LA CUADERNA VIA CASTELLANA )
DEL SIGLO XIII Y LOS LIMITES DE LA ENUNCIACION:
FRONTERAS DE UNA POETICA SUSTANCIALISTA
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RESUMEN

Este trabajo indaga en cémo se articula la enunciacién de la cuaderna via castellana del siglo
xiiL. Pensamos que ésta no debe ser explicada por la accién de un supuesto sujeto enunciador
auténomo, a la manera del apriorismo kantiano del siglo xv111, puesto que se configura a partir
de un serie de categorfas que conviene analizar a la luz del sustancialismo aristotélico. En ese
sentido, hablamos de una poética sustancialista, para la cual expondremos los conceptos de tiempo
sustancial y espacio sustancial. Finalmente, partiendo de los postulados de dicha poética, abor-
daremos la oposicién entre juglarfa» y «clerecia» de la cuaderna segunda del Libro de Alexandre.

PaLaBRAS CLAVE: alteridad, enunciacién, cuaderna via, sustancialismo, poética

ABSTRACT

This paper investigates how the Castilian cuaderna via is articulated from the thirteenth
century onwards. We think that such enunciation cannot be explained by the action of a
supposed autonomous self-speaking subject, in the manner of an eighteenth-century Kantian
apriorism, given the fact that it is formed from a series of categories that should be analyzed
in the light of Aristotelian substantialism. In this sense we speak of a substantialist Poetics,
and to this end we set forth the concepts of substantial time and substantial space. Finally,
taking into account the principles of such Poetics, we shall deal with the opposition between
juglaria and clerecia in the Libro de Alexandre’s second stanza.

KEeywoRDs: alterity, enunciation, cuaderna via, substantialism, Poetics

INTRODUCCION: EL. CREPUSCULO
DE UNA NOCHE DE VERANO

Entre 1781 y 1787, en Konigsberg, la vieja capital prusiana, Immanuel
Kant forja y sistematiza lo que ya venia siendo desde hacia tiempo una norma vital
con importantes implicaciones literarias. Podemos resumir parte de su labor de
manera sencilla, al menos en apariencia: en la Critica de la razén pura se emplea
Kant en demostrar que el tiempo y el espacio son intuiciones a priori de nuestra
sensibilidad. Esto, «en romdn paladino», es decir, en literatura, significa casi todo.
Significa que podemos construir, objetivindolo mediante la escritura, un mundo
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que previamente no existe mds que como intuicién interna del sujeto que lo enuncia.
Por ello puede decirse con propiedad que la norma enunciativa de la modernidad,
0 norma enunciativa burguesa, es aprioristica'.

En los aledanos de ese mismo rango de fechas, entre 1779 y 1790, en el Madrid
de los tltimos afios de Carlos 111, el bibliotecario del rey, Tomds Antonio Sdnchez, se da
pacientemente a la labor de reunir y publicar su Coleccion de poesias castellanas anteriores
al siglo xv. «Poesfas» es un término que conviene tomar en este caso en un sentido muy
estricto, pues Sdnchez ya no ve en el Cantar de Mio Cid un «cantar, sino el Poema del
Cid; no reconoce en la heterogénea produccion de Berceo mds que las Poesias de don
Gonzalo de Berceo; no puede plantearse siquiera que haya alguna razén para llamar al
Libro de Alexandre dlibrov, sino Poema de Alejandro Magno; ni tampoco un tnico libro,
tras cotejar los diversos manuscritos, parece considerar que se halle tras las coplas del
Arcipreste, sino las Poesias del Arcipreste de Hita. Aunque sabemos que a la postre serfa
muy importante, lo cierto es que ante los ojos de sus contempordneos la Coleccion ideada
por Sdnchez llegd a un punto de no retorno en 17902, Lo delata asi no sélo que dicho afio

! Por enunciacién entenderemos siempre en este articulo el mecanismo a través del cual
pueden existir y ser dichos tanto la escritura como el mundo que construye o —caso de la enunciacién
de la Sacralizacién feudal- que glosa. Por razones que irdn quedando claras a lo largo de nuestro
trabajo, distinguiremos nitidamente esta idea de la de «expresién». Expresién significa literalmente
‘presién hacia afuera’, es decir, plasmacién en tanto objeto externo de ese mundo que previamente sélo
existe en el interior de un sujeto. No es casual dicho empeno, dado que en estas paginas pretendemos
mostrar cémo la enunciacién de los poemas por la cuaderna via castellana estd regida por reglas
completamente ajenas a las que sustentan esa idea mucho mds moderna de la expresién. Por lo demds,
hemos empezado también hablando de «<norma enunciativar, lo cual requiere de alguna aclaracién:
una norma enunciativa, en el sentido en que la entendemos aqui, se convierte en hegemonica en el
momento mismo en que deja de percibirse como tal norma para ser percibida como «naturaleza». O
dicho de otra manera: una norma enunciativa funciona tanto mejor cuanto mds invisible resulta para
nosotros su origen. Asi, por ejemplo, para poder escribir Cien afios de soledad, y para que a nosotros
la historia nos resulte verosimil, fue necesario que Garcia Mdrquez objetivase fundamentalmente un
espacio singular (el territorio mitico de Macondo) y un tiempo singular (los cien afios de soledad de
la familia Buendia sobre la tierra). Hoy nos referimos a su «mundo personalisimo» sin necesidad de
haber leido —ni nosotros ni el propio Garcia Marquez—la Critica de la razén pura o de haber estudiado
la estética transcendental kantiana. Esto es asi porque hablamos, escribimos y leemos a través de la
norma sin ser conscientes de ella. Esta rara vez aparece de manera explicita en el discurso literario, pero
no por ello deja de estar implicita en todo momento. De hecho, es la que lo construye y lo enuncia. A
propdsito del concepto de norma véase J.C. RODRIGUEZ, La norma literaria, Madrid, Debate, 2001, pp.
11-32; la norma kantiana o propiamente burguesa de enunciacién, asi como su historicidad, quedan
brillantemente expuestas por el mismo autor en su imprescindible Teoria e historia de la produccion
ideoldgica. Las primeras literaturas burguesas (siglo xvi), Madrid, Akal, 1990, 2.2 ed., pp. 5-28.

2 Es en ese afio cuando Juan Pablo Forner, en pleno cruce dimes y diretes con Sdnchez, se
despacha a gusto con este tltimo, describiéndolo como alguien enfrascado en la escritura de «gruesos
tomos de notas sobre algin cartapelon del siglo x111 en loor de las bragas del Cid» (J.P. FORNER,
Carta de Bartolo: el sobrino de don Fernando Perez, tercianario de Paracuellos, al editor de la carta de
su tio, Madrid, Imprenta Real, p. 66). No queda, pues, muy impresionado el ilustrado extremefio
con el hoy considerado poema fundacional de nuestra literatura. También en esa fecha ve la luz cierto
texto de Jovellanos en el que el asturiano recomienda, sin ningtin éxito, que las Poesias de Juan Ruiz,
Arcipreste de Hita salgan sin cercenar por el editor, pero no porque las tenga en muy alta estima,



sea el de la publicacién del tltimo tomo, sino sobre todo que éste ya apareciese precedido
por el acta de defuncién de la serie. La redact6, como sigue, Juan Sempere y Guarinos
en 1789: «d pesar del mérito de la coleccion del Senor Sanchez, como el estudio de las
antigtiedades patrias, y mucho mas el de la Historia literaria, estd tan poco extendido, D.
Antonio Sancha, que se habia encargado de su edicion, se ha visto precisado 4 suspenderla,
por falta de despacho®». O sea, que la Coleccion de poesias castellanas anteriores al siglo xv
se qued en un mal negocio para la casa editorial. Debido a la falta de suscriptores acabé
suspendiéndose de forma prematura, pues segtin parece Sdnchez tenia previsto al menos
un quinto volumen consagrado a Pero Lépez de Ayala.

Estas dos anécdotas, lejos de quedarse en nada o de guardar tan poca relacién
entre si como en principio pudiéramos pensar, revelan cada una a su manera dos di-
rectrices que han condicionado nuestra percepcion de las letras del Medioevo desde el
siglo XvIIL: por una parte, es en ese momento cuando asistimos al triunfo definitivo de
la nocién de sujeto enunciador auténomo, por utilizar la precisa denominacién de Paul
Zumthor*, que si bien venia fragudndose desde mucho antes halla su armazén teérico mds
logrado en la estética transcendental kantiana, muy pronto universalizada y convertida
en «razdn comun’»; por otra, también entonces empezamos a detectar la opacidad que
adquiere el mundo de la Sacralizacién feudal, asi como las reglas especificas por las que
se rigi6, cuando tratan de abordarse desde los criterios de este pujante y triunfante modo
de subjetividad burguesa, tal cual evidencian tanto la imprecisién —comprensible— de los
titulos propuestos por Sdnchez como el fracaso comercial —inevitable— de su Coleccion.

pues Jovellanos apenas reconoce en ellas un documento auxiliar para el conocimiento de los modos
del lenguaje antiguo y de la Historia Civil, sino porque poco peligro advierte en el hecho de darala
imprenta un libro que no habrd «d quien no se le cayga de la mano antes de leer ocho 6 diez coplas»
(G.M. pE JoveLLANOS, «Censura de la Real Academia de la Historia», en T.A. SANcHEZ, Coleccion
de poesias castellanas anteriores al siglo xv. Tomo 1v. Poesias del Arcipreste de Hita, Madrid, Antonio de
Sancha, 1790, p. xxx1; este texto lo fecha el autor el 23 de junio de 1789.).

3 J. SEMPERE Y GUARINOS, Ensayo de una biblioteca esparola de los mejores escritores del
reynado de Carlos 111, Tomo V, Madrid, Imprenta Real, 1789, p. 97.

