazerse ageno de los cuydados del mundo».”*
E el Boecio, en el ii°, en la prosa iiii*: «;Qué buscdys ho pedis los mortales fuera de vos?
que dentro tenéys la felicidad puesta, dentro de vos, ;qué buscdys fuera?».”* E asi dizia el
Gregorio: «El gozo de la virtud o bien obrar es asi como fuente de [74v] plazer e gozo en
la propia cosa nasciente».”*® El santo Agostino, en una oracién que fizo a la excellentissi-
ma e llena e replecta de gozo e virtud, la madre de Dios, Nuestra Sefora la Virgen Maria,
dixo: «Goste yo, senora mia, quan dulge cosa es non servir a los vicios e males, porque en
mi mismo aprendi quan amargo es, e esperimentado seruir los vicios e dexar la virtud».”>’

Adonde, senor, note vuestra excelente senioria* que el gozo de la virtud ex¢ede todo go-
zo e alegria mundana. Lo primero, en la continuaciéon del gozo. Asilo dize Salamén en los
Proverbios, a los xv°: «Segura mente, la voluntad del bueno como continuo convivio».”* E
en capitulo xii°®: «Gozo es al justo fazer justicia® e asy aqui comienca el parayso e la bea-
titudo e la felicidad al virtuoso en si mismo, pues aqui es en gozo continuo, e de cada dia
va a mayor e mas gozox. Asilo dize [75r] el Salomén en los Cdnticos, a los cinco capitulos:
«Comet, amigos mios»,*® conviene a saber, en presente en buenas obras delectdndose;
bevet después de la muerte de la escuela de gloria, quando con gozo rescibiéredes; el 4ni-

248.— Prov viil, 17.
249.— Ps LXX11, 1.
250.— Etica, 1, 1102b.
251.— Sententia 2.

252.— En Sententiae, 1, dist. 1: Utrum utendum an fruendum sit virtutibus, como preparacién al tema de la Trinidad: «quod
delectant sui possessores sincera et sancta delectatione».

253.— Synonimorum, 1.

254.— De beata vita, cap. 1: «nam de beata vita quaesivimus inter nos nihil que aliud video, quod magis dei donum vo-
candum sit».

255.— Consolatio Philosophiae, 11, prosa iv. Ms. 10193, BNM, f. 27r: «O omes mundanales e mortales e por que deman-
dades nin buscades bienaventuranga fuera de vosotros. Ca mejor la fallaredes de dentro de vos».

256.— Moralia in Job, X11, 5.

257.— No encuentro la cita.

258.— Prov Xv, 14-15: «Cor sapientis quaetit doctrinam [...] secura mens quasi uge conviviums.
259.— Prov X11, 20: «qui autem pacis ineunt consilia, sequitur eos gaudiums.

260.— Cant v, 1.
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ma enbeoddes después de la resurreccion, en amas ha dos escuelas fruyendo con Dios. Asi
lo expone el Nicholao de Lira, e por el opdsito o contrario, los malos e que husan de vicios
aqui estdn tristes, e después mas tristeza, angustia e dolor. Asi lo dize Job, a los xx°: «El
gozo del ypdcrita es semejable al punto».”! E asimesmo exgede en puridad e limpieza la
dul¢edo de la felicidad de la virtud a toda dul¢ura humana, porque la dul¢ura del mundo
es mezclada de muchas amarguras, segund es dicho e mucho mostrado arriba. E Dios,
nuestro sefor, es en esto conforme o semejable a la ama que cria, que quando quiere des-
tetar (75v] la criatura, pone o antepone lo amargo a lo dulge ¢erca de los pecones por que
non mame. Asi dize el Agustino en el segundo Libro de las confessiones: «T4, Senor, sienpre
eres misericordioso, mostraste cruel por hazer misericordia, paresce que matas por que
sanes».” E Job, a los cinco: «Bienaventurado es el varén que es herido o perseguido de
Dios».”® E el Agostino en este mismo libro, a los vi°, «Ve o guay* del anima osada que es-
pera en deleytes aver mejor, si de Ti se apartase. Tornada, e tornada en el espinazo® e en
el vientre e en carne dura, en la aspereza esta* todo el bien».”** T4, Sefior mio, eres sdlo
holganca e los que sirven ha Dios tienen dentro de sy dulgura e inpinguegen. Asy lo dize
Salomon, a los xi°: «<El 4nima que bien dize e en su horacion loa ha Dios, e empinguearse
ha o engordarse en gloria».**® E la razdn, porque el (76r] gozo de Dios e el puro e bueno,
syn mistura de alguna tristeza. Es lo que dize el Apéstol: «Gozdos en Dios; siempre e otra
vez os digo: gozdos».” E el Bernaldo: «Aquel es verdadero gozo que* non de la criatura
mas del Criador se rescibe, que quando lo poseyeres e tuvieres, ninguno te lo puede qui-
tar; en conparacion del qual toda alegria es* tristeza, toda suavidad es dolor, todo dulcor
es amargo, toda hermosura, fealdad;* e toda otra cosa que deleyte e delectacién pueda dar,
es molesto e triste».2”

