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Particularmente, pienso que Jorge Manrique hace en el poema un uso muy certero del pensamiento
agustiniano. Lo deduzco al cotejar las Coplas con los capitulos correspondientes de Las confesiones en los que
el santo de Tagaste se ocup6 de dirimir y explicar la sustancia del tiempo como referente ineludible de la vida
humana.

Ya dijimos que las Coplas no tienen desperdicio, no hay en ellas lugar a concesiones o demoras retdricas.
Desde el principio al fin son palabra precisa, prieta, aunque muy jugosa y plastica, porque obedecen a un
designio claro y concluyente cuyo fin es esencialmente doctrinal, sin desaprovechar por ello el rédito politico,
como veremos mas adelante. El inicio no puede estar mas cargado de sentido, pues en las primeras coplas se
puede decir que esta ya expuesta al completo la tesis del poema: la fugacidad de la vida y la muerte cierta e
imprevisible (I y II), la provisionalidad y escaso valor de este mundo, solo lugar de paso para ganar el otro que
promete la fe en Dios (V y VI), pero es que ademas el arranque del poema no es otra cosa que una invitacion al
hombre —al oyente o lector del poema— a contemplar esas grandes verdades de la vida que va a exponer a
continuacion desde la profundidad del yo, desde su interioridad:

Recuerde el alma dormida,
abive el seso y despierte

contemplando
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como se pasa la vida,

cémo se viene la muerte

tan callando;

cuand presto se va el plazer,
cémo después de acordado da
dolor,

cOmo a nuestro parescer
cualquiera tiempo pasado

fue mejor.

Aparte de los ecos e influencias muy puntuales que se han visto en las formas verbales de la exhortacién o en

los siguientes versos [27], hay un trasfondo agustiniano que nos parece evidente y que va a apuntalar el sentido
de todas las Coplas. La mirada del hombre consciente siempre debe partir de su interioridad, de su alma, que
es el centro de su yo, de su ser, tal es la idea motriz de san Agustin a la hora de iniciar su filosofia-teologia
hacia la trascendencia. Dice en el decisivo libro X de Las confesiones: “Soy un hombre, y tengo un cuerpo que
mira al exterior y un alma que esta en mi interior (...) Pero la parte mejor del hombre es sin duda la parte interior”

[28]. A esa parte, infrautilizada o abandonada habitualmente por el hombre, hace referencia Jorge Manrique,
cuya concepcion antropolégica es eminentemente agustiniana, aunque este dualismo lo adoptd la Iglesia
enseguida y era el propio del mundo medieval. San Agustin creia que era en el alma donde se guardaba la
huella divina, pues habia sido creada por Dios a su imagen y semejanza. Tal dualidad aparece meridianamente
en la copla VII, que opone “la cara fermosa corporal” al “anima gloriosa angelical”, y llama a la primera

“cattiva” y a la segunda “sefiora”, aunque el hombre mire por la primera y deje postergada a la segunda[29].

El poeta invita al alma, a la parte noble del hombre, a la contemplacién o consideracién de lo que es su vida y lo
que debiera ser. Un sentido moral muy propio del sermén, que también empezaria con una llamada a la
atenciéon del oyente. Sin embargo, es facil deducir como las tres potencias del alma que consideraba san
Agustin: memoria, entendimiento y voluntad, estan presentes en las Coplas. Empieza aludiendo a la memoria
—“recuerde”- y al juicio o “seso0”, a los que pone alerta —“despierte’— para que se dispongan a la meditacién,
pues la reflexién es la que lleva al conocimiento y la que pone en trance de decidir a la voluntad. Como en san
Agustin, esta reflexion para llegar a la verdad, al conocimiento de la filiacion divina del hombre, ha de partir de
la contingencia y mutabilidad del mundo y la finitud de la vida humana. El papel de la memoria es
fundamental para el de Hipona, porque en ella “estan guardados inmensos tesoros de imagenes de todas

esas cosas que nos entran por los sentidos” [30]. El hombre exterior le presta al hombre interior un gran servicio
a través de los sentidos, cuyas imagenes almacenara la memoria segun impresiones recibidas.

A ese despertar de la memoria a que alude el “recuerde” inicial, contribuye el poeta acudiendo a imagenes
certeras, figurativas, para ilustrar las ideas abstractas que expone. En este sentido, las imagenes de los rios y el
mar de la copla Ill no son sino la trasposicion sensitiva de las dos primeras, como la imagen del camino y la
jornada de la V. El poeta crea imagenes, porque son estas y no las cosas en si las que activan la memoria. La
tan comentada sensorialidad de las coplas del apartado del ubi sunt serian un magnifico ejemplo de este
proceder. Dice san Agustin que todas esas imagenes que se conservan en la memoria con entera distincion y
segun su especie han ido entrado cada una por su puerta: “por los ojos la luz y todos los colores y las formas
de los cuerpos; por los oidos toda la gama de las percepciones sonoras; por la entrada de la nariz los olores, y

los sabores por la entrada de la boca y el paladar...” [31] Cuando se las nombra o recuerda acuden al
pensamiento. Con la voluptuosidad de algunas coplas como las que evocan las ostentosas fiestas en la corte de
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Juan Il, el poeta esta suscitando esas imagenes alojadas en la memoria de sus oyentes para que sometan las
acciones de donde proceden a juicio, de acuerdo con la doctrina ascética que trata [32]. Somete a juicio, en
todas estas coplas dedicadas a la Ultima grandeza castellana, lo que él llama “los plazeres y dulcores” de la
vida, las ambiciones y los bienes poseidos, representados en las cosas y las sensaciones placenteras que sus
imagenes suscitan, que, dado su caracter efimero, son un yerro en el camino hacia bienes superiores y eternos.

La facultad de la memoria esta intimamente vinculada con la conciencia humana del tiempo. Y el concepto
del tiempo es en san Agustin no una cuestidon ajena al hombre, una realidad fisica, tal como la concebia
Aristételes, sino una realidad siquica, inherente al alma humana. A analizar la experiencia del tiempo como
realidad que el hombre descubre en su interior dedica el santo el libro siguiente, el undécimo de Las
confesiones. El tiempo —dice— no seria tal si no fuera fugitivo; tal es su esencia: la fugacidad, y esta es la
primera premisa que pone Manrique en sus Coplas, lo que invita a “contemplar” de inmediato al alma: “cémo
se pasa la vida / cémo se viene la muerte / tan callando”. El poeta se sitla en la misma consideracion del
tiempo sicolégico o fenomenoldgico, fruto de la experiencia interior humana, que no del fisico o cosmoldgico,
pues para el santo no es por el movimiento de los astros o por el de los cuerpos como puede ser este medido.
El tiempo es una “distension del alma”, una medida interior que esta hace por la impresién que le dejan las
cosas al pasar. Ellas pasan, pero su impresién queda presente. A eso hace referencia el poeta cuando habla en
la primera copla de que el placer, “después de acordado” produce dolor y que el pasado se ve de manera
subjetiva: “como, a nuestro parescer / cualquiera tiempo pasado / fue mejor”.