* Véanse los siguientes trabajos, a mi juicio importantisimos: P. ZUMTHOR, «Y a-t-il une
‘littérature’ médiévale?>>, Poétique, vol. 66 (1986), pp. 131-129; y, del mismo autor, Parler du Moyen
Age, Paris, Les Editions de Minuit, 1980, donde ya escribe esta incisiva observacién: (Indépendamment
de cette contradictio in terminis, une ‘littérature’ ne fut guére, et peu a peu, identifiée comme classe
particuliere de discours qu’a partir du xvir° siecle. La notion s'en constitua, au sein des traditions
existantes, par I'imposition de plusieurs schémes de pensée alors nouveaux, et fonctionnant de
maniére oculte comme parametres critiques: idée d’un ‘sujet’ énonciateur autonome, de la possibilité
d’une saisie de l'autre, la conception d’un ‘objet’ réifié, la précellence accordée  la référentialité du
langage et, simultanément,  la fiction; présupposition de quelque sur-temporalité d’un certain type
de discours, socialement transcendant, suspendu dans un espace vide» (pp. 30-31).

> Léase esto, si no: «Las ideas fundamentales de la parte prictica del sistema kantiano
s6lo han sido motivo de disputa entre los fildsofos; sin embargo el conjunto de la humanidad, y me
comprometo a demostrarlo, ha estado desde siempre de acuerdo con ellas. Si se las libera de su forma
técnica, aparecen como sentencias antiquisimas de la razén comin y como hechos de aquel instinto
moral que la sabia naturaleza da al hombre como tutor, hasta que un discernimiento claro lo hace
mayor de edad» (F. SCHILLER, Carzas sobre la educacion estética del hombre []. FEijoo y J. SECA, eds.],
Madrid, Anthropos, 1990, p. 113).
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La critica ilustrada, en su lucha contra todo vestigio sacralizador procedente del
feudalismo, forj6 una potente maquinaria hermenéutica: el sujeto moderno tal como lo
hemos conocido desde entonces; pero al mismo tiempo, y a través precisamente de dicha
herramienta, volvi6 para siempre opaco y mudo a un mundo cuya légica dificilmente
podrd ser hoy detectada sin tener en cuenta la «<incongruencia original entre la realidad
histérica medieval y las herramientas para analizarla» que hemos heredado®. Establezca-
mos, pues, que la primera frontera de la que hemos de ser conscientes se sittia en nuestra
percepcion de lo que llamamos Edad Media, una nocién que se forjé en su dia para dar
la imagen de un todo homogéneo y diferenciado de la Modernidad, pero interpretado
de forma ineludible a partir de la asimilacién de conceptos tipicamente modernos.

No me atreveria a juzgar con equidad, a partir de ahi, si Sempere y Gua-
rinos tenfa o no razén en su queja respecto al escaso interés de los espafoles por la
«Historia literaria», pero si creo aconsejable cierta cautela ante lo que tal sintagma
denota a esas alturas del siglo xviir. Si damos por hecho que equivale a nuestras
categorias actuales nos estaremos dejando llevar por un espejismo. Entre otras
razones, porque el adjetivo «literaria» se refiere en este caso a la erudicién, y en
consecuencia el marbete alude a la historia del saber en sentido lato. De este modo,
por «Historia literaria» hemos de entender, sin mds, una rama de esa disciplina
tipicamente dieciochesca que dio en llamarse Historia Civil. Y esta tltima, como
es bien conocido, supuso precisamente el contrapeso ilustrado a la vieja concepcién
de la crénica, mds preocupada por dar cuenta de las grandes gestas y figuras’.

Como muestra, un botén. En 1791, al afo de suspenderse la Coleccion
de Sdnchez, se publica en Madrid cierto volumen titulado Historia literaria de la
Edad Media. Se trata de la traduccién —a través del francés— de un extracto de las
Philological Inquiries del gramdtico y politico inglés James Harris®. El titulo que
acaba teniendo la obra en espanol no hace sino acentuar aun mds cierta brecha que
el propio Harris habia delimitado sin proponérselo en su trabajo: si la «Historia li-
teraria» constituye el relato del saber humano, de la erudicién, y si dicha disciplina

¢ La cita entrecomillada se encuentra en el espléndido libro de A. GUErRREAU, E/ futuro de
un pasado. La Edad Media en el siglo xx1, Barcelona, Critica, 2002, p. 214.

7 Léase si no esta apreciacién surgida de la pluma de dos eruditos hermanos franciscanos:
«la perfeccion de la disciplina militar, el buen exito de los combates, assi maritimos, como terrestres,
la destreza, y acierto en la expedicion de los negocios, la prudencia, y penetracion politica, y en una
palabra, todas las grandes acciones externas que ilustran 4 la Patria, y 4 los Heroes que las executan,
deben su origen, 6 su perfeccion 4 la cultura de las Ciencias, siendo cierto que las operaciones
racionales proceden del entendimiento mas 6 menos ilustrado» (P. y R. RoDRIGUEZ MOHEDANO,
Historia literaria de Espana, desde su primera poblacion hasta nuestros dias, Tomo I, Madrid, Antonio
Pérez de Soto, 1766, pp. XVI-XVII).

8 Hablo de la traduccién que M.A. bE Camro Y Rivas hace de J. HaRR1s, Historia literaria
de la Edad Media, Madrid, Imprenta Real, 1791. Como decimos, no la traduce del original inglés
sino de la versién francesa que BOULARD titula Histoire Littéraire du Moyen Age, Paris, ].-R. Lottin
de S. Germain, 1785, que es a su vez traduccién de una parte del volumen tercero, péstumo, de
J. HaRrRis, Philological Inquiries in Three Parts, Londres, C. Nourse, 1781. Notemos que sélo a
partir de la versién francesa se lee la obra de Harris como «Historia literaria» de la Edad Media,
pues él mismo no la llama asi.



puede considerarse hija de la Ilustracién y de las luces, nada mds paradéjico entonces
que entregarse a la tarea de escribir la «Historia literaria» de una larga noche de mil
afos, como acabaria llamando Michelet a la Edad Media. La metdfora que emplea
Harris resulta inevitable: los pocos eruditos que mantuvieron la continuidad del
saber en tiempos en que las ciencias y las artes permanecian oscurecidas deben ser
considerados —escribe— «like the 7wilight of a Summer’s Night’».

Ya sabemos que la contraposicion entre las luces de la razén y la noche de la
supersticién constituyé una de las metéforas predilectas de los ilustrados. Ni es mi
propdsito tratar de desmontarla ahora ni tan siquiera lo creo necesario, pues hace mu-
cho que la literatura critica no estd por la labor de alimentar el mito del oscurantismo
medieval. Tampoco me propongo abordar la tarea, por lo demds imposible, de tomar
todos los discursos poéticos de la Sacralizacién feudal por objeto de este estudio. Nos
centraremos, y de manera muy parcial aunque esperamos que enjundiosa, en una in-
fima parte de ellos: la cuaderna via castellana del siglo x111. Ahora bien, si la metdfora
ilustrada basada en la oposicién luz/oscuridad supuso el punto de arranque de la critica
moderna al feudalismo sacralizante, propongo pensar las letras que produjo este tlltimo
a partir, por ejemplo, de esta otra imagen: «el mundo es como libro, e los omes como
letras e las planas como los tiempos, quando se acaba una plana se comienga otra»".

Hubo un tiempo, en efecto, en que se predicaba del mundo que «quasi quidam
liber est scriptus digito Dei''»; un tiempo anterior a que Galileo proclamase que «prestar
atencion al gran libro de la naturaleza, que es el objeto propio de la filosoffa, es el modo
de elevar las miras'?», convirtiendo asi «a la naturaleza en una imagen geométrica, literal,
rompiendo para siempre con la visién de la naturaleza como conjunto de signaturas en
las que bullia la voz de Dios'*». Haremos el ejercicio de considerar la metafora ilustrada
en la direccién inversa a la habitual: no como si la oscuridad medieval recayese sobre las
luces de la razén, sino —lo cual me parece una imagen mucho mds exacta— como si al
brillo de las luces quedase opacada toda una compleja y rica cosmovisién que hoy, en su
alteridad, nos sigue suscitando no pocas preguntas'.

% Ibidem, pp. 245-246.

1 Libro de los cien capitulos. Dichos de sabios en palabras breves e complidas (M. Haro, ed.),
Madrid, Iberoamericana, 1998, p. 105.

' H. pE SAN VIcTOR, Eruditionis didascalicae, vi1, en PL 176, col. 811.

"2 Dedicatoria al Serenisimo Gran Duca en GALILEO GALILEL, Didlogo sobre los dos mdximos
sistema del mundo prolemaico y copernicano (A. BELTRAN MARf, ed.), 2.2 ed., Madrid, Alianza, 2011, p. 3.

3 J.C. RODRIGUEZ, La norma literaria, p. 18.

14 A propésito de la alteridad de la literatura medieval, el trabajo cl4sico (inexplicablemente
no traducido nunca de manera integra al espanol) sigue siendo el de H.R. Jauss, Alterita e modernita
della lesteratura medievale, Turin, Bollati Boringheri, 1989; el modelo —asi lo llama él— de la cosmovisién
medieval, diferenciado y confinado en sus propios limites, queda lujosamente expuesto en el precioso
libro de C.S. Lewss, La imagen del mundo. Introduccion a la literatura medievaly renacentista, Barcelona,
Penfsula, 1997; un estimable intento de adaptar el modelo de Lewis al caso espafiol lo encontramos en
S.J. McMuttaN, «The World Picture in Medieval Spanish Literature», Annali dell’Istituto Universitario
Orientale di Napoli. Sezione Romanza, vol. 13 (1971), pp. 27-105; y un destacable trabajo escrito en
nuestra lengua, pero con miras mds amplias, lo constituye el libro de F. CARMONA FERNANDEZ, La
mentalidad literaria medieval. Siglos x11 y x11, Murcia, Universidad de Murcia, 2001.

014, PP 83108 87

o)
2V

MYR, 22;

©

RNOS DEL

CUADE



Por ejemplo: ;como se enunciaba la poesia antes de que existiese la nocién
moderna de sujeto? Tomemos por caso la cuaderna via castellana del siglo x111.

