EL Z/BER CREATURARUM DE SIBIUDA, BASE DEL
EJERCICIO O VIA DEL BENEFICIO

Saturnino Lépez Santidridn

«Muéstrame, Ya h vé, tus caminos, adiéstrame en tus sendas» (52725, 4).

El agradecimiento a Dios pertenece a la religion natural y al cristianis-
mo, que dignifica y eleva, acoge todo lo bueno. Ficilmente se comprueba que
un periodo de esplendor religioso es al mismo tiempo una época de dindmico
agradecimiento'. La gratitud es una de las actitudes fundamentales de la vida
religiosa.

Estas paginas se unen al homenaje al profesor José Luis Illanes, te6logo
atento a la dimensién histérica de la existencia, esto es, a la trascendencia de
las respuestas del hombre.

1. EL RICO PRECEDENTE DEL Z/BER CREATURARUM

El ejercicio enunciado, que llegé a constituirse en la via espiritual bdsica
y mds universalmente aceptada del siglo XVI, tiene su punto de re fe rencia en
el Ziber creaturarum, terminado el 11 de febre ro de 1436, poco antes de mo-
rir su autor, el 29 de abril, Raimundo de Sibiuda, quien, de origen cataldn, era
maestro en artes (filosofia), doctor en medicina y, sobre todo, profesor de teo-
logfa en la universidad de Toulouse, de la que fue rector en 1428 y 1435.

Se conoci6 a través de varios manuscritos, y la primera edicién parece ser
la de Lyon en 1484, con el titulo de Ziber creaturarum sive de homine, pero
prevalecerd la designacién de las primeras palabras de la segunda edicién en
Deventer, 1485, Zheologia naturalis sive Liber creaturarum, specialiter de homi -
ne. La division de la obra en 7 partes y 330 capitulos, con enunciados, parece
haber sido introducida por los editores.

1. Cfr. TOMAS DE AQUINO, Summa 7%., 2-2, q. 106, a. 1, ad 1: «Sicut religio est quaedam
superexcellens pietas, ita est etiam quaedam excellens gratia seu gratitudo. Unde et gratiarum ac-
tio ad Deum supra posita est [q. 83, a. 17] inter ea quae ad religionem patinent.
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Sus ideas van a tener honda repercusién en la espiritualidad espafiola a
travé de adaptaciones. Esto explica que las apreciaciones en torno a su influjo
no hayan sido plenamente exactas. Los hermanos Carreras y Artau lamentan
que, al re vés que en Francia y Alemania, «no se haya suscitado entre nosotro s
ningin movimiento doctrinal de hondura alrededor del 27670 de las criarnras,
con la consiguiente aportacién al pensamiento nacional»’. Quien primero in-
tuy6 la fecunda veta que suponia para la espiritualidad espafola fue Menén-
dez y Pelayo, y a ese filon se acercé 1. S. Révah en un valioso estudio sobre la
Zeologia natural, como fuente de espiritualidad peninsular®.

Antes de revisar en préximos trabajos el influjo de las ideas de Raimun-
do Sibiuda en diversos autores de la espiritualidad del Siglo de Oro espafiol,
conviene exponer el método propio con su estructura y principales ideas.

1.1. Z/ libro de la creacion

A'lo que aspira Sibiuda es a ensefiar un modo de conocer al hombre y a
Dios, asi como su relacién de amor. Una finalidad secundaria seria ofrecer una
ciencia contra los escépticos e impugnadores de la fe, por lo que cuida la 16gi-
ca de la construccién intelectual.

Hay dos modos de expresién para captar los beneficios: por prueba o por
autoridad’, segin se apoyen en el libro de la naturaleza o en el libro de la Escri-
tura. En el camino gnoseolégico, dice que las criaturas son el primer libro dado
al hombre, y, entre esas criaturas, que son como sus signos, el hombre es la le-
tra principal. Este primer libro tiene la ventaja de ser «experimentable» y, ade-
mds, es un libro «comin»®. Este saber va por prueba o argumentacién racional
y no sélo es primero en el orden cronolégico, sino que también es «previo» en el
orden gnoseoldgico y el mejor medio propedéutico para acceder a la Escritura’.

Por medio de la razén el hombre puede llegar a Dios; ahora bien, en su
estado caido, no lo puede hacer con facilidad y claridad, por lo cual se hizo

2. T.y]. CARRERAS Y ARTAU, Historia de lz filosofia espariole, 11, Madrid 1943, 171,

3. Cfr. Historia de las ideas estéticas en Esparia, 1, Madrid 1942, 428: «Las pdginas del libro del
amor en la Zeologiz Natura/de Sabunde son de capital interés para la historia todavia oscurisima
de los origenes y primeros pasos de nuestra mistica».

4. Cfr. LS. REVAH, Une source de ln spiritnalité péninsulaire au XVIéme siécle: La « Théologie na -
turaler de Raymond Seebond, Lisboa 1953, 62 pp.

5. Cft. S. CCXI, 310. Citamos por la sigla S. = Raimundus SABUNDUS, siguiendo la la me-
jor edicion existente de 7heologia naturalis seu liber creaturarum, Faksimile-Neudruck der Ausga-
be Sulzbach 1852, mit literargeschichtlicher Ein fithrung und kritischer Edition des Prologs und
des Titulus I von Friedrich Stegmiiller, Friedrich Frommann Verlag, Stuttgart-Bad Cannstatt
1966, 52*+XXVIII+648 pdgs.

6. Cfr. S. prol., parr. 28-29, 36*.

7. Cfr. S. CCXI, 311.
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necesario el «libro de la sagrada Escritura», en el que hallamos todas las verd a-
des indispensables para la salvacién y felicidad. Este libro viene a subvenir la
insuficiencia humana. Su contenido es la palabra de Dios, expresada «con au-
toridad» y es un cauce «sobrenatural». Ahora bien, al no ser comun a todos,
puede tener la contrapartida de que alguien lo pueda interpretar de forma he-
rética®.

Entre ambos libros, respecto al conocimiento, hay una arménica concor-
dia, pues Dios se re vela por obras y palabras. Las obras son la base del conoci-
miento objetivado, que se contiene en la «ciencia del libro de las criaturas»’. Las
criaturas salen de la nada, mientras que la Palabra sale de la boca de Dios, por
lo que ésta tiene la prioridad ontoldgica. La consolacién y felicidad le llegar al
hombre atendiendo conjuntamente la Palabra y la voz silenciosa de lo creado™.

Del apoyo radical prestado por los argumentos extraidos de la naturaleza
p roviene el que su significado no se pueda adulterar cémodamente, ni inter-
p retar erréneamente sin violencia, por ser verificable por la experiencia, de
suerte que los herejes no pueden torcer sus exigencias, mientras que al argu-
mento de la Escritura lo pueden falsificar'".

La experiencia directa de las cosas nos permite penetrar en su sentido,
como a través de una letra escrita por el Creador, que hay que comprender™.
No importa que el punto de partida sea de cosas simples, pues los comienzo s
siempreson humildes”. Se trata de partir de testimonios que nos conduzcan a
un mayor grado de certeza.