Aludido el pasado, en la segunda copla el poeta aludira al presente y al futuro, pues los tres tiempos se
alojan en el alma humana para el fildsofo:

Y pues vemos lo presente
cOmo en un punto se es ido
y acabado,

si juzgamos sabiamente,
daremos lo no venido

por pasado.

No se engafie nadie, no,
pensando que ha de durar
lo que espera

mas que durd lo que vio,
pues que todo ha de pasar
por tal manera.

El presente en si mismo no dura nada —dice san Agustin—, no se detiene en absoluto, y al hombre solo le
cabe verlo pasar. El futuro, por tanto, comenta el poeta, se hara presente un momento pero pasara igualmente,
con la misma celeridad, pues, ya que su condicion es pasar, no puede quedar fijado, inmovilizado. El tiempo
solo existe para el hombre como memoria, solo puede traerlo al presente por el recuerdo, el recuerdo de las
cosas, que no las cosas mismas, tal es la opinion del santo, que afiade: “Las palabras se conciben conforme a
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las imagenes que quedan en el alma como vestigio que le dejaron las cosas al pasar” [33]. Por eso, mas que
considerar que hay tres tiempos distintos, prefiere hablar de un Unico tiempo presente que existe solo en la
mente como tres modalidades: un presente del pretérito, del que se ocupa la memoria; un presente del
presente, que se percibe por la vision, y un presente del futuro, que se crea mediante la expectativa o la espera.
El tiempo solo puede medirse como presente, y, dado que el presente no ocupa espacio, el alma solo puede
medirlo mientras pasa, al hilo de su fugacidad. Viene del futuro, pasa por el presente y marcha hacia el pasado:
“pasa de lo que todavia no es, por donde no hay espacio, hacia lo que ya no es” [34]. Lo que el poeta quiere
expresar, y expresa, en las dos primeras coplas al aludir a los tres nombres comunes como conocemos el
tiempo, es esto mismo que trata san Agustin. Esto es a lo que invita a los oyentes o lectores, a que se
abstraigan de solicitudes perentorias, del tiempo “mundanal”, fisico, y se recojan en su interior para meditar en
lo mas profundo y noble de su ser, que es el alma, la esencia temporal, y por tanto finita, del hombre en esta
vida. Una vez enunciado esto de forma mas o menos abstracta, siguiendo la estela de san Agustin, el poeta
intenta ayudarle al oyente traduciendo a imagenes mas animadas, mas visuales, representadas en el espacio,
su significado, y a ese propdsito crea coplas tan memorables y de tan alto valor lirico como la tercera, aunque

no sea totalmente original en la invencion metaforica [35]. Con las coplas del ubi sunt, lo que hace es trasladar
la reflexion genérica de la vida del hombre en su condicién pasajera a una escala mayor, que es el tiempo
histérico: suma de las vidas individuales de todos los hombres, tal como lo habia propuesto san Agustin.

El tiempo, por tanto, es una experiencia interior que el hombre descubre mediante la reflexién y que se le hace
evidente activando la memoria, pues solo esta le permite traer el pasado al presente y, desde este mismo
presente, hacer proyectos cara el futuro. Como dice Lain Entralgo, memoria y esperanza van de la mano,
porque “una y otra son, ante todo, modos de expresion de la esencial temporeidad de la existencia del
hombre” [36]. Jorge Manrique toma prestado este concepto agustiniano del tiempo no solo en su planteamiento
filosofico, sino también en su concepcién teoldgica, si bien hay que decir que esta era la propia de su tiempo,
recogida y predicada por la Iglesia. Dios, que es eterno, es el autor del tiempo al crear el mundo, porque la
historia del mundo esté limitada en el tiempo, tuvo un principio y tendra un fin. Pero el hombre, tras el pecado
original, limitado en su vida en el mundo por la muerte, puede alcanzar la eternidad gracias al proceso redentor
que Dios establecié por la mediacion de su Hijo. El Verbo encarnado y redentor establece un antes y un
después en la historia y separa tiempo y eternidad. Todo hombre, por su fe, aspira a trascender el tiempo de su
vida mortal y alcanzar la eternidad junto a Dios. Las coplas V, VI y XII reproducen toda esta doc- trina dual de
este mundo y el otro, el uno sometido a la ley del tiempo, es decir, a la finitud, y el otro eterno. Los llama
“suelo” y “cielo” y, acudiendo a las imagenes, dice que el primero es “camino” para el otro, que es “morada
sin pesar”. En la VI alude también al misterio de la encarnacion y muerte redentora de “aquel hijo de Dios”
para facilitar al hombre el transito del uno al otro:

Este mundo bueno fue

si bien usaramos de él
como devemos,

porque, segund nuestra fe,
es para ganar aquél

gque atendemos;

y aun aquel hijo de Dios,
para sobirnos al cielo,

descendio
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a nascer acé entre nos
y bivir en este suelo

do murié.

Ya dijimos que en esta copla esta concentrada la idea motriz del poema, por su claro sentido moral, indesligable
de la mera creencia. Cada hombre es en su vida el protagonista de su salvacién y, por su voluntad, elige sus
actos, siempre teniendo en cuenta los principios contrarios del bien y el mal. El poeta, aludiendo a “este
mundo”, esta aludiendo al tiempo del hombre, sometido al pecado o las fuerzas del mal y, por ello, pendiente
del juicio de Dios. Con raices en la filosofia griega de Platon y Plotino, en la VII aparece otro dualismo
antropologico agustiniano: la separacion del alma 'y del cuerpo y la superioridad de aquella [37]. No se desvia el
poeta de la doctrina eclesiéstica, pero no la utiliza sin més, imparcialmente, sino pro domo sua, como se vera
una vez leido todo el poema y analizada la segunda parte referida a su padre.