E quiéralo ver vuestra sefioria todo esto por auctoridades del Symphonides David,**®
varoén escogido de Dios, echo segund su voluntad, que dize: «Si deseas e quieres bienaven-
turanca, bienaventurado es el varén que teme ha Dios».** Sy deseamos poder o potencia
e grand senorio, poderosa en la tierra serd su simiente; sy favor e loor de los onbres, la ge-
neracion de los justos es bendicha; sy a grandes [76v] honras e epulencia e grandissimo
estado, gloria e riqueza en la casa del sefnor; sy perpetuidad buscamos en memoria eterna
—para sienpre, quiere dezir— serdn los justos; sy seguridad e non maldezir se busca, ab

261.- Job xx, 5.
262.— Confesiones, 11, ii, 4.
263.~ Job v, 17.

264.— Confesiones, VI, xvi: «Vae animae audaci, quae speravit, si a te recessisset, se aliquid melius habituram! Versa et
reversa in tergum et in latera et in ventrem, et dura sunt omnia, et tu solus requies».

265.— Prov X1, 25: «Anima, quae benedicit, impinguabitur et qui inebriat, ipse quoque inebriatur».

266.— Phil 1v, 4.

267.— Epist. 114: «Illud verum et solum est gaudium, quod non de creature, sed de Creatore concipitur, et quod, cum
possederis, nemo tollet a te, cui comparate omnis aliunde iucunditas maeror est, omnis suavitas dolor est, omne dulce
amarum, omne decorum foedum, omne postremo, quodcumque aliud delectari possit, molestumsy.

268.— San Jerénimo, en Epistola ad Paulinum, compara a David con Siménides, lirico griego del siglo v1 a. C.: «David
Simonides noster, Pindarus, et Alceus, Flaccus quoque, Catullus et Serenus Christum lyra personat, et in decachordo
psalterio ab inferis excitat resurgentems.

269.- Ps LXT, 1.
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audicione mala non timebit;*”° sy gracia deseamos, los labios de los justos destillan gracia; sy
memoria, los justos con loores, de los males non se pudrescerdn; si desseamos saber lo por
venir e bevir por sienpre, la expectacion de los justos alegra a los justos, para siempre biven
e en paz estdn, aunque a los ygnorantes parezca que mueren. E, por esto, bien dizia el Sé-
neca ad Lucillium: <E el varén bueno gozo es de su buena conciencia, su coragén serd alegre

e, sobre todo, recto».?’!

Por ello de ti mesmo te goza, conviene a saber, de ti mesmo, e de tu
bien nunca se aparte alegria. E los malos, por contrario, non pueden holgar, porque dentro
los remuerde la conciencia. Asy lo dize el propheta [77r] Ysayas, a los xliii: «Non es paz a
los malos, dize el Senor».”> E Salomon, en los Proverbios, a los xxi°: «Fuye el malo nenguno
perseguiéndole, e pavor es alos que obran maldad».” Lo iii°,”* gézase el virtuoso e excede
todo gozo mundano porque lo mundano es de torpe cosa; e el bueno de Dios valde* e mu-
cho se delecta. Asi lo dize Grigorio en el xii Libro de los Morales: «La verdadera alegria de
la voluntad e la mente es el Criador, que es Dios eterno, e por esso es que en Ti sienpre el
omne halle alegria, e el que, dexando al Hazedor e Criador, en si busca gozo, halla tristura e

miedo?”

o espanto».”® E asi se delectava el propheta, diziendo: «Gozando, me gozaré en el
Senor»,””” e Ana, madre de Samuel, dizia en el Primero de los Reyes, Regum primo: « Alegrose
mi coragén en el Senor»,””® e Nuestra Seiiora, la Madre de Dios, reyna de los coros de los
angeles e tronos e dominationes e seraphines, por sant Lucas, en el primero: «Engrandescio
mi dnima [77v] e alegrése en el Sefior».>” Luego, si tanto gozo se halla en la virtud, con-
cluye con Boecio, en el v°, en el fin: «Adversa e contraria a los vicios hazed; honrat e amad
ala virtud; dad preces humilldes a la altura, que grande bien esperays, sy non desimulare-
des que de nescessidad vos es puesto obras de virtud, porque obrays ante juez que non se
le encubre cosa».* E pues de tan buen trabajo como es la obra de la virtud se espera tan
glorioso fruto, segund lo dize Salamén en el Libro de la Sabiduria, a los iii,”*' devemos todos

e mds por exgelencia, como exercita e husa de las virtudes e s¢esar de los vicios.”*

270.- Sal 111, 7.