Cuanto mds préximos sean los testimonios a la cosa que se quiere cono-
cer, tanto mayor cert eza nos ofrecerdn. Ahora bien, como la cosa médscercana
a otra es ella misma, todo lo que se pruebe por su propia condicién le serd mds
cierto. Siguiendo este l6gico procedimiento abre el titulo primero de su libro:
para comprender al hombre hay que analizar su naturaleza, lo cual nos ofrece-
rd, con la mayor certeza posible, el conocimiento de su esencia, de su meta y

de su felicidad™.

1.2, Naturaleza del hombre

Sibiuda reconoce que cuesta pensar, por eso propone un caminoreflexi-
vo que, partiendo de lo evidente, lleve a la realidad escondida. Dentrode la

8. Cfr. S. prdl., pérr. 29, 36-37*; CCXI, 309; CCXII, 312.
9. Cfr. S. CCX, 306.

10. Cfr. S. CCXV, 322.

11. Cfr. S. Prél., 36*-37*.

12. Cfr. S. Prél., 39*.

13. Cfr. S. Prél., 34*.

14. Cfr. S. I, 1-2.
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creacion, el hombre es el ser mds digno, a quien sirve lo inferior. A partir del
conocimiento de la naturaleza humana se manifestard la conveniencia de la
verdad cristiana. Para alcanzar una idea exacta, el hombre ha de saber su lugar
en el universo, o mejor dicho, en la «escala de la naturaleza». El primer paso
serd ver lo que es cada cosa en si y qué grado ocupa. El segundo paso serd
comparar al hombre con las demds criaturas, buscando en qué concuerda con
ellas y en qué se diferencia. El hombre es el dltimo peldafio antes de llegar a
Dios'.

Of rece una graduacion en cuatro peldanos, en los que entran todas las
criaturas. El primero comprende las cosas que no tienen mds que el ser, esto
es, los elementos o seres inanimados; el segundo, se refiere a las que tienen el
ser y la vida, como los vegetales; el tercero, contiene al grupo que participa del
ser, vivir y sentir, esto es, los animales. En la cima de la escala se encuentra el
hombre, que posee el ser, vivir, sentir y, ademds, es capaz de comprender y
querer, esto es, llega a saber para qué lo tiene".

Luego comienza a analizar las semejanzas y diferencias. Dios es unico,
porque slo en El hay un orden pleno. Dios es la perfecta unidad  se7; tiene
su naturaleza infinita siempre en acto, sin término ni limitacién. El principio
platénico de que lo mds uno es también lo mds perfecto se encuentra en este
pensamiento. Asi como las innumerables cosas visibles tienden y sirven a una
sola naturaleza, que es la humana, con mayor razén la naturaleza humana
tiende a una superior, que es Dios, en la que todo converge.

Dios es el serabsoluto que produjo el mundo de la nada, voluntariamen-
te y a modo de arte; por ello es causa eficiente, ejemplar y final. Respecto del
vivir lo tiene también, y su vivir se identifica consigo mismo. Lo mismo se
puede decir del s¢72#77, con las relaciones intratrinitarias. Respecto al ezzender,
que es el grado mds noble de la escala, Dios conoce y ve todo lo que existe.
Mis alld de los cuatro grados (ser, vivir, sentir, conocer), se encuentrael poder,
que no es grado, sino fundamento de todos los grados'. Es decir, una produc-
cién suma, oculta y eterna, que patentiza la coherencia del tratado de Dzos
Trino®.

:Cémo se comprende mejor el hombre para llegar al conocimiento del
ser supremo? Por «via de conveniencia» y por «via de diferencia». De lo que
posee «conjunta y simultdneamente» en el ser, vivir y sentir, el hombre conoce
la fraternidad que tiene con las criaturas. La consideracién de las semejanzas,
ademds de manifestarle los atributos de Dios, ordenador sabio y bueno del

15. Cfr. S.1, 2.

16. Cfr. S. 1, 3.

17. Cfr. S. 1L

18. Cfr. S. TII-XLV.
19. Cfr. S. XLVI-LV.
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universo, le impulsa a apreciar y estimar las criaturas inferiore s*. Mas, si en
d i versos aspectos se asemeja a los otros seres, el hombre se distingue conside-
rablemente de ellos. La diferencia con las cosas puede ser general y especial.

La djferencia general” estd en que, asi como las cosas se distinguen unas
de otras por la naturaleza y dignidad, de este modo el hombre, que tiene ma-
yor excelencia, las domina. En los seres inanimados hay varias naturalezas, en
los animales existe una naturaleza con multiples especies, mientras que en el
hombre sélo hay una naturaleza y una especie; las diferencias que se dan entre
los hombres, en cuanto tales, son tinicamente accidentes del libre albedrio.

1.3, Ser libre y responsable

La primera operacién de su inteligencia es la del pensamiento o entendi-
miento, por el que entiende los nombres y las proposiciones de las cosas y en
ellas percibe su significado. El mayor objeto al que puede aplicar su entendi-
miento es a Dios, como lo mayor que puede ser pensado (dice en sentido an-
selmiano), dada la imposibilidad de que el hombre sea mayor pensando, que
Dios existiendo.

La segunda funcién es el juicio o discernimiento, que consiste en afirmar
o negar las proposiciones que se le presentan; es decir, en aceptar o rechazar.
Todas las criaturas usan sus re s o rtes para la conservacién y mejora de su natu-
ralez Si el hombre sostiene lo falso, se destruye. Se siente obligado a avalar lo
que le es de mayor provecho, perfecto y digno para su naturaleza. El bien le
dard gozo, consuelo y seguridad. Con el apoyo de esta regla el autorpresenta
la conveniencia de los articulos de la fe cristiana al bien del hombre.

Mis que por el entendimiento y juicio, es por el libre arbitrio por lo que
se diferencia de las criaturas, lo cual le permite ser duefio de sus actos y no te-
ner que obrar por necesidad. Por eso sus obras le son imputables, es un ser 7es -
ponsabley, por tanto, se le ha de dar premio o castigo. Para ello es necesario un
remunerador mayor que él, esto es, Dios omnipotente, omnisciente y justo. Y
dado que el premio o la pena ha de ser espiritual, correspondiendo a la natu-
raleza del libre arbitrio, se ha de admitir la existencia de otras dos ciudades
metahistoricas, el cielo y el infierno.

A esta diferencia general de entendimiento, juicio y voluntad afade la
diferencia especial”: lo que diferencia al hombre de las cosas es que conoce lo
que tiene, esto es, 4 conciencia. Del valorar y apreciar lo que se tiene nace el
gozo espiritual, algo exclusivodel hombre entre los seres creados.

20. Cfr. S. LVI-LIX.
21. Cfr. S. LX-XCILI.
22. Cfr. S. XCII-CXXVIIL.
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De cara a la autoconciencia establece cinco grados (aunque el primero es
la base comin a todos los seres y no propiamente conciencia): 1) Tener algu-
na perfeccién. 2) Conocer lo que tiene uno y qué tienen las demds cosas. 3)
Conocer que lo que tiene y lo que tienen las demds cosas, no lo tienen por
uno mismo, sino por otro. 4) Poder buscar y encontrar a Aquel de quien se re-
cibié. 5) Poder tener a Aquel de quien se recibe cuanto se encuentra, poder
agradarle y habitar con EI*.