1. ESPACIO SUSTANCIAL

Pudiera escapdrsenos, al albur de la lectura silenciosa y de su cercania a una
estrofa célebre, la literalidad de este alejandrino de Gonzalo de Berceo: «el que dicen de
Silos que salva la frontera» (3d)". Yo me sospecho que los lectores menos dotados, con el
libro siempre en la mano (y no es ése un detalle menor), tendemos a leer un verso asi de
manera mas bien mecdnica, mientras andamos distraidos, o demasiado concentrados,
pensando todavia en las numerosas implicaciones que la estrofa segunda de la Vida de
Santo Domingo de Silos—la de la «prosa en romdn paladino» y el «vaso de bon vino»— pueda
tener para la historia de la literatura espafiola. Otros mds capaces, sin embargo, nos han
hecho ver hasta qué punto un verso suelto puede llegar a complicarnos la vida: ;se refiere
Berceo con «el que dicen de Silos» al monasterio burgalés, como creyé Brian Dutton, o
por el contrario al santo que le da nombre, como defiende Isabel Urfa?'é; ;y cudl de los
dos, el monasterio o el santo, «salva la frontera»? Mds: ;qué quiere decir exactamente el
verbo «salvar» en el vacilante castellano del siglo x11r?

Como se barrunta que tirando del hilo de la tltima pregunta podemos llegar
hasta el ovillo y dar con la clave de las otras dos, vamos a empezar por ella. La defensa
de la opcién que me parece mds légica ha de toparse, no obstante, con un serio inconve-
niente que no quisiera ocultar a quienes lean este trabajo, y es que me resultard imposible
avalarla recurriendo a la autoridad de Corominas en materia de etimologfas. Con todo,
quisiera intentarlo. En principio, y segtin los datos que aporta el insigne lexicégrafo, lo
adecuado serfa leer que Santo Domingo, ya se trate del santo ya del monasterio, «protege
la frontera, es decir, que la resguarda de algo. Y sin embargo no se dirfa descabellado que
«salvar» significase aqui «traspasar» una linea o «ir mds alld» de ella. En ese supuesto se
estarfa aludiendo a un lugar que estd al pasar la frontera, que la rebasa. O quizd, de un
modo harto mds impreciso, a un punto cercano a ella o situado en sus inmediaciones.
De lo que estoy casi seguro es de que el campo semdntico de nuestro verso —y de nuestro
verbo—no es el de la guerra sino el de la peregrinacion. El monasterio salva la frontera por-
que se halla lisa y llanamente tras cruzarla. Y a esa lectura apostaré mis cartas”. Veamos.

5 Citaré siempre la Vida de Santo Domingo de Silos por la edicién de A. RUFFINATTO en el
volumen coordinado por I. Urfa: G. DE BERCEO, Obra completa, Madrid, Espasa Calpe, 1992, p. 259.

16 Véase, respecto a la primera tesis, la importante y bien documentada nota de B. DuTTON,
«;Ha estado Berceo en Silos?», Berceo, vol. 58 (1961), pp. 111-114; y, sobre todo, la notable profundizacién
y mejora de ésta por parte del mismo autor en su trabajo «Gonzalo de Berceo: unos datos biograficos»,
en F. PIErcE y C.A. JoNES (eds.), Aczas del Primer Congreso Internacional de Hispanistas, Oxford, The
Dolphin Book, 1964, pp. 249-254. La otra tesis queda expuesta en I. Uria, «El que dizen de Silos
que salva la frontera’ (Santo Domingo 3d)», Revista de Literatura Medieval, vol. 7 (1995), pp. 159-172.

7 Bien es cierto que la acepcion del verbo que defiendo no la documenta J. CoromiNas
hasta 1570, muy entrado ya el siglo xv1, como puede verse en la definicién que da de la entrada «Salvo»



Sabemos que la Vida de Santo Domingo de Silos no la escribiria Berceo antes
de 1236, puesto que de dicho ano data la renovacién de la Carta de Hermandad entre
los dos monasterios benedictinos a los que destiné nuestro poeta el favor de sus ha-
giografias, el de San Milldn de la Cogolla y el de Santo Domingo de Silos. Conviene
recalcar lo de renovacion, pues es sabido que el primer documento se remonta a 1090,
transcurridos tan sdlo diecisiete anos desde la muerte del santo. Por esa misma fecha,
y ampardndose en su condicién de testigo presencial, debié de componer un monje
silense, Grimaldo, la Vita Beati Dominici, que no es otra que la misma que casi siglo y
medio mds tarde trasladaria Berceo al romance recurriendo a la proporcién y la regu-
laridad de la cuaderna via. Todo indica que a la altura de 1236 estaba el monasterio de
San Milldn procurdndose una cierta reubicacién dentro de su propia historia. Como
ha sido sefalado, a comienzos del siglo x111 el ¢je sur-norte del Camino de Santiago
comenzaba a desplazar, merced a la aparicién de las ferias, al eje este-oeste de la Pe-
ninsula, lo que supuso «quizds, la decadencia de muchas de las ciudades asentadas
en esta via»'®. Su cercania a la ciudad de Néjera pudo, durante mucho tiempo, hacer
de San Milldn de la Cogolla un desvio a tiro de piedra del camino jacobeo, lo que
resultarfa sin duda un azar muy lucrativo para el monasterio, pero por los afios en que
por alli rondé Berceo sus tiempos de enclave privilegiado y santuario accesible para
los peregrinos a Compostela comenzaban a ser cosa del pasado.

Si ya es ficil suponer que con esta nueva situacién hubo de bregar lo suyo el
monasterio de San Milldn de la Cogolla de cara a mantener su prosperidad, no digamos
el més alejado y subordinado enclave de Silos. Este habia perdido a su principal bene-
factor con la muerte de Alfonso viit en 1214, abocdndose a partir de ahi a un periodo
de decadencia. La pérdida progresiva en la transferencia de bienes, la instalacién de los
franciscanos en el burgo de Santo Domingo o las querellas en torno a la tierra entre
los benedictinos y los campesinos dan buena cuenta de ello®. Por eso no debe extra-
fiarnos en absoluto ni la revitalizacién de las Cartas de Hermandad ni, lo que es mds
de nuestro interés, la intensificacion de la hagiografia como herramienta privilegiada
para el llamamiento de peregrinos de diversa indole, desde los que todavia transitaban
por las inmediaciones de un Camino de Santiago que habia conocido tiempos mds
esplendorosos, hasta los lugarenos de las vecindades préximas, mds susceptibles que
nunca de ser exhortados a tomarse en serio la santidad de ambos monasterios.

en su Breve diccionario etimoldgico de la lengua castellana, 3.2 ed., Madrid, Gredos, 1973, p. 523. Con
todo, creo que las razones que voy a esgrimir, amén de coherentes, no son demasiado rebuscadas.

'8 F. Ruiz GOMEZz, «El Camino de Santiago: circulacién de hombres, mercancias e ideas»,
en J.I. pE LA HUERTA DUARTE (ed.), 1V Semana de Estudios Medievales: Ndjera, 2 al 6 de agosto de
1993, Nijera, Instituto de Estudios Riojanos, 1994, p. 188.

1 Véase el trabajo de J.J. Garcia GonzALEz, «El dominio del monasterio de santo
Domingo de Silos (954-1214)», Studia Silensia, vol. 1 (1990), pp. 43-66; un excelente estudio de la
iconografia fronteriza del santo que tiene en cuenta todos estos factores puede consultarse, ademds,
en A. Garcia DE LA BORBOLLA, «Santo Domingo de Silos, el santo de la frontera: la imagen de la
santidad a partir de las fuentes hagiograficas castellano-leonesas del siglo x111», Anuario de Estudios

Medievales, vol. 31, 1 (2001), pp. 127-145.
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Pudiera ser que el mapa que acabo de reconstruir de la situacion no fuera del
todo exacto; pudiera incluso significar ese «salva» que el santo protege o defiende la
frontera en tiempos de guerra contra los moros, si bien es cierto que ésta ya habia sido
desplazada a una considerable distancia de Silos en vida de Berceo®. No me parece,
sin embargo, que en cualquiera de esas situaciones probables se nos esté dejando de
sefialar un lugar concreto, una referencia netamente espacial que apunta desde las
tierras altas de La Cogolla, donde sin duda se recitaban los versos de Berceo, hasta la
ribera del rio Mataviejas en Silos, donde se encontraba la tumba del santo.

Unicamente quisiera llamar la atencién sobre un detalle a propésito del verso
citado que, en su humildad, tal vez nos lo esté revelando todo: «el que dicen de Silos que
salva la frontera». A pesar del complejo sistema prosddico tan caracteristico de la cuaderna
via (y que Berceo ni mucho menos rehuye si consideramos en conjunto su produccién),
habra que admitir que el verso en cuestién es sencillo en grado sumo y, por ende, muy
fécil de recordar. Podemos conjeturar, entonces, que se concibié asi porque antes tenfa
la pretension de entrar con facilidad por el oido que la de confundir con complicadas
metafisicas a quienes lo escuchaban. Fijémonos: son apenas dos hemistiquios heptasilabos
que escuchados, mds que leidos, al tan-tan caracteristico de la cuaderna via hispanica
no presentan la mds minima complicacién. Atendiendo a la estructura de las figuras
ritmicas de la poesia castellana de clerecia del siglo x111, que de manera canénica ha sido
fijada por dofia Isabel Uria?!, estarfamos ante un caso tipico de 4+3 silabas (el-que-di-
cen + de-Si-los) y 3+4 silabas (que-sal-va + la-fron-te-ra) con la siguiente caracterizacién
de cldusulas acentuales: tetrasilaba llana (6060) + trisilaba llana (060); y trisilaba llana
(060) + tetrasilaba llana (0060). Parece como si la cesura que divide el verso fuera la dis-
tancia que media entre una imagen y su reflejo especular, dispuestas entre si de manera
geminada (4+3 / 3+4). Pero que no nos confunda esta marana de tecnicismos: si el verso
nos parece complejo, una vez asi desmenuzado, no es ni mucho menos porque pretenda
setlo; si nos parece complejo todavia es por el afiadido del discurso académico que vol-
camos sobre él. Que, en materia de poesfa, el hombre moderno fie toda interpretacién
al sentido hermenéutico no significa que el hombre medieval también lo haga. Y ésa
es otra frontera crucial entre nosotros, porque el hombre del Medievo contaba con un
sentido del sentido —valga la redundancia— extremadamente poderoso: su propio oido.