No puede desecharse la idea de que fuese a través de Petrarca como Jorge Manrique llegase a san Agustin;
quiero decir que pudo haber leido Las confesiones tras conocer la obra Secretum de Petrarca. En esta se hallan
no pocas concomitancias ideoldgicas y doctrinales con las Coplas. El libro se compone de tres dialogos que el
poeta y humanista florentino mantiene con san Agustin sobre su propia vida. Llegado a la madurez, hace su
propia confesion y el santo le comenta los afectos, desafectos y dudas como si de un maestro espiritual se
tratase. En boca del propio Agustin expone la teoria dualista alma/cuerpo, tomada —le hace decir Petrarca— de
Sdcrates y Platon gracias a una méxima ciceroniana. El alma, tanto tiempo encerrada en el cuerpo degenera en
su nobleza y echa en olvido su propio origen y a su propio creador, pues los sentidos la llevan a falsas
imaginaciones que le embotan la inteligencia, haciéndole olvidar el ejercicio de la meditacion, unico modo de

llegar al conocimiento [38],

Es la idea de la que parte Jorge Manrique: la necesidad de meditacion, de entrar en si mismo para caer en la
cuenta. Y llama la atencioén el inicio del Secretum, tan parecido al de las Coplas: “;,Qué haces, pobrecillo?
¢ Qué suefias? ¢Qué esperas? ¢Es que has olvidado todas tus miserias? ¢No recuerdas que eres mortal?”.
Son preguntas que a bocajarro le hace Agustin a Francisco, para explicarle de inmediato que “nada hay mas
eficaz que la memoria de la propia miseria y la asidua meditacion de la muerte” si quiere restaurar el espiritu

[39]. Abunda luego en las ideas del desprecio del mundo, por engafioso, y del beneficio de la virtud, superior al
de la gloria terrena y Unico que puede hacer feliz al alma. “Tal es nuestra abominable costumbre: empefiarse en
lo transitorio, descuidar lo eterno”, dice claramente [40], y también —para la aplicacion en las coplas del ubi

sunt— advierte que es bueno contemplar el destino ajeno para recordar el propio [41]. Ademés de la doctrina
agustiniana, que el florentino tenia bien asimilada, la recurrencia a los poetas y moralistas latinos es constante.
Podria este libro haber sido una buena fuente para Manrique, que perfeccioné con Las confesiones, del que
tomé los conceptos del tiempo como vivencia interior y experiencia profunda de la labilidad de todo [42]. Tras el
eclipse en el siglo Xlll por el triunfo del tomismo, el pensamiento del fildsofo africano volvia a valorarse con el
Renacimiento.

La segunda parte del poema la ocupa integramente la figura de su padre. Esta se introduce sin transicion, justo
a continuacion de las otras figuras de la realeza y la nobleza castellana que le fueron coetaneas. Todas estas
han sido presentadas simultdneamente en la apoteosis de su gloria y en el despojo absoluto de la muerte,
vacias de obras que pudieran llevarse. No asi el maestre don Rodrigo Manrique, que se erigira desde la copla
inicial en auténtica contrafigura de aquellos, pues lo que fue en ellos lamentacion de la vanidad con la
entonacién del ubi sunt, sera en la evocacién de este un elogio cuantioso y continuado, primero en nueve
estrofas de su vida (XXV-XXXIII) y luego en otras seis de su muerte (XXXIV-XXXIX).

La primera de estas coplas es ya un resumen tematico de los aspectos que va a elogiar en él: las virtudes
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humanas: “aquel de buenos abrigo, / amado por virtuoso / de la gente”, de la fama y de la valentia: “tanto
famoso y tan valiente”, como caballero cristiano. Esas virtudes humanas las desarrollara, bien por
exclamaciones ponderativas (XXVI), bien por parangén con figuras antonomasicas del mundo clasico (XXVII-
XXVIII). Estas tres coplas en las que elogia sus virtudes, tanto personales como sociales y caballerescas,
muestran un alto grado de retoricismo, como deuda con los canones convencionales del género del elogio

fanebre que sigue [43]. Tras la sarta de ponderaciones muy generales de estas tres estrofas, el panegirico va a
descender a detalles mas concretos, mas circunstanciales en las siguientes. Frente a la acumulacién de
riquezas y la rapifia de personajes anteriormente mencionados en la lamentacion elegiaca como el rey Enrique
IV y el condestable Alvaro de Luna, el maestre destaca por su justo proceder a la hora de reunir su patrimonio,
ganado en justa lid en la guerra contra los moros (XXIX), asi como a la hora de sobreponerse a las dificultades
creadas por sus enemigos politicos (XXX). Méritos guerreros y habilidad diplomatica le granjearon el titulo de
maestre de la orden de Santiago (XXXI), que tuvo que defender valientemente ante sus opositores rivales, asi
como los buenos servicios prestados a su rey natural (XXXII).

La copla XXX hace perfectamente la ilacion entre la vida y la muerte de don Rodrigo, no como sucedia con los
otros personajes castellanos anteriormente evocados, cuya vida, con sus placeres, bienes y ambiciones,
parecia subitamente arrebatada por la muerte, eclipsandoles para siempre. En esta copla, se anuncia con
demora la llegada de la muerte, tras un recuento de sus hechos principales: haberse jugado tantas veces la
vida, haber servido la corona de su rey y haber realizado tantas hazafias. La triple reiteracion de anaforas
temporales encabezadas por el “después de”, contribuye sobremanera a esta impresion de que al maestre le
ha dado tiempo a vivir y madurar una vida en plenitud. Del mismo modo que se contraponen las demasias de
aquellos: en el placer y en el lujo, en la acumulacién de riquezas y dinero, de terrenos y posesiones, todas para
el disfrute egoista, a las de este, cuyo sentido es totalmente contrario, pues obedecen al deber caballeresco y
patriético del maestre. Ademas, la voz autorial, que hace de cronista ahora, le encomia con propicias
pretericiones: “sus grandes hechos y claros / no cumple que los alabe, / pues los vieron, / ni los quiero hazer
caros, / pues que todo el mundo sabe / cuéles fueron” (XXV) o “después de tanta hazafa / a que no puede
bastar

/ cuenta cierta” (XXXIII).

Este juicio moral solapado se esclarece en las coplas del llamado “auto de la muerte”. Esta aparece con figura
humana, sin ninguno de los atavios e instrumentos atemorizadores de las coetaneas Danzas de la muerte, y se
le presenta al maestre en su propia casa como autoridad digna y correcta que no solo le anuncia la llegada de
su fin en la tierra, sino que le anima a aceptarlo con gozo, pues su vida ha sido ejemplar. Le llama de entrada
“buen caballero” y no hace sino corroborar los méritos de su esforzada vida, tal como fueron expuestos por el
narrador, y valorarlos a la luz de la fe cristiana. Le habla de las ventajas de dejar “el mundo engafioso y su
halago” para ganar una vida “perdurable”, a la que se ha hecho acreedor tanto desde su estado caballeresco
por su contribucién a la religiéon en la lucha contra los moros, como por la fe que tiene en las verdades
reveladas. Le pide que se enfrente con valentia al trance, al tiempo que le confirma, por sus méritos, en la
esperanza de alcanzar esa vida eterna. La respuesta del maestre no hace sino confirmar el retrato ejemplar que
el autor ha decidido otorgarle.

Ejemplar en la vida y en la muerte. El maestre ha muerto en casa, después de una vida cumplida y con
tiempo suficiente para prepararse espiritualmente para el transito a la otra vida. La suya ha sido una muerte
envidiable, ideal, en su domicilio y rodeado de la familia y los famulos. Esta muerte prevista y serena era
considerada una gracia concedida por Dios, porque le permitia al hombre ser consciente del paso trascendente
que iba a dar y arrepentirse de sus pecados, todo lo contrario de la muerte subita, violenta, sin tiempo para
nada, que se consideraba un castigo por los pecados o la mala vida, y que aparece mas de una vez en las
coplas del ubi sunt, evocada a propésito de aquellos otros caballeros que, en muchos casos, fueron enemigos
del maestre. Esta es la muerte “airada” que se clava como flecha de la copla XXIV, o que aparece cruel y
safiuda deshaciendo las esperanzas terrenales y no garantizando las eternas en la XXIII.