Lo mismo que todo el cuerpo es mudo hasta su boca, sélo el hombre
(cabeza de la creacién) puede agradecer, lo cual ha de hacedo no sélo en nom-
b re propio, sino en nombre de todas las demds criaturas. La misién del hom-
b re es agradecer a Dios el beneficio recibido®. Para apreciar la grandeza del
beneficio de Dios y la obligacién que resulta, detalla sucesivamente la excelen-
cia del mundo, de las criaturas, la belleza y armonia del cuerpo humano vy, so-
bre todo, el alma con sus potencias. El hombre es como un miaocosmos.
Pe ro todos estos dones no son mds que signos visibles y externos de un don
mds grande atin: el amor que Dios ha manifestado al hombre ofreciéndole sus
mdltiples presentes.

;Como podrd el hombre manifestar su reconocimiento a Dios? Al amor de
Dios, libre y gratuito no podra corresponder mds que por un don igualmente
libre y gratuito. También en este sentido puede decir el hombre que es imagen

de Dios.

Aunque el hombre debe amar primero a Dios, ello no excluye que ame a
las criaturas, en cuanto son de Dios. Y como la criatura mds apreciadaaDios
es el hombre, los seres humanos se han de amar mutuamente como a s{ mis-
mos. Es imposible que uno ame a Dios y no ame a su imagen. Las criaturas
con su orden nos exhortan a amar a Dios y con su servicio indiscriminado
manifiestan la unidad del género humano.

1.4 Z/ tesoro del amor

A partir de aqui la reflexién de Sibiuda incluye un destacado #zzzdo de/
amor®, cuya reperausion va a ser determinante para la espiritualidad delSiglo
de Oro espafiol. Ya habia sefialado que el amor es el tnico bien que nosotros
poseemos como propio, porque todo lo demds lo podemos perd e r. Por tanto,
todo nuestro tesoro es nuestro buen amor y todo nuestro dafio es el mal amor.

23. Cfr. S. XCIV.

24. Cfr. S. XCVII, 123-124: Beneficium sentis, et hoc negare non potes. Quare ergo datorem
tanti beneficii non cognoscis? [...] Unde omnis creatura clamat tibi: accipe, redde! accipe benefi-
cium, accipe servitium, redde debitum. [...] Si sentis beneficium, redde debitum.

25. Cfr. S. CXXIX-CXLVI.
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A estos dos amores se reduce la virtud o el vicio. De ahi la importancia del co-
nocimiento de la naturaleza del amor.

El amor tiene la propiedad de unir, cambiar, conve rtir y transformar.
Pues une al amante con la cosa amada, lo transforma y convierte en ella y, por
dicha transformacién, la voluntad y el amor reciben el nombre de lo que
aman, dice siguiendo a San Agustin®. Asi, la voluntad que ama la tierra es di-
cha terrena y la que ama el cielo, celestial. Segtin aquello que ame se puede en-
noblecer o envilecer. Estd bien claro que sélo Dios es digno de nuestro amor
primera

Puesto que el amor transforma al amante en la cosa amada, la unién de
la voluntad y la cosa amada realiza como un #azz7imoniay, como la mujer
sélo tiene un esposo, asi la voluntad sélo tiene un primer amor. No puede ha-
ber, pues, dos amores primeros, el amor a Dios (o universal) y el amor a si (o
partdcular), porque son contrarios. Del amor propio nacen todos los males,
porque quien ama a una criatura ama algo indigente. El amor a Dios causa la
verdadera concordia entre los hombres, mientras que el amor propio provoca
la division y discordia. Amar a Dios es querer hacer su voluntad.

La finalidad a la que se orientan todas las cosas es su fruto, y el resultado
espiritual que el hombre recibe como fruto de sus acciones es el gozo o la tris-
teza”’. Como el gozo es el buen fruto, ha de venir de la buena semilla. S6lo
Dios puede producir una paz y gozo continuo, porque es eterno. También
cuando se ama a las criaturas, en cuanto son de Dios, se obtienen gozos bue-
nos. Cuanto mds se ame a Dios, mds gozo se obtendrd y el amor perfecto se al-
canzard cuando se lo ame por su sola benignidad. Tenemos, pues, en nuestra
voluntad el campo que en la vida cultivamos por medio de dos semillas dife-
rentes, que producen como fruto el gozo o la tristeza. Detalladamente estudia
las condiciones de esta alegria o tribulacién en este mundo y en el futuro.

El otro polo energético del amor es el aborrecimiento, y todo lo que se
aplica al amor puede ser también probado del odio*. El hombre debe odiar
todo lo que esté contra Dios. Se dan odios principales y contrarios. Por eso
todo hombre debe aborrecer su propia voluntad, en cuanto es propia, es de-
cir, el indebido propio honor, alabanza y excelencia, puestos por delante de

Dios.

De la obligacién fundamental de amor derivan los otros deberes®, parti-
cularmente respetar y honrar al Creador, como la obra a su artifice. Dios dio
al hombre su ser de la nada, lo hizo vivo e inteligente; por esto se entiende que
Dios debe ser conocido, temido, honrado, adorado, orado, suplicado, loado,

26. Cfr. S. AGUSTIN, Serm0 121, 1: ML 38, 678.
27. Cfr. S. CXLVII-CLXIX.

28. Cfr. S. CLXX-CLXXIII.

29. Cfr. S. CLXXIV-CLXXVII.

965



EL Z/BER CREATURARUM DE SIBIUDA, BASE DEL EJERCICIO O VIA DEL BENEFICIO

glorificado y bendecido. Ni el temor™ ni el honor se deben dar sin amor, pues
el temor sin amor es tristeza y quien honra sin amor adula. El amor libera al
respeto de la actitud de servidumbre.

Todo lo que se hace es o por honor o por utilidad®. A Dios no se le debe
utilidad, pues es completo, luego se le debe honor. El honor pertenece a Dios
y la utiJidad a las criaturas. Nada debe efectuarse contra el honor de Dios, que
quiso El para su gloria.

Dios no puede crecer o recibir intrinsecamente, por ser perfecto. S6lo
puede crecer a su exterior (## ex#7), cuando crecen su honor, alabanza y glo-
ria. Aqui introduce el tema del «<nombre» de Dios®. Porque, en cuanto a lo
que uno puede adquirir «de nuevo» es o bien la cosa o el nombre; como Dios
no puede adquirir la cosa, adquiere el nombre. Adquirir nuevo nombre es ad-
quirir honor. De esta suerte, el corazén del hombre es el vaso o habitdculo del
«nombre de Dios».

El dar la vida en el honor de Dios es el mdximo provecho del hombre
(;qué bien sintonizan estas ideas con el celo de San Ignacio y el espiritu de los
misticos reformadores). Dios tiene un nombre adquirido, que es la primera
noticia o estimacién generada en el corazén de los hombres por sus obras.

Como las obras de Dios son la raiz de las noticias que de El tenemos, y
estas obras tienen grados, lo mejor es conocer a Dios por las obras de los gra-
dos superiores. Dios no puede hacer nada contra su honor. Jesucristo es la
obra mds excelente, por lo que aduce las pruebas de su divinidad en directo y
en contrario®.