271.— No encuentro esta sentencia en la obra de Séneca. En El Espéculo de los legos, cap. XLIII, pp. 199-200: Del gozo: «<E
Séneca dize a Lucilo en la Epistola sesagésima prima, que el gozo de Dios e de los seguidores nunca ha enterval nin avra fin».

272.—1Is XL1, 3.
273.— Prov xxvii, 1.

274.— No hay indicacién para el segundo punto de esta exposicion sobre el gozo. Si el primero consistia en senalar el
gozo continuo: «Adonde, sefor, note vuestra excelente senoria* que el gozo de la virtud ex¢ede todo gozo e alegria mun-
dana. Lo primero, en la continuacién del gozo» (supra), tal vez la segunda materia trataria de alegar ciertas autoridades:
«E quiéralo ver vuestra seforia todo esto por auctoridades» (supra).

275.— Leo miedo con reservas.

276.— Moralia in Job, X11, 22: «Vera quippe laetitia mentis creatur est».
277.—1s Lx1, 10.

278 —1Re1y, 1.

279.— Lc 1, 46-47.

280.— Consolatio Philosophiae, v, prosa vi: «Contrariad pues a los vicios. Honrrad las virtudes. Eleuad el coragon a espe-
rangas derechas. Estended humildes ruegos en las alturas. Grande nesgessidat de bondat es puesta a vos. si dissimular no la
queres. Como obraes ante los ojos del juez acatante todas las cosas.» Ms. 10220 (BNM), £. 119v. Son las tltimas palabras
de la obra de Boecio.

281.— Sap 111, 15.

282.— No tiene sentido. Tal vez: e mds por excelencia vuestra senoria.
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E asy vuestra excelente sefioria husard e llegara al fin deseado, que es ver ha Dios, e sen-
tird con los ojos corporales la humanidad de Aquel verissimo Hijo suyo, Christo IThesus,
nuestro Dios, e asy entrard e saldrd e hallard pasto. E segund El mesmo lo dixo por Sant 78]
Juan, a los x°, *3del qual gozo dize el Apdstol en elia los de Corintho, e Ysayas, a los Ixxiiii°,
que «Ojo non vido nin oreja oyd nin el coragén de omne se pensd nin subié* lo que Dios tie-
ne aparejado alos que le aman».”** E alli hallara agregacion o ayuntamiento de todos los bie-
nes, perfecto estado de los moradores, beatifica morada e pacifico estado, e el deseo de todo
humano omne conplido. Alli estd el ligno o madero de la vida, que dize que es hermoso de
la vista e suave de comer; alli todo justo, asi como palma floresce en la casa del Sefior e como
cedro del Libano se multiplica plantado en los palacios e* casa del Senor e del Dios nuestro.
Alli estd aquello que dixo de sy, como sefora de las virtudes e bienes: «Yo, como vid fruc-
tifiqué suavidad de odor, e las flores mias fruto de honor e de honestad». Aquella que dixo
que es Ella misma: «Asy como ¢edro soy exal¢ada en el Libano [78v] e como el ciprés s6 en
el monte Sién; asi como palma, plantacién de rosa en el Gerico; asi como oliva especiosa en
los campos e como el platano gerca del agua e en las plagas; como el cinamono e el balsamo
que da olor aromatico de odor* suave, e como mirra escogida».”® E alli esta aquella vid ver-
dadera, sarmientos de la qual ornan los cielos, del vino de la qual se enbeudan a hubertad
los que estdn en la casa del Senior; el vino de la qual alegra a Dios e a los omnes, de la vide
mia, de la qual haze Dios e ygualmente los omnes. Alli estd el ave que, con agudo rostro de
la contenplacién e intellecto, se inpinga e ensancha* e engordesce de los frutos que halla més
dulges, e de ligero halla huvas mucho maduras e nunca estd sospirando por las cosas tempo-
rales. E alli podra alcangar el nonbre verdadero de duque, que tiene aquel principe* de [79r]
la cavalleria, senor Sant Miguel, que es duque de la millicia geleste, a la qual gloria e beatifica
visién, aquel inmenso dador, Dios humanado, que es verdadera® gloria e beatitudo, a vues-
tra sefioria traya con infinito gozo. Amén. A donde estando, le suplico, como indigno siervo,
se acuerde de suplicar que* aya alguna partezilla para vos mejor poder servir, como deseo.