Interpelando al peregrino a través del oido, en efecto, el verso le fija un lugar
y se lo senala. El mecanismo no es exclusivo de la Vida de Santo Domingo de Silos,
pues no hay mds que ver c6mo también la tercera cuaderna de la Vida de San Milldn

Y asi se percibe en el momento de composicién de la Vida de Santo Domingo de Silos,
como decimos no antes de 1236, cuando se relatan unos hechos acaecidos con anterioridad al afno
1090: «Eran en essi tiempo los moros muy vezinos, / non osavan los omes andar por los caminos»
(353 ab.). Edicién citada, p. 347.

2! Véase, por ejemplo, el brillante apartado que dedica al sistema ritmico de la cuaderna via
del siglo x111 en I. URiA, Panorama critico del mester de clerecia, Madrid, Castalia, 2000, pp. 92-126;
de imprescindible lectura resulta también su articulo «Ritmo, prosodia y sintaxis en la poética del
mester de clerecia», Revista de Poética Medieval, vol. 7 (2001), pp. 111-130.



de la Cogolla sitGa, al emplazar el lugar de nacimiento del santo con gran prurito de
exactitud, uno de esos desvios significativos para el peregrinaje:

Cerca es de Cogolla  de parte d’orient’,

dos leguas sobre Ndgera, al pie de Sant Lorent,
el barrio de Verceo  Madriz li yaz present’,

y nacié sant Milldn, esto sin falliment'?.

No pasemos por alto que la propia cuaderna tercera de la Vida de Santo Domingo
de Silos interpela a su auditorio con un propésito muy claro: «metervos en carrera» (3b)>.
Por tanto, parece evidente que estd pensada asi para que un recitador exhorte a quienes lo
escuchen a que emprendan el camino hacia Silos*. Se trata sin mds de declarar en lengua
romance la historia de Santo Domingo, dejando de paso muy claro dénde se encuentra
su tumba, que por supuesto serd milagrosa. Y el objetivo tltimo consistird en conseguir
que el peregrino se decida a emprender un pequefio desvio desde San Milldn hacia otro

de los lugares marcados por la santidad®. Podriamos llamarlo solidaridad benedictina,

si, pero quizd no haga falta buscar la complejidad gramatical en donde no se encuentra®.

No obstante, la dificultad a la que nos enfrentamos es de muy distinto signo.
Para empezar, es conveniente recordar que nuestro sentido cuantitativo del mundo ya
no tiene nada que ver con el sentido cualitativo que orientaba los pasos del glosador
medieval, para quien —y esto es algo ciertamente axiomdtico, como con sumo tino

22 Cito la Vida de San Milldn de la Cogolla por la edicién de B. DuTTON, nuevamente en el
volumen coordinado porI. Uria: Gonzalo de Berceo, Obra completa, Madrid, Espasa Calpe, 1992, p. 127.

% Vida de Santo Domingo de Silos, edicién citada, p. 259.

* En ese sentido, la acepcién de la palabra «carrera» como camino no es dificil de
documentar. En el Libro de Alexandre, por ejemplo, se nos dice de éste, una vez emprende con sus tropas
el camino a Asia, «que con tan pocas gentes, iva en tal carrera» (c. 248b). Cito por la monumental
edicién de J. Casas RigaLL del Libro de Alexandre, Madrid, Castalia, 2007, p. 197.

» Lugar que, al igual que sucede con San Milldn de la Cogolla, no aparece mencionado
entre los puntos de peregrinacién peninsulares en el Libro v del Cédice Calixtino, como si lo hace
Santo Domingo de la Calzada. No descartemos, pues, que ese «el que dicen de Silos» tenga por objeto
especificar el lugar propio de los benedictinos para diferenciarlo de La Calzada sin confundir al peregrino.

¢ En contra de este parecer se podria argiiir que el segundo hemistiquio del verso que venimos
analizando —«que salva la frontera»— no se predica del monasterio de Silos sino del santo mismo, al
objeto de «destacar en el Prélogo la faceta de Santo Domingo que, en el siglo x111, era considerada
como lo mds importante y valioso de su poder taumattrgico» (I. Urfa, «El que dizen de Silos que
salva la frontera’, p. 172). No es ésta una interpretacion incoherente, ni mucho menos, y en su favor
pesa que concuerda a la perfeccion con la imagen bastante convencional de un santo «que faze ennos
moros grandes escarnimientos, / quebrdntalis las cdrceres, térnalos sonolientos, / sicalis los cativos a los
fadamalientos» (374bcd de la Vida de Santo Domingo de Silos, p. 353). Por ello no me atreveré a negarle
legitimidad. Pero, con todo y con eso, no creo necesario forzar el texto hasta el punto de construirle
una sintaxis que requiera de un grado de abstraccién excesivo si tenemos en cuenta que estd pensado
para —insistamos siempre en ello— estimular el peregrinaje a Silos empezando por estimular, no el
intelecto, sino el sentido del oido. Se refiera al santo o se refiera al monasterio, lo que queda claro en
todo momento es el lugar en el que ambos se encuentran.
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nos record6 C. S. Lewis”’— «las cosas perfectas, por naturaleza, son anteriores a las
imperfectas»®®. Asi, en el sustancialismo escoldstico-aristotélico propio de la Sacrali-
zacién feudal, el espacio no es algo que se construya como intuicién « priori del sujeto
que enuncia la escritura, en la medida en que el espacio ha de ser captado, ya de por
si, dentro de una arquitectura externa y bien jerarquizada que no ha sido forjada, ni
mucho menos exteriorizada, por la voz poética. Mediante ésta, como mucho, puede
aspirarse a glosar una cosmologfa cuya causalidad es extremadamente robusta.

En dicho horizonte sustancialista, el mundo sublunar es un compuesto de
cuatro elementos. Hay dos leves (el aire y el fuego, en orden de menor a mayor levedad)
y dos graves (el agua y la tierra, mencionadas también de menor a mayor gravedad).
Por su parte, el éter o quinto elemento, del que se compone el mundo celestial, no
es ni leve ni pesado. Cada uno de ellos tiene asignado un lugar natural dentro de un
Cosmos articulado a partir de una serie de ejes direccionales, lo que a su vez da lugar
alaidea de un movimiento natural particular para cada cual: el movimiento perfecto,
circular y rotatorio, se da en el mundo celestial; el imperfecto, rectilineo hacia arriba
(aire y fuego) o hacia abajo (agua y tierra), es propio del mundo sublunar. Dentro de
tal orden, las cosas tienden a su lugar natural y encuentran su esencia (id est, la actua-
lizacién médxima de su potencia) cuando llegan a él, alcanzando el estado privilegiado
del reposo. Si, de acuerdo con la mdxima aristotélica, todo lo que se mueve es movido
por otra cosa, en el principio de todo movimiento se hallard —y son palabras de San
Buenaventura concordes rationi et Scripturae— el «influxus divinae potentiae»®. En
cierta medida, el lugar natural atraerd a las cosas hacia él, dado que las cosas tienen
una virtus insuflada por Dios y una apetentia de satisfacerla™®.

Para trazar el camino que nos lleve de nuevo hacia el verso de Berceo
indicaremos, valiéndonos de las palabras de José Angel Garcia de Cortdzar, que
el viaje en la Edad Media es siempre un «signo de provisionalidad, de desarrai-
go de la tierra, de disponibilidad para el cielo», y que su fin tltimo consiste en
«sedere, estar quieto, asentado, instalado»’'. No parece rebuscado reconocer en
esa imagen del peregrino como ser en trdnsito hacia la quietud una plasmacién
concreta de la 16gica que acabamos de exponer: las cosas se mueven hacia su
lugar natural, donde alcanzan el estado de reposo®. Pero no todos los lugares

¥ En La imagen del mundo (edicién citada, p. 170) nos recuerda que el modelo medieval,
asentado sobre dicho axioma, es involutivo; a diferencia del nuestro, que es evolutivo.

8 Santo ToMAs DE AQUINO, por ejemplo, lo recogerd en Summa Theologiae 1, Qu.77, a.4.

? SAN BUENAVENTURA, Commentaria in quatuor libros Sententiarum, 11, dist. x1v,
pars I, art.3, qu.2

3 Nos servird para entender esto el simil del imdn que excita la virtud del hierro atrayéndolo
hacia si, que aparece en varios pasajes de ROGER Bacon. Por ejemplo en sus Questiones supra libros
octo Physicorum Aristotelis: <adamas non movet ferrum, set solum excitat virtutem ipsiusferri».

31 J.A. Garcia pE CoRTAZAR, «El hombre medieval como ‘homo viator’ peregrinos y
viajeros», en J. DE LA IGLESIA DUARTE (ed.), 1v Semana de Estudios Medievales: Ndjera, 2 al 6 de agosto
de 1993, Nijera, Instituto de Estudios Riojanos, 1994, p. 11.

32 Sobre el concepto de lugar natural véase, por ejemplo, el trabajo de A. Aris6 Cruz, «La
nocién de lugar en la fisica aristotélica», 7hémata. Revista de Filosofia, vol. 45 (2012), pp. 35-50. De gran



hacia los que se va, ni en un caso ni en otro, son siempre los mds apropiados
para alcanzar dicho estado: hay sitios que podriamos denominar sustanciales,
plenos de sentido, como de manera didfana lo son los santuarios; y hay sitios
que dirfamos accidentales, que hacen que el hombre se pierda sin rumbo por
los caminos del mundo, como veremos le sucede, por ejemplo, a Alejandro en
no pocas de las elaboraciones medievales de su leyenda, en las cuales su caida
tiene lugar después de un extravio motivado por el deseo de ir mds alld de lo
permitido a la criatura por el Creador.