Como Ciristo se atribuy6 obras propias de Dios, si no fuera realmente
Dios, serfa su mayor enemigo. Pero Dios no podria permitir que un impostor
rigiese su Reino y lo autorizara con milagros. Ademds, si fuera un farsante, se-
rfa la criatura mds soberbia y engafiosa, por buscar su propio honor, lo cual
contrasta con el ejemplo de su vida. Aqui confluye el vértice o centro de la
obra: el libro de la naturaleza y el libro de las Escrituras se encuentran en la
afirmacién de la divinidad de Gristo.Siendo, pues, la cima de la creacién, Je-
sucristo es la mayor fuente de la noticia de Dios.

Con ello pasa el autor a hablar de la veracidad de la Biblia, como Palabra
deDios*. El libro de las criaturas, en su lenguaje sobre Dios, coincide con el
de la Biblia, sélo se diferencia en el modo: uno lo hace argumentando y el
otro preceptuando autoritativamente. Aunque los articulos de la fe cristiana
sean dificiles de creer y de entender, por ser impensables por solas fuerzas hu-

30. Cfr. S. CLXXVIII-CLXXX.
31. Cfr. CLXXXI-CXC.

32. Cfr. S. CXCI-CCV.

33. Cfr. S. CCVI-CCVIIL

34. Cfr. S. CCIX-CCXVI.
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manas, son por su origen mds crefbles. Asi como las criaturas sirven al hombre
en cuanto al cuerpo y la vida corporal, las palabras de la Biblia sirven al alma
para la vida espiritual. De las dos manifestaciones de Dios al hombre, la pala-
bra de la Biblia y de las criaturas, es mds intima la de la Escritura, porque sale
directamente del corazén de Dios. Como predmbulo para pasar a la segunda
pare del libro, la obra de la Redencién, ofrece sus consideraciones sobre la in-
mortalidad del alma® y la existencia de una tercera naturaleza espiritual, los
dngeles™.

En fin, la dialéctica de esta primera parte se resume en tres palabras:
obligacién, amor y gozo: «De las criaturas deducimos la obligacién, de la obli-
gacion el debido amor y del amor el gozo. Y asi, por la escala de la naturaleza,
continuamente ascendemos, con el auxilio de Dios, de lo éueno a lo mejory
de lo infimo a lo sumo»?’.

1.5. Z/ libro de la revelacion

La primera parte del libro, que es a la que corresponde con propiedad el
titulo de Zheologia naturalis sive liber creaturarum, analiza la posicion del
hombre desde el punto de vista de la creacién, la segunda examina la situacién
de caida y de Redencién, para concluir con el correspondiente juicio final.

Aunque no lo parezca, a simple vista, esta segunda parte va a tener en la
Peninsula Ibérica tanto influjo como la primera, y ello gracias a la insercién de
sus principales temas (como plan de Dios, caida, redencién, justificacién y
glorificacién) en nuestra teologia espiritual por medio de los Zjercicios Espiri -
tuales de San Ignacio y de la llamada Viz del beneficio de Cristo, expuesta, por
ejemplo, en San Juan de Avila.

La primera parte deja en claro el deber del hombre, ;pero éste lo ha
cumplido? Si miramos a su conducta vemos que, a pesar de la obligacién que
le concierne por ley de filiacion y de fraternidad, ni ama a Dios ni a sus seme-
jantes”. El patente desacuerdo entre el deber de justicia y el hecho nos mani-
fiesta la situacion de caida original y una necesidad soterioldgica.

Dios no creé al hombre en el estado que ahora se encuentra, porque se
frustraria el orden y escala de la creacién y el fin de su honor. El castigo que se
sigue manifiesta la falta que se ha cometido. El mal involuntario de la pena ma-
nifiesta el mal voluntario de la culpa. En parte, el castigo ha consistido en la re-
belién del sentido frente a la razén, lo que indica que el hombre se ha revuelto
contra Dios por una desobediencia. Siempre vemos el principio de 7z poena re -

35. Cfr. S. CCXVIL

36. Cfr. S. CCXVIII-CCXXII.
37. S. CLVL

38. Cfr. S. CCXXIV-CCXXVI.

967



EL Z/BER CREATURARUM DE SIBIUDA, BASE DEL EJERCICIO O VIA DEL BENEFICIO

lucet culpa. Y, puesto que un amigo no ofende a otro amigo sin alguna causa
que lo incite, hubo de haber un instigador, una criatura de naturaleza espiri-
tual, puramente intelectual, un dngel caido antes que él. Por el pecado, el hom-
b re se incorpora a Lucifer y se hace miembro suyo, permaneciendo cautivo®

El no puede liberarse por si mismo. No puede prestar a Dios lo que le
debe, porque, a su obligacién primera de amor, que ha incumplido, se anade
la de reparar una injuria infinita. Esta satisfaccién no se puede realizar sino
por una persona infinita y de naturaleza divina, por lo que analiza las condi-
ciones y cualidades que ha de tener el salvador de la humanidad: sélo un
Hombre-Dios puede pagar con su muerte nuestra falta. Y este salvador es Je-
sucristo®

A continuacién presenta lo que supone la gracia de Jesucristo, su justifi-
cacién, con unos contenidos tan precisos que son un digno precedente del tra-
tado de justificacion del Concilio de Trento en la sexta sesion, a la vez que re-
zuma un aroma existencial que llegarfa a San Juan de Avila y Bartolomé de
Carranza: el hombre puede pagar a Dios por medio de los méritos deCristo®.
Por la meditacién de la pasién y por los medios sanadores de los sacramentos,
recibimos nuevamente «el buen ser», que nos prepara para «el ser perfecto» de
la gloria®. Con ello pasa a hablar, en cuatro apartados, del juicio universal y
de la excelencia de ese dia delaretribuciéon®.

Llama la atencién la constante utilizacién implicita de artes o reglas,
como métodos para llegar a una conclusién; con ello se pone en linea de re a-
lismo 16gico, que pretende oponerse al nominalismo y al aver rasmo latino, en
su relativizacién de la ve rdad. Este ave r roismo habia puesto en crisis las re ] a-
ciones entre la feylarazé n.

1.6, Las fuentes

En cuanto a sus fuentes*, podemos decir que se encuentran en la tradi-
cién agustiniana, anselmiana y franciscana. De San Agustin es en gran medi-
da la concepcidn sobre las funciones y propiedades del amor.

Lo que nunca se ha indicado es que el amplio escrito de Sibiuda es un
comentario a una hermosa pdgina de San Gregorio Magno en Zos Morales, en

39. Cfr. S. CCXVIII-CCXLVIIIL.

40. Cfr. S. CCXLIX-CCLXXVIII.

41. Cfr. S. CCXXIX-CCLXXXI.

42. Cfr. S. CCLXXXII-CCCXX.

43. Cfr. S. CCCXXI-CCCXXX.

44, Cfr. T. y ]. CARRERAS Y ARTAU, Historia de la filosofia espariola: Filosofia de los siglos XIII a
AV, 11,Madird 1943, 111-155. J.L. SANCHEZ NOGALES, Cazmino del hombre a Dios. La 1eologia
Natural de R Sibinda, Granada 1995, 200-259.
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su referencia a /o4 5, 10-11. San Gregorio afirma que solo el nombre del
hombre representa la unidad y la gran comunién de la universalidad de lo cre-

ado.