Esta Gltima parte conocida como “auto de la muerte” por su elemental estructura dramatica o dialogada, bien al
contrario de los temores que podia suscitar, y de hecho suscitaba, en las gentes de la época, y del aspecto
vindicativo y macabro que presentaba en Las danzas de la muerte, debe no poco a la idea que la Iglesia queria
transmitir de ella. La escena que compone Jorge Manrique estaria, en gran parte, inspirada en unos manuales
conocidos como Ars bene moriendi. La Iglesia los promovia como un modo de catequesis para los fieles,
sabedora de los temores e incertidumbres que el trance definitivo suscitaba. Parece ser que el primero de ellos
fue obra de un dominico a principios del siglo XV y que luego se fueron prodigando hasta hacerse habituales en
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la segunda mitad del siglo, maxime con las facilidades de la imprenta. Suponian estos manuales tanto una
preparacion remota en vida como una preparacion inmediata en la agonia del enfermo. Ensefiaban, ante todo,
gue la clave de una buena muerte no era otra que haber llevado una buena vida, para lo cual era imprescindible
vivir sabiendo que habia que morir y que en la muerte solo se llevaban las buenas obras. La muerte no era mas
que la culminacion de la vida, y una y otra se parecian.

Esta idea aparece nitidamente en las Coplas del mismo modo que apareceran otras destinadas a una
preparacion proxima, ante el lecho de muerte. La muerte, que tan amigablemente aparece en figura humana, no
hace sino el papel que un clérigo, o incluso un laico, solian realizar a la cabecera del enfermo exhortandole y
ayudandole a bien morir. La muerte le anuncia el momento culminante en que se encuentra y le anima a
enfrentarse a él con valentia y esperanza. Le habla por ello de los méritos que ya ha contraido en vida y de que
la vida que le espera serd mejor y “perdurable”. Era importante en este momento quitarle al enfermo temores y
confirmarle en la esperanza de la gloria, pues decian los manuales que era habitual que los enfermos
flaqueasen invadidos por una serie de tentaciones como la infidelidad, la desesperacion, la impaciencia, la
vanagloria y la avaricia [44].

La intervencién de don Rodrigo disipa todas las dudas, pues recibe la noticia con absoluta tranquilidad y se
confirma en las creencias del hombre de fe que acepta la voluntad divina y esta presto para morir. “No
gastemos tiempo ya / en esta vida mezquina”, dice, y “con voluntad plazentera, / clara y pura” afronta el
trance. Por dos veces utiliza la palabra “voluntad” en esta copla XXXVIII el maestre. A la memoria y
entendimiento, puestos en marcha con las palabras de la muerte, responde el protagonista con su
consentimiento, con su voluntad. Las tres potencias del alma agustiniana se han concitado ante el fin como se
supone que estaban concitadas en vida para desempefar su papel de “caballero cristiano”. La coronacién de
sus palabras es la oracion que dirige a Jesucristo encomendandose humilde y esperanzadamente a su sola
misericordia.

Se pasan por alto en esta dramatizacion sin dramatismo de la muerte del maestre algunos pasos fundamentales
de los Ars bene moriendi que venian a continuacion de la exhortacion, como la disposicion del testamento y los
sacramentos de la confesion y la extremauncion. Se pueden dar por hechos. La oracion que el maestre dirige a
continuacion a Cristo para encomendarse a él (XXXIX) hay que entenderla como la confessio o protestatio que
el moribundo suscribia al otorgar su testamento, en el que no podia faltar la firme voluntad de morir como hijo
de la Iglesia, reafirmandose en su fe en aras de la salvacidon de su alma. La primera manda que aparecia en
ellos era la del alma a Jescucristo, que la compro y redimié con su sangre [45]. Esta encomienda u oracion del
maestre concentra los principios cristocéntricos que le sustentan, que no son otros que la encarnacion del hijo
de Dios y su muerte en la cruz en orden a la redencion del hombre, cuya condicién tilda de “vil” pensando en el
pecado original. Es el mismo principio doctrinal que aparecia en la copla VI. Al solicitar el perdén a Cristo, deja
bien claro que lo hace solo teniendo en cuenta su misericordia y no los méritos que él haya podido hacer en
vida. Esto parece un poco en contradiccién con lo afirmado por la Muerte de que el caballero debe esperar el
galardén confiando en su buen hacer en vida, particularmente por sus “trabajos y afliciones / contra moros”
(XXXVI-XXX-VII) y por la misma voz autorial, que en la exposicion general de la primera parte valora las obras
cuando dice que el mundo se torna bueno solo “si bien usaramos del / como debemos” (VI). Hay que
entenderlo como un acto de humildad del maestre, que no esta tentado de vanagloria, y, sobre todo, que los Ars
bene moriendi en todo momento quieren dejar bien patente que es solo la sobreabundancia de los méritos de
Cristo en la Pasidn la garantia de la salvacion del alma, y que, por tanto, con nada se compra esta salvacion,
pues es gracia que otorga la misericordia divina [46],

Jorge Manrique sigue fielmente la doctrina y la praxis pastoral de la Iglesia de su tiempo, pues otras ideas
capitales que pretenden transmitir estos catecismos de la buena muerte es que esta no tiene autonomia
ninguna, sino que es un designio divino y Dios se la concede a cada hombre en el momento justo. A unos les
viene prematura, como al infante don Alfonso, del que dice: “O juizio divinal, / cuando mas ardia el fuego /
echaste agua.” (XX) y a otros, como ejemplifica en el maestre, les llega con una vida ya gastada. lgualmente,
silencia las alusiones a un juicio al final de los tiempos, para hacer mas relevante el juicio inmediato ante Dios,
de tal modo que el destino eterno del alma se decide en el instante de la muerte. Esta solicitud de la Iglesia por
tutelar la muerte humana en aras a la salvacién eterna muestra la aguda conciencia escatolégica que infundié a
los fieles y cédmo todo, en la sociedad medieval, estaba orientado a ella, supeditando la vida temporal, caduca, a
esa otra vida perdurable. Esta “clericalizacion” de la muerte supuso una domesticacion de la misma de cara a
los temores que les invadian a los fieles ante el dltimo “trago” o “afrenta”, como la califica Manrique en boca
del personaje de la Muerte (XXXIV). Pretendia que cada hombre “viviese” su propia muerte, que se
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responsabilizase ante ella [47].

La visién que transmite Jorge Manrique es que la actitud de su padre, tanto en la vida como en la muerte, fue
la de un auténtico “caballero cristiano”. Utiliz6, en todo momento, las tres potencias del alma segin san
Agustin: memoria, entendimiento y voluntad, lo que le hizo ser duefio de su propia vida y de su muerte, que no
quiere decir otra cosa que haber vivido con entereza moral la vida, tal como alegdricamente expuso en la
programatica copla VI: andar el camino y hacer la jornada “sin errar’. A esa consciencia, a esa alerta
continuada es a la que llama en la primera copla: tener en todo momento presente la muerte para orientar hacia
ella la vida. Su padre aparece asi como el ejemplo que cumple esta consigna. No sera mas que el trasunto
fehaciente de la doctrina ascética cristiana que orienta el “camino” de su vida pensando en la “morada” eterna
(V). En la copla XXXVI expone por boca de la muerte este programa ideal para el “caballero cristiano”:

El bevir que es perdurable
no se gana con estados
mundanales

ni con vida deleitable

en que moran los pecados

infernales;

mas los buenos religiosos
gananlo con oraciones

y con lloros,
los cavalleros famosos,
con trabajos y afliciones
contra moros

Esta copla remite a las coplas del ubi sunt. Como contraposicion. Lo que recuerda en la mitad primera de sus
versos es de lo que se hablaba en aquellas: de esos “estados mundanales” y esa “vida deleitable” que les
hace corresponderse con “pecados infernales”. Por el contrario, los versos de la segunda parte proponen algo
bien distinto: el ascetismo y la renuncia de quienes posponen “los deleites de acd”, pasajeros, para evitar “los
tormentos de alla”, eternos (XIl). Segun el estado, y mirando a ese futuro perdurable, hay un ideal de vida.
Mucho se ha hablado de esas coplas en que “los plazeres y dulgores” aparecen vividamente evocados, como
una espléndida fiesta para los sentidos, particularmente la XVI y la XVII, que retrotraen al oyente o lector a la
suntuosidad de la Corte de Juan II. Se ha dicho reiteradamente que son como un oasis 0 un paréntesis que
abre el autor en la rigurosa templanza doctrinal del resto del poema [48]. Sin desdefiar el magnifico y selecto
cuadro logrado, un prodigio de dinamismo y plasticidad, creo que es un modo que emplea el poeta para hacer
mas expresivo lo que de engafioso y ficticio tienen esos placeres mundanales sobre los que reiteradamente
pone sobreaviso al lector en otras estrofas. Utiliza la técnica del contraste, mas efectivo cuanto mas vivo segun
el sentido didactico medieval, como sucede en el Libro de buen amor o La Celestina, por citar dos obras
reconocidas en las que la leccion moral corrige y contrarresta el afan de goce de los placeres temporales [49].
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Pero en esta segunda parte, la figura del maestre no le sirve al poeta solo para ponerle como ejemplo de
probidad moral y de haber desarrollado las tres facultades del alma para trascenderse en el tiempo y seguir el
dictado de la ley divina hasta su muerte ejemplar. Es una apologia que rebasa lo doctrinal para adentrarse en lo
politico. Como dice Vicente Beltran, opera en ella “la gran mixtificacién ideolégica de la figura de su padre”,
haciéndose eco de las ideas dominantes que empezaban a imponerse en el reinado de los Reyes Catélicos

[50]. No solo recalca en varias ocasiones que ha sido un caballero famoso y valiente, cuyas hazafas militares
son hien conocidas, sino que sobre todo deja bien claro que luché contra los moros, que en ello gasté su vida
(XXIX y XXX), y que sirvié lealmente a su rey natural (XXXII y XXXIII). Y tiene la habilidad de que la figura
alegdrica de la Muerte refrende sus palabras de cronista en la exhortacidon que le hace para que acepte la
muerte con esperanza. Lo hace aludiendo a esa segunda vida “de honor” o “de fama tan gloriosa” que deja en
el mundo (XXXV), ademas de que le augura que por sus “trabajos y esfuerzos / contra moros” se hace, unido a
su fe en Dios, acreedor a la vida perdurable o eterna (XXXVI-XXXVII). La lucha contra el infiel y la lealtad al rey
eran virtudes muy meritorias para cierta propaganda politica que pretendia encumbrar a los caballeros
cristianos que asi servian a Dios y a su patria, conceptos que no tenian inconveniente en unir [51]. E| maestre
don Rodrigo queda retratado de tal modo como gran ejemplo de “caballero cristiano”, que dedic6 su vida a los
grandes ideales y no se perdié en espejismos mundanos, efimeros, como los personajes contemporaneos que
evoca en las coplas del ubi sunt.

Al poeta no le importa seguir al pie de la letra las ensefianzas doctrinales eclesiasticas en su exposicién
general, pero si que toma la iniciativa a la hora de recordar y engrandecer a su padre eligiéndolo, nada menos,
gue como prototipo de la oligarquia de su tiempo. No vamos a entrar aqui si era una forma de reivindicar sus
muchos méritos frente a otros nobles rivales con los que siempre estuvo enfrentado y que le disputaron el titulo
de Maestre de Santiago y nunca se lo reconocieron, o, incluso, ante la misma reina Isabel que posterg6 a los
Manrique a la hora de traspasar dicho titulo al hijo mayor [52]. Ni siquiera a si responde a la defensa de los
privilegios de la casta feudal a la que pertenecian los Manrique ante una clase emergente de nuevas ideas [53].
Si, que reivindico a su padre, y con él al linaje de los Manrique, del que habia sido el gran lider, proclamando la
fama o segunda vida gloriosa que dejaba en su tiempo, a la que se habia hecho acreedor por sus muchas
virtudes humanas, civiles y militares. Del mismo modo que insinuaba que se habia hecho acreedor a la tercera
vida, la “eternal y verdadera”, por su muerte cristiana ejemplar. Asi, al menos, lo pide en la copla que da fin a la
elegia: “dio el alma al que ge la dio, / el cual la ponga en el cielo / y en su gloria”. Lo que si termina afirmando
es la feliz memoria que ha dejado tras su muerte, memoria que es “harto consuelo”. Es decir, el poeta declara
la intima satisfaccién, que debe extenderse a toda la familia y, por qué no, a todos los que quieran entender la
importancia de vivir bien para morir bien. La memoria de su vida y de su muerte es digna de recuerdo, de
consideracion, pues sirve de ejemplo para quienes todavia gocen de la primera vida y aspiren a la tercera, pues
quienes viven solo pensando en esta no dejan huella, no trascienden en la memoria de las gentes. Baste
contrastar esta copla ultima, en la que habla de “memoria” y “consuelo”, con la XV, en la que dice que los
nobles —unos nombrados, otros mentados en genera— que a continuacion va a evocar en las coplas del ubi sunt,
no han dejado huella o ejemplaridad moral: “No curemos de saber / lo de aquel siglo pasado / qué fue dello; /
vengamos a lo de ayer, / que también es olvidado / como aquello”. No en vano, hablando de todos ellos, el
poeta reiterara en las siguientes coplas las preguntas tépicas: “¢,Qué se hizo...?", “;Qué se hizieron...”, etc. El
poeta presenta a su padre, al maestre Don Rodrigo, triunfador sobre la muerte, glorificado; por el contrario,
sobre sus rivales, Alvaro de Luna, o los hermanos Pacheco y Girdn, queda la pregunta lanzada al vacio. Del

primero hay algo grande que afirmar, de los otros todo parece haberse disuelto en el aire [54].

Al respecto, algin estudioso afirma que no deja de ser sorprendente el hecho de que el poeta ponga su vena
lirica “al servicio del honor familiar”, pues tal defensa o elogio era mas propio de composiciones narrativas que

empleaban el arte mayor y tenian auténtico caracter épico [55]. Sin embargo, no debia de ser tan extrafio, que
el poema funebre se convirtiese en texto propagandistico del personaje llorado, mezclando asi la

consideraciones morales con el interés politico [56]. Lo que si llama la atencién es la habilidad con la que Jorge
Manrique aprovecha la doctrina general ascético-cristiana del valor del tiempo y el desprecio del mundo para
coronarla con el ejemplo biogréafico de su padre, magnificando a este a los ojos de sus enemigos. Que la elegia
propiamente dicha, compuesta de epicedio o panegirico de virtudes, y el auto de la muerte vayan al final,
después de la exhortaciéon y amonestacion, que forman la parénesis de la primera parte, es uno de los grandes
aciertos reconocidos, pues la obra, conducida por mano maestra, se cierra justo en el momento en que su padre

(se da por supuesto) ha accedido a la tercera via o vida perdurable, tras haber dejado justa fama en esta [57].

No es solo la elegancia y naturalidad del estilo, la claridad y concision con que desgrana las ideas o la fluencia
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ritmica lo que asombra, sino el acierto que demuestra a la hora de recoger los materiales de la tradicion e irlos
disponiendo para que resulten mas eficaces y convincentes. Y no solo de disponerlos, sino de innovarlos, como
sucede con el tratamiento del tépico del ubi sunt o la inclusion del auto de la muerte al final. Como, en suma, va
desmontando las apariencias de este mundo que ofrece cosas de tan “poco valor” y las vidas que corren tras
ellas en la primera parte, para ir desvelando la cara positiva del buen obrar en la segunda y colocar en vitrina de
honor a su padre. Y esa es la consolacion, el haber puesto a salvo su memoria.

Solo bien arraigado en la tradicién puede un poeta trascenderse en el tiempo. Solo del vigor de las raices se
alimenta la savia que mantiene siempre lozano el arbol. La poesia de Jorge Manrique es la voz perenne en el
tiempo, que se ha hecho ubicua e intemporal precisamente por haberse sustanciado en él. Ha sido asi una

referencia y lo seguira siendo [58].

Nunca la poética de Jorge Manrique estuvo tan vigente, o brillé6 en todo su esplendor, como en el siglo XX,
en cuya primera mitad la filosofia asumié la temporalidad como un existencial humano, de modo que filosofia y
poesia convergieron en la misma idea seminal. La filosofia, se puede decir, que desvel6 en este tiempo lo que
la poesia revelaba cada vez que preservaba la pureza de su canto. El lirismo, decia Antonio Machado, reside en
el temblor del tiempo en la palabra. La poesia la definia como “palabra esencial en el tiempo”, o también, como
el didlogo de un hombre con su tiempo. No en vano, esa emocion del tiempo que capta la realidad del acontecer
en su fluencia lo percibié Antonio Machado como en ningun otro poeta leyendo las Coplas de Manrique. Para
este gran poeta del tiempo en la poesia contemporanea espafiola, Jorge Manrique era un clasico redivivo, veia
ya en él palpitante esa conciencia del tiempo, sentido como fugacidad y descrito como realidad insoslayable. Y
como Manrique, Machado desprecié el tiempo fisico y atendié solo al que su mayor apécrifo consider6
“metafisico”, tal como dice: “Nuestros relojes nada tienen que ver con nuestro tiempo, realidad Ultima de

caracter siquico, que tampoco se cuenta ni se mide” [59]. También para él la vida tiene un ritmo interior, se vive
en tension animica gracias a la memoria y a la imaginacion, que integran pasado y futuro [60].

Machado habia asistido en el curso 1910-11 en el Colegio de Francia de Paris a las lecciones del fildsofo Henri
Bergson, de cuya filosofia acusa un gran débito su concepcidn poética. Para este filésofo judio, la extension es
lo que caracteriza la materialidad del mundo, que se dispone en el espacio; en cambio, lo caracteristico de la
conciencia del yo es la duracion. Esta nada tiene que ver con la mensurabilidad del tiempo fisico, es una
vivencia interior que —como la intension del alma en san Agustin— en el presente aprehende el pasado por el
recuerdo y por la anticipacién el futuro, y fuera de esa conciencia que siempre se sucede en el presente,

pasado y futuro no existen [61].

Frente a la filosofia racionalista, la consideraciéon de la vida como fluir constante llevé a la filosofia
existencialista a definir la vida como existencia, sin ver en ella otra cosa en si, otra esencialidad que devenir, ser
en el tiempo, aquella duracién bergsoniana. De tal modo temporalidad y existencia seran para el aleman Martin
Heidegger conceptos equivalentes, que, en su obra capital Sein und Zeit, eleva la intuicion agustiniana del
tiempo como realidad fenomenoldgica o vivencia del alma a verdad “ontoldgica”. Al poner, sin embargo, la
muerte como limite del horizonte humano —define al hombre como Sein-flir-Tod—, limita al ser a la angustia de lo
finito. Para el aleman, la existencia, el ser, es quien funda igualmente el mundo, el yo y el tiempo. San Agustin,
el Ser lo escribia con las mayusculas de Dios, que habia creado a un tiempo el mundo y el tiempo y, en ellos, al
hombre. Y Dios, el Ser Supremo, para Agustin era eterno e inmutable; es decir, habiendo creado el tiempo,
estaba por encima de él.

De alguna manera, la fina intuicion de Maria Zambrano llegé a ver en la obra de Unamuno y Antonio
Machado un antecedente de la filosofia existencialista heideggeriana, del mismo modo que consideraba la
asuncién de la temporalidad de la existencia como uno de los rasgos propios del realismo que impregnaba toda

la cultura espafola [62],

Y a Jorge Manrique uno de sus adelantados y mas conspicuos representantes. Todo lo que este tiene de
moderno —en el planteamiento de la temporalidad como experiencia humana, principalmente— se lo debe a la
asimilacion de las ideas agustianianas sobre este concepto y sobre la explicacion del hombre y el mundo en
general. No esta por ello de mas, establecidas las similitudes manriquefias con el siglo XX, sefalar sus
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diferencias. Unas y otras, al fin y al cabo, emanan de la misma doctrina sefialada.

El tiempo, que es el origen del problema para todos, es también la solucién para Manrique. La division
dualista de cuerpo y alma formulada por san Agustin y aceptada por la doctrina de la Iglesia, salva el tiempo
finito del cuerpo y abre el alma a la eternidad. La muerte, horizonte para las filosofias inmanentes, no sera
muro, sino puerta de acceso al mas alla. La angustia de la muerte lleva al cuerpo a aferrarse a la temporalidad;
en cambio, la creencia en la inmortalidad sacrifica el cuerpo en el transito temporal para no privar al espiritu de
la eternidad. Manrique insistira en la voluntad humana para vencer, por un imperativo moral, la servidumbre del
tiempo. Este, no es mas que duracion; es decir, fugacidad, transito entre dos nadas. El alma, en cambio, aspira
a la perduracion. A unay otra concepcion las separa el concepto teoldgico de la Salvacion cristiana.

De todas formas, no han sido las ideas o la doctrina suscrita lo que ha hecho a las Coplas manriquefas
sobrevivir en el tiempo y resplandecer en la literatura, sino esa chispa de genialidad que acert6é a injertar la
veracidad de la razén en la intuicion de la palabra, o, si se quiere, la cristalinidad lirica en la espesura abstracta,
de tal modo que, en una sola, se hiciesen razén de la memoria y palabra perdurable en el tiempo .

César Augusto Ayuso Picado, en dialnet.unirioja.es/

Notas:

27 yn himno litirgico de san Ambrosio que se recitaba en tiempo de adviento, seria la inspiracion de estos versos primeros, segun M2

Rosa LIDA DE MARKIEL, “Notas para la primera de las coplas de don Jorge Manrique a la muerte de su padre”, La tradicion clasica en
Espafia, Barcelona, Ariel, 1975, pp. 199-206. Hay quien remite a una homilia de san Gregorio, Joaquin GIMENO CASALDUERO, “Jorge
Manrique y Fray Luis de Le6n (Ciceron y san Gregorio)”, en Giusseppe BELLINI (ed.), Actas del VII Congreso de la Asociacion
Internacional de Hispanistas, Roma, Bulzoni, 1980, pp. 553-560.

28| 35 citas se toman de la edicién introducida por José Anoz, Madrid, San Pablo, 2008, p. 312.

29 Esta idea de que “la belleza del cuerpo no puede ser acrecentada, pero si en todo momento la del alma”, aparece en la Epistola ad
Theodorum de san Juan Crisdstomo, segin Tomas GONZALEZ ROLAN y Pilar SEQUEROS, “Prélogo” de op. cit., p. 48-50. Es anterior la
propuesta de M2 Rosa LIDA DE MALKIEL, “Una copla de Jorge Manrique y la tradicion de Filén en la literatura espafiola”, Estudios sobre
la literatura espafiola del siglo XV, Madrid, Porria Turanzas, 1977, pp. 145-178.

30 _op. cit., p. 314.

leidem, p. 315.

32| s justas y los torneos de que se habla en la XVI, puede que se refieran a unas muy famosas que se celebraron en Valladolid en 1428.

Ver Francisco RICO, “Unas coplas de Jorge Manrique y las fiestas de Valladolid de 1428", Texto y contextos. Estudios sobre la poesia
espafiola del siglo XV, Madrid, Porria Turanzas, 1990, pp. 169-187. No obstante, caen ya muy alejadas del tiempo en que fue escrito el
poema -unos cincuenta afios- y no estarian ni en la memoria de un entonces nonato Manrique ni en los receptores inmediatos posibles.
Aunque persistiera la noticia de su grandiosidad, las imagenes suscitadas serian de forma referida y no directa, y los espectadores
deberian acudir al recuerdo de otras mas recientes y conocidas por ellos. Por ejemplo, las justas vallisoletanas de 1475 con ocasién de la
entrada de los Reyes Catélicos en Valladolid. Ver Miguel Angel PEREZ PRIEGO, edicién de Jorge Manrique: Poesias Completas, Madrid,
Espasa Calpe, 2005, notas de las pp. 160-161.

33 op. cit, p. 385.

34_|hidem, p. 388.
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3—5La imagen de los rios que acaban en el mar aparecia ya en el Eclesiastés y fue utilizada anteriormente por otros poetas como Petrarca,

el canciller Ayala o su tio Gbmez Manrique

36,4 esperay la esperanza, Madrid, Alianza Universidad, 1984, p. 61.

37 £ mundo medieval se regia por representaciones dualistas, todo lo explicaba mediante realidades en contraposicion: cielo/ tierra,
tiempo/eternidad, cuerpo/alma, bien/mal... Ver Aron GURIEVICH, Las categorias de la cultura medieval, Madrid, Taurus, 1990. Apunta estas
y otras oposiciones duales Miguel de SANTIAGO en “Estudio critico” de su ediciéon Jorge Manrique: Obra Completa, Barcelona, Ediciones
29, 1978, pp. 119 ss.

ﬁPETRARCA, Obras, |, Prosa, al cuidado de Francisco Rico, Madrid, Ediciones Alfaguara, 1978, pp. 64 ss.

ﬁlbl’dem, p. 45.

&Ibidem, p. 76.

41 \bidem, p. 56.

42 galinas apunta tangencialmente cierta similitud de la idea de tiempo de Manrique con la de san Agustin, como también estudia la
importancia del libro de Petrarca para el pensamiento medieval, pero no concreta. Ver op. cit., pp. 128-129 y 73-78, respectivamente. Por
su parte, Bienvenido Morros estudia la posible influencia de otra obra de Petrarca, Triumphi, en las Coplas. Concretamente, por la idea de
las tres vidas y la vision serena de la muerte, asi como la conversion de esta en personaje alegdérico. Ver “Manrique y Petrarca. Estudios
del petrarquismo en la literatura del siglo XV”, Medioevo Romanzo, XXIX, 2005, pp. 132-156.

QEmiIia GARCIA JIMENEZ, “La elegia medieval: un discurso epidictico”, Cuadernos de Investigacion Filolégica, XIX-XX, 1993-1994, pp.
7-26.

ﬁQuien mejor ha estudiado estos tratados ha sido lldefonso ADEVA MARTIN, “Los “Artes de bien morir” en Espafia antes del maestro
Venegas”, Scripta Theologica, 16, 1-2, 1984, pp. 405-415; “Cémo se preparaban para la muerte los espafioles a finales del siglo XV”,
Anuario de Historia de la Iglesia, 1, 1992, pp. 113-138: y “Ars bene moriendi. La muerte amiga” en Jaume AURELL y Julio PAVON,
editores: Ante la muerte. Actitudes, espacios y formas en la Espafia medieval, Pamplona, Eunsa, 2002, pp. 295-360. Hay edicién del méas
sefialado de estos incunables, el de la Biblioteca del Monasterio de El Escorial, a cargo de Francisco Javier GAGO JOVER, Arte de bien
morir y Breve Observatorio, Barcelona, J. Olafieta-Universitat de les llles Balears, 1999.

45 Clara Isabel LOPEZ BENITO, La nobleza salmantina ante la vida y la muerte (1476-1535), Salamanca, Diputacién de Salamanca, 1992,

pp. 235 ss.

46| |defonso ADEVA MARTIN, “Ars bene moriendi. La muerte amiga”, ya citado, p. 352.

ﬂVer, particularmente, el capitulo VIII: “La clericalizacion de la muerte” en Fernando MARTINEZ GIL, La muerte vivida. Muerte y

sociedad en Castilla durante la Baja Edad Media, Toledo, Diputacion de Toledo, 1996, pp. 129-134. También, Philippe ARIES El hombre
ante la muerte, Madrid, Taurus, 1983.

48, 4 apunta Américo Castro en “Muerte y belleza...”, ya citado; y lo desarrolla Pedro Salinas en Jorge Manrique o tradicion y originalidad,
pp. 157-160; amén de resaltarlo igualmente Luis Cernuda en “Tres poetas metafisicos”, Prosa completa, Barcelona, Barral Ediciones,
1975, pp 761-767; Stephen Gilman en “Tres retratos...”, ya citado; o Rafael Sanchez Ferlosio, que solo aprecia estas nueve coplas del ubi
sunt y rechaza el resto del poema por su acentuado caracter doctrinal, en op. cit, pp. 238 ss. Y los poetas palentinos Juan José Cuadros:

12 / 14


http://www.phoca.cz/phocapdf

El tiempo y mads alld del tiempo. Las coplas de Jorge Manrique II

Publicado: Domingo, 18 Julio 2021 10:02
Escrito por César Augusto Ayuso Picado

"Tiempo de Jorge Manrique” en Al amor de los clasicos, edicion y prélogo de César Augusto Ayuso, Palencia, Diputacion de Palencia,
2008, pp. 70-71, y Marcelino Garcia Velasco, art. cit.

QCOmo una reprimenda y no como una concesion a la nostalgia de la buena vida lo interpreta José B Monledn; aungue mas que una

postura moral ve en ello una clara intencién politica de censurar la forma de vida mercantilista y moderna de sus enemigos politicos. En
«Las Coplas de Manrique: un discurso politico», Ideologies & Literature, 17, 1983, p. 125.

i“Pr(’)logo" a la edicion de Critica, ya citada, p. 29.

31l Emjlio MITRE FERNANDEZ, “Muerte y modelos de muerte en la Edad Media clasica”, Edad Media, Revista de Historia, 6, 2003-2004,
p. 28. Y Maria MORRAS, “Mors bifrons: Las élites ante la muerte en la poesia cortesana del Cuatrocientos castellano”, en Jaume AURELL
y Julia PAVON (editores), Ante la muerte. Actitudes, espacios y formas en la Espafia medieval, Pamplona, Eunsa, 2002, pp. 175 ss.

52 v/er Antonio SERRANO DE HARO, op. cit. pp 219 ss.

33 No nos parecen correctas, por parciales e insficientes, las tesis que lo basan todo en cuestiones de ideologia dependiente de los modos

de produccion y el dinero, realizadas desde una perspectiva marxista, como el ya citado articulo de José B. MONLEON, pp. 116-132; Julio
RODRIGUEZ PUERTOLAS, “Estudio preliminar” a su edicion de Jorge Manrique: Cancionero, Madrid, Akal, 1997, pp. 33-42, o Victor
Manuel PUEYO ZOCO, “La Coplas de la muerte de su padre: una lectura marxista”, Revista de Critica Literaria Marxista, 6, 2012, pp.
4-21.

24 Bernard DARBORD, “La définition de la mort dans les Coplas de Jorge Manrique”, Annexes des Cahiers de Linglistique Hispanique

Médiévale, vol. 7, 1988, pp. 225-232.

iAngel GOMEZ PEREZ, “Prologo” a su edicién de Jorge Manrique: Poesia Completa, Madrid, Alianza, 2000, p. 13.

ﬁMatia MORRAS RUIZ-FALCO, “La ambivalencia en la poesia de cancionero: algunos poemas en clave politica”, en Eva Maria DIAZ
MARTINEZ y Juan CASAS RIGALL, Iberia cantat: estudios sobre poesia hispanica medieval, Congreso Internacional sobre Poesia
Hispanica Medieval, 2-5 de abril, 2001, Santiago de Compostela, 2002, pp. 335-370.

STa] esquema que J. Manrique invierte, venia ya de la elegia griega, segun estudia Francisco Rodriguez Adrados en Liricos griegos.
Elegiacos y yambografos arcaicos y cita Eduardo CAMACHO GUIZADO, La elegia funeral en la poesia espafiola, Madrid, Gredos, 1969, p.
10, nota 2. Para Tomas Gonzalez Rolan y Pilar Sequeros, la estructura de las Coplas es la propia del poema consolatorio latino pagano,
gue, a su vez, aplica el esquema griego. EI modelo seria el De consolatione de Cicerdn, obra compuesta a la muerte de su hija Tulia. Las
cuatro partes de este las ven reflejadas perfectamente en el poema de Manrique: exposicion general sobre la vida y la muerte (I-XI11);
lamentacion de la transitoriedad de la vida y vanidad del mundo (XIV-XXIV); panegirico de don Rodrigo (XXV-XXXII) y consuelo de la
muerte en persona a don Rodrigo, que le abre el camino a otra vida (XXXIII-XL). Ver su “Introduccién” a Las Coplas de Jorge Manrique...,
ya citado, pp. 12 ss.

28 puede verse Nancy F. MARINO, Jorge Manrique’s Coplas por la muerte de su padre. A History of the Poem and its Reception,

Woodbridge, Tamesis Books, 2011.

29 jyan de Mairena, edicion, prélogo y estudio comparativo de Pablo del Barco, Madrid, Alianza, 1986, p. 270. Ver también “El “Arte

poética” de Juan de Mairena”, en Nuevas Canciones y De un cancionero apdcrifo, edicion de José Maria Valverde, Madrid, Castalia, 1975,
pp. 216-226.

80 5opre el sentido del tiempo en el poeta, puede verse Ricardo GULLON, Una poética para Antonio Machado, Madrid, Espasa Calpe,

1986, pp. 170 ss. Para ver la influencia de las Coplas en la poesia del sevillano, importa: “Manrique, poeta del tiempo”, en Francisco
LOPEZ ESTRADA, Los “primitivos” de Manuel y Antonio Machado, Madrid, Cupsa, 1977, pp. 179-206.
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61 Eqtas ideas aparecen en sus obras Essai sur les données inmédiates de la conscience, de 1889, y L évolution créatrice, de 1907.

82 £ articulo “Antonio Machado y Unamuno, precursores de Heidegger”, aparecido en el n°® 42, de marzo de 1938, en la revista

bonaerense Sur, esta recogido en Senderos, Barcelona, 1986, pp. 117-119.
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