E de la otra felicidad que sinti6 el Aristétiles, que consiste en* la contenplacién, gran-
des cosas que se pudieran dezir que, por la brevedad las dexo, esperando cémo desto sera
servido vuestra sefioria, con qué gozo e plazer lo rescibe e obra, porque por si ha menester
otro quaderno, e mas, e porque toda cosa rara es mds preciosa. E, por agora, vuestra sefioria
perdone, porque hasta aqui es dicho de la activa, que pone en perfeccion las virtudes mora-
les; queda la contemplacion para dezir e declarar las theologales, [79v] que son segund* la
especulacién del intellecto. E suplico a vuestra sefioria que lo resciba como de siervo que en
continuo pensamiento estd en vuestro servicio. E a los lectores, que sin increpacion lo lean,
non curando del actor, synon de lo que bien fuere dicho, e lo que non tan bien ha enmien-
da e correpcidn lo trayan, porque dichos de muchos varones doctos son, quasy nichil de mi
obgegado juyzio poniendo. E gloria e honras e gracias infinitas den [a] aquel Hazedor que
lo administrd, sin méritos mios, al qual con quantas fuercas yo puedo, las d6, e a la gloriosa
Madpre suya que sin nenguna macula meresci6 ser Madre suya. Deo gratias.

283.-JnXx,9.
284.—1Cor 11, 9; Is LXIV, 4.
285.— Eccl xx1vV, 15-23.
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Notas textuales

2r
sin ningund] las quales s.l.
las tates treze
4r
delibilidad
5r
ydolastras
5v
extolente
tienen
6v
felicidad quien] ess. I.
7r
quinquiera
7V
audancia
9r
voluntad] Lo v° si esta en la operacion del in-
telecto o de la voluptad] adicién por copia
de la linea anterior
11r
bienauenturanca e es
imposible e es estar
12r
lo
dezia] lac.
13r
medidas non] sy le echan seys s.l.
quel] asl.
elo] asys.l.
13v
necador
14r
quiererr
14v
alo] sysl.
filosofoso
que todos) des.l.
15r
mas valias veya)
15v
estos mates males]

imitador la pobreza] de s.l.
prescio mirays] es s. I.
1er
pequeno-precio valor
milio eetmosquin o
cahen todos] ens. L.
17r
de claridad] las. I.
bienes de] ocupacions. L.
18y
arbrita
munerar
simiente siembra) cizana in mg.
18v
danan
19r
vistela
20v
consilte
bien la] por s.l.
24y
ladrons] es. L.
carne,] carne in mg.
25r
de ti quien
en tamto mayor
los que estan los
25v
puedes stpuedes distingue
26r
ymagesnes
27r
verdadtud
27v
dios permitequeto paresce
mas para grauemente
28v
alguna. aristotil] e que el s.1.
31r
escusarras
alcangar
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32v
asentado asentado
dias
dizele
34r
mirarian
pen
34v
pungne
35v
ca he cahemos
dezllezna
37r
non p da
37v
menesterjor
e mas
38r
quieren
40r
el te que
42v
cosas
seaha-
43v
de at corintho
44
obligacidmn a
patrarcha
utrius] que s..
44w
heredas] o s.l.
45y
las obrasde quales
47v
los padres e canes
nin ninguna
49r
secretos
nascidos
49v
brauicio
50r
acatalas
50v
espacifico
los
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51r
escogisete
cosas
52v
olinpiado
53r
ponen
53v
zaran e phaos
54r
en] lac.
tazorazén
55r
insaciable e es

56r
segund-elsegund el seso

obnubalan

gulaetagutalo

enbastece] de s.l.
57v

estas

en los deleites

prauado] de s.l.
58r

segun] sy s.l.
58v

entiendense

perdie] rons.L.
59r

perdiela

aunquela

muchos

59y

59

es decente e vergoncoso e el que lo non te-

me] in mg.
los ojos omnes
pagaua
60r
llaa] mas. I

porque la vigilia enflaquece las carnes e era

ligero en el seruicio de dios] sub lin.
60v
vficio
61v
enarna
62r
haze animal] brutoss. L.
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62v
porque porque
63v
podemos podemos
64r
e cada] cons. I,
64v
vezes] jes. I.
65r
probioverbios
mugeres
65v
(el cuerpo con la luxuria] s. L.
mugeres

angel presumio lucifer

hermoso presumio] que todos . I.