Todo lo que existe, o simplemente es; o es y vive; o es, vive y siente; o es,
vive siente, entiende y discierne. El hombre, que tiene el ser con las piedras,
el vivir con los drboles, el sentir con los animales, y el discernir con los dnge-
les, con razén re p resenta con su nombre lo universal. Todo tiene una orienta-
cién de servir con su vigor, y alude a la frase de San Pablo: «Lo que ta siem-
bras no revivesi no muere» (/ Cor 15, 36).

Como s6lo el hombre posee algo comiin con toda criatura, recibié el
mandato de llevar la buena noticia a toda la creacién. Y, aludiendo al versicu-
lo de Job «envia lluvia sobre todos los campos», afirma que Dios llama a su co-
nocimiento a toda clase de hombres. Aqui se percibe la base de inspiracién
para la segunda parte del libro, dedicada por Sibiuda al Evangelio con su
anuncio de la salvacion®.

De San Anselmo de Aosta o de Canterbury sigue la soteriologfa de la sa-
tisfaccion expiatoria, el czr Deus homoy muerte de Cristo como honoraDios,
en la consideracién de los atributos de Dios y en la prueba (llamada z p7ior)
de su existencia.

De Hugo de San Victor recibe la idea de la naturaleza creada como un
«libro escrito por el dedo de Dios y el método gnoseolégico de comenzar por
lo que no podemos dudar y conocemos por experiencia®.

En San Bernardo, el 7agna res fromo es consecuencia del muagna res amor.
«el amor es lo tnico por lo que la criatura racional puede responder a su Cre-
ador»; distingue el querer del querer el bien®, paralelo a lo que en Sbiuda
serd recibir el ser y el buen ser. Sobre todo influye claramente en los motivo s
por los cuales debemos amar a Dios por la ley del contraste de «quién, a quié-
nes y cudnto ama», dando su amor a través de los dones naturales y, sobre
todo, por Jests crucificado, esto «clama en su interior una justicia y no desco-
nocida por la razén...»*. Del 4mbito de Claraval podemos mencionar a Alano
de Lille en su forma de distribuir su obra De zrte catholicae fides, en relacién a
la consideracién de la naturaleza.

A Raimundo Marti, discipulo de San Alberto y autor de Zxplanatio
Symboli'y en Pugio fidez, 1o puede haber seguido respecto a la organizacién de

45. Cfr. S. GREGORIO MAGNO, Moraliz V1, 16, 20: ML 75, 740-741. O bien en CCh 143,
298-299.

46. Cfr. Zruditiones didascalicae, V11, 3: ML 176, 814 B. De 7rinitate, 1, 7: ML 196, 894 D.

47. Sermo in Cant. 83, 4.

48. De gratia et libero arbitrio, V1, 16: «Asi, pues, el libre arbitrio hace que podamos querer. Y
la gracia, que podamos querer el bien. Por el primero se nos da el quere r, por la segunda el querer
Cl bien».

49. De diligendo Deol, 1-111, 8.
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algunas materias sobre el pecado y la redencién, asi como en el propésito de
evidenciar los erro res de los paganos. Igualmente es patente la influencia de
Summa contra Gentes de Santo Tomds de Aquino, al rematar con el tema de
los sacramentos y de la retribucién final.

De San Buenaventura el concepto de itinerario o camino, como via de
acceso a Dios, y la metafisica del ejemplarismo. La doctrina bonaventuriana
sobrelos tres requisitos para la felicidad: perfecra visio, perfecta ditectio, perfecta
fruitioSan Buenaventura enumera los beneficios de Dios a fin de alimentar la
meditacién™.

En su tendencia pedagégica se percibe el influjo de Raimundo Lulio con
las reglas y artes, escalas y grados; re c o rdemosel Ars Generalisy el Ars Brevss,
en los que el original franciscano busca las reglas del entendimiento, y, sobre
todo, en el ZLiber de ascensu et descensu intellectus, en cuya escala de convenien-
cias y diferencias analiza los elementos (la piedra y la llama), los animales, el
hombre, el cielo (4ngeles y Dios).

2. EL PASO DIRECTO A LA VIVENCIA DEL SIGLO XVI
2.1, «Violz animaer de Pedro Dorland

La ensenanza, antes analizada, de este pensador coetineo del Tostado va
a estar a la base de una rica corriente espiritual en la Peninsula Ibérica que
puede ser llamada con propiedad via del beneficio natural y sobrenatural, o
del Creador y de Jesucristo, conforme a los dos libros por los que se conoce a
Dios, creacién y revelacidn.

La llegada de este pensamiento se va a realizar por la edicién en el 1500
de la adaptacién hecha por el cartujo Pedro Dorland (1454-1507), llamada
Viola animae. Ella transmiti6 las ideas antropolégicas sobre el amor y el senti-
do de respuesta a los beneficios recibidos.

La Viola animae fue editada por primera vez en Colonia el 1499, y a lo
largo del siglo XVI conté con nueve ediciones y otras cuatro en el siglo XVII.
Es significativo que fuera el primer libro de piedad que, en la campana huma-
nista y espiritual, se imprimiese (1500) bajo la proteccién del cardenal Cisne-
ros, llevando en la tltima pdgina el emblema de la sede arzobispal de Toledo,
que representa a San Ildefonso recibiendo la casulla de manos de la Virgen.

Parece una obra programdtica para el tipo de teologia y espiritualidad

50. S. BUENAVENTURA, De zriplici via, en Opera, V11, Quaracchi 1898, 6. En la via iluminati-
va se han de considerar los males dejados, los beneficios recibidos y los premios prometidos. Los
beneficios son de tres clases: unos ayudan la naturaleza, otros sostienen la gracia, otros la incre-
mentan para la sobreabundancia. En el Adzzzamentum 111 habla «De speculatione Dei per vestigia
eius in universo»; cfr. 7674, V111, 19-23.

970



SATURNINO LOPEZ SANTIDRIAN

que querfa promover el regente de Espafia con su abundante siembra espiri-
tual. Sin duda, le atraeria su sentido préctico, transformador, vivencial y de ac-
titud generosa en una nacién, que habia de renovarse y comunicar la fe al
NuevoMundo.Y junto a un pensamiento dindmico le llamaria la atencién su
latin elegante. Uno admira, dice Reulet, c6mo sus mismas reflexiones en tor-
no a la cruz son expuestas en lenguaje ciceroniano y hasta con alusiones a Vir-
gilio®'. Los 330 titulos de la 7zo/ogriz Naturalson condensados en 86 capitu-
los, bajo la forma de didlogo entre Raimundo Sibiuda y un talDomingo.

Sibiuda habia puesto su atencién en la objetividad de las ideas, tradu-
ciéndolas a un latin con estructura de indisciplinado romance, siendo al mis-
mo tiempo repetitivo y con abundantes digresiones. Dorland, respetando la
mds pura intencién de los contenidos, los simplifica y hace mds accesibles. La
Viola animae, ala ver que expande un perfume de renacimiento, pero acen-
tuando la piedad, se inserta perfectamente en la tradicién franciscana.

