MIGUEL DE MOLINOS Y LAS CONCEPCIONES
EPICUREA Y ARISTOTELICA DEL PLACER

por

JESUS EZQUERRA GOMEZ

La pretension de nuestro trabajo quedaria satisfecha con sélo mandar
al desvan de las frases grandilocuentes, pero inutiles para comprender
nuestra historia, la siguiente conclusién de Menéndez Pelayo: “Es el
nirvana budico (dice refiriéndose a la mistica de Molinos) la filosofia de
la aniquilacién y de la muerte”t.

Esta investigacién quiere insertarse, modestamente, en la indagacién
de los origenes de la doctrina quietista y no por ello hemos de descreer
lo que Fray Juan de Santa Maria nos dice en la introduccién de la Guia
respecto de su autor: que “escribié con pluma velocisima este tratado,
sin mas ensefianza que la santa oracién; sin mas leccion y estudio que el
interior tormento, que es la oficina donde se labra la verdadera
sabiduria”2. Después de todo, las influencias pueden tomarla forma
—por utilizar la distincién orteguiana— de ideas o creencias; y mientras
las primeras se tienen en las segundas se esta; y son éstas tltimas y su
profundo flujo por la intra-historia lo que constituye eso que Cornford
llamé la filosofia no escrita. En este sentido es en el que suscribimos la
afirmacién de Ignacio Tellechea de que “la Guia es menos original de lo
que puede parecer a primera vista tanto en su lenguaje como en sus
conceptos™. El mismo Molinos nos dice en A quien leyere: “Tal vez
—aunque pocas— cito alguna autoridad de autor préctico y experimen-
tado para que se entienda que no es singular y rara la doctrina que aqui
se ensefia”. Un poco antes Molinos nos da una breve relacion de
espirituales afines a su doctrina: “Bien se conocerd que no tiene

| MENENDEZ PELAYO, M.: Historia de los heterodoxas esparioles II, 3* ed. Madrid, 1978, p.
184. Cfr. Tam. MENENDEZ PELAYO, M.: Ensayos de critica filoséfica, Santander, 1948, pp. 103 v
129. .

2 Para todas las citas de la Guia Espiritual de Miguel de Molinos emplearemos la
abreviatura GE. Hemos manejado la ed. de J. L Tellechea Idigoras (F.U.E. Madrid, 1975).

3 TELLECHEA IDIGORAS. J. L: Introduccion a un texto, en su ed. de la GE., Madrid, 1975,

pagina 39.
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experiencia de esta practica y mistica ciencia el que condenara la
doctrina de este libro; y que no ha visto a San Dionisio, San Agustin, San
Gregorio, San Bernardo, Santo Tomas, San Buenaventura y otros
muchos Santos y Doctores aprobados por la Iglesia, que aprueban,
califican y ensefian, como experimentados, la practica de esta doctrina”.
Estos, junto a Teresa de Avila, son los autores mas citados en la Guia
Gran peso doctrinal tiene también Santa Juana Francisca Chantal®,
Falconi®, Gerson®¢, San Juan Cris6stomo?, Juan de Avilas, Gregorio Lépezs,
Francisca Lépez'®, Ignacio de Loyola!!. También cita en la Guia a
Enrique Suson, Juan Tauler y Teofilacto!2.

Visto esto se pueden esbozar diversas corrientes que convergen en
Molinos:

1* La mistica tradicional, carmelitana, de Teresa de Jests y Juan
de la Cruz®.

2* Falconi's. '

3%  Los jesuitas!s. . :

4* Espirituales contemporaneos: Maria de Escobar, la valenciana
Madre Francisca, Sor Ana de San José, Gregorio Lopez y Pedro
de Alcantara!s.

5% Misticos alemanes de los siglos XIII y XIV'7,

4 Cfr. GE. Lib. I, cap. XIII, 90-5.

5 Cfr. GE. Lib. ], cap. XIII, 86-7. .
6 Cfr.GE.Lib. I, cap. I, 8 y lib. 11, cap. X, 77.
7 Cfr. GE. Lib. I, cap. XV, 110,

8 Cfr. GE. Lib. II, cap. VII, 53.

9 Cfr. GE. Lib. ], cap. XVII, 135-6.

10 Cfr. GE. Lib. ], cap. X1I, 80.

11 Cfr. GE. Lib. II, cap. XV, 114,

12 Cita a Suson en el lib. I, cap. XVI, 123; a Tauler en el lib. II, cap. I, 7 y en el lib. II,
cap. VII, 53 y a Teofilacto en el lib. I, cap. XIII, 88.

13 Una opinién en contra de esta influencia se puede ver en MENENDEZ PELAYO, M.:
Heterodoxos 11, ed. cit. pp. 197-200. Eduardo Ovejero y Mauri en su Del misticismo y Miguel de
Molinos —que sirve de introduccién a su ed. de la GE. (Madrid, 1935)— opina que en la obra
de nuestro quietista hay una preponderancia del carmelitismo sobre el jesuitismo (p. XXX).
Cfr. sobre esta contraposicion ARANGUREN, J. L Catolicismo y prolestantismo como formas de
existencia, Madrid, 1980, pp. 181-2. Y sobre este tema en el asunto que nos ocupa cfr.
ABELLAN, J. L.: Historia critica del pensamiento espaiiol, 3, Madrid, 1981, pp. 275-6. Sobre Juan
de la Cruz guarda Molinos en su libro absoluto silencio; no asi mismo en su Defensa de la
contemplacion. Sobre esto cfr. TELLECHEA IDIGORAS, J. I, Op. Cit. pp. 42-3 y notas 58.