66r
en ti figura
66v
linteo
prenetrase
obstacula] o s.l.
67r
esla] matars. [.
e gloria] sus. L.
68r
que todos] de s.l.
excele
animales exceden] les. I.
inposibole
cuerpo en] nin s.l.
68v
bien] ess. I.
71r
casa
un seso deseo
72r
fecidad] lis. I.
72v
que te aman
aman la] sefiors. L.
73v
aunuarque
mas que] aloss. I.
74v
vuestra sefiorta excelente

75v
ve guay] os. [.

en el deteyteenret espinazo
aspereza quenratas esta

76y
gozaeso] o s.l.
alegria precede-es
fealda] des. L.
77y
en valde
78y
sabio
et
78v
dodor] es. 1.
ensanche] as. L.
principio] ess. .
79
es dador verdadera

acuerde que] de suplicars. L.

consiste ta

79v
son fasespe seqund

Ferran Nunez
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Vocabulario

dbito = hdbito facilidad nacida dela repeticién de actos
ablacion separar, extirpar

abortivos que impiden la gestacién y el parto

agcidia pasion del animo equivalente a tristeza, vg. pereza
afecién inclinacidn, aficién

alienigenas extranjeros

arbrita juzga

atinguir alcanzar, llegar a tocar

cdligo; caliginoso, caligantes oscuro, cubierto de tinieblas
camo bozal

gecages = secuaces los que siguen a otro décilmente
cognicién conocimiento

cohacto forzado

coinquinan, coinquinar ensuciar, manchar

collegir reunir

cémodo utilidad, conveniencia

complision constitucion fisica

congepto ser generado por procreacion

concupigencia apetito desordenado contrario a la razén
condignas correspondientes al mérito

congruo concordante, conveniente

conjunge hace amistad estrecha

conmutar cambiar

conpecto = conspecto en presencia de

consorte participe

constringe = constringir sujetar

contumeliosos injuriosos, ofensivos

copillar juntar

criatura cosa criada

culmen cumbre, cima

degeptivo enganoso

defectivo imperfecto

delectacion placer

dellezna desliza

derrera detrds, en ultimo lugar

desturpar afear, estropear

detraedores que denigran la honra de otros

61
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detrimento, detrimiento perjuicio

dicion dominio, jurisdiccion

discerne = discernir reconoce

discisién division

disperge esparce

dollo engafio

eficiente que produce

ellatos; elatos orgullosos

enbetida = enbeudar emborracha
encrepacién reprension

epulente; epulentemente relativo a banquete espléndido
escurras truhanes

espinazo columna vertebral

espurio bastardo, sin padre cierto y conocido
estagno lago

extolent de extollo envanecen

extorqua obtiene por la fuerza

extrinseco lo que no pertenece a la cosa por su propia naturaleza
fantasmas suefos

feces impurezas

fedissimos vergonzosos, feisimos

fuuzia confianza
flacto aliento
folgang¢a descanso, reposo
fornicios comercio carnal
forte por casualidad
fruyé, fruir disfrutar, gozar

governalle timén

heresiarcas autor, cabeza de una herejia
hubertad = ubertad abundancia

ilicita prohibida, vedada

improbos malvados

in interitu en destruccidon

increada lo que no ha sido creado

indocto poco instruido

infectivo corrompido

infimo el mas bajo

inflacién hinchazon, vanidad, engreimiento
infusion comunicacion interior, inspiracion
inopia pobreza, escasez

inpdvido intrépido, resuelto

inpera = imperar mandar, dominar
inpinguecer = empinguearse abundar en bienes
insania locura
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insipientes sensatos

instriones = histriones cOmicos
intemperados faltos de moderacion
intrinsico lo que pertenece a la cosa por su propia naturaleza
jublares juglares

lema sentencia a modo de titulo

libido deseo lujurioso

locuplecte rico, opulento

longuera larga extension

macilento palido, flaco, extenuado
mdcula mancha

marchionadgos marquesados

meollo sustancia

milio = mijo semilla de planta gramindcea
molicie blandura, suavidad

molles poco firmes

negligente poco cuidadoso

nocto sabido, notorio

noze dana

obgegado = obcecado cegado, deslumbrado
obnubilan oscurecen

obtimo = éptimo lo mejor, lo mas perfecto
ongas especie de pantera

opdsito contrario

orin moho que crian los metales

pecunia riqueza

perpetra ejecuta

pertinga llegar a, extendiéndose

pongoiia brevaje venenoso

prelagia dignidad y superioridad eclesiaticas
proditor traidor

progenie linaje

pulcritudo hermosura

putativo reputado, considerado

putredo podredumbre

rdpido arrebatador

repleré llenaré de nuevo

riso risa

rixa pendencia, disputa

sagena red, cebo

sdtrapas gobernador de provincia entre los persas
sciencia ciencia

sedicion desunidn, discordia

serviz = cerviz cuello
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sindérisis capacidad del alma para entender principios morales
stipite tronco, rama

substancia hacienda, bienes

subvenir acudir en socorro

subvierte destruye, arruina

suspicion sospecha

temperados moderados

thesaurizar reunir riquezas

vacar = vacando estar ocioso, desocupado
valde mucho

vehemente violento, impetuoso

venéreo perteneciente al deleite sensual
vindicta venganza

virido floreciente, lozano

viso telalujosa y casi transparente
voluptad placer, deleite

vultos rostros

yddlatras adoradores de falsas deidades

ygnota = ignota desconocida
ynane vana, vazia
ynmune libre



Tractado de la bienaventuranca (ed. de Carmen Parrilla) Lemir 15 (2011) 65

Obras citadas

Agustin, San, Obras Completas de San Agustin, ed. bilingiie, Madrid, La Editorial Catdlica (Biblio-
teca de Autores Cristianos), 1946-1994.

—, La Ciudad de Dios, ed. bilingiie, introd. y notas V. Capanaga, Madrid, La Editorial Catdlica
(Biblioteca de Autores Cristianos), 1988.

—, Las Confesiones, ed. critica y anotada A. Custodio Vega, Madrid, Biblioteca de Autores Cris-
tianos, 1968.

—, De doctrina christiana-LIstruzione cristiana, a cura di Manlio Simonetti, [Milano?] Fondazione
Lorenzo Valla, 1994.

Ambrosio de Milan, San, Sancti Ambrosii Mediolanensis opera, Turnhout (Corpus Christianorum,
Series Latina 14, 15), Brepols, 1957-2000.

Anglicus, Bartholomaeus, Libro de Proprietatibus Rerum en yomance, trasladado por Fray Vincente
de Burgos, Toledo, Gaspar de Avila, 1529.

Anselmo, San, Loeuvre d’Anselme de Cantorbery, sous la direction de Michel Corbin, Paris, Les Edi-
tions du Cerf, 1986-1990.

Apuleyo, Lucio, Apologia, Florida, introd. trad. y notas de Santiago Segura Munguia, Madrid,
Gredos (Biblioteca Clasica), 1980.

Aquinatis, Sancti Thomae, Summa Theologica, Parmae, Typis Petri Fiaccadori, 1852.

Aristételes, Etica a Nicomaco, ed. bilingiie y traduccién por Maria Araujo y Julidn Marfas, Ma-
drid, Centro de Estudios Constitucionales, 1985.

—, Retorica, ed. con aparato critico, trad., prol. y notas A. Tovar, Madrid, Instituto de Estudios
Politicos, 1971.

Aristételes, L’Ethique a Nicomaque, eds. René Antoine Gauthier — Jean Yves Jolif, Louvain — Paris,
Publications Universitaires — Beatrice — Nauwelaerts, 1970

Bernardo de Claraval, San, Obras Completas de San Bernardo, ed. preparada por monjes cister-
cienses de Espaia, Madrid, Biblioteca de Autores Cristianos, 1983-1993.

—, Lettres, introd. et notes M. Duchet-Suchaux, Paris, Edtions du Cerf, 1997-2001.

Biblia sacra cum glossa ordinaria [ ...] locis et postilla Nicolai Lyrani, additionibus Pauli Burgensis ac
Matthiae Thoryngi replicis, Ludguni, 1590.

Bocciolini Palagio, Laura, Il carteggio apocrifo di E Senecae San Paolo. Comento, testo, introduzione,
Firenze, Leo Olschki, 1978.
Boecio, Anicius M. Severinus, Consolatio Philosophiae, ed. H. F. Stewart, Cambridge Mass. Har-
vard University Press — Londres, William Heinemann (The Loeb Classical Library), 1962.
—, La Consolacion Natural, traduccion castellana medieval, con glosas, de la Consolatio philosophie
de Boecio, edicién critica con introduccién y notas por Pablo A. Cavallero, Buenos Aires, In-
stituto de estudios grecolatinos «Francisco Novoa» —Facultad de Filosoffa y Letras Pontificia
Universidad Catdlica Argentina «Santa Maria de los Buenos Aires», 1994.

Bonilla y San Martin, Adolfo, «<El Renacimiento y su influencia literaria en Espana», La Espafia
Moderna, febrero (1902), pp. 84-100.

Campos Souto, Mar, El Memorial de virtudes: la traduccion castellana del Memoriale virtutum de Alfon-
so de Cartagena, Burgos, Instituto Municipal de Cultura, 2004.

Cétedra Garcia, Pedro Manuel, Sermon, sociedad y literatura en la Edad Media. San Vicente Ferrer en
Castilla (1411-1412), Junta de Castilla y Ledn, Consejeria de Cultura y Turismo, 1994.



66 Lemir 15(2011) Ferran Nunez

Catén, Marco Porcio, Dichos de la sabiduria proverbial vomana atribuidos al eminente Censor, version
latina y traduccién de J. Cornudella, Barcelona, Peninsula, 1996.

Cicerdn, Marco Tulio, De oratore, Cambridge, Harvard University Press (The Loeb Classical Li-
brary), 1967.

—, Del supremo bien y del supremo mal, introd. trad. y notas V. Herrero Llorente, Madrid, Gredos
(Biblioteca Clésica), 1987.

—, Sobre la naturaleza de los dioses, introd., trad. y notas A. Escobar, Madrid, Gredos (Biblioteca
Clésica), 1999.

—, Les devoirs, texte ét. et trad. M. Testard, Paris, Les Belles Lettres, 1974.

—, Les paradoxes des stoiciennes, texte ét. et trad. par Jean Motager, Paris, Les Belles Lettres, 1971.

Corpus Christianorum seu nova patrum collectio, Turnholt, Typographt Brepols Editores Pontificii,
1953 (en curso de publicacién).

Crosas, Francisco, Vida y costumbres de los viejos filésofos. La traduccion castellana cuatrocentista
del De vita et moribus philosophorum, atribuido a Walter Burley, Madrid-Frankfurt am Main,
Iberoamericana-Vervuert, 2002.

Decretales Gregorii Papae IX: suae integritati una cum glossis restitutae, Ludguni, apus Gulielmun
Rouillium, 1584.

Decretum aureum divi Gratiani. Incipit concordantia discordantium canonum, Parisiis, in officina
Joannis Prevel, 1526.

Di Camillo, Ottavio, El Humanismo Castellano del Siglo xv, Valencia, Fernando Torres Editor, 1976.

—, Juan de Lucena’s rewriting of Bartolomeo Fazio’s De vita felicitate: on the many uses of hu-
manist ethical theories», en Letras humanas y conflictos del saber: la Filologia como instrumento
a través de las edades, eds. Ana Vian y Consolacion Baranda, Madrid, Editorial Complutense,
2008, pp. 35-67.

El Espéculo de los legos. Texto inédito del siglo XV, edicién, estudio e investigacion de fuentes por
José Maria Mohedano Herndndez, Madrid, Consejo Superior de Investigaciones Cientificas
(Instituto Miguel de Cervantes), 1951.

Filon de Alejandria, Obras completas, ed. dirigida por J. P. Martin, Madrid, Trotta, 2009.

—, De vita contemplativa, introd. et notes F. Daumas, Paris, Editions du Cerf, 1963.

—, Sobre los suefios. Sobre José, introd., trad. y notas S. Torrallas Tovar, Madrid, Gredos (Biblioteca
Clésica), 1997.

Foulché-Delbosc, Raymond, «Floresta de phildsophos», Revue Hispanique, 11 (1904), pp. 5-154.

Garcia de Santa Mar{a, Gonzalo, El Catdn en latin y en romance (1493-1494), dir. Antonio Pérez
Goémez, Valencia, Artes Gréficas Soler, Incunables poéticos castellanos 1X, «... fonte que mana
y corre...», 1964

Glosa castellana al «Regimiento de Principes» de Egidio Romano, edicién y estudio preliminar de Juan
Beneyto Pérez, Madrid, Instituto de Estudios Politicos, 1947.

Gregorii Magni, Sancti, Moralium Libri, sive Expositio in Librum B. Job, en J.P. Migne, Patrologia
latina, vol. LXXV, coll.509-1162 y vol. LXXVT, coll. 9-782.

Horacio Flaco, Quinto, Odas y Epodos, ed. bilingiie M. Ferndndez Galiano y Vicente Cristébal,
Madrid, Catedra, 2000.

Isidoro de Sevilla, San, Etimologias, texto bilingiie, J. Oroz Reta-M. A. Marcos Casquero, introd.
M. C. Diaz y Diaz, Madrid, Biblioteca de Autores Cristianos, 1993.

—, De los sinénimos en la lamentacion del alma pecadora, Madrid, Aspas (Coleccion Excelsa), 1944.

—, Isidore de Seville (m. 636), Sententiarum libri tres, texte critique et étude par Laureano Robles,
Montreal, Université de Montreal, 1960.

Jerénimo, San, Obras completas, introd., trad. y notas de A. Dominguez Garcia, Madrid, Biblio-
teca de Autores Cristianos, 2000.



Tractado de la bienaventuranca (ed. de Carmen Parrilla) Lemir 15 (2011) 67

—, Lettres, ed. bilingiies, Paris, Les Belles Lettres, 1951-1989.

Juan Criséstomo, San, Obras de San Juan Crisdstomo. Tratados ascéticos, Madrid, La Editorial
Catdlica (Biblioteca de Autores Cristianos), 1958.

—, Commentaire sur Job, introd., trad. et notes H. Sorlin, Paris, Editions du Cerf, 1988.

—, Sermons sur le Genése, introd., texte critique, trad., notes L. Bottier, Paris, Editions du Cerf,
1998.

Homilias sobre el Evangelio de San Mateo, 1-11, prol. texto griego, version espariola y notas D. Ruiz
Bueno, Madrid, Biblioteca de Autores Cristianos. 2007.

Juvenal, Decio Junio, Sdtiras, trad. estudio introd. y notas B. Segura Ramos, Madrid, Consejo Su-
perior de Investigaciones Cientificas (Alma mater. Coleccion Hispanica de Autores Griegos
y Latinos), 1996.

Le Liber Pontificalis, texte introd. et commentaire par I'abbe Duchesne, Paris, Boccard, 1955-1957.

Liber sextus decretalium (Bonifacii Papae vii, Clementis Papae v. Consitutiones. Extravagantes tum
viginti Ioannis Pape xx11, Venetiis, Apud Iuntas, 1615.

Libro de las propiedades de las cosas de Bartolomé de Glanville, Texto y concordancias electronicos M?
Nieves Sanchez — M? Teresa Herrera, Madison, Hispanic Seminary of Medieval Studies, 1999.

Libro de Vida beata de Juan de Lucena, en Optisculos literarios de los siglos x1v a xv1, Madrid, Socie-
dad de Bibliofilos Espanoles, 1892, p. 156.

Lopez de Ayala, Pero, Las flores de los «Morales de Job», introduzione, testo critico e note a cura di
Francesco Branciforti, Firenze, Felice Le Monnier, 1963.

Menéndez Pelayo, Marcelino, Historia de los heterodoxos espaioles (1880), Madrid, La Editorial
Catdlica (Biblioteca de Autores Cristianos), 1965, 1.

Parrilla, Carmen, De amor y mecenazgo en el siglo xv espaiiol. El Tractado de amicicia de Ferrdn Niifiez,
A Coruna, Universidade de A Corufa (Servicio de Publicaciones), 1996.

Politicorum Libri, Biblioteca Historica de la Universidad Complutense, Ms. 114.

Rodriguez del Padrén, Juan, Obras Completas, edicion preparada por César Herndndez Alonso,
Madrid, Editora Nacional, 1982.

Séneca, Epistolas morales a Lucilio, introd., trad. y notas I. Roca Melid, Madrid, Gredos (Biblioteca
Cléasica), 1986-1989.

—, Didlogos, introd., trad. y notas J. Mariné Isidro, Madrid, Gredos (Biblioteca Clésica), 2000.

The Libro de los buenos proverbios. A Critical Edition by Harlan Sturm, Lexington, The University
of Kentucky, 1971.

Tomds de Aquino, San, Suma de Teologia, Madrid, ed. dirigida por los regentes de estudios de las
provincias dominicanas de Espaia, Madrid, Editorial Catdlica (Biblioteca de Autores Cristia-
nos), 1997-2001.

Torre, Alfonso de la, Vision deleytable, edicion critica y estudio de Jorge Garcia Lopez, Salamanca,
Universidad de Salamanca (Textos recuperados) 1991, 2 vols.

Valerio Maximo, Los nueve libros de Hechos y Dichos Memorables, edicién de Fernando Martin Ace-
ra, Madrid, Akal, 1988.

Villena, Enrique de, Traduccion y Glosas de la «Eneidas, libros 1-111, en Obras Completas 11, ed. Pedro
M. Citedra, Madrid, Madrid, Turner (Biblioteca Castro), 1998.