El primer didlogo trata de la naturaleza dd hombre en cuanto tal y de lo
que le es necesario para conocerse a si mismo, a Dios y al prdjimo.El segun-
do, de los beneficios de Dios y de la obligacién del hombre. El terc e ro, anali-
za el amor, sus virtudes, condiciones y frutos y cémo debemos amar a Dios en
cuanto bien supre m o. El cuarto indica cémo hemos de temer a Dios, adorar-
lo, alabarlo, honrarlo y en qué modo estamos obligados a ello. Si esta primera
pare la dedica a Dios Creador, la segunda se refiereal Dios Redentor. El
quinto didlogo expone la miserable caida del género humano. El sexto, la res-
tauracion: si por uno todos caimos, por otro hombre fuimos restaurados; aqui
explica los sacramentos y el juicio final, dando especial relieveala Eucaristia.

Dorland anade un valioso y breve tratado sobre la pasién: «Comienza el
séptimo didlogo muy hermoso y devotisimo entre Marfa y Domingo, sobre los
misterios de la sagrada pasién de nuestro Sefior, Jesucristo, siempre bendito».
Domingo dirige sus preguntas a Maria, una vez que Cristo ha resucitado y ya
no reavivael dolor en ella. En las respuestas se busca el sentido mistico de las
diferntes escenas de la pasion. Al menos una veintena de pasajes se los debe a
la Vita Christi de Ludolfo de Sajonia, que resume la tradicién medieval®.
Como buen conocedor de la Sagrada Escritura, Cristo es el nuevo Adédn que
restablece lo que al inicio se habia destruido, y la Virgen, como prototipo de la
Iglesia, se compadece del que estd en la cruz y lo recibe. Un buen complemen-
to a la devocién de los religiosos de las Ob se vancias hacia la Pasion.

Dorland fue muy fiel a Sibiuda en conservar la estructura y el contenido
esencial en cuanto a la correspondencia en justicia, naturaleza del amor y ca-
mino de la felicidad. Y la aportacién del tratado final no desdice en altura,
sino que lo manifiesta un buen te6logo. Como pautas propias para hacer su

51. Cfr. D. REULET, Uz inconnu célébre. Recherches bistorigues et critigue sur R. Sebonde, Paris
1875, 105.
52. Cfr. L. MOEREELS, Dorland (Pierre), en D.Sp., 3, Paris 1957, 1649.
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resumen pudiéramos destacar el mayor relieveque da a la exhortacién espiri-
tual, la utilizacién de citas explicitas de la Sagrada Escritura y una mayor aten-
cién hacia las cualidades del ser humano.

En general, lo més evidente es la simplificacién, la purificacién del esti-
lo, la mayor amenidad, introducida por la alternancia del didlogo, género muy
usado por los humanistas. Mientras que la obra de Sibiuda es mucho menos
afectivaDorland invita directamente a actitudes cristianas, incluso a conside-
raciones piadosas. Insiste en recordar la caducidad, para evitar tanto la vani-
dad como la ociosidad. Es mds exhorta tivoy menos apologético y racional.

Si Raimundo Sibiuda no quiso emplear citas biblicas para argumentar
por razones evidentes y no por autoridad, Dorland, aunque de modo discreto,
fue introduciendo frases de la Biblia; asi, el salmo 8 le sirve para exaltar al
hombre ante las criaturas, que «estdn puestas a sus pies». También amplia la
consideracién sobre las cualidades del hombre, resaltando aun mais el libre al-
bedrio y afiadiendo contenidos de fe, como que el alma fue infundida directa-
mente por Dios™. El hombre, cuando se orienta al amor de Dios, no sélo vi-
vird en el ser, sino en un éptimo y fructuoso ser, que elevard a plenitud el
anhelo de la creacién’.

2.2. Violeta del alma

El resumen realizado por Pe d ro Dorland, traducido al castellano, es pu-
blicado en Valladolid en 1549 con el titulo de Violera de/ alma. Marcel Batai-
116n llamé la atencidn sobre el nombre del epigrama que, en forma aadstica,
p recede a la obra: «Gratianus Se c retarios Regius». Lo que le hace pensar en el
conocido erasmista Diego Gracidn de Alderete™.

Realmente el aprecio del traductor por Erasmo se pone de manifiesto en
su prologo, donde llama «enquiridion» al escrito, después de justificar la elec-
cién del nombre: «Pues si la violeta material del campo, que en bre ve tiempo
se marchita y peresce, tiene tantas virtudes para la salud del cuerpo cuantas
cuenta Plinio [...], cudntas mds tendrd esta Violeta espiritual, que siempre estd
verde y florida, para la salud del 4nima [...] y tan fécilmente, como otra cual-
quier flor, llevarla a do quiera por Enquiridion o Manual».

Es una traduccion fiel y en buen castellano de los 86 capitulosde V70 /4,
p eroprescinde del didlogo séptimo sobre los misterios de la Sagrada Pasién.

Lo mismo que la flor, de la que hablaba en el prélogo, no duré mucho

53. Cfr. Vio/adidl. 11 cap. 17.

54. Violadil. 2, cap. 20.

55. M. BATAILION, en la edicién de JUAN DE VALDES, Didlogo de doctrina cristiana, Coimbra
1925, 247.
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su presencia, basté que fuera un libro espiritual en lengua Vulgar para que me-
reciera ser introducido en el Indice de Valdés, de 1559, maxime cuando el In-
dice de Paulo IV del mismo afio ya habia retirado la 7%eologra naturalis de Si-
biuda. Los padres encargados por el concilio de Trento de revisarlo, sélo
limitaron la prohibicién al prd/oge de ésta, donde pudiera haber expresiones
inadecuadas, achacables de racionalismo.

Hubo una nueva traduccién tardia del Vzodz animae, hecha por el mini-
mo Fray Antonio Ares y publicada en Madrid en 1614 y 1616. Consta de 821
péginas, de las que 751 ocupa la traduccién de la obra de Dorland, con la di-
feracia de que Ares desdobla el sexto didlogo, de suerte que tiene ocho. Ana-
de anotaciones al final de los capitulos y margenes sobre los temas. El estilo es
barroco y muy ampuloso. Manifiesta que comenz6 a traducir el Zzber creatu -
rarum de Sibiuda, pero que, al hallar un resumen mads sencillo, se decidié por
éste, cuya autoria, curiosamente, atribuye al rector de Toulouse, de ahi el titu-
lo: Didlogos de la natmraleza del hombre, de su principio y su fin /...] Traducidos
de lengna latina, en la cual los compuso el muy docto y pradoso Maestro Remundo
Sebunde.

2.3. Despertador del alma

J. Martinez de Bujanda llama la atencién® sobreuna curiosa obra anéni-
ma, casi novelada, sobre los contenidos de Viokz animae, tivulada Despertador
del alma, que fue publicada en Sevilla en 1544 y reimpresa en Zaragoza en

1552.

El autor manifiesta un corte humanista y parece conocer bien la ciudad
de Roma con su historia. Es un hombre culto, que parece haber leido los /s -
toriarum adversus paganos liori VI de Pablo Orosio.