Dentro de dicha l6gica, las reliquias son sin duda signos sustanciales de la
santidad que orientan al peregrino excitando el deseo de éste de hallarse ante su
presencia. Tras la elevatio corporis, todo lo que viene no hace sino subrayar y sefia-
lar esos sitios privilegiados hacia los que todo buen cristiano debe naturalmente
tender. Podriamos hablar de la puesta en marcha de un engranaje en el que cada
detalle contribuye a estimular esa apetentia de la virtud que ha de comunicarle
el santo al peregrino: desde la difusion por tierras lejanas de los milagros hasta
la disposicién de su sepulcro. Este ha de encontrarse «en lugar visible y también
alcanzable al tacto, ya que debia poder ser tocado, palpado, besado y abrazado,
pues fue idea extendida en la mentalidad del hombre medieval, que los poderes
taumaturgicos del santo se transmitian por contacto fisico, como testimonian
las ‘vidas de santos’ y los ‘Libros de los milagros»*. Concluyamos entonces que
el texto, hoy para nosotros una entidad auténoma y desgajada de este proceso,
asi como un objeto que observamos casi en exclusividad sublimdndolo a la luz
de la alta literatura que se estudia en los manuales, no es sino una pieza mis —y
en absoluto la mds importante— al servicio de esta ceremonia mucho mds amplia.
Como tal vive y como tal se concibe. Otra cosa es que mediante su conversién
en objeto en si mismo «literario», en el sentido moderno del adjetivo, lleguemos
a concebir en é] la fantdstica tautologia de que Berceo esté «expresdndose» desde
los postulados que a la literatura le atribuimos. A saber: la capacidad de producir
la propia subjetividad a partir de un supuesto yo auténomo que se enunciaria a
si mismo; y la capacidad para objetivar un «<mundo propio» a partir, igualmente,
de una nocién aprioristica del tiempo y el espacio.

utilidad son también los estudios de F.R.R. Evora, «Natureza e Movimento: un estudo da fisica e da
cosmologia aristotélicas», Cadernos de Histdria e Filosofia da Ciéncia, vol. 15, 1 (2005), pp. 127-170; y
«Discussio Acerca do Papel Fisico do Lugar Natural na Teoria Aristotélica do Movimento», Cadernos de
Histdria e Filosofia da Ciéncia, vol. 16, nim. 2 (2006), pp. 281-301. Lo que llamamos horizonte sustancialista
lo tomamos de J. C. RobriGUEZ, Teoria e historia de la produccion ideoldgica, pp. 59-60. De una manera
mucho mds extensiva que la mfa queda expuesto también por J. VARELA-PORTAS DE ORDURA, Dante
Alighieri, Madrid, Sintesis, pp. 15-22.

% M.S.I DE Sirva Y VERASTEGUL, «Los sepulcros de los santos fundadores del Camino a
Santiago de Compostela», en M.C. Lacarra Ducay (ed.), Los caminos de Santiago. Arte, Historia y
Literatura, Zaragoza, Institucién Fernando el Catélico, 2005, p. 133.
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2. TIEMPO SUSTANCIAL

Entre las cuadernas 2508 y 2513 del Libro de Alexandre se encuentra el
famoso pasaje del viaje aéreo. Un Alejandro en el cenit de su imperio, que ha via-
jado por el fondo de los mares en una urna de cristal y ahora quiere ver la forma
de la tierra desde las alturas, idea una curiosa mdquina para poder volar: pone,
al frente de un carro tirado por dos grifos, una vara larga con un trozo de carne
atravesado en la punta, de modo que los grifos, al querer en vano atraparla, se
elevan permitiendo a Alejandro ver desde las alturas que la tierra se corresponde
con la figura del hombre y la del hombre con la de la tierra, algo que nadie hasta
entonces habifa podido hacer. Mds o menos el mapa que contempla quedaria como
sigue: Asia es el cuerpo, el sol y la luna los ojos, puesto que nacen del mismo oriente
en el que se produjo la crucifixién y donde hay que situar la cabeza; por eso, sin
salir todavia de Asia, los brazos forman la cruz; la pierna del costado izquierdo se
corresponde con Africa, tierra de Mahoma, y la derecha es Europa, lugar del Papa.
En un caso de analogia se afirma que los cabellos son las hierbas de los prados, la
piel el agua que cerca la tierra y los huesos las pefas.

Por supuesto, la imagen del mapamundi antropomérfico no se le habia
ocurrido de pronto al poeta del Libro de Alexandre. En la interpretacion de un
pasaje sobre el que se ha escrito muchisimo tampoco nos vamos a detener demasia-
do ahora*. Es evidente que el episodio sirve de aleccionamiento a quienes lo fian
todo a la gloria del mundo: «ca, quando omne cuida mds seguro estar, / échalo
de cabega en el peor lugar» (2671 cd.)®. Por eso la altura que alcanza Alejandro,
usurpando como criatura un lugar sélo permitido al Creador, a la larga no servird
sino para acentuar mds todavia su posterior caida:

3% Por no alargar hasta el infinito esta nota bibliografica, que de por si ha de ser extensa,
remitamos sin mds a dos trabajos de referencia donde las fuentes del pasaje quedan minuciosamente
delimitadas: el de F. Rico, El pequesio mundo del hombre. Varia fortuna de una idea en la cultura
espariola, 3.2 ed., Madrid, Destino, 2005 (la primera edicién es de 1970 y ha estado en permanente
ampliacién desde entonces); y el de I. MicHAEL, The Treatment of Classical Material in the «Libro de
Alexandre», Manchester, Manchester University Press, 1970. Advierto, eso si, que el estudio de la
filiacién directa de las fuentes a la obra no es ni mucho menos el objeto del presente trabajo, como si
lo es la delimitacién de una serie de ideas clave que configuran el tipo de enunciacién especifica de los
poemas que abordamos. Unas ideas que, al actuar sobre la enunciacién de manera inconsciente, no
necesariamente se explican por la relacién directa fuente/obra: insisto en que el tipo de enunciacién
propio de la modernidad se basa en el apriorismo kantiano y eso no quiere decir que cada escritor que
ha escrito desde el siglo xv1ir hasta la actualidad haya leido directamente a Kant ni que sea consciente
de ello. Con todo, un excelente trabajo de delimitacion de fuentes que pone en perspectiva nuestro
poema dentro de una tradicién mucho mds amplia puede encontrarse en T. GoNzALEZ ROLAN y
P. SAQUERO SUAREZ-SOMONTE, «La imagen polimérfica de Alejandro Magno desde la Antigiiedad
latina al Medievo hispdnico: edicién y estudio de las fuentes de un desatendido Libro de Alexandre
prosificado», Cuadernos de Filologia Cldsica. Estudios Latinos, vol. 23,1 (2003), pp. 107-152. La huella
de la tradicién cldsica en la literatura hispdnica, por su parte, es abordada por F. Crosas LoPEzZ, De
enanos y gigantes. Tradicion cldsica en la cultura medieval hispdnica, Madrid, Dykinson, 2010.

% Libro de Alexandre, p. 723.



Alexandre, que era réy de grant poder,

que nin mares nin tierra non lo podién caber,

en una foya ovo en cabo a caer,

que non pudo de término  doze pies tener (c. 2672).%

El contraste entre la desmesura de su ambicién y la pequenez de la tumba
en la que acaba por ser sepultado es patente. También lo es el sentido alegérico del
pasaje: en la propia forma corpérea de la tierra estd escrito que Dios ha querido que
el poder de la Iglesia sea transferido de oriente a occidente. Los signos del Libro de
la Naturaleza desvelan y remiten asi al sentido del Libro Sagrado, «por razon que
paresce en el todo el ordenamiento del mundo assi como en espeio»”. Todo eso lo
consideramos plausible, por supuesto, pero la pregunta a la que ahora quisiéramos
dar respuesta es otra: ;hasta dénde llega realmente Alejandro en su viaje?

Toda respuesta parecerd precipitada si previamente no nos planteamos la
fundamental distincidn entre tempusy aeternitas tal como la formula San Agustin.
En principio, el tempus no existe sin la mutacién y la sucesién: «tempus sine aliqua
mobili mutabiliti non est»**; en la aeternitas, por su parte, no hay mutacién ni
sucesién algunas: «in aeternitate autem nulla mutatio est»*. Maticemos un poco
mds: el tempus es un atributo del mundo, pues como reza la conocida médxima
agustiniana «non est mundus factus in tempore, sed cum tempore»“; la aeternitas,
que dificilmente puede ser comprendida por el intelecto humano, existe antes que
el mundo, con el mundo y después del mundo. Se colige asi que dentro del zempus
estin comprendidos los procesos lineales y los circulares, mientras que la aeternitas
se define por un estado de perfecto reposo. En suma, hay un tiempo del creador,
la aeternitas, y un tiempo de la criatura, el zempus.

A diferencia de lo que ocurre con las figuras del rey Apolonio de Tiro o
del conde Ferndn Gonzdlez, a las que aludiremos enseguida, la trayectoria del
viaje de Alejandro se define por su linealidad: viene al mundo en Macedonia en
un dia en el que, se nos advierte, «Grandes signos contieron quando est’infant’
nagié» (8a)"; y muere a las puertas de la India, en un momento en «que, como
fuertes signos ovo en el nager, / vieron a la muerte fuertes apareger» (2604cd)*.
Evidentemente hay un circulo que se cierra, y éste no es otro que el que marca el

36 Thidem.

37 Asijustificaba su titulo, hacia 1223, cierto romanceamiento del mapamundi isidoriano muy
cercano a las ideas recogidas en el Libro de Alexandre, editado y estudiado por W.E. BurLy F. WiLL1AMs,
Semeianga del mundo. A Medieval Description of the World, Berkeley and Los Angeles, University of
California Press, 1959, p. 52. Yo mismo he llevado a cabo un estudio mucho més pormenorizado de la
dialéctica entre los dos libros como clave de la escritura por la cuaderna via en J. Garcia Unica, Cuando
los libros eran Libros. Cuatro claves de una escritura «a silabas contadas», Granada, Comares, 2011.