14 Sobre Falconi cfr. MELQUIADES ANDRES MARTIN: Los recogidos. Nueva visiong de la
mistica espatiola (1500-1700). Madrid, 1976, pp. 553-559. Tam. Cfr. ROBRES LLUCH, R.: En formo
a Miguel de Molinos y los origenes de su doctrina. Aspectos de la piedad barroca en Valencia
(1578-1691). Anthologica Annua 18, Roma, Instituto Espaiiol de H* Eclesiastica, 1971, pp. 406-
410. Se halla trad. su obra principal: Camino derecho para el cielo, Barcelona, 1960.

15 _Cfr. supra nota 13. Cfr. tam. la Prima lettera scrita dal Dottor Michele de Molinos al
Rmo. Pre. Gio. Paolo Oliua Gerale. della Compagnia di Giest. MIGUEL DE MOLINOS:
Correspondencia. Escuela Espaiiola de Arqueologia e Historia en Roma. Cugdernos de
trabajos, t. I, Madrid, 1912-24. .

16 A Pedro de Alcantara lo copia sin citarlo: Cfr. TELLECHEA IDiGORaS, J. L, Op. Cit,, p. 42.
En geneal sobre el ambiente espiritual valenciano en tiempos de Molinos cfr. ROBRES LLUCH,
R., Op. Cit.

17 Pudieron influir a través de Falconi. Cfr. ROBRES LLUCH,R., Op. Cit., p. 427.
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6* Los santos y tedlogos “oficiales” de la Iglesia: San Agustin, San
Dionisio!8, Santo Tomas, etc.
Nos permitimos afiadir, ademas:

7% Franciscanos, como Fray Juan de los Angeles, Fray Bernardino
de Laredo, Francisco de Osuna y Bernabé de Palma®.

8* Otros espirituales como el dominico Luis de Granda y el
trinitario Francisco de los Angeles, etc.2’.

92 Los alumbrados?!. :

10* Manuel Alvar sugiere el paralelismo —que no influencia— entre
la obra de un aragonés del altimo tercio del siglo XI: Bahya Ibn
Paquda, nacido en Zaragoza, que escribi6 una obra titulada ni
mas ni menos Guia o introduccion a los deberes de los
corazones® y la del autor de la Guia Espiritual.

Si queremos buscar mas antecedentes podemos entrar en el remolino
historiografico del santanderino: “La genealogia de Molinos se remonta
mucho mas y no para hasta Sakya-Muni y los budistas indios, y que
desde ellos desciende, pasando por la escuela de Alejandria y por los
gnosticos, hasta los begardos y los fratricellos y los misticos alemanes del
siglo XIV. Y sabrd también que las gotas de sangre espafiola que el
quietismo tiene son de sangre heterodoxa, ya priscilianista, ya arabe de
Tofail (¢l filésofo autodidacto) ya de los alumbrados del siglo XVI"2.

La busqueda desenfrenada de antecedentes exéticos puede introducir
un alto grado de arbitrariedad en el estudio de una determinada
doctrina o corriente. Como dice Claudio Lendinez, “nada mas normal
que un especialista en filosofia gnostica encuentre en Basilides, Marco,

18 En el siglo XVII hubo una traduccion inédita de los comentarios sobre San Dionisio
Areopagita, de Jorge Paquimeres por Vicente Mariner. Cfr. GREGORIO DE ANDRES, Helenismo
en el s. XVIL Madrid, 1976, pp. 14 y 15. Tam. hubo una edicion en griego y latin en 1615 de las
obras de Dionisio Areopagita por el jesuita flamenco P. Pedro Lausse. Ibid., pp. 22 y 23.

19 Sobre Fray Juan de los Angeles cfr. MELQUIADES ANDRES MARTIN, Op. Cit., pp. 276-310;
sobre Fray Bernardino de Laredo, ibid., pp. 193-232; sobre Fco. de Osuna ibid., pp. 107-167; en
especial sobre la quietud, p. 160; sobre Bernabé de Palma, ibid., pp. 176-192; en especial sobre
el sosiego, reposo y serenidad, p. 192; sobre Fr. Juan de los Angeles y Fr. Bernardino de
Laredo, cfr. tam. Gomss, J. B El amor puro en el B. Juan de Avila y en Molinos, Verdad y vida,
afio 82, 1950, julio-sep., nim. 31, pp. 369-370.

20 Sobre Luis-de Granada, cfr. MELQUIADES ANDRES MARTIN. Op. Cit,, pp. 408-9 y tam.
BATAILLON, M: Erasmo y Esparia. México, 1966 (2* ed.), pp. 592-661. Ver el 2.2 estado como
quietud en Fco. de los Angeles en MELQUIADES ANDRES MARTIN, Op. Cit., pp. 551-2.

21 En general sobre el alumbradismo, cfr. MARQUEZ A.: Los alumbrados. Madrid, 1980.
La acusacién de alumbradismo es recusada por Molinos en su Defensa de la contemplacion.
Tam. Falconi se hallé en el mismo caso; cfr. ROBRES LLucH, Op. Cit., pp. 407-9. Sin embargo
hay indudables puntos de contacto, Melquiades Andrés Martin considera en su Op. Cit. al
quietismo como un alumbradismo (p. 362). Cfr. su cuadro comparativo, pp. 370-1. Cfr. tam. el
edicto contra los alumbrados que publico la Inquisicion de Llerena en 1574 publicado en
JIMENEZ MONTESERIN, M. Introduccion a la Inquisicion Espariola, Madrid, 1980, pp. 516-519.

22 ALVAR, M.: Aragdn, literatura y ser histérico. Zaragoza, 1976, p. 185. Cfr. sobre este
autor VAIDA, G.: La teologia ascética de Bahya Ibn Paguda. Madrid-Barcelona, 1950 y Ramos, C.:
Algunos aspectos de la personalidad y de la obra del judio zaragozano Bahya Ben Yosef Ibn
Paquda. Archivo de Filologia Aragonesa, III, 1950.

23 MENENDEZ PELAYO, M.: Heterodoxos, ed. Cit., p. 197.
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Carpécrates y Valentin, a los verdaderos precursores del quietismo
molinosista. Un empedernido arabista hallara escasos obstaculos filo-
soficos y documentales para relacionar intimamente la mistica de Hallsj,
pongo por caso, con el pensamiento del espafiol, exhibiendo un
significativo paralelo en las doctrinas de la unién contemplativa basada
en el puro amor, en el desprecio por las obras exteriores, en la
interiorizacion y, claro es, en un idéntico método de oracién pasiva —el
fikr, que se opone al dhikr- Un historiador “judaizante” demostrara
irrefutablemente que Molinos es la directisima consecuencia cristiana de
las doctrinas de Isaac al Ciego, de Ezra de Gerona y especialmente de los
discipulos de la llamada Escuela del Maggid; como en anteriores o
posibles ejemplos, el unico esfuerzo consistira en probar unas lecturas
directas, pero casi siempre indirectas, y el resto vendra por afadidura de
la imaginacion y por la capacidad de escamoteo de los elementos que no
se acoplan exactamente, décilmente, a la hipétesis privilegiada"24.

Dicho esto, puede ser sospechosa nuestra intencién de reivindicar la
concepcion aristotélica del placer como actividad de quietud y la
ataraxia epicirea como antecedentes del concepto molinosista de
quietud. Diremos tnicamente en nuestro descargo que asi daremos un
argumento mas acorde con la tradicién occidental a los impugnadores
de Molinos: Asi, en vez de despachar la doctrina del mistico con un “es
un quietismo buddhista!"?, podran rezongar con desprecio: “Es un
epicureismo!”.

A los que, repuestos del asombro ante la formulacién de semejante
genealogia, pregunten qué tiene que ver la religiosidad espafiola,
tenebrista y tenebrosa, del cilicio y la espada, no ya con el placer
epiciireo sino simplemente con el placer, habré de recomendarles que
contemplen en el Museo del Prado el cuadro de Alonso Cano (1601-1664)
titulado San Bernardo y la Virgen y después el de Peter Paul Rubens
(1577-1640) La Via Ldctea. Un erotismo mas profundo e inquietante se
muestra en las Santa Agata y Santa Lucia de Zurbaran. ;Y no es una
muestra fascinante del erotismo cristiano el cuerpo apolineo del Cristo
de Velazquez? No ya erotismo sino procacidades las encontrara el lector
en la correspondencia del Obispo de Bona, Juan de la Sal, dirigida al
Duque de Medinasidonia en julio de 1616%. Sin embargo no nos interesa
tanto el posible erotismo freudiano o batailleano o el procaz erotismo
quevedesco, cuanto un erotismo mas sutil: El erotismo de la nada. Un
pintor pop de nuestro siglo, Andy Warhol, nos da la clave: “Lo
importante, B, es no pensar en nada. Mira, la nada es fascinante, la nada
es sexy, la nada no es nada incémoda (..) cuando algo decepciona, sé que
no es nada, porque la nada no puede decepcionar”?.

24 LeNDINEZ. C.: Treinta y tres proposiciones heréticas sobre Miguel de Molinos. En su ed.
de la GE. Madrid, 1974, pp. 42-3.

25 Cfr. supranota 1.

26 Cfr. MARTINEZ ARANCON, A.: La profecia, Madrid, 1975, pp. 233-273 y especialmente,
pp- 249-250 y pp. 247-8.

27 WARHOL, A: Mi filosofia de A a B y de B a A. Barcelona, 1981, p. 15. Cfr. un nuevo
“muero porque no muero” en p. 18. Cfr. tam.,, pp. 35 y 49.
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El amor tiene un papel esencial en la mistica. Dios no sélo es el
Esposo?8 sino el Amado? e incluso el Amante®. La teoria del amor que
aqui subyace es en el fondo la del amor platénico concebido como una
reuniéon de dos mitades que no se saben la una sin la otra, pues fueron
creadas como un sélo ser. Esta concepcion es recogida, por ejemplo, por
Aben Hazam en El Collar de la Paloma y perdura hasta el siglo XVII; asi
una variante de esta teoria la encontramos en unos bellisimos versos de
John Donne que no me resisto a transcribir:

“What ever dies, was not mixt equally;
If our two loves be one, or, thou and I
Love so alike, that none doe slacken, none can die”.

(S6lo mueren las mezclas desiguales: si nuestros dos amores son uno,
o tan idénticos que ni el tuyo ni el mio cede al otro, ninguno de los dos
puede morir3'.

No es otro el sentido de la via unitiva. que asi se transfigura en via de
amor. No sé6lo halla quietud el alma en esta unién amorosa sino también
el Amado, Dios mismo3’2. Molinos nos cita a la Madre Chantal: “Mi
espiritu en la parte superior se halla en una simplicisima unidad; no se
une, porque, cuando quiere hacer actos de uniéon (lo que procura
muchas veces) siente dificultad y claramente conoce que no puede
unirse, sino estar unido”33. Este texto nos da, ademas, la clave de por qué
la experiencia mistica y la experiencia amorosa son radicalmente
irracionales?: Porque el alma en ese estado superior de contemplacion
no puede unir, sélo puede ya estar unida. La funcién de la razon es
justamente reducir a unidad lo diverso; conocer es conocer lo universal,
y lo universal es unidad sobre lo diverso a lo que subsume. Por eso la
experiencia mistica no es la experiencia del saber absoluto® porque éste
esta al final del proceso por el que la razén se constituye en su plenitud a
través de una sucesiva superacion de si misma, y este saber solo
adquiere sentido desde estas superaciones y desde las figuras de la
conciencia a que dan lugar. En cambio el absoluto mistico no esta al
final de un proceso de unién sino al principio: Es la unidad absoluta,
pero una unidad vacia y abstracta que no ha sabido salir de si misma
para constituirse en su real y efectiva plenitud. Como diria Hegel, “es la
ingenuidad del vacio en el conocimiento™.

28 GE. Proemio, Advertencia I, 2.

29 GE. Proemio, Advertencia I, 3.

30 Asilo llama Sor Maria de Jesus. Cfr. ROBRES LLucH. R., Op. Cit., p. 403.

31 DONNE J.: Songs and Sonnets, 1633, poema the good-morrow. Ed. de B. ¥ M. Molho,
Barcelona, 1970, pp. 44-5.

32 GE. Lib. 10, cap. V,51.

33 GELib.], cap. XIII, 90.

34 Cfr. GE. Lib, I, cap. II1, 22 y cap. VIII, 83. .

35 Me refiero a la Erfahrung hegeliana. Cfr. la introduccion a la Fenomenologia del
Espiritu, pp. 51-60 de la ed. Esp. .

36 HEGEL G. W. F:: Fenomenologia del Espiritu, p. 15 de la ed. esp. Ver en conjunto las
pp. 12-5.
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El continuo ejercicio del alma que sigue el camino del interior
recogimiento “es entrarse dentro de si en Dios con quietud y silencio™.
Y este es el acto por el que se consuma el amor mistico: La nada (el
alma) se une a la nada (Dios) de la que en el fondo no ha salido. En
definitiva es un acto puramente afirmativo el que constituye este
absoluto-nada; en cambio el Concepto hegeliano se realiza en virtud de la
negatividad que es su motor.

A los que piensan que el amor pasién es una creacion del
romanticismo les dedico este texto de Molinos: “El otro martirio mas util
y mieritorio en las almas ya aprovechadas en la perfeccion y alta
contemplacion, es un fuego del amor divino que abrasa al alma, y hace
que pene con el mismo amor. Ya le aflige la ausencia del amado; ya la
atormenta el suave, ardiente y dulce peso de la amorosa y divina
presencia. Este dulce martirio la hace siempre suspirar; unas veces si
goza y tiene a su amado, con el gusto de tenerle, que no cabe en si; otras,
si no se manifiesta, con el ansia encendida de buscarle, hallarle y gozarle:
todo es suspirar, padecer y morir de amor (..) por eso se dice que el
amor es fuerte como la muerte, pues también él mata, como ella™®.

Pero el misticismo de Molinos no sélo tiene que ver con el amor sino
también —si hemos de creer a sus detractores— con la sensualidad
perversa del libertino®. Fray Juan Bautista Gomis nos dice: “Molinos y
sus secuaces practicos no se contentaron con el reino de su nada,
extendieron su reinado al cuerpo, dandole rienda suelta, como es sabido
y se comprobé ampliamente en el proceso que le condend™? “tanta
aniquilacién y tanta nada ¢en qué pararon? Pararon en lo que no
quisieron detallar porque se lo impedia el decoro™!; “(Molinos) sentia en
su cuerpo el acicate y aguijon de la carne. Para aquietar su conciencia y
justificarse a si mismo, discurri6 la aniquilacion y la nada de su
intimidad personal, refugiandose en ellas como en castillo inexpugnable:
el espiritu anihilado no respondia a los desafueros de la carne, nada
tenia que ver con ellos. Esta senda debia ser grata a los enemigos de la
cruz de Cristo, y la siguieron con gusto. La sigui6, sobre todo Molinos (...)
la aniquilacién y la nada vinieron a convertirse en carne y sangre (...) la
Guia y los guiados cayeron en el abismo del error y en el lodo de la
lubricidad. La omisién es tanto mas extrafia, cuanto que Molinos era
aragonés, y Aragon es la tierra bendita de la Virgen del Pilar"42 Este tipo
de acusaciones es caracteristico de inquisidores; curiosamente, también

37 GE Lib. III, cap. I, 14. Cfr. un texto de Fco. de Osuna en MELOUIADES ANDRES
. MarTIN, Op. Cit,, p. 159. Teresa de Jestis habia afirmado que “Dios convierte al alma en Si".
(MoRALES BORRERO, M.: La geometria mistica del alma en la literatura espariola del siglo de ora.
Madrid, 1975, p. 238).

38 GE.Lib. I, cap. VL

39 Cfr. DELEITO Y PINUELA, L: La vida religiosa espariola bajo el cuarto Felipe, santos y
pecadores. Madrid, 1952, p. 318. Este autor dedica a Molinos 17 lineas en un libro de 371 pp.

40 Gowmis, J. B, Op. Cit,, p. 363.

41 1Ibid, p. 365.

42 Ibid, p. 366.
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en el proceso a Miguel Servet los jueces intentaron dar a entender con
su interrogatorio que la vida del aragonés habia sido desordenada v
corrupta*s.

Para Gomis la Guia es “como un vaso de cristal limpio, como un rayo
de luz, y rebosante de agua clara, pero que oculta veneno sutil y
mortifero. No se advierte su presencia, siendo letales sus efectos”#. Un
ejemplo de este “veneno herético que sutilmente se halla infiltrado y
como pulverizado en la Guia” es la modificacion, al parecer tendenciosa,
de una cita de Santa Teresa: “Adviértase la exclamacién morbosa: donde
Santa Teresa dice sufrir (soportar) Molinos dice abrazar (consentir),
afiadiendo, en confirmacién que se ha de aprender a padecerlas sin
rehusarlas. Luego frena, pero el veneno sensual ya esta en el vaso de
agua clara: “Véase como alienta esta celestial Madre a sufrir y padecer
los pensamientos y tentaciones, porque mientras no se consientan doblan
la ganancia”. El camino quedd abierto a la lubricidad”.

Esta claro ahora que el placer tiene algo que ver con la mistica, al
menos con la de Molinos.

El tono de los escritos de Epicuro y, en general, de gran parte de la
filosofia helenistica es el exhortatorio. El autor habla a la intimidad del
lector en un tono de recogimiento, de confidencia. El interlocutor es en
altima instancia no un individuo sino un alma, un alma que se hermana
con la del autor al hacer suyas esas sentencias. Esta actitud que recogen
autores estoicos como Marco Aurelio o Séneca influird de modo decisivo
en la literatura moral del siglo XVIL Los textos de Epicuro tienen, en
resumidas cuentas, el caracter de Guia como opuesta al sistema*®, en
tanto que éste con pretensiones de universalidad y necesidad se
desentiende de autor y lector. La Guia, por el contrario, los acoge a
ambos en su doble vertiente de confesién y exhortacion.

La filosofia de Epicuro es una filosofia terapéutica. Como él mismo
dice: “Vana es la palabra del filosofo que no remedia (Therapeuetai)
ningin sufrimiento del hombre. Porque asi como no es util la medicina
si no suprime las enfermedades del cuerpo, asi tampoco la filosofia si no
suprime las enfermedades del alma”#’. Esta concepcion se remonta a los
sofistas y a Socrates para quien la filosofia era una Therapeia tés
psychés. Recordemos que para los griegos Therapeia no solo tenia
un sentido de curacién sino, sobre todo, de cultivo v cuidado tanto

43 BAINTON, R. H.: Servet, el hereje perseguido, Madrid, 1973, pp. 196-7.

44 Gomis,J. B, Op. Cit,, p. 360.

45 Ibid,, p. 364. Se refiere a la cita que hace Molinos en GE. Lib. ], cap. XI, 72-4.

46 Cfr. ZAMBRANO, M:: Una forma del pensamiento: la “Guia”. En Obras Reunidas,
Madrid, 1971, pp. 357-371.

47 Fragmenta et testimonia selecta, 2. En Epicuro, Etica, ed. de C. G. Gual y E. Acosta, p.
143, Cfr. tam,, p. 51 de esta ed. Citaremos de ahora en adelante a Epicuro por esta ed. a la que
nombraremos por EE.
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material como moral. La filosofia como terapéutica es, pues, tanto un
conjurar los-pesares, el sufrimiento del alma, como un cultivar el placer.
Si el placer se entiende de un modo negativo, como lo entiende Epicuro,
es decir, como negacién del dolor, la conjuracion del pesar y cultivo del
placer son dos aspectos del mismo proceso terapéutico. La filosofia de
Epicuro como terapéutica queda sintetizada en la formula del cuadrifdarmaco:
“Téngase presente solo el cuadrifarmaco: dios no se ha de temer, la
muerte es insensible, el bien es facil de procurar, el mal facil de
soportar’, :

La concepcion de la filosofia como terapéutica conlleva la esperanza
de que por medio de ella se acceda a la salud que no es mas que la
felicidad. La concepcién de la filosofia como consolatio en cambio
conlleva la resignacién, el hacer llevadera la radical infelicidad del
hombre. Fue el estoicismo el que produjo esta inversion; asi Marco
Aurelio nos dice: “El tiempo de la vida humana, un punto; su sustancia,
fluyente; su sensacién, turbia; la composicién del conjunto del cuerpo,
facilmente corruptible; su alma, una peonza; su fortuna, algo dificil de
conjeturar; su fama, indescifrable. En pocas palabras: todo lo que
pertence al cuerpo, un rio; suefio y vapor, lo que es propio del alma; la
vida, guerra y estancia en tierra extraiia; la fama pdstuma, olvido. ¢Qué,
pues, puede darnos compaiiia? Unica y exclusivamente la filosofia"#. Es
la filosofia como consolatio. En Epicuro la filosofia todavia no es
consolatio, aun es terapéutica. “Epicuro decia que la filosofia es una
actividad que con discursos y razonamientos procura la vida feliz"?. San
Agustin recogi6 este aspecto jubiloso de la filosofia cuando dijo: “Nulla
est homini philosophandi causa, nisi ut beatus sit”. Molinos se auna a
esta concepcion felicitaria de la filosofia; asi da a luz su Guia —como nos
dice Fray Juan de Santa Maria en El que lo saca a luz al lector sincero, la
paz que el inquieto mundo dar no puede de la Guia— “para comun
utilidad y guia de las dichosas almas, que por la derecha senda de la
negacion de si mismas caminan a las felicisimas y serenas alturas de la
mistica perfeccién”. ¢En qué se funda esta felicidad? En una concepcién
de su doctrina justamente como terapéutica: “Debes usar el remedio que
te he dado, que es la amorosa confianza en la divina misericordia (...)
este es el medio que has de usar para no perder el tiempo, para no
inquietarte y para hacer progreso (..) y por aqui finalmente has de llegar
al alto monte de la perfeccion, de la tranquilidad y de la interior paz”s!.
¢Qué remedio es éste? Ni mas ni menos que la pérdida del temor de
Dios%2. Asi nos dice: “Si cuando caes en el defecto o negligencia te
inquietas, es sefial manifiesta que reina todavia en tu alma la soberbia

48 Fragmenta.., 11, EE., p; 145.

49 MARCO AURELIO: Meditaciones, Lib. 11, 17, ed. de Bach Pellicer, Madrid, 1977, p. 66.

50 Fragmenta.., 1. EE, p. 143.

51 GE. Lib. II, cap. XVIII, 134.

52 Ramén Robres Lluch nros dice en su Op. Cit. que “el quietismo ofrece la liberacion
del terror de Dios”, p. 395.
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secreta”s3. Y mas adelante: “Te persuadira el enemigo comiin, luego que
cayeres en algin defecto, que no vas bien fundado en el camino, que vas
errado, que no te enmendaste de veras, que no hiciste bien la confesién
general, que no tuviste el verdadero dolor, y que asi estas fuera de Dios y
en su desgracia. Y si algunas veces repitieres, por desgracia, el venial
defecto, jqué de temores, cobardias, confusiones y vanos discursos te
pondra el demonio! Te representara que empleas en vano el tiempo; que
no haces nada; que tu oracién es infructuosa; que no te dispones como
debes para recibir la divina Eucaristia; que no te mortificas segin lo
prometes a Dios cada dia; que la oracién y comunién sin mortificacion
es una pura vanidad. Con ésto te hara desconfiar de la divina gracia,
representandote tu miseria y haciéndola gigante, dandote a entender que
cada dia se empeora tu alma, en lugar de aprovecharse, pues se ve con
repetidas caidas”s. En efecto “si deseas alcanzar el alto grado de la
perfeccion y de la interior paz, has de jugar la espada de la confianza en
la divina bondad, de noche y de dia, y siempre que cayeres. Esta humilde
y amorosa conversacion y total confianza en la divina misericordia has
de usar en todas las faltas, imperfecciones y defectos que, .con
advertencia o sin.ella, cometieres”ss. Dios ha de perdonar las tentaciones
porque no son mas que “finezas del amor”. Asi la inmoralidad puede
ser justificada”.

Esta “divina bondad” que hace “de los vicios virtudes” cumple, pues,
la misma funcioén que los dioses indiferentes de Epicuro®. Pero mientras
en Epicuro el sabio se iguala a los dioses, al acceder a la felicidad, el
contemplativo se identifica con Dios: “No se han de llamar hombres, sino
dioses”. dice Bernardino de Laredo de los quietos contemplativos®. En
una curiosa exposicién dialéctica avant la lettre, Francisco de Osuna
afirma: “llegandose el hombre desta manera a Dios, se hace un espiritu
con El, por un trocamiento de voluntades, que ni el hombre quiere otra
cosa que lo que Dios quiere, ni Dios se aparta de la voluntad del hombre,
mas en todo son a una, como las cosas que perfectamente estan unidas,
que casi se niegan de si y se conforman totalmente a un tercio”se.

La novena proposicion condenada en el Edicto de los alumbrados de
Toledo decia que “el amor de Dios en el hombre es Dios™!'.

53 GE. Lib. Ii, cap. XVI], 125.

54 GE. Lib. II, cap. XVII, 127.

55 GE. Lib.II, cap. XV, 131.

56 GE. Lib. I, cap. X, 59.

57 Ver en el apéndice las proposiciones condenadas por el Papa Inocencio undécimo
nams. 41, 42, 43, 46, 47, 49 y 53. Cfr. tam. las prop. 46 y ss. del Edicto contra los alumbrados
en Sevilla y 1a 9 del de los alumbrados de Toledo.

58 Cfr. M. C.L (EE., p. 103), Fragmenta..., 13 (EE., p. 145) y Ep. Her. (D. L. 76-7).

59 Subida del Monte Sién, 2* redacci6n de 1538. B. A. C,, Misticos Franciscanos, 316-7.
Recordemos ademas esta invocacion de fr. Juan Sanz en su Abecedario: “Dios mfo: ¢cuanto
me endiosareis?” (ROBRES LLUCH, R., Op. Cit,, p. 406). Estas afirmaciones son de claro corte
senequista. En la epistola XLI a Lucilio Séneca afirma: “un Dios habita sin duda en cada
varén bueno”. En ultima instancia tales afirmaciones nos remiten al epicurefsmo.

60 MELQUIADES ANDRES MARTIN, Op. Cit., p. 158. Cfr. tam. supra nota 19.

61 Cfr. MARQUEZ, A, Op. Cit., p. 231.
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Por otra parte el camino del mistico es un camino sin Dios: en la
etapa purgativa “serd tu desamparo tan grande, que te parecera que
para ti ya no hay Dios"s? e incluso contra Dios: “Sabras que se ha de
despegar y negar de cinco cosas el que ha de llegar a la ciencia mistica.
La primera, de las criaturas; la segunda, de las cosas temporales; la
tercera, de los mismos dones del Espiritu Santo; la cuarta, de si misma y
la quinta se ha de despegar del mismo Dios. Esta ultima es la mas
perfecta, porque el alma que asi se sabe solamente desapegar es la que
se llega-a perder en Dios, y sélo la que asi se llega a perder, es la que se
acierta a hallar"s. "Luego la absoluta ausencia de Dios se identifica con
su absoluta presencia; es decir: Dios es la nada. El sabio elimina a los
dioses en Epicuro al imitarlos, pues al hacerlo imita su indiferencia...
hacia los dioses¢; el mistico, en cambio, aniquila a Dios del mismo modo
como el ser de la Logica de Hegel se revela como nada, pues no es algo
distinto de ella.

En cuanto a la pérdida del temor a la muerte (segunda maxima del
cuadrifarmaco), es la muerte misma a la que aspira el contemplativo:
“No es otra cosa este camino [el del interior recogimiento], que una
muerte de los sentidos, y son pocos los que asi quieren morir y ser
aniquilados, en cuya disposicién se funda este tan soberano don”s. Esto
Jjustamente, la privacion de los sentidos, es lo que entiende Epicuro por
muerte®. El querer del quietista, pues, es un querer de un no querer (la
muerte); “el alma se realiza como voluntad en un tnico acto propio, el de
su desaparicién"¢’. Formalmente otra vez Epicuro y Molinos coinciden;
pero mientras el primero aplica este aniquilamiento a la eliminacién del
deseo de inmortalidad, el segundo cifra la inmortalidad justo aqui en el
aniquilamiento; y no sélo eso sino el placer mismo¢®.

Vayamos con el dltimo y mas importante concepto del epicureismo:
el del placer. Lo que Epicuro entendera por placer sera lo mismo que lo
que entiende Molinos por quietud. Como para ambos reside en estos
conceptos —placer y quietud— la felicidad, habremos de concluir que
cifran la felicidad en lo mismo: ausencia de perturbacién, de deseo.

Para Epicuro “el hombre es infeliz ya por el temor, ya por el deseo
ilimitado y vano. Quien a esto ponga brida puede procurarse la feliz
sabiduria”®. En efecto: “en relacién a los deseos ilimitados la mayor
62 GE. Lib. 1, cap. VIIL 49,

63 GE. Lib. III, cap. X VIII, 176,

64 Cfr. PAsQuALL La moral de Epicuro, Caracas, 1970, pp. 103-4.

65 GE. Lib. I, cap. II, 15.

66 Cfr, Ep. Men. 124-5 (EE,, pp. 91-3).

67 GoONzALEZ NORIEGA, S.: El quietismo de Molinos y la mistica cristiana. En su ed. de la
GE., p. 13. Ver en general el interesante capitulo “la dialéctica de las dos voluntades: Dios como
voluntad suprema” (pp. 11-24). Las referencias en la GE. a la negacion de si mismo son
numerosas. Por ejemplo: GE. Lib. III, cap. Il y cap. V, 45 y cap. VII, 63 y cap. VHI, 76, etc. Esta
idea esta igualmente en Quevedo: “desniidame de mi" (Salmo I, 3 del Herdclito Cristiano;
poema 13 de la ed. de Blecua, p. 20) y en Juan de la Cruz “El que alli llega de vero, de si
mismo desfallece” (en Entreme donde no supe).

68 GE. Lib. IT, cap. X, 95.
69 Fragmenta., 20 (EE, p. 149).

46



. Miguel de Molinos y las concepciones Epictrica y Aristotélica del placer
riqueza es pobreza”?”®. En definitiva Epicuro no hace mas que obedecer la
_maxima délfica: Medén agan. El epicureismo no es la expresion de
ningin desenfreno librico sino mas bien “un hedonismo que por su
limitacién resulta casi una ascética, armoniza bien con la antigua
maxima apolinea de que la sabiduria consiste en la moderacién y el
conocimiento de los limites™?!. ¢Qué declaracion mas quietista que la del
placer catastematico?: “Un recto conocimiento de los deseos sabe, en
efecto, supeditar toda eleccién o rechazo a la salud del cuerpo y a la
serenidad del alma, porque esto es la culminacion de la vida feliz. En
razéon de esto todo lo hacemos, para no tener dolor en el cuerpo ni
turbacién en el alma”’2 La felicidad esta del lado del placer, no del
deseo; de la quietud, no de la perturbacién. Ademas este placer —el
catastematico— sera el superior cualitativamente; el placer dinamico
podra ofrecer variedad pero nunca una intensidad mayor que la del
placer del no dolor™. El placer catastematico para Epicuro es, ademas fin
.ultimo e inmoviidad (quietud): es una reaccién a la consideracion
cirenaica del placer como movimiento, pues en base a esta consideracion
habia refutado Platén en el Filebo el que el placer fuera un bien’.

Cuando Miguel de Molinos habla del silencio interno y del mistico’
encuentra tres clases de silencio: el de palabras, el de deseos y el de
pensamiento. El primero equivale a la virtud, el tercero al interior
recogimiento y el segundo a la quietud. He aqui, pues, lo que entiende -
Molinos por quietud: silencio de deseos?. Las citas se multiplican a la
hora de dar cuenta de la quietud; pero no he encontrado otra mejor
exposicién de la ataraxia que ésta: “Del mismo modo se estan quietas,
serenas, y con igualdad de animo en las glorias y favores extraordinarios,
como en los mas rigurosos y acerbos tormentos. No hay nueva que las
alegre, ni suceso que las entristezca. Las tribulaciones no las perturba, ni
la interior, continua y divina comunicacién las desvanece; quedando
siempre llenas del santo y filial temor en una maravillosa paz, constancia
y serenidad””’.

Para terminar esta exposicion doctrinal de Epicuro y Molinos
dejemos planteada, sin mas, la siguiente cuestion:

¢Es posible relacionar ambas concepciones del placer —la epictrea y
la molinosista— a través de los freudianos principio de placer e instinto
de muerte?s.

70 Fragmenta..., 6 (EE., p. 144).

71 EE, p. 49. Cfr. Fragmenta.., 27 (EE,, p. 151).

72 Ep. Men. 128-9 (EE., p. 95).

73 M.C. I (EE, p. 103).

74 Cfr. BIGNONE, E: L'Aristotele perduto e la formacione filoséfica di Epicuro, parte
seconda, Editrize Firenze, p. 3, p. 19y p. 15.

75 GE.Lib. I, cap. XVIL

76 Esto est4 en contradiccion con otro texto de la GE.: Lib. 1, cap. XII, 78.

77 GE. Lib. IlI,:cap. 1, 8. Cfr. tam. GE. Lib. II, cap. X, 91 y la critica de Falconi, por boca
de Rusbroquio, del ocio alumbrado en ROBRES LLucH, R., Op. Cit., pp. 407-8.

78 Cfr. EE, p. 84 y GE. Lib. I], cap. I, 15.
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La concepcién del placer epicurea es de origen aristotélico”. Para
Aristoteles el placer tampoco es un movimiento: “La visién parece ser en
cualquier momento, perfecta: no carece, en efecto, de nada que,
produciéndose después, perfeccione su forma. En esto se le parece el
placer, que es también un todo completo, y en ninglin momento podria
tomarse un placer tal que, prolongandose en el tiempo, se perfeccionase
en cuanto a su forma. Por eso el placer no es movimiento, ya que todo
movimiento transcurre en el tiempo y tiende a un fin"%. El placer, pues,
es atemporal, pero no por ser inmévil el placer es inactivo: “Dios disfruta
siempre de un tnico y simple placer, porque no sélo existe una actividad
del movimiento sino también de la inmovilidad; y el placer esta mas en la
quietud que en el movimiento™!. Esta concepciéon del placer esta
estrechamente ligada a la teoria del conocimiento aristotélica, de tal
modo que el placer se identifica con la actividad en que se unen sujeto
en acto y objeto en acto. El placer mas perfecto sera aquel en que se
aunen la mas perfecta facultad cognoscitiva con el objeto mas perfecto®2.

Para Molinos la contemplacién es un “acto puro” y el amor mas
perfecto es el mas quieto®. Pero el texto que presenta mayor similitud
con las ideas aristotélicas es el siguiente: “Concluiré este capitulo
desengaiiandote del comun error de los que dicen que en este interior
recogimiento o oracién de quietud no obran las potencias, y que esta
ociosa el alma sin ninguna actividad; es engafio manifiesto de poco
experimentados; porque, si bien no obra la memoria ni la segunda
operacion del entendimiento juzga, ni la tercera discurre, obra la primera
y més principal operacién del entendimiento por la simple aprehension”ss,

En este texto Molinos hermana indiscutiblemente con Aristételes
quietud y actividad, agotandose esta ultima en la misma actividad, en si
misma, no es una realizacién externa a ella. Para Aristételes este tipo de
actividad —propia del entendimiento— es el que constituye la felicidad®s.

79 Sobre la relacién entre ambas cfr. BIGNONE, E., Op. Cit., pp. 327-334.

80 ARISTOTELES, Etica a Nicomaco. 1174a14-22. Ed. de Julian Marias y Maria Araujo,
Madrid, 1981.

81 Ibid. 1154b26 y ss.

82 Ibid. 1174b14-24. Cfr. tam. 1177a12-17.

83 GE. Lib. 1, cap. XHI, 93 y GE. lib. L, cap. XVII, 135-6.

84 GE.Lib. [, cap. XVII, 134.

85 GE. Lib. I, cap. XIL 84. Esta “primera y mas principal operacién del entendimiento” es
lo que en la tradicion tomista se conocia como entendimiento posible. El entendimiento para
Tomas de Aquino tiene dos operaciones; la primera pertenece al género de la accidn y
consiste en extraer las formas y despojarlas de las materias; se trata del entendimiento agente
que hace “inteligiblés en acto las imagenes recibidas por los sentidos”. La segunda operacion
pertenece al género de la pasion y tiene como misién conocer estos inteligibles en acto; se
trata del entendimiento posible. Este entendimiento posible es heredero directo del nofls
aristotélico.

86 ARISTOTELES, Op. Cit. 1176b5-8.
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Hagamos ahora un breve repaso histérico que nos muestre el devenir
de las ideas epictireas y aristotélicas hasta el siglo XVIL No sabemos, en
rigor, c6mo pudieron influir en Miguel de Molinos —tema que sobrepasa
las intenciones de este ensayo que pretende tener un caracter filosofico
mas que histérico— pero deseamos mostrar que si pudieron hacerlo,
dado el vigor que adquirieron en el mundo barroco.

En lo relativo a Aristételes, su transmisién generalizada a la cultura
occidental producida en el siglo XIII garantiz6 el acceso a sus textos
desde entonces. Sin embargo en el pensamiento mistico influira a través
del De consolatione Philosophiae de Boecio que asuine las concepciones
aristotélicas del placer y de Dios como motor inmévil*?. Ls traducciones
de la Etica a Nicomaco fueron frecuentes en los siglos XVI y XVIL Pedro
Simén Abril, catedratico de griego de Zaragoza, la tradujo en su primer .
periodo zaragozano (1574-1578)%. El Colegio de Coimbra, uno de los
primeros focos de helenismo de la Compafiia de Jesus, fue fundado en
1552 por el rey Juan OI como seminario para formar misioneros de
Oriente. A fines del siglo XVI edit6 una serie de comentarios sobre
diversas obras de Aristoteles, que fueron apareciendo en distintas
ciudades europeas; el de la Etica a Nicémaco aparecié en 1600.
Compuestos por Emmanuel Goes, estos comentarios fueron reeditados
varias veces en los primeros afios del siglo XVII®, Recordemos que
Molinos estudié con los jesuitas en el Colegio San Pablo de Valencia.

Juan Ginés de Sepilveda hizo una traduccién de la Etica que no llegé
a editarse ni se conserva manuscrita. Esta edicion le valié un proceso de
“censuras de Inquisicion” en 1556%.

En 1550, al parecer, el “Serenissimo muy alto y muy poderoso
Principe y Sefior Don Phelippe, Principe de las Espaiias” habia leido la
Etica a Nicomaco®'.

Ya en el siglo XVII una seleccién de textos aristotélicos hecha por
Francisco Murcia de la Llana se publicé en Alcala en 1606°2. También
hay que sefialar la aparicion en 1675 de la edicion salmantina de la
Ethica ad Nicomachum de J. Saenz de Aguirre®. ’

En lo que respecta a Epicuro, fueron numerosas las ediciones latinas
europeas de las Vidas de los filésofos ilustres de Didgenes Laercio®.
También podemos decir lo mismo de la Rerum Natura de Lucrecio,
aunque no seria traducido al castellano hasta el siglo XVIII por el abate
Marchena. Sin embargo Epicuro y el epicureismo no penetraron en

87 Cfr. MORALES BoRRERO, M., Op. Cit., p. 31.

88 Cfr. Lorez RUEDