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PROLOGO

JUAN VARO ZAFRA

SurGIDA a mediados del siglo xx, la historia de los conceptos se
afirmé como un campo de la investigacién histérica, desgajado de
la hermenéutica, que pretendia, al igual que esta, proponer una
alternativa a la historia de las ideas y a la historia de los problemas
del neokantismo. Como la hermenéutica, la historia de los con-
ceptos considera que el lenguaje es una instancia irrenunciable en
el conocimiento del mundo y de la sociedad; pero, a diferencia
de esta, sostiene que existen elementos prelingiiisticos y extralin-
giifsticos que resultan determinantes en la acotacién del marco de
posibilidad de la historia® articulado en el 4mbito de estudio de la
histérica?, aunque estos requieran necesariamente de la mediacién
del lenguaje para resultar aprehensibles. De este modo, Reinhart

1. En realidad, Koselleck partia de una visién muy restrictiva del concep-
to de lenguaje de la hermenéutica, desatendiendo las precisiones de Gadamer
cuando decfa en “Texto e interpretacién” de 1984 que la hermenéutica no solo
comprendia el lenguaje en un sentido laxo, incluyendo el del arte o la naturaleza,
sino que, ademds, afirmaba la existencia de una dimensién de la realidad, ulterior
al lenguaje, que no puede ser comprendida del todo.

2. Para la relacién entre hermenéutica e histérica, puede verse Koselleck, R.
y H. G. Gadamer (1997), Historia y hermenéutica, Introduccién de J. L .Villacafas
y E. Oncina, Barcelona, Paidds, pp. 69-71 y 86-93.
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AQUELLA ESCALERA POR LA CUAL SE PUEDE
SUBIR AL VERDADERO AMOR:
LA TRATADISTICA AMOROSA EN EL SIGLO XVI

GINES TORRES SALINAS
Universidud de Granada

EL concepto del amor renacentista, sobre todo en su vertic/:nt‘e neo-
platénica y sus multiples implicaciones dentro de la tratadlstlf:a yla
poética renacentistas, en virtud de su centralidad dentro del}smtema
literario y filoséfico del mundo 4ureo, ha sido uno de los m4s traba-
jados por la tradicién critica, con resultados tan 'flbundantes como
precisos. En ese mar de textos quisiéramos dedicar unas cuantas
notas a un tratado amoroso de finales ya del siglo xv1, marginal en
cierto sentido: el Didlogo de amor de Damasio de Frias, conoci‘do
también por el nombre de su protagonista femenina como la Dérida.
El interés de la Dérida radica en su posibilidad de ilustrar muy
bien la direccién de un proceso, de una interesante modulacién
dentro de la tratadistica amorosa renacentista. Una tratadist.ica e
en Espafia conoci6 enorme éxito en su vertiente neopla'lt(’)mca mds
ortodoxa, como demuestra la enorme acogida editorial y, sobre
todo, doctrinal —pues no conviene olvidar que, como bien sefia-
lara Guillermo Serés “lo cierto es que en muchos aspectos hubq un
ostensible divorcio entre la teorfa amorosa y la préactica poé‘tlca
(1996: 210)— que tuvieron en Espafia —en sintonia, en reahd.a,d,
con toda Europa— las dos obras que capitanean la concepcion
como El Cortesano, de Castiglione —traduccion emblemétlca/y
significativa de Juan Boscin— o los Dfri.fﬂl(fii}.! de amor, .de Leori
Hebreo, escritas ambas bajo el impulso del libro fundacional de
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periodo en lo que a tratadistica amorosa del periodo se refiere, el
De amore de Marsilio Ficino.

No es este lugar para trazar, por lo que de apresurado y re-
duccionista tendrfa, un resumen de dicha tratadistica amorosa
neoplaténica, tan bien estudiada por la critica’, por lo que, sin
desarrollar la cuestién, bastard aqui para nuestro propésito de
estudiar la Ddrida y su significacién, con recordar que la estirpe
ficiniana anteriormente sefialada “traccia una teoria dell’amore,
che ¢ una vera e propia dialettica dello spirito” (Saitta, 1923: 220).
Efectivamente, el amor se concibe en cuanto concepto a través del
alma, como sefiala Margolin al hablar en este sentido de “dialectique
platénico-ficinienne: on passe de 'amour des beaux corps —ou
d’un beau corps— 2 celui des belles 4mes, et de 'amour des belles
dmes a celui du bien supréme, c’est-a-dire Dieu” (1986: 599). Asi,
para el neoplatonismo mds ortodoxo, apunta Parker que “el amor
por la mujer constitufa una etapa hacia algo de lo que formaba
parte: el amor por Dios. Era una etapa que, lejos de quedar atris,
se incorporaba a la ascensién” (1986: 63); y es que, sefiala Serés, “cl
amor humano le permite [al hombre], merced a la transformacién,
elevarse al amor ideal, ascender por la scala perfectionis” (1986: 189).

Una dialéctica amorosa, esta entre el cuerpo y el alma, que
detectamos sin dificultades en los tratados amorosos que irradiardn
su influencia sobre la literatura espafiola. Sintético y elegante como
acostumbra, Castiglione, en el libro cuarto de £/ Cortesano, suerte
de tratado de amor de estirpe indudablemente neoplaténica, que
da pie al razonamiento amoroso a partir del planteamiento de un
problema muy concreto: si es posible y adecuado que amen los
ancianos. Allf, después de extenderse sobre “la sensualidad [que]
fcilmente derrueca al alma y [...] hace que siga el apetito” (2009:
431) a aquellos que “se dexan vencer del amor vicioso” (p. 433),

1. Cfr., entre otros muchos, Saitta (1923), Festugiere (1941: 1-140), Par-
ker (1986), Kristeller (1988), Rodriguez (1990) Chastel (1996: 131-148), Serés
(1996) y Culianu (1999); merece la pena prestar atencién al ejemplar prélogo que
hace Rocfo de la Villa Ardura a su edicién del De amore ficiniano (1986: XI-XL).
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el conde introduce una interesante imagen, que explica muy bien
la l6gica amorosa del neoplatonismo. Al regresar al argumento
central del tratado, Castiglione afirma: “Y mds que, en viéndose
declinar a la vejez, dexen de amar con este amor que agora decimos,

y s¢ retrayan, apartindose del deseo que la sensualidad trae, como
del mds baxo paso de aquella escalera por la cual se puede subir al
verdadero amor” (p. 433). El amor se entiende como una “escala,

por la que puede subirse desde el peldafio mis bajo (el deseo de la
belleza sensual) hasta el mds alto (apetencia de la belleza divina)
(Reyes Cano, 2009: 47).

Parecida concepcién de la dimensién sensible en el amor parece
latir en un pasaje de los Didlogos de amor, en el que, para ilustrar
Ja necesidad de calibrar, acercasse y amar correctamente la belleza
corporal, Leén Hebreo recurre a la imagen de las lentes:

Asi como los lentes son buenos, bellos y deseados cuando
la claridad de los mismos es proporcionada a la vista y a los
ojos, a los que sirven bien al representar las especies visuales
(y siendo mis claros y i!l'HITI'OpOrCiI!ﬂ'{ltliI.‘\' son malos, no eiluln
indtiles, sino incluso perjudiciales e impedimento para la visién),
del mismo modo el conocimiento de las bellezas sensibles es
més o menos bueno, causa de amor y de placer, segin sirva
mis o menos para conocer las bellezas intelectivas, e induce a
amar y a gozar de estas ultimas; cuando es desproporcionado y
no se dirige a ellas es nocivo, impide ver las bellezas de la luz
intelectiva, en la cual consiste el fin del hombre (pp. 294-295).

Frente a estas posturas, que podrfamos calificar como cercanas al
neoplatonismo mds ortodoxo —o ficiniano, si se prefiere—, la obra
de Damasio de Frias da cuenta de una peculiar modulacién, que aso-
ma en la Dérida como la cifra de una quiebra, de una modificacién
en el concepto mismo del amor renacentista y sus implicacior}es.
En contraste con estas concepciones estrictamente neoplaténicas
del amor, Damasio de Frias en la Dérida pone en boca de Dameo,
protagonista masculino de su tratado que “el amante no solamente
ama, como piensas, el alma, ni solo aspira a la posesion de ella, que
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también ama extremadamente el cuerpo, y ni mas ni menos desea
poseer de €l lo que honesta y comedidamente puede” (1920: 331).

El cuerpo, para Damasio de Frias, serd no un puente a evitar,
mal menor necesario de las ansias del apetito, sino un elemento
mids, activo ¢ indispensable, del fenémeno amoroso. De los motivos
de este cambio, de las implicaciones que el mismo trae en la propia
légica de la tratadistica amorosa renacentista, trataré de dar cuenta
en estas paginas.

DaMASIO DE FRiAS Y LA DOripA: “UN CLASICO PARA SER ESTUDIADO”

Se proponia Eugenio Asensio, en el que probablemente ha sido
el més féril de los (pocos) textos dedicados a la Dédrida, “refrescar
la fama de un prosista castellano casi olvidado: Damasio de Frias y
Balboa” (1975: 219). Efectivamente, la figura de Damasio de Frias
es muy poco conocida, a pesar de que ciertos trabajos han tratado
de sacarla a la luz de los estudios dureos, como son las alusiones de
Antonio Prieto en su Poesia espariola del siglo xvi (1987: 648-652),
o el intento de Lorenzo Rubio por mostrarnos un “Damasio de
Frias: cldsico para ser estudiado” (1988). Los pocos y no del todo
concluyentes datos de que disponemos dan a entender que nacié en
Valladolid, —aunque sea este un dato que, sefiala Lorenzo Rubio,
“sigue sin estar demostrado” (p. 147)— y que, apunta Montesinos,
Damasio “representa de la manera mds pura ese tipo de escritor
‘privado’, digdmoslo asi —tan frecuente en Espafia en el siglo
XvI—, reacio a los halagos de la publicidad, curioso, verboso, de
ingenio pronto y buen sentido, escéptico y timido” (1932: 189).
En cuanto a su formacién y ocupaciones, nos dice Asensio que
“habfa frecuentado de muchacho las escuelas de Salamanca” (1975:
219), y que entrd al servicio del almirante de Castilla, don Luis
Enriquez, duque de Rioseco, casado con Ana de Cabrera, condesa
de Médica en Sicilia®.

2. La cercanfa a la duquesa de Rioseco permitié a Damasio de Frias,
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Es en Valladolid donde parece entrar en contacto, en ¢l espacio
de la corte, con ciertos humanistas italianos, de los que Asensio da
¢l nombre de “Juan Lorenzo Otavanti, el traductor al castellano de
Savonarola y Maquiavelo” (1975: 220), asi como con Diego Hur-
tado de Mendoza, quien es para Asensio el verdadero catalizador
del italianismo de Damasio de Frias, y probablemente aquel que
le dio a conocer la obra, tan cercana a la suya, de Speron Speroni
(Asensio, 1975: 220; Rubio, 1988: 147).

Se supone que fue en la imprenta de Philippe de Iunta y Juan
Bautista Varesio, donde en 1593 aparecié la primera edicién de la
Dérida, bajo el titulo de Didlogo de amor, intitulado “Dérida”. En
que se trata de las causas por donde puede un amante (sin ser notado
de inconstante) retivarse de su amor (1975: 223); parece ser, segin
afirma Nicolds Antonio, que en 1596 apareceria una segunda tirada,
puesta en duda por Asensio (p. 223). En 1624, el Index auctorum
damnatae memoriae de Lisboa prohibié la Dérida, pasando al Index
espafiol de Zapata, publicado en Sevilla en 1631.

EL MATIZ NATURALISTA

La novedad de la Dériday su labor de cufia en la formulacién
de un concepto del amor algo diverso con respecto al del neopla-
tonismo mids ortodoxo no pueden entenderse si no enmarcamos

daro curioso en el trazado del mapa de la teorfa amorosa renacentista en nuestra
literatura, visicar y entablar simpdtica sintonia con la condesa de Gelves, Ja Luz de
Fernando de Herrera, con quien parece ser que establecié una disputa a cuentas de
las Anotaciones, como sefiala el propio Herrera en su Controversia contra el Prete
Jacopin, a quien recuerda la existencia de un “Damazio [que] para juzgar estas
Anotaziones en una muy prolija carea, que enbié desde Balladolid a un Platero,
qu’estaba en Sebilla, que a buena razén no debia ser tan letrado como V.R., con
que os quité la gloria de aver sido el primer Reprehensor dellas. Aunque, o sea
la seguridad de conziencia o otra causa, F. de H. a hecho dél el mesmo casso que
de vos” (en Asensio, 1975: 221). Para dicha controversia, Cfy. Montero (1984)
y Lépez Bueno (1990).
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la obra en un conjunto de nuevos tratados que aparecen andado
ya el Renacimiento, y que, frente a la ortodoxia neoplaténica que
hemos esbozado antes, apuestan por unos presupuestos amorosos
que, ha sefialado Lara Garrido (1997: 57-58) a propésito de ciertas
cuestiones de poética amorosa de Francisco de Aldana, “nos alejan
del neoplatonismo y resultan inteligibles solo desde la conceptuali-
zacién naturalista de determinados trattas”. Lara cita una serie de
obras pertenecientes a la érbita de la tratadistica italiana, como el
Dialogo d’Amore de Sperone Speroni, texto muy conocido y lefdo
en la época y que, recordemos, Damasio de Frias habrfa conocido
a través de Hurtado de Mendoza; el Dialogo della infinita d’amore
de Tullia d’Aragona, las Lezzioni de Benedetto Varchi, o el Libro
di natura d’amore de Mario Equicola; a estas podrfamos anadir
otras obras de la misma érbita italiana, tales como 7/ Raverta o la
Leonora de Giuseppe Betussi, el Ragionamiento d’amore de Fran-
cesco Sansovino o el Specchio d’amore de Bartolomeo Gottifredi; e
incluso obras escritas en lengua castellana —entre las que, desgra-
ciadamente, se ha perdido el Tractado de amor en modo platénico,
supuestamente compuesto por Francisco de Aldana, y que hubiera
resultado sumamente revelador para estudiar la poética amorosa del
“Divino Capitdn®— , como ¢l Tratado de la hermosura y el amor
de Maximiliano Calvi, “escandalosisimo plagio de los didlogos de
Ledn Hebreo” (1974: 532), segiin Menéndez Pelayo’; o la propia
Dérida, del cual ya Menéndez Pelayo advertia, con fina intuicién,
que “no pertenece, como bien claro se ve por su mismo titulo, a
la literatura filoséfica, sino a la literatura galante” (1974: 532),
dejando de este modo constancia de su pertenencia a un espacio
doctrinal distinto al del De amore o los Didlogos de amor.

3. Los ataques de Menéndez Pelayo al libro son tremendos: “fue des-
membrando el Libro de Leén Hebreo, y dando diverso encaje y colocacién a los
pedazos, para hacer de este modo menos manifiesca su rapifia” (1974: 533). Cfr.
al respecto de la critica de Menéndez Pelayo al libro de Calvi, la reflexién de Soria

Olmedo (2008: 60).
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“Pues hermosura busco y no doctrina”: Soria Olmedo (2008: 73)
recuerda estos versos del Jardin de Venus para ilustrar cudl pueda ser
la diferencia entre los nuevos tratados naturalistas, orientados hacia
¢l componente corporal, y aquellos primeros modelos neopl'a’ténicos
que encontraron en el De amore su primer hito y en los Didlogos de
amor su primer éxito editorial. Giuseppe Zonta, edltor'en) 1912 de
varios de estos didlogos en un volumen sobre los Tmtm.tz d dsore del
Cinguecento, explicaba que la del amor era la especu%aaén ﬁlo?oﬁco
moral que més interesaba “nella culta societa letteraria e cortegianes-
ca del Cinquecento” (1980: 353). En dicho interés, explica Zo.nta,
el rio de la doctrina ficiniana vio acrecentado su caudal original,
procedente de la fuente neoplaténica, gracias a la contr.ibuc%(’)n de
otras tradiciones filoséficas, lo que supuso una doble d1recc1c’>n‘en
los intereses de estos tratados de amor, “si nel rispetto metafisico
delle sue cause e de’ suoi effetti, come nel rispetto pratico dell’arte
énde conoscerlo ed applicarlo” (Zonta, 1980: 353). ‘

Zonta, aunque més partidario de la imagen acumu.latlva que
de la disyuntiva, llamaba ya la atencién sobre que la soc1<=jdad/ cor-
tesana del Cinquecento fuese uno de los factores que ex.phcar}an la
aparicién de unos tratados que, en cierto sentido, se dls.tanaaban
de la tradicién neoplaténica mds ortodoxa. En ese sentido, De la

Villa Ardura ha sefalado que

Fruto de la recién estrenada ociosidad de la burguesfa ya
asentada, los sucesos concretos de la convivencia comienzan
a adquirir una importancia desconocida. En el excederllte de
las esferas de la vida del comerciante —su casa en la ciudad,
su villa y su compleja vida social— se fortalece el papel de la

mujer y, mds alld de la institucion familiar, !-l;\' asociaciones
de libre eleccién, como la amistad o el amor. Surgen nucvos
sentimicntos que deben conocerse y falta una ij‘t"i!lugi‘];l [:rnp]:{
que respalde la situacion de esta nueva clase dirigente. Y es il'l
pensamiento de la Academia platénica el que vaa ul;ilr .|mm|m-
a es0s senrimicntos v 4 ofrecer una COSMOVISIOn Ii_’;__'_llllll:li_ll:'l'.'l

(1986: XIV-XV).
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La reflexién de Rocio de la Villa sobre las preocupaciones de
una nueva clase social acerca de nociones concretas de la vida,
entre ellas el amor, nos da pie a pensar que dichas preocupaciones
generaran unos nuevos textos, acordes a ellas.

Soria Olmedo recuerda que la aparicién de una nueva cultura
urbana en ciudades como Venecia (Pozzi, 1980: VIII) “trae consigo
un nuevo tipo de intelectual, que ya no es el filésofo humanista
de fines del Cuatrocientos ni el aristécrata ‘sprezzato’ de la corte
de Urbino, sino un divulgador de mds o menos altura” (Soria
Olmedo, 2008: 57). Las “exigencias morales y sociales de la vida
cotidiana” en este nuevo espacio, unidas a lo que Parker llama “las
limitaciones filoséficas del neoplatonismo italiano” (1986: 127)4,
hardn que, cuando esta nueva figura se aplique a la escritura de los
tratados de amor, acabe componiendo libros que “suelen perder
en rigor filoséfico lo que ganan en mundanidad” (Soria Olmedo,
2008: 57). Las obras que se producen en este cambio de paradigma
cultural se constituyen como “un qualche contributo alla storia del
costume in Iralia” o también como “documento della vita pratica”
(Zonta, 1980: 354), muy en sintonfa, por cierto, con esa cercanfa
a la experiencia que Lapesa, Serés u Orozco hallaban en la poesta
de Garcilaso.

En este sentido Pozzi habla del interés de los poetas, quicnes
encajarfan muy bien en esa figura del divulgador a la que hacfa
referencia Soria Olmedo, por “gli effetti della passione amorosa sul
comportamiento sociale e il ruolo che all’amore si deve assegnare
nella vita umana” (1980: XI), solo que siendo mucho mds tajante
en su conclusién que Zonta. Si este tltimo abogaba por una inte-

4. Introduce Parker la idea de que las criticas a los tratados neoplatdnicos
mis ortodoxos “fueron retomadas por los religiosos de la Contrarreforma que,
ansiosos por cristianizar la literatura humanista, condenaron la tradicién literaria
de la idealizacién del amor humano no solo por no ser religiosa sino también
por ser irresponsable dada su irrealidad puesto que, al no mostrar a sus lectores
los problemas fundamentales de la vida, les incitaba a refugiarse en lo que hoy
llamamos escapismo” (p. 131).
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gracién de diversas tradiciones en el rio de la tratadistica ficiniana,
para Pozzi, la tratadistica amorosa sufre en la segunda mitad del xvi
los envites de una crisis politica, econdmica, social, traducida en un
vuelco hacia esa cultura cortesana a la que ya nos hemos referido,
en la que “la cultura non ¢ sostanza ma ornamento esteriore” (p.
XXXVII)®. El modelo da sintomas de agotamiento para Pozzi, que
percibe una fractura, ya que “la conzecione neoplatdnica dell’amore
aveva pormai esaurito la sua funzione storica, era diventata materia
per vuote esercitazioni” (pp. XXXVII-XXXVIII).

El modelo del tratado amoroso gira asi hacia cuestiones que
no tenfan cabida en los cdnones consagrados por el neoplatonismo
mds estricto. La problemdtica amorosa se tifie de cuestiones mucho
mds pegadas a la realidad concreta del juego cortesano y del com-
portamiento social desplegado en torno a dicho juego, un poco en
consonancia con aquella idea de la “vulgarizacién distinguida” de
la que hablaba Robert Klein (1982: 221), o con la idea de Francisco
Rico segiin la cual, andado el tiempo renacentista, se desembocé
en un humanismo ya crepuscular, cuyo propio éxito acabé por
acarrear su condena®.

La atencién del publico lector —menos versado en la exigencia
doctrinal y el rigor en el comportamiento que podia exigir la lectura
del De amore ficiniano, que en el andar “ventaneando / en haca, sin
parar lucia y galana” del que hablaba Aldana en los “Pocos tercetos
escritos a un amigo” (1997: 290)— se vuelca hacia una vivencia
amorosa que para Soria Olmedo hace que “los tépicos del dmbito

5. Cfr. Cervantes, en la segunda parte del Quijote. “con ellas por si mesmo
subird a la cumbre de las letras humanas, las cuales tan bien parecen en un caballero
de capa y espada y asi le adornan, honran y engrandecen como las mitras a los
obispos o como las garnachas a los peritos jurisconsultos” (2004: 827).

6. Escribe Rico al respecto que “la filologia cldsica deja de ser el motor
principal de la cultura y se convierte para siempre en una técnica auxiliar de la
historia y de la critica literaria, sin influir salvo en una parva medida en el rumbo

de otros saberes” (Rico, 1993: 94).
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platénico sufren una considerable amplificacién y banalizacign del

contenido” (2008: 70).

Este nuevo panorama que se abre en la tratadistica

;“““i[]x;]
propiciard una posibilidad de superar la separacién enre ¢ ———
alma, propia de la doctrina ficiniana, y como consecuencia de L'”l;.
un movimiento en pos de “rivalutare 'amore ¢ la donna” (Pogy;,
1980: X11) en lo que ambos tienen que ver con lo corporal. [ 4

B
nuevas reflexiones sobre el amor se verdn por eso dotadas de up,

fuerte componente sensualista, un hedonismo que Lara Garrido, 4]
detectarlo en la poesia de Francisco de Aldana, propone entender
“desde las teorfas epictreo realistas que se autorizan en el aristo-
telismo” (1997: 60), teorfas en las que Cassirer, por cierto, vio un
intento de consolidar una filosoffa de la naturaleza basada en la
“observacién empirica, considerada como tnico medio de conocer
[entregada a] excluir del cuadro de la naturaleza todo aquello que
no se apoye en un testimonio directo de la percepcién sensible”
(1951: 187).

El rétulo de Lara Garrido segtin el cual se opera un cambio “del
cddigo petrarquista a la ‘humanitas’ sensual” (p. 50) no deja de re-
sultar sugerente. Coincidimos con Pozzi al estimar que esta apertura
no debe ser entendida como una protesta contra el espiritualismo
neoplatdénico, o como la aceptacién sin méds de concepciones aris-
totélicas, sino como una cuestién de “adesione” (p. XIV) de nuevos
elementos’, de modulacién de un modelo neoplaténico nuclear
abierto hacia un “spirito di mondanita” (Tonelli, 1933: 287). Un
modelo que, sin embargo, sigue conservando gran parte de su razén
de ser platénica, pues la unién entre las almas, la relacién entre
estas, sigue siendo eje de esta fenomenologia amorosa, como bien
seflala Garcfa, al hablar de la poesfa amorosa de Francisco de Aldana,

7. Otra cosa es que coincidamos con la idea de que esas adhesiones le
vengan sin més de “moduli, schemi, situazioni, che erano della commedia e de-
lla novela”, o de ciertos “motivi antichi, latini e medievali” (p. XIV). Mds bien
creemos que dichas adhesiones concretas llegan precisamente ahora, motivadas
por esa nueva cultura urbana de la que hablibamos antes.
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sosteniendo que este no deja de escribirlo bajo los pardmetros del

“animismo laico” (2010: 219). ‘
Eje, si, pero matizado. Efectivamente, a poco que espiguemos
B ASTRNES)

algunos ejemplos de entre la tratadistica amorosa de la segunda

-
mitad del xvi, nos encontraremos con que la especulacién amorosa

pasa de considerar el cuerpo como cscaléon hacia el amor toralizan
) 1 1 o -1 5 . g
te y divino que nos encontrabamos en Castiglione, a ent llkllll'll]
{ . _‘ :
desde una luncion mediadora en la que van de la mano la unién

del cuerpo y la union del alma. La cufia aristotélica, I!:!l'Lll|'1L|!.\T;].
" ; i : 1na
supondrd una bisqueda de lo que lLara Garrido ha llamado
Snica” - 60): si un compuesto
“yoluptas arménica” (1997: 60): si el hombre es ]

de cuerpo y de alma, serdn esas dos las instancias a las que deba

e M e
atenderse en el fenémeno amoroso. Ambas deberdn unirse, ya que,

afirma Benedetto Varchi:

Risulta tanto perfettamente e unitamente, che niuna cosa

¢ pilt una in sé slessa e pit unita e Perfetta, che tut;f) 1fl_fc0fn—
posto insieme. E per questo diceva. il ﬁlosofo,lche gli .a ettll 0
vero passioni non erano né dell’ anima sola, né fiel c-(n[.)o solo,
ma di turto il composto cid € dell’ uno ¢ dell’ altro insieme

(1858: 318).

Tullia d’Aragona —de quien no p?demos perder de v1's(§a, ala
hora de valorar su postura, que ella misma era un'ft conoc1‘a cor-
a Tralia del xvi— no solo coloca al propio V.archl como
¢l Dialogo della infinita d’amore, sino
“cutto il composto, ciod, I'anima
tfetto che 'anima sola”

tesana de |
uno de sus interlocutores en
que llegard incluso a decir que 0
e il corpo insieme, ¢ pitt nobile ¢ pilt pe

. : N
(1981(3)n 1p9a7rz:cidos términos, volviendo ya ?,nuestro texto, s;lsu.uz}
Damasio de Frias en este pasaje de su szzlogo de amor, reflexio
nando sobre por qué no ama ya a las mujeres que han muerto 0

se han casado:

DORIDA.— Menos me vale a mi parecer tu solucién,

. . ) <
pues el que muere no deja de ser, como la vista perdida, pue
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queda, al fin, el alma inmorel y eterna. DAMEQO.— §j no
deja de ser, por quedar, como dices, el alma, deja Dorida, de
ser aquel todo y compucsto que antes cra; que yo cuando e
amo a ti, sefora, digo que amo no tu alma sola, no tu cuer-
po sin alma, pucs Dorida no es su alma sola, no su cuerpo,
sino un compuesto de los dos, que con la muerte dejé de ser

(1920: 302).

Considerar que los amantes son un compuesto de cuerpo y
alma, al que se debe atender en toda su integridad, supondrd un
cambio en la concepcién y valoracién del cuerpo dentro del proceso
amoroso. Por supuesto que el cuerpo no sustituird el papel del alma,
pero si dard lugar a matices interesantes. Asi, manteniéndose la
idea, como escribe Tullia d’Aragona, de que el amor es “desiderio
di goder con unione quello o che ¢ bello veramente o che par bello
allo amante” (1980: 202), la unién del “compuesto” deberd ser
tanto espiritual como corporal, produciéndose asi una mutacién
en la concepcidén del amor ficiniano puro, ya que ahora “la mixtura
de cuerpo y alma es mds noble y perfecta que el alma sola [siendo]
superior el amor de los que emplean, no el alma sola o el cuerpo
solo, sino el alma y el cuerpo como composto” (Garcfa, 2010: 57).

Los didlogos del padovano Sperone Speroni conocieron éxito
editorial, y no tardaron en traspasar nuestras fronteras, como su-
giere Asensio al indicar que Hurtado de Mendoza “figuraba entre
los protectores posibles” del tratadista italiano (1975: 220). En
su Dialogo di amore encontramos un pasaje en que se percibe a la
perfeccién el espacio hacia el cual vira el modelo de esta tratadistica
amorosa. Uno de los personajes, tratando la cuestién de la unién de
los amantes, justo después de citar el soneto CLXVII de Petrarca
—"“Quando amor i belli occhi a terra inchina / e i vaghi spirti in
un sospiro accoglie” (2006: 564)— se corrige enseguida, propo-
niendo “Ma lasciate le poesie discendiamo alla isperienza” (1989:
24). Lo primero que nos llama la atencién es que en la reflexién
amorosa se invite a bajar. De todo lo que en el sistema ficiniano
era intento de elevacién, de subir escalones hacia el amor divino,

170

AQUELLA ESCALERA POR LA CUAL St: PUEDE SUBIR 1. VERDADERO AMOR:..

no queda aqui rastro. Pero es igualmente reveladora la nocién de
experiencia, que segiin ‘T'onelli (1933: 258) seria caracteristica de
unos autores que “hanno vivo il senso della realta del’ammore,
¢ alle teorie fanno limitazioni, aggiunte, modificazioni, tenendo
presenti la propia esperienza e la vica contempordnea”; lo que para
Prieto deriva en que estos tratados discurran “por una experiencia
y realismo opuestos al curso neoplaténico y petrarquista” (1984:
267). Esta suerte de pasadizo entre la donna angelicata de Petrarca
y la propuesta decidida de Speroni de bajar a la experiencia (Lara
Garrido, 1997: 59) es, tal vez, la mejor manera de ilustrar fa mirada
del tratadista hacia el amor.

Speroni no renuncia en ningdn momento a la dimensién es-
piritual del amor, a la importancia del alma en €l, sino que afiade
a esta la corporal. Para ello recurre a la metéfora de la pintura,
explicando que “la cosa che si ama, collo pennello e stile di amore,
nella faccia en el cuor dello amante, se stessa ed ogni cosa sua cosi
dell’anima come del corpo bien ritraggendo mirabilmente” (1989:
29). El amor abarca cuerpo y alma, encontrando expresién en la
figura del Centauro (pp. 22-23), “simbolo della duplicita, spirituale
¢ sensuale, dell’amore” (Tonelli, 1933: 288): “amore esser cosa
materiale ¢ dalla ragione sogetto” (1989: 30), dird mds adelante
Speroni. En ese compuesto el cuerpo ejerce un papel fundamen-
tal, recibiendo una valoracién positiva en virtud de esa necesidad
de unir ambas instancias, corporal y espiritual: “Anzi alla nostra
imperfezione son buona cosa le nostre membra; essendo quelle
tra amore e noi quali un solecchio, il qual levando gran parte del
suo soverchio splendore, il rimanente ci fa possenti di sostenere”
(p. 18). Los miembros del cuerpo son en Speroni necesarios para
poder disfrutar del amor, como explica cuando se refiere a la “vera
amorosa felicitd, nella quale amor col mezzo delle sue membra
Iavesse posto” (p. 39) a los amantes.

El nuevo acento sobre lo corporal trae como consecuencia la
valoracién de aquellos sentidos que el neoplatonismo ficiniano co-
locaba por debajo de la vista o el ofdo. Speroni afirma que “i sensi
son scala e via alla ragione”, lo que le permite utilizar la imagen
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de la digestién para explicar la necesidad del amor corporal como
mediacién, como asimilacién, —recordemos el “specchio” del que
acabamos de hablar— a la hora de generar el perfecto “Ermafrodito
amoroso”. Escribe Speroni que “Onde chiunque ¢ cosi sciocco in
amore ch’egli non curi i loro appetiti, ma come semplice intelligen-
zia cerchi solo di satisfarnc la mente, egli ¢ simile a colui il quale,
tranguggiando alcun cibo senza toccarlo co’ denti, pit s’inferma
che si nutrichi” (p. 6).

El nuevo rol del amor corporal hard que, entre estos sentidos,
el del tacto se vea, si no privilegiado por encima de los demds, st
al menos visto con cierta indulgencia, al ser el que hace posible la
unién corporal. El ejemplo mds extremo en este sentido lo leemos
en el Tratado del amor y la hermosura, de Massimiliano Calvi, uno
de cuyos capitulos lleva como titulo “De qué manera el tacto es el
fin de la natural hermosura y del amor. Y de que necessariamente se
ha de venir al tacto para conocer si una persona es complidamente
hermosa” (1586: 32b). La diferencia con el Ficino que afirmaba que
el amor “del voluptuoso desciende de la vista al tacto” (1986: 142)
es abismal. El punto de partida de Calvi radica en que para él “el
affecto y passion del apetito sensitivo no es otra cosa que amor; el
amor procede del conocimiento de la natural hermosura del cuerpo
humano; toda cosa conocida que causa amor es buena, porque no
podria ser amada si primero no fuesse conocida” (1586: 32b). Los
patrones neoplaténicos que relacionaban amor, belleza y bondad
se aplican al espacio estricto del cuerpo humano y de la necesidad
de conocer la hermosura de la persona, lo que le lleva a concluir:

Y, como la hermosura acarrea al amor, y el amor es un
desseo de gozar, y el gozo es la perfeccion del desseo, assi el
tacto es el fin y perfection del gozo. Por manera que es nece-
sario pervenir y llegar al tacto, no solamente para juzgar una
persona por hermosa, mas también para conseguir el fin de la

hermosura, que es gozar della (p. 33b).

El aderezo platénico, junto a cierta precaucién doctrinal que
se extiende a lo largo de todo el tratado, y en la que Soria Olmedo
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ve una him!nh__'_'mi;! pragmdtica” (2008: 65)", tratan de compen-
sar lo que en realidad s¢ puede leer entre las lineas de Calvis una
'||__|\i'|{]“h-i¢',|1 de la belleza y el amor corporales por si mismos o,
cuando menos, tan necesarios como el espiritual o metafisico, que
movié a Menéndez Pelayo a hablar de una estructura del libro
Cuyos L:tpilulm dedicados a la belleza femenina oscilaban “entre
' 533).

metafisicos y fisioldgicos, entre platdnicos y lGbricos” (197

La DORIDA: TRATADO DE AMOR NATURALISTA

La modulacién que sufre el concepto de amor en esta tra-
tadistica se manifiesta a la perfeccién en la Dérida, deudora sin
duda de los textos de Calvi o Speroni (Asensio, 1975: 229-230).
Damasio de Prias se muestra mucho mds contundente, podand.o
con amplitud el aparato doctrinal de su Didlogo de amor, a cambio
de obtener un texto que, en su sencillez, resulta fascinante por la
falta de tapujos que demuestra.

Podemos comenzar ocupandonos de Ja manera en que Dama-
sio de Frias asume sin ningtn problema, en boca de Dameo, los
presupuestos de la tratadistica amorosa naturalista en lo referente
a1 la necesidad de que sean cuerpo y alma las dos instancias que
entren en juego a la hora de establecer los pardmetros d('.lﬂ 1'(-1;1(10_n
amorosa. Eugenio Asensio reconoce la enorme mlll':‘:'cnmn- de matiz
entre la “robusta sintesis platénico—aristotélica” de los didlogos, y
“1a doctrina del ‘amor mixtus’” que propone Frias (Soria Olmedo,

i igui j [y Q s en si
8. Aduce Soria el siguiente pasaje de Calvi: “El acto corporal no e

bueno por aquellas imperfectiones que tiene; mas t.]11.1|1n||.| ge ComeLe n_!.’lij quien y
quando ¢s licito, y quanto basta, no es contra las leyes ni lml‘m de razén, ”E pcr—l
jndica a la saludo, y es tenido por obra buena, y por conseguiente .511 finqueese
delevte no solamente no es malo, pero de los sabios es por bueno juzgado; y, Ror
el contrario, quando se comete con quien no es licito, y quando no ei{nlecesarlo,
y quanto es demasiado, entonces es obra mala 'y fea, y malo y feo el deleyte que

la sigue” (Calvi, 1586: 37).

173




GINES TORRES SALINAS

2008: e refier {mi ir
. 58), en lo que se refiere a los limites espirituales impuestos
por el neoplatonismo florentino:

Basten estos trechos para mostrar con que insistencia re-

chaza no solamente ¢l amor cortesano que disocia el cuerpo
pll'ui!'ll_'(l'.l.d del marido, de alma, disponible para ¢l -.11|1-.1111ul
sino también el amor platénico, para ¢l cual las criaturas unl
su belleza t'nrp(')|'cr:=—c::|1irh.l1;tl son simples escalones que 1_'||n"n:
el alma en su ascensién hacia la suprema belleza 1:1L'115|.\¢';|';"1
Para Dameo la criatura mixta de cuerpo y alma es la lllt'l:l.‘\-'

objeto del amor (1975: 226).

Desde ahi podemos entender la afirmacién de Dameo segun
la cual “el amante no solamente ama, como piensas, el a.lmn, ni
solo aspira a la posesién de ella, que también ama cxtrem;.|¢1'.1111r"r11c
el cuerpo, y ni mds ni menos desea poseer de ¢él lo que honest |.\-'
comedidamente puede” (p. 331). En ese sentido, merece la .|1c"n‘u
extractar un amplio pasaje del Didlogo, en ¢l que la intervencion
de Dameo demuestra que la especulacién amorosa se mueve en un
espacio distinto al del neoplatonismo ficiniano:

;No sabes que en esta vida (ya otra vez me lo has afdo),
por er NOSOfros puros hombres, nuestras obras han de ser LiL'
la misma suerte humanas, y aquellas cuyas no fueren tales, no
se dird hombre sino dngel? ;No sabes .quu Amor nos lleva y
lE':IL’, y quien nos sustenta en este amor son los sentidos? I’mj.x
siendo ulﬂlns.llos terceros, ;COMO (uicres defraudarlos de su
contento? ;Coémo quieres ti que ame ¢l alma la hermosura,
SITII'L]H.L‘ p::imcrn se satisfagan y contenten los ojos de ella?
E(._.m?m quieres que s¢ pague y admire ¢l entendimiento de la
admirable harmonfa de tus palabras, del suavisimo concepto
de u‘ll:ls, sin que mis ofdos sean los que primero s¢ -.|ﬁc1m'w1|
y asi de los demds sentidos? Mira, Dérida, quicro repertirte In;
quce ya otras veces te he dicho, que yo cuando amo, y cual
otto. no ama el cuerpo solo, no sola ¢l alma y por sk el todo
es el amado. Yo a Dérida quiero, a Dérida amo; y Doérida es
su alma y cuerpo junto, no cualquiera de ellos (|1|1‘.. 332-333).
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¥l final remite al célebre parlamento de Calisto ante Sempro-
nio en La Celesting, momento simbolico en el que, precisamente,
las nociones de amor cortés propias del |n-m.lmirnlu medieval se
ven quebradas en la encrucijada que el texto de Fernando de Rojas
supone entre la Fdad Media y ¢l Renacimiento. [a imagen del
ingel, por otro lado, reaparecerd al final del tratado cuando Frias
insista en que " pensar, pucs, alguno gozar de este amor divino, sin
primero pasar por esta peligrosa contienda, es querct la impuslhhx
haciéndose de hombre angel” (p. 353).

Damasio de Frias recuperard el simil digestivo usado por Spe-
si bien algo rudo, muestra a Ia pc:r{‘cc'citén la necesaria

roni, y que,
o y abre la via hacia

mediacion de los sentidos en ¢l proceso AMOros

un amor cm‘pm‘;li haciendo decir a Dameo:

Que como clegantisimamente dice el doctisimo Speron:
‘querer gozar de sola el alma, sin hacer caso del cuerpo, es
comer la vianda sin mascar, qu¢ no la puedes pasars y si algo
comes de esta manera, no re -.1pmvu‘.l1-.-\ a la nutricion, ni pm-dc
| ¢l estdmago bien ;_:.1.\'.L;n'1n', [Pasar tiene este amor por los sen-
tidos: ellos le han de desmienuzar Y ablandar, que darles tiene

su sabor, despuds de haber dado al entendimiento lo que es

suyo (1920: 333).

En esta defensa de la corporalidad, Damasio de Frias encuentra
perfecto anclaje en la vieja teoria de los spiritus, tan bien explicada
por Robert Klein, Culianu 0 Ag;l.mhcn", y que en la poesfa csp;lﬁuln
queda 1'cprcscm'-.u'l'.1 a la perfeccion en ¢l soneto VII de Gargilaso: De
aquella vista tan pur
dos (2007: 134): "Pero los que quieren filosofar, dicen que hay en
y se levantan de ella unos espiritus an puros’y tan
ateriales, mediante los cuales se hace esta

ay excelente | salen espirtus vivos ¥ encendi-

nuestra sangre
. sotiles, que casl son 1nm

admirable junta”, lo que e lleva a decir: “ves aqud, sefora, ¢HmMo aun

9. Cfr. Klein (1982: 29-59), Serés (1996: 54-130), Culianu (1999: 29-57,
289-298), Agamben (2006: 159-189).
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los antiguos, debajo de esta mistica filosoffa, nos daban retratado
el amor y nos ensefiaban cudl es su naturaleza, que al fin es comdn
al alma y al cuerpo, no, como td piensas, del alma sola” (p. 337)10,

EL AMOR DI 1A DORIDA: UNA RELECTURA DE LA TRADICION
POLITTCA RENACENTISTA

Esta concepcién del amor tiene dos implicaciones fundamenta-
les, dos consecuencias fruto del cambio en el concepto del amor en
relacién al marcado por la tratadistica neoplaténica. Implicaciones
que, ademds, Damasio de Frias sabe engarzar a la perfeccién en la
pequefia trama doctrinal, vamos a llamarla asi, que estructura el
tratado. Son dos las cuestiones a partir de las cuales Dameo expone
a Dérida su concepcion del amor, partiendo ambas de los reproches
que ella le hace sobre lo mudable que parece su amor.

La primera se basa en el hecho de que, para Dameo, legitimado
por el papel fundamental que el cuerpo tiene para su fenomenologia

amorosa, exista una justificacién para no haber sido constante en
el amor:

Son, Dérida, cuentos largos los mios, y aunque hubiese
tiempo no te los contarfa, por no enfadarte. Solo quiero decit-
te, para tu satisfaccién y mi disculpa, que de ellas la una hizo
mudanza de estado, casindose; quien td sabes, pasé de esta

10.  Cfr. de manera inevitable el pasaje de E/ Cortesarno sobre la cuestion,
presumiblemente leido por Garcilaso: “Por eso, cuando viere a alguna mujer het-
mosa, graciosa, de buenas costumbres y de gentil arte, y tal, en fin, que él como
hombre esperimentado en amores conozca ser ella aparejada para enamoralle,
luego a la hora que cayere en la cuenta y viere que sus ojos arrebatan aquella
figura y no paran hasta metella en las entrafas, y que el alma comienza a holgar
de contemplalla y a sentir en si aquel no sé qué que la mueve y poco a poco la
enciende, y que aquellos vivos espiritus que en ella centellean de fuera por los ojos
no cesan de echar a cada punto nuevo mantenimiento al fuego [...]” (2009: 440).
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vida; otra estd en parte donde no hay esperanza de hablarla ni
verla sino con peligro de su fama o mi vida (p. 293),

[sta primera cuestion es intcrcsantci porque representa muy bien
uno de los rasgos definitorios del viraje que los tratados amorosos
del xvi dan con respecto al canon normattvo dél 11§0p1at01115111o
ficiniano: el hecho de que desciendan a la experiencia, u.1‘.,:_'ln.|uc los
iratados de amor rebajen el grado de expn:n‘ul;ul'it'm nwu}h.ma pallra
cefiirse a la problemdtica concreta de las relaciones sou;nl-.-slen 08
nuevos espacios urbanos que han comenzado a aparecer, y  los que
nos referimos mds arriba. La cuestion del matrimonio, que no €s
en absoluto planteada, por cjemplo, en el Pe amore, .ocupzi buen.a
parte de la especulacion de Damasio de Frias, a partir de la pOZl—
bilidad de que el amante, y no el marido, pueda seguir enamorado
de una dama ya casada, recordemos de nuevo a Herrera —r:io e.n
vano considerado el poeta dureo espafiol mds cercano a la ortodoxia
petrarquista—y a Leonor de Gelves''. . ) .

Que Dameo pueda dejar de lado lo.s,afec.tos por una dama qu
se haya casado se entiende a la perfeca?n. si comprendemos quZ;
en su quiebra con la ortodoxia neopl‘a,tomca, el cuerpo pasa a sor
tan importante cOmMo el alma en la 1‘1‘mon de los amantesgr cjuel, p
tanto, una vez casada la dama, es el amor de su marido™ ¢l que
“més propiamente tiene el sefiorfo del cuerpo, en el cuDal n;lr}gur:;
parte quieren estos que tenga e‘l amante (p. 325).1 c ahi, ;i)én
tanto, que mds adelante, Damasto de Frias ha,ga que la instituc
del matrimonio quede sancionada por la teorfa amorosa que viene

defendiendo en el tratado:

. e T e A 11951
11, “Perrarca andaluz del segundo Renacimiento le Nlamard Vilanova [I‘ |
ie ‘0 e spa CsprLh 45 consciente de la importancia de
700); siendo para Roncero el poeta espanol mds cons % L i
Petrarca™ (1992: 24); en virtud de su eleccidn, apunta Begofia Lopc 1 :
— " . 1 3 & o i ’ - ardnico, en boga
“modelo [del] discurso filogrdfico, [l4mese petrarquistay !:anl.mml?a - g
icibles tintes de coleccion eleglaca
nire sus cnmrm]»m--inms |'L'!l1n?,‘.'l1‘1dnln con W.ﬁll!lu tinres de L.(:lu_n.mn clog
[ C S it 1
propia de los autores latinos™ (1998 83),
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Nace de aqui que el amance, viendo cémo por esto me-
dio solo santisimamente puede venir en posesion del cuerpo,
sin ofender a la limpicza y comedimiento de su amor, desea
sumamente casarse con su dama, pues a su entera felicidad
no puede ¢l arribar menos que con la absoluta posesién de la

cosa amada (p. 341).

Como puede comprobarse, es precisamente la modulacién en
el concepto de amor, nacida de una serie de coordenadas intelec-
tuales, sociales, ideoldgicas en suma, la que estd detrds del hecho
de que Damasio de Frias descienda el discurso amoroso desde la
especulacién metafisica de esa “isla” que cra la corte de Urbino en
El Cortesano a la problemitica real del matrimonio, en tanto que
clemento de la realidad cotidiana, expuesto a los diferentes usos
sociales del publico que consume dichos tratados.

La segunda de las posibilidades por las cuales Dameo veria
justificada la mudanza en su amor es aquella que se plantea en
¢l caso de que la amada muriera. Dérida parece convertirse aqui
en abogada de los presupuestos necoplaténicos al recriminar a su
interlocutor que “cuando el amor es cual ti publicas que fue el
tuyo, en cualquier estado se permite, y quien mucho se quiso en
vida, también se ha de amar en la muerte” (pp. 293-294). Dameo
responde desde una absoluta y radical perspectiva naturalista, escu-
ddndose en la concepcién del ser humano como compasto de cuerpo
y alma. El razonamiento de Damasio de Frias al respecto es de una
frialdad demoledora, como no podia ser de otra manera después
de hacer al cuerpo elemento indispensable del nuevo concepto de
amor. Asi, dice Dameo:

No dudes, Dérida, sino que muchas cosas se ven hechas
entre amantes por sus amadas muertas que podrfan parecer de
muy verdadero amor. Pero td, si bien lo miras, verds que ver-
daderamente no lo son, pues sin duda es gran vanidad pensar
que se aman los muertos con aquel amor que viviendo (p. 295).

Para concluir afirmando que
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repughi que con ¢l dolor de |2 absoluta privacion esee el amaoi
CpPuEn

1 s la cos: ada se perdid de ral manera,

de lu posesion, que pues la cosa amac | 1
tambicn se pcrdi(') de tal manera, tambicn |
¥ 4 I SCEr; i Speranza
la esperanza de mds poderla gozar ni poseer; y la es| \

rdida, ;cémo quieres i (i hava amor donde ya no queda
perdida, ¢ )
qué amar? (p. 301).

5€ Pl'l'\hn“ con l'H‘I

['rias el composto es fundamental hasta el

Para Damasio de ada el alma

! L 3 5 pal
Punl ) \l l]llL una vez ruerta Ia peIS()lla esto €S, SC

O 1 L1 Ontoic 1a y I) I 3 a y
del CLCT |" » l. Cch da({ L )t.‘lca Ca”lb 3 or tanto Cl mor a

no tiene sentido:

Que as{ como en apartindose el alma del cuerpo, }.).uesto
que nos lo parezca, ya no es el m'ler'lO cuerPo quiapllaln::zrs(;
el que allf queda, sino otro nuevo sujeto: a.51 muer ko
amada que daba como alma y verdadero ser ;1 nu‘es e ue,l
¢l se acaba y sucede otro, como vemos, fan iverso q

i : 6).
primero cuanto lo es el cuerpo vivo del muerto (p. 31 )

. T . : or
Esta valoracién de la imposibilidad de la existencia del a

2 ] 1 0 , ] P -I ]
despues de a mue[te, ql.le esactlvaria, aria lIIlpOSl €S pala este

e laso (2007: 198-219) en el que el poeta se

mera égloga de Garcl
dirige asi a su Elisa:

Divina Elisa, pues agora el Cif?lO

con inmortales pies pisas y mides,

y su mudanza ves, estfmdo queda‘,

spor qué de mf te olvidas y no pides 1
que se apresure el tiempo en que este velo
rompa del cuerpo, y verme libre pueda,
y en la tercera rueda,

contigo mano a mano,

busquemos otro llano, ’
busquemos otros montes y o,tros rios
otros valles floridos y sombrios,

do descansar y siempre pueda verte
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