38 SAN AcusTin, Civitate Dei, X1, 6.

3 Ibidem.

4 Thidem.

4 Libro de Alexandre, p. 132.

2 Ibidem, p. 709.
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tiempo de las esferas celestes. Si en el nacimiento de Alejandro «el Sol escurecié»
(8b) y «cayeron de las nubes unas piedras punales» (9b)**, en los preliminares de
su muerte se vieron «las estrellas del cielo entre si combater» (2604b) tras haberse
alargado el dia mds de lo necesario, como leemos en la bella copla 2603:

Las estrellas del gielo, por el dia tardar,
andavan a pereza, ddvanse grant vagar;
tardava el luzero, no’s podié espertar:

apenas lo pudieron las otras levantar®.

En definitiva: el proceso circular, propio de unos cielos que transmiten
su movimiento a cuanto pasa en el mundo sublunar, se ha cerrado; pero, en-
tre tanto, la vida de Alejandro se ha movido en los ejes propios de ese mismo
mundo sublunar que habita: ha avanzado en linea recta lejos del hogar paterno
hasta morir en tierra extrana movido por su deseo de conquista; ha descendido
y ascendido —también en linea recta— a las profundidades del mar y a las alturas
respectivamente, siempre movido por el deseo de ir mds alld. Dentro del hori-
zonte sustancialista son los procesos lineales, reversibles y capaces de albergar el
movimiento en direcciones opuestas, los que dan lugar a la corrupcién. La vida
de Alejandro, que es sin duda un proceso lineal, delata que éste se ha olvidado
del lugar natural que, en tanto criatura, le ha sido asignado por el Creador.
Alejandro malinterpreta o desoye las sefales de los cielos porque apetece ante
todo las cosas de la tierra. Y ya se sabe lo que eso significa en la cosmovisién
sacralizante feudal: «<Amor ergo inhians habere quod amatur, cupiditas est»®.

Por su parte, la historia del Poema de Ferndn Gonzdlez no es tanto la his-
toria de una caida como la de un ascenso. El conde, «don Fernando por nonbre
cuerpo de grand valor» (170 d)*, el mismo al que de nifio «furto le un pobreciello
que labrava carbon» (177 ¢)¥, acometerd una empresa mds modesta que la de
Alejandro, pero en general mds fructifera:

Varones castellanos, este fue su cuidado:

de llegar su sezzor al mds alto estado;

d’un alcaldia pobre fizieron la condado,
tornaron la despues cabeca de reinado (173)%.

3 Tbidem, p. 132.

“ Ibidem, p. 709.

# SaN AgustiN, De Civitate Dei, x1v, 7, 2. El subrayado es mio, pues pretendo con ello
enfatizar el concepto de cupiditas frente al de caritas; el primero me parece que estd de fondo en
todo el Libro de Alexandre.

% Poema de Ferndn Gonzdlez (J. Victorio, ed.), 4.2 ed., Madrid, Cdtedra, 1998, p. 81.

47 Ibidem, p. 83.

8 Jbidem, p. 82.



Por desgracia, los versos finales del poema se han perdido y tenemos que
recurrir a la Primera Cronica General de Alfonso X para hacernos una idea de cémo
se resuelve la historia. Tras una serie de avatares, en el marco del sometimiento de
Castilla al reino de Ledn, el rey Sancho I se ve en la necesidad de liberar del vasa-
llaje al condado de Castilla. Siendo, como acabamos de senalar, hombre de linaje
criado en circunstancias oscuras, segtin la cldsica estructura caballeresca, tras ello
«el conde fallo que mercaua muy bien en aquella pleytesia, et tomogele de grado, et
demas touose por guarido por ello porque ueye que salie de grand premia, et por
que non aurie de besar mano a omne del mundo si non fuesse al Sefior de la Ley»®.

No debemos perder de vista que la episteme de la Sacralizacién feudal
concibe las cosas corpéreas del mundo sublunar como indicios o signos de las
cosas del mundo celestial, segiin una idea que va cuando menos de Juan Escoto
Erigena hasta Santo Tomds de Aquino, pasando por Ricardo y Hugo de San
Victor®. En consecuencia, toda criatura que actie conforme al lugar que para
ella ha establecido el Creador desear4 asemejarse a El, de la misma manera que
la tierra, reflejo imperfecto del cielo, deseard parecerse a éste. El conde Ferndn
Gonzélez nace de alto linaje y a ese estado vuelve. Su historia, a diferencia de
la de Alejandro, se cifra en una imagen circular: acaba exactamente en el lugar
al que siempre ha pertenecido desde su nacimiento. Mds claro incluso es el
ejemplo de Libro de Apolonio, cuyo trénsito por el mundo, también circular,
estd perfectamente resumido en la cuaderna segunda:

El rey Apolonio, de Tiro natural,

que por las auenturas visco grant temporal.
Cémmo perdié la fija et la muger capdal.
Cémmo las cobré amas, ca les fue muy leyal®’.

# Cito por el apéndice incluido en la edicién utilizada del Poema de Ferndn Gonzdlez, p. 185.
Notese que el lugar natural de Ferndn Gonzdlez no deja de ser, en ningtin momento y como sucede con
el Cid, el de un buen vasallo, pues hasta cuando llega a ser sefior de Castilla sigue siendo vasallo de Dios.
La relacién sefor/vasallo, que estd de fondo siempre en cada linea escrita por la cuaderna via, ya de por st
invalida cualquier suposicién de sujeto auténomo en la coyuntura de la Sacralizacién feudal.

%0 Asi, Juan Escoto ER{GENA establece que no hay nada visible y corpéreo que no signifique algo
invisible e inteligible: «nihil enim visibilium rerum corporaliumque est, ut arbitror, quod non incorporale
quid est intelligibile signifiget» (De divisione naturae, V, 3, en PL 122, cols. 865-866); RIcARDO DE SAN
VICTOR, que todo cuerpo visible tiene alguna similitud con algtn bien invisible: «Habent tamen corporea
omnia ad invisibilia bona similitudem aliquam» (Benjamin major, en PL 196, col. 90); HuGo DE San
VICTOR, que las especies del mundo «signa sunt invisibilia» (Hierarchiam coelestem expositio, en PL 175,
col. 954); por su parte, SANTO ToMAs DE AQUINO hace ver que las cosas sensibles, en cuanto tales, no
pertenecen al culto o al reino de Dios, sino queson sélo signos de las cosas espirituales que caracterizan a éste
(Summa Theologiae, 111, C.60, a.4).De consulta ineludible a este respecto es el trabajo ya canénico de M.-D.
CHENU, La thélogie au douziéme siécle, 3.2 ed., Paris, Librairie Philosophique J. Vrin, 1976, pp. 159-209.

U Libro de Apolonio (C. MONEDERO, ed.), Madrid, Castalia, 1987, p. 96.
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Tras una vida llena de avatares, que acepta a la manera de un Job paciente
con la adversidad, se nos dice que Apolonio «finé como buen rey en buena flin
conplida» (650 d)*2, esto es, volviendo a Tiro con el linaje familiar y la honra acre-
centados. Sobre Apolonio se cierra el circulo que lo hace volver a su lugar natural,
en el doble sentido que dicha nocién pueda tener: como lugar natural geogrifico,
por una parte, pues Apolonio vuelve a Tiro tras adentrarse por los caminos del
mundo; y, por otra, como lugar natural estamental o de nacimiento, del que en
realidad nunca se aparta porque —a diferencia de Alejandro, que sucumbe a la
cupiditas— nunca deja de ser sustancialmente un «buen rey». Y tal como glosa un
pasaje de la Escritura San Agustin: «amatorem boni dicit Apostolus esse debere,
quem regendo populo praecepit eligendum»?.

En la historia de las desventuras de Apolonio, sin embargo, hay un pasaje que
puede resultarnos especialmente revelador. Cuando el rey de Tiro arriba, «lazdrado
cauallero» (459 a)*, a la ciudad griega de Mitilene, el rey Antindgoras pretenderd
sacarlo de su tristeza envidndole a una cierta juglaresa: «Si ella non le saca del coragén
la quexa / a null omne del mundo nol’ fagades promesa» (483 cd)”. Apolonio no
sabe en ese momento que dicha juglaresa resultard ser su hija Tarsiana, apartada del
padre nada mds nacer y sometida al igual que éste a mil contingencias, ni que estd a
punto de reencontrarse con ella. En la advertencia que Apolonio recibe de Tarsiana
hay mucho mds de lo que parece: «qua non s6 juglaresa de las de buen mercado, /
nin lo é por natura, mas figolo sin grado» (490cd)**. Veamos.

3. BREVES NOTAS SOBRE LA CUADERNA
SEGUNDA DEL L/IBRO DE ALEXANDRE

Veo dificil que en toda nuestra literatura medieval haya una sola estrofa
mds comentada que la cuaderna segunda del Libro de Alexandre. A finales del
siglo X111 0 comienzos del x1v, que es cuando habria que datar el Manuscrito O,
algiin amanuense —puede que Juan Lorenzo de Astorga o puede que otro— todavia
andaba transcribiéndola sobre vitela (figura 1). Perdéneseme que, con los limitados
medios digitales de que dispongo, deba trasladarla aqui de la siguiente manera:

Mester trago fermoso : noz es de ioglaria.
mester es sen pecado : ca es de clerezia.

52 Ibidem, p. 292. Parece muy claro que, y ello nos sirve para marcar otra diferencia con el
Libro de Alexandre, Apolonio acaba sus dias al amparo de la bona mors, frente a la violentia que define ala
muerte de Alejandro (recordemos que violentia es también el apartamiento a la fuerza del lugar natural).

%3 De Civitate Dei, X1v, 7, 1. El pasaje de la Escritura glosado ahi es 1 77m 3, 1-10.

>4 Libro de Apolonio, edicion citada, p. 236.

5 Ibidem, p. 242.

> Jbidem, p. 245.



fablar curso rimado : por la quaderna uia.
a sillauas cuntadas : ca es grant maestria™.

Sabemos que el poema fue compuesto bastantes décadas antes de que se llevase
acabo la transcripcién del Manuscrito O. Con todo, y sin perder de vista que se trata del
manuscrito mds antiguo de los dos que conservamos, hay pistas que merece la pena seguir.

Cualquier editor que se enfrente a esta estrofa tendrd que modernizar la
puntuacién para que el texto adquiera coherencia ante el lector contemporineo; y,
de hecho, al puntuarlo estard postuldndole un sentido, ya que la disposicién de los
hemistiquios de la estrofa representa, a nuestros ojos de hoy, una notable ambigiie-
dad. Sin puntuacién moderna, lejos de parecernos univoco lo que leemos, podemos
entender que lo que se predica «de clerezia» bien pueden ser dos cosas. A saber: el
«mester sin pecado», esto es, el oficio de los clérigos, en el doble sentido que la palabra
clérigo tiene en el castellano del siglo x111 en tanto «<hombre de Iglesia» o «escolar»; o
el propio hecho de «fablar curso rimado, «por la quaderna uia», «a sillauas cuntadas»,
etc., es decir, de escribir segtin una forma libre de pecado «formal» o «literario».

Empezébamos este trabajo estableciendo una frontera en nuestra percepcion de
las letras medievales en torno al siglo xviir. Y resulta innegable, de hecho, que el texto
hoy serd dificilmente legible sin pasar por el tamiz de la ortografia, «porque sin ella
no se puede comprehender bien lo que se escribe, ni se puede percebir con la clariddd
conveniente lo que se quiere dar a entender»’®. La cita entrecomillada la incluimos con
toda la intencién del mundo, dado que laidea de una ortografia puesta al servicio de la
primacia de un sentido hermenéutico del texto, restringido en exclusiva al émbito de la
escrituray la lectura silenciosa, resulta tan tipicamente dieciochesca en Espana como la
de una Academia guardiana de la norma. Pero eso no significa que el texto medieval,
y mucho menos el de nuestra estrofa, carezca de puntuacién. En el Manuscrito O,
seglin vemos, puntuacion resulta materialmente manifiesto que la tiene, dado que la
cesura que separa los hemistiquios viene marcada por una coma, en el sentido que la
palabra tenfa en las ars dictaminis del siglo x111 (o sea, el punto con la virgula encima),
y el final de verso por el colon (para nosotros un punto), por no prescindir de la misma
terminologfa®. Amén, claro estd, de los calderones que marcan el comienzo de cada
copla (figura 2), aunque curiosamente no de la cuaderna segunda.

Incluso si dichos signos no estuvieran presentes, como sucede con el Manus-
crito P, del siglo xv, en el que la coma y el punto han desaparecido mientras que los
calderones han sido sustituidos por una hermosa letra capital al inicio de cada copla

%7 Nétese, no obstante, que los dos puntos que ponemos en nuestra transcripcion para delimitar la
cesura de cada verso se corresponden en el manuscrito con nuestro actual signo de punto y coma invertido.

% RAE, «Discurso proemial de la orthographia de la Lengua Castellana» a Diccionario de
la lengua castellana, en que se explica el verdadero sentido de las voces, su naturaleza y claridad con las
phrases 0 modos de hablar, los proverbios o refranes, y otras cosas convenientes al uso de la lengua, Tomo
1, Madrid, Francisco del Hierro, 1726, p. LXI.

% Véase el trabajo de J.M. BLEcua, «Notas sobre la puntuacién espanola hasta el
Renacimiento», en Homenajes y otras labores, Zaragoza, Instituciéon Fernando el Catélico, 1990, p. 184.

99

2014, PP. 83-108

22: 20

)
1

MY]

©

RNOS DEL

CUADE



(=
o
-

(figura 3), seguirfa habiendo unas pautas de sentido fundamentales: la distribucién
acentual y el computo sildbico. Respecto a este tltimo, como ha sido tantas veces
sefalado, la cuaderna via castellana encuentra uno de sus rasgos mds distintivos en
el uso de la dialefa. O si se prefiere en la proscripcién de la sinalefa.

No perdamos de vista que, por mucho que se trate de una poesia escrita en
vulgar, la referencia de la cuaderna via del siglo x111 —sin exclusién de la prosodia—
serd siempre la norma latina. Respecto a la aversién a la sinalefa, ya San Isidoro
advertia sobre la conveniencia de que la vocal final de la palabra precedente no
coincidiese con la primera vocal de la palabra siguiente: «ne praecedentis verbi
extrema vocalis in eandem vocalem primam incidar verbi sequentis»®. Pero con
mds probabilidad la norma latina habia llegado hasta el Libro de Alexandre a raiz,
sobre todo, de la difusién del Doctrinale de Alexandre de Villedieu, esa gramdtica
que se extendié por toda Europa llegando también hasta la breve Universidad de
Palencia, auténtico foco de concentracién y difusién en la Peninsula de ese nuevo
saber de los scholares sin el cual no se entenderia su «mester». En el Doctrinale se
establece, por una parte, que la palabra acabada en - no permite que se le afada
vocal inicial de palabra en el mismo verso: «dictio vocali finita vel m sibi subdi /
versu vocalem nunquam permittit eodem» (vv. 1603-1604)°'; y, de hecho, la sinalefa
se cuenta entre las figuras que deben ser condenadas sin contemplaciones: «Viles
sunt istae prae cunctis et renuendae» (v. 2434)%; por su parte, el hiato, que es
considerado otro tipo de cesura —altera cesure species (v. 2423)%— llega a ser expli-
cado por los gramdticos como algo que propicia la correcta separacién de silabas
y la buena diccidn, ya que «est divisio sillabe a sillaba et dictionis a dictione»®.

Pocas adulteraciones puede haber mds graves en el arte de contar minuciosa-
mente las silabas que la sinalefa. Se ha senalado acertadamente «el por qué de tamafa
‘vileza’: elision y sinalefa mutilaban el lenguaje, vaciaban de significado a las palabras
y, borrdndoles los limites, se prestaban especialmente a la confusién»®. No en vano,
la escritura de la clerecia «es sen pecado» en la medida en que se presenta siempre a s
misma como una glosa impecable de la Escritura y la auctoritas, y de ahi su insistencia
en la idea fundamental de hacer un libro a imagen y semejanza del Libro, como queda
meridianamente claro en los primeros compases del Alexandre: «Quiero leer un livro

0 San Isiporo, Etymologiarum 11, X1x, 2.

6 Las citas del texto latino corresponden a la edicién de D. REICHLING de ALEXANDRE DE
VILLEDIEU, Das Doctrinale des Alexander de Villa-Dei. Kritisch-exegetische Ausgabe mit Einleitung,
Verzeichniss der Handschriften und Drucke nebst Registern, Berlin, A. Hofmann, 1893, p. 102. Consigno,
eso si, que afortunadamente hay edicién espanola a cargo M. A. GUTIERREZ GALINDO de ALEJANDRO
DE VILLADEL, El doctrinal. Una gramdtica latina del Renacimiento del siglo xi, Madrid, Akal, 1993.

2 Doctrinale, edicién del texto latino mencionada, p. 162.

3 Ibidem.

64 Véanse las glosas al Doctrinale que reprodujo en su dia M. Ch. THUROT, Notices et extraits
des manuscripts de la Bibliothéque Impériale et autres bibliothéques, Tomo xxi1, Paris, Imprimerie
Imperiale, 1868, p. 451.

% F. Rico, «La clerecia del mester», Hispanic Review, vol. 53, 1-2 (1985), p. 22. Gracias a este
importantisimo trabajo he podido dar con la pista de no pocos datos de los que se citan en este apartado.



de un réy pagano» (52)°. El verbo «eer» es confuso aqui para nosotros, puesto que
escribir no supone en este caso otra cosa que trasladar a la lengua vulgar una mate-
ria que es siempre perfecta en origen, como ya hemos visto. El Libro de (Alexandyre,
Apolonio, etc.) que forja la clerecia es siempre de alguna manera un reflejo a modo de
glosa —o de lectura— del Libro en su imagen doble, en tanto Libro Sagrado y Libro de
la Naturaleza. Al escribir, por tanto, no se «crea» desde la intuicién de un sujeto que
se «expresa» a si mismo, sino que a través de la razio se lee lo que ya existe previamente
porque est4 escrito directamente por el Creador o indirectamente inspirado por E17. Al
hacerlo asi, toda glosa quiere asemejarse a la perfeccién de lo glosado, como la norma
prosddica que se inculca al romance quiere parecerse a la norma latina en cuyo espejo
se mira. Por eso el «mester» de los scholares ha de ser «fermoso».

No se nos escape que etimolégicamente el término «fermoso» deriva de
Jormosus, esto es, lo que tiene forma. Y lo que tiene forma, de acuerdo con la légica
sustancialista de la escoldstica aristotélica, viene a ser lo que estd bien informado. Segin
dicha causalidad, cada cosa es un compuesto de materia informada por la intencién
divinay de forma encarnada en la materia. El modo en que se realiza dicha encarnacién
otorga a cada ser su lugar natural en el orden jerdrquico feudal. Si, como leemos en
el Lapidario, las cosas «se mueuen et se enderecan por el mouimiento delos cuerpos
celestiales, por la uertud que an dellos, segund lo ordeno Dios»**, entonces es logico
que en funcién de su mayor o menor cercania al Creador en la escatologia feudal, su
semejanza con éste también lo sea, de acuerdo siempre con el axioma de que lo perfecto
precede a lo imperfecto. Asi, leemos en el mismo texto que «las cosas del mundo son
como trauadas, et reciben uertud unas dotras; las mas uiles, delas mas nobles. Et esta
uertud paresce en unas mas manifista, assi como en las animaleas et en las plantas; et
en otras mas asconduda, assi, como en las piedras et en los metales»®. Se entiende por
tanto que, segln la teorfa de las formas sustanciales, todos los seres tienen una parte
formal semejante a Dios llamada forma sustancial (el alma en el caso de los hombres o
la «virtud» aludida en el de las piedras), asi como una parte material diferente de El (el
cuerpo, tanto mds desemejante, con todo, en la piedra que en los hombres). Materia y
forma sustancial, o parte semejante al mundo terrenal y corruptible y parte semejante

6 Libro de Alexandre, p. 130.

Y de ahi sin duda la insistencia en la férmula del «como diz la escriptura», que tantas
veces nos aparece en los textos por la cuaderna via del siglo x111, asi como su desdoblamiento en la
imagen de la lectura en tanto procedimiento igualmente escriturario. En el episodio del mapamundi
antropomorfico que vefamos antes ambas cosas estdn presentes, pues recordemos que, si bien Alejandro
ve la forma de la tierra desde la alturas, al poeta no le hace falta salir de su scriptorium para poder «asmar
la fechura» (2508a, Libro de Alexandre, p. 686) de la misma con seguridad. Y ello por la sencilla razén
de saber que lo que Alejandro ve ya estd escrito por la auctoritas y sélo necesita ser leido: «Solémoslo
leer, diz’lo la escriptura, / que es llamado mundo el omne por figura» (2508ab, fbidem). No olvidemos
que cualquier mirada sobre el mundo en la Sacralizacién feudal es de alguna manera lectura de un
Libro, reconocimiento de los signos sustanciales que Dios ha inscrito en las cosas a modo de letras.

% ALFONSO X, Lapidario. Segiin el manuscrito escurialense H. I. 15 (S. Robricuez M.
MoNTALvO, ed.), Madrid, Gredos, 1981, p. 17.

& Ihidem.
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al mundo celestial y eterno respectivamente, son cosas radicalmente diferentes. Pero
la forma sustancial estd estampada en la materia como un sello sobre la cera™.

Nada mis l6gico para una poética sustancialista, por tanto, que la insistencia
en la recitacién de un «curso», ya signifique esto ‘discurso’ o ‘cliusula de pies métricos’;
nada mds légico tampoco que el hecho de que éste sea «rimado», es decir, con rima y con
ritmo; y nada mds légico, por supuesto, que lo sea «por la cuaderna via», esa traslaciéon
sobre la hoja de la guadratam formam a través de la cual se reconocen y reflejan en el
mundo terrenal los vestigios del mundo celestial, la «quadraturam quam in primo mundi
vestigio velut in pavimento seculi pro cimento fundaverat»”'. En un libro impresionante,
comentando cierto pasaje del Didascalicon de Hugo de San Victor, habla Ivan Illich de
la pdgina como espejo’. Ignoro si en este caso puede hablarse de un espejo del «yo,
como hace el gran medievalista austriaco, pero si me parece que la propia disposicién
fisica de las cuadernas sobre el pergamino o el papel estd pensada asi para la vista (figura
4). A través de ella se capta y se interpreta, porque asi queda reflejado aunque sea de
manera imperfecta y a escala humana mediante la glosa, que Dios ha escrito el Libro de
la Naturaleza e inspirado el Libro Sagrado con regularidad y orden. Mutatis mutands,
la sinalefa es indice de sentido para el oido como lo es la reduplicacion del siete —ntimero
pleno para la cosmovisién cristiana— en cada verso, pasando por el invariable acento que
recae sobre la pentltima silaba de cada hemistiquio. Todo es simetria, regularidad, calculo
y proporcion. Todo es orden. Y en todo ello resuenan las palabras de la Escritura: «Pero
ti todo lo dispusiste con medida, nimero y peso»’’; como resuenan las de la auctoritas:
«Tolle numerum in rebus omnibus, et omnia pereunt»*.

Ocurre sin embargo que la materia no siempre se adecua a la forma
sustancial que Dios quiere imprimirle, tal cual le explica Beatriz a Dante en
Paradiso: «perch’a risponder la materia e sorda» (Canto I, 129). Por eso «la
creatura, ¢ ha podere / di piegar, cosi pinta, in altra parte» (Canto I, 131-132)7,
prosigue Beatriz. De una manera andloga, la radical frontera que se traza en esta
cuaderna segunda del Libro de Alexandre entre la juglaria y la clerecia no es otra
que la establecida por la adecuacién o falta de adecuacién entre la materia y la
forma sustancial, evidencidndose a través de la métrica y el cémputo sildbico, e

7% Todo esto queda magnificamente expuesto por J. VARELA-PORTAS DE ORDUNA, Dante
Alighieri, Madrid, Sintesis, 2010, pp. 15-16; asi como en su articulo, magnifico, «Poesfa de la semejanza.
Poesia de la desemajanza», Cuadernos de Filologia Italiana, vol. 1, num. 7 (2000), pp. 135-148.

7! D1eGo Garcia bE Camros, Planeta (M. ALoNso, ed.), Madrid, Consejo Superior de
Investigaciones Cientificas, 1943, pp. 155-156. Este libro, como se sabe, es rico en la lectura alegérica
de lo cuaternario: cuatro son los rios del Paraiso que riegan la tierra, cuatro los Evangelios, como
cuatro los elementos o los sentidos de la Escritura, etc.

72 1. ILLicH, En el visiedo del texto. Etologia de la lectura: un comentario al «Didascalicon» de
Hugo de San Victor, México, Fondo de Cultura Econémica, 2002, pp. 33-35.

73 Sabiduria 11, 21.

7 San Isidoro, Etymologiarum 11, 4, 4.

75 Cito por la edicién bilingiie de DANTE ALIGHIERL, Divina Comedia. Paraiso (A. Crespo, ed.),
Barcelona, Galaxia Gutenberg & Circulo de lectores, 2003, p. 12. Entre los versos 127 y 135 del Canto
1 puede encontrarse una exposicién paradigmdtica de la adecuacién entre materia y forma sustancial.



incluso a través del escrito o la falta de escrito, o de la propia distribucién visual
de los versos sobre el pergamino (una, la de clerecia, refleja a un golpe de vista
la regularidad del mundo mediante la presencia de lo cuaternario; la otra no).
Todo eso sin contar con que la falta de proporcién y el supuesto descuido de su
métrica serfan en dltima instancia los signos sustanciales del juglar en tanto ser
de vida errante entregado al duro propésito de ganarse unos dineros valiéndose
de su cuerpo’. En la l6gica enunciativa de la Sacralizacién feudal, algunas de
cuyas lineas maestras hemos tratado grosso modo de exponer aqui, la frontera
entre la «clerezia» y la «juglaria» que se establece en el Libro de Alexandre no
puede ser la que separe dos escuelas, ni dos géneros, ni dos formas de hacer
literatura, ni mucho menos una conciencia difusa y europea de otra nacional y
castellana”. La «juglaria» del Libro de Alexandre sélo puede ser lo contrario de
la «clerezia»: materia informe, materia que rehuye la forma sustancial que Dios
quiere imprimirle, materia desemejante y corrupta. Materia, en fin, pecamino-
sa y poco apegada a la Escritura, como se transparentaria en la propia falta de
proporcién y en la irregularidad de su versificar.

4. Y FINAL

Y de ahi, por supuesto, la respuesta que Tarsiana da a su padre Apolonio
aclardndole no ser «joglaresa de las de buen mercado» ni hacerlo «de grado». En
otras palabras: el lugar natural de la hija de un rey jamds podrd parecerse al de
la Maria Pérez (;acaso la famosa Balteira, juglaresa de Betanzos que se gané la
vida en la cortes de Fernando 111 y de Alfonso x?) a la que alude Joan Vdasquiz
en una maliciosa composicién: «O que veer quiser, ai cavaleiro, / Maria Pérez,
leve algun dinheiro»”. Claro estd que ésa siempre serd otra copla.

¢ Valga sin ir mds lejos el explicit que nos ha llegado del Cantar de Mio Cid, donde el
mercado monetario aparece como posibilidad mds que plausible en el circuito de difusién del
texto: «Si non tenedes dineros / echad alld unos pefios, / que bien nos lo dardn sobr'ellos» (cito por
la imponente edicién de A. MONTANER del Cantar de Mio Cid, Barcelona, Galaxia Gutenberg &
Circulo de Lecturos, 2011, p. 218)

77 Numerosos trabajos han intentado en los tltimos afos superar esta limitacion del «mester de
clerecfa» alo nacional. Merece desde luego conocerse el excelente libro de E. GonzALEZ BLaNcO GARCia,
La cuaderna via espanola en su marco panromdnico, Madrid, Fundacién Universitaria Espafiola, 2010.

78 Delaantologia de M. RoDRIGUES Lara, Cantigas d escarnho e de mal dizer dos cancioneiros
medievais galego-portugueses, 22 ed., Vigo, Galaxia, 1970, p. 374.
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LA CUADERNA VIA CASTELLANA DEL SIGLO XIII
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Figura 1. Libro de Alexandre, Manuscrito O (Biblioteca Nacional de Madrid, ms. Vit. 5-10. fol. 1r)

Figura 2. Libro de Alexandre, Manuscrito O (Biblioteca Nacional de Madrid, ms. Vit. 5-10, fol. 19v)
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Figura 4. Libro de Alexandre, (Manuscrito O, Biblioteca Nacional de Madrid, ms. Vit. 5-10, fol.
81v); y Manuscrito P (Bibliothéque Nationale de Paris, Ms. Esp. 488, fol. 3v)