Alaba y practica un estilo literario sobrio en el que prefiere resaltar las
ideas a las formas, y hace uso de la literatura de Jorge Manrique, aludiendo a
la famosa copla a la muerte de su padre, que comienza: «Recuerd el alma dor-
mida, avive el seso, y despierte contemplando [...]»”".

Usa un habil artificio literario: en las ruinas de las casas romanas halla un
libro que ahora se propone traducir del latin al castellano. En esa «Historia» se
cuenta que en el 454 vivia en Roma un joven llamado Orosio, que encontré
en una arqueta de madera una tabla admirablemente pintada con el cielo y los
astrosy, por debajo, los diversos géneros de aves, y sobre los montes, las hier-
bas y multitud de plantas, las varias especies de animales, los cuatro vientos
principales en las esquinas y, en el centro «un hombre de gentil gesto con un

56. Introduccidnen Lumbre del abna, Madrid 1974, 26-30.
57. Cfr. Despertados; Sevilla 1544, k 1r.
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cetroen la manon.

Alrededor se lefa una inscripcién: «De s p e rtador del alma dormida: el ig-
norante no conocerd ni el loco entenderd la doctrina...» Orosio llamé a un
monje, llegado de un monasterio fundado por San Basilio, para que le descu-
briera el sentido. El monje bendijo a Dios por dejarle ver en Roma lo que tan-
to estaba alabado en Grecia por sus maestros y le dice al joven cristiano que
ellos llamaban a dicha tabla el «Libro de San Pablo», aludiendo al conocimien-
to de Dios por medio de las criaturas (cfr. 27 1, 18-23).

Es un tesoro que encierra la alegria de la vida para que dure eternamente
en la gloria y ensefia qué ha de sentir el hombre de si mismo, qué es y qué se
debe, asi como su obligacién con Dios y con el préjimo. Lossecretos de la ta-
bla te ensenaran las excelencias de Dios, tu Creador y «te alumbrardn para co-
nocer y amar a Cristo, Redentor.

Después de los preimbulos o prélogo, historia del encuentro de las ta-
blas y primeras péginas del coloquio primero, comienza una clara adaptacién
dela V70/4 de suerte que Ma rtinez de Bujanda presenta lascomespondencias
por capitulos, sirviéndose de la edicién de Zaragoza de 1552, ya que la prime-
ra no cuenta con esta divisién detallada.

Son pocas las ideas de Dorland que no toma, si exceptuamos el andlisis
que el cartujo hace del cuerpo y de las potencias del alma,que Despertador re-
sume en una frase’. En la pdgina g 6v amplia la frase de Dorland, «s7 benefs -
cium agnoscis, agnosce etiam beneficis largrtorenn, con un largo pdrrafo que es
traduccién de un texto de San Buenaventura®, también utilizado por la 4gil
pluma de Diego de Estella y Luis de Granada®. El autor destaca la superiori-
dad de la revelacién cristiana sobre la sabiduria cldsica. Y, como hemos dicho,
aplica los versos de Jorge Manrique para despertar a quienes noamanaDios,
dramatizando ciertos aspectos.

2.4 Lumbre del alma

Hemos dejado al final la exposicion de esta obra por ser la que mds ha
influido en el ambiente espiritual espafiol, después del resumen latino de Si-
biuda, realizado por Dorland. Su presentacién y finalidad es la mds directa-
mente espiritual, proponiéndose como método o via segura de pereccidn,
con la posibilidad de llegar a las més altas cimas, como lo vemos por el «breve-
cito modo» afnadido. Algunas de estas palabras audaces y sin precisar pudieron

58. Cfr. Violaf. 28t-29v. Despertador, h 3v.

59. Cfr. S. BUENAVENTURA, Zzznerarinm mentis in Deum, 1, 15, en Opera omnia, V,Horencia
1891, 299: «Qui igitur tantis rerum creaturanm splendoribus non illustratur caecus est...».

60. Cfr. ]. MARTINEZ DE BUJANDA, F7ay Diego de Estella (1524-1578). Eitudio doctrinal de sus
obras espirituales, Madrid 1970, 95-96.
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inquietar a los censores de la Inquisicién, insertdndolo en el Zzd7ce de 1559.

En cuanto al titulo de Zumbre del alma hay que recordr que paraSibiu-
da la excelencia del mundo, con la complejidad de criaturas inferiores y la per-
feccién del cuerpo y del alma, son signos y sefiales de un beneficio interior: el
amor de Dios. El amor con amor se paga. Para percibir ese amor y deber de
corrspondencia que lleva a la felicidad, se necesita una iluminacién, una gra-
cia no rechazada por el hombre. Las senales son llamadas, que los telogos de-
signan argumentos de credibilidad y credentidad. El libro de Juan de Cazalla
manifiesta «c6mo el amor de Dios sea todo nuestro bien y nuestra propia /.2

y lumbre. . »°.

Es muy comprensible que un resumen tan espiritualizado y sencillo sur-
ja de un franciscano del entorno de Cisneros. Juan de Cazalla nacié en Palma,
p rovincia de Mu rcia, hacia 1480, y murié antes de 1532. Capelldn Ma yor de
Cisneros, lo acompané en la toma de Ordn (1504), de cuyo glorioso resulta-
do hizo la crénica para comunicarla al cabildo de Toledo. En 1512 estd en el
co nvento de Guadalajara, es visitador de la Orden en el arzobispado de Tole-
do, profesor de Teologia y parroco de la iglesia de Yenes, y en 1917 fue nom-
brado obispo auxiliar de Avila®.

Impulsor del interiorismo reformista en Castilla, estd en contacto con el
e vangelismo francés de Lefévre d Etaples, otro admirador de Sibiuda, y simpa-
tiza conErasmo®, incluso participé en reuniones organizadas por su hermana
Marfa con los dejados™. En esas reuniones también estuvo Juan de Valdés, que
llevé a Népoles una interpretacién de la «via del beneficio de Cristo» picada

61. ]. DE CAZALLA, Lumbre del alma, Madrid 1974, 131: 22, 5. Cfr. Viola didl. 111, cap. 24, .
38v.

62. Cfr. M. ORTEGA-COSTA, Czzalla, fuan de, en Diccionario de historia eclesidstica de Fipania,
I, Madrid 1972, 394.

63. Cfr. M. BATAILION, Zrasmo y Fsparia, Méjico-Buenos Aires 1966, 65-71. E. BOEHMER,
Franzisca Hernandez und Frai Franzisco Orriz, Leipzig 1865, 2: Cazalla reprocha en una carta a
Ortiz el que, en un sermén, hablase contra las ironias del £logio 2 ln locura deErasmo.

64. Cfr. M. SERRANO Y SANZ, Fedro Ruiz de Alearaz iluminado alcarreio del siglo XVZ, «Revis-
ta de Archivos, Bibliotecas y Museos» 7 (1903) 16. Pedro R. de Alcaraz les echa las culpas a los
Cazalla de las habladurias, incluso del nombre que les aplicaron: «Dios sabe cudnta causa de jun-
tas y, por ello, de escdndalos han sido, por hablar en maravillas sobre si... Y el obispo, diciendo en
sus sermones que €l declaraba la lumbre que le fue dada al bienaventurado San Pablo y que todos
podian ser alumbrados [...] y aquellos que se juntaban asi, por aquello llamarlos #/x7267a40s. Juan
de Cazalla podia referirse simplemente a la doctrina paulina sobre las criaturas, como lo destaca
Desperador del alma; de hecho escribe en Lumbre del alma. «De la grandeza, bondad y hermosura
de las criaturas conosce nuestra dnima ficilmente cudn grande, cudn hermoso y cudn bueno sea el
su criador. Po rque como dice San Pablo: Por las criaturas visibles viene nuestra 4nima en el cono-
cimiento de Dios». La tdctica de Pedro R. de Alcaraz fue mezclar, en su hdbil defensa, a otras per-
sonas y corrientes, cfr. S. LOPEZ SANTIDRIAN, Decurso de ln heterodoxia mistica y origen del alum -
bradismo en Castillz, Burgos 1981, 59-61.

65. Cfr. DOMINGO DE STA. TERESA, /uan de Valdés, Roma 1957, 25. Valdés habia leido algu-
na obra deLutero, como el Decem praecepta, cfr. ].1. TELLECHEA, £/ protestantismo castellano, en
Ma.]. MANCHO DUQUE (dir.), £7 torno 2 la midstica, Salamanca 1989, 70-72.
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de luteranismo®.

De la primera edicidn, en 1528, de Zumbre del alma, realizada en Valla-
dolid en casa de Nicolds Thierry, asi como de su reimpresién, el mismo ano,
en Sevilla por Juan Cromberger, no hay noticia de ejemplar alguno®. En la ac-
tualidad disponemos de la edicién preparada por]. Martin ezde Bujanda, dis-
cipulo de Révah, a partir del texto impreso en Sevilla en 1542, publicada en la
coleccién de «Espirituales Espafioles», en Madrid 1974.

La obra es una adaptacién de 21 capitulos centrales de Viokz animae, que
corresponden a su didlogo segundo y tercero, esto es, toma desde el capitulo
11 al 31. El capitulo uno y dos de la primera parte de Lz 6re contienen cues-
tiones planteadas en el prélogo de Vzo/z® .

De forma clara plantea una doble temdtica: en la primera parte hace re-
ferencia a los beneficios de Dios y a la obligacién ante ellos y, en la segunda,
considera el amor con sus propiedades en cuanto medio para agradecer. Pres-
cindiendo de las exposiciones mis filoséficas, ha conservado, sin embargo, los
tres aspectos de: obligacién, amor y gozo.

Anade que serfa necesario continuar exponiendo otros beneficios mucho
mayores, como el beneficio de la encarnacién de Cristo para redimirnos, pero
lo pospone a una segunda ocasién. En resumen, resulta un tratado del agrade-
cimiento de los beneficios naturales mediante el amor, como el tnico «tesoro
del hombre» con el que puede corresponder a Dios.

Se desarrolla el libro en un didlogo entre el Ma e s t ro y Luis, hermano de
un tal Antonio, que se habian planteado la pregunta del Salmo 116, 12:
«Como pagaré al Serior todo el bien gue me ha hecho. El Ma e s t ro se compro-
mete a extraerles la respuesta de los doctores catélicos. En realidad estos doc-
tores son Dorland y, detrds de ¢l, Sibiuda. Lo que mds queda resaltado es la
naturalezadel amor con la capacidad de libre albedrio.

Respecto a la intencién que tuvo al preparar la obra, lo declara en varios
pasajes: manifestar tanto los beneficios, que el hombre ha recibido de Dios,
cuanto el pago que ha de hacer. Y como queriendo ofrecer los cauces de una
via plena de contemplacién, anade doce grados por los que «subimos al cono-
cimiento que se requiere para contemplar puramente a Dios», esto es, hasta el

66. M. Bataillon afirma que, en junio de 1921, consult6 en la celda del P. Justo Cuervo, en el
convento de San Esteban, un ejemplar impreso en Valladolid por Nicolds Thierryd 15 de junio
de 1528, y afade que el P Justo pensaba que esta serfa la obra en romance prohibida por el /7247 ce
de Fernando Valdés de 1559, publicada por dicha imprenta y afo, sin que el encargado dé el titu-
lo, ni autor. Esto lo dice en su edicién de J. DE VALDES, Didlogo de doctrina cristiana, Coimbra
1925, 138; también indica que existe un ejemplar en la Biblioteca Nacional de Lisboa de la reedi-
cién de 1542, hecha en Sevilla por los here d e ros de JuanCromberger. Cfr. J. MARTINEZ DE Bu-
JANDA, /ntroduccidmen lumébre del alma, Madrid 1974, 31-33.

67. Tanto LS. Ré vah como J. Martinez de Bujanda ofrecen en columna las comespondencias
de capitulos y prdlogo.
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«tercer cielo» aludido por Pablo (2 Co7 12, 2). Por este motivo el pofesor
Melquiades Andrés afirma que el propésito de Juan de Cazalla es ofrecer, por
la contemplacién de los beneficios, una via espiritual completa®®.

Podemos decir que los criterios seguidos por Cazalla, para transcribir el
Viola animae, son parecidos a los de Dorland respecto al Zzber creaturarum: cada
vez mayor simplificacion y explicita atin més el uso de la Sagrada Escritura.
Por eso unifica didlogos, particulariza lo genérico, precisa términos, en defini-
tiva, hace una cuidada adaptacién, que, siendo fiel, no es servil. La tnica di-
g resion que se permite, inspirada en la conclusién del capitulo XVIIde V70 /4,
es dedicar el capitulo XIII a la consideracién «de algunas virtudes morales y
sus vicios...», en lo que sigue la doctrina aristotélica.

Da mis relieveque Dorland a las virtudes o potencias espirituales del
alma al final del capitulo XII y amplia la idea de que el hombre espiritualmen-
te muere si no sirve a Dios, en el capitulo XVI. Sobre todo, al citarlaSagrada
Escritura, y apoyarse en el versiculo 12 del salmo 116, como punto central de
su cuestion, aporta un claro talante espiritual.

REFLEXION

Podemos decir una vez mds que las raices de la espiritualidad espanola
paren del siglo XV. Violz animae comienza a prescindir del rigor légico de Si-
biuda, que prefirié la argumentacién de razén, para introducir citas biblicas y
consideraciones espirituales, dirigidas a incentivar la gratitud. Reconocido que
el manantial de todos los beneficios es el amor de Dios, la tnica actitud digna
es procurar corresponder con el tesoro mds preciado que el alma libre tiene,
que es su amor. El agradecimiento orienta y dinamiza totalmente la vida del
hombre.

Dios ama para ser amado, pero no por necesidad o egoismo, sino que su
amor reviereen provecho del hombre. En esta llamada de comunién, el peca-
do es el obstdculo que corta la confianza con el Creador y la buena relacién
con todos los seres, especialmente los semejantes. El mismo servicio de las
criaturas al hombre es un ejemplo hacia una respuesta de gratitud, pero el
gran estimulo para ello es el amor sin medida de Dios, revelado en la encarna-
cién y muerte de Jesucristo. El significado de esta entrega se hace presente con
vibrante profundidad en la mistica espanola.

68. Cfr. M. ANDRES MARTIN, 2z teologia espariola en el siglo XV, 11, Madrid 1977, 261.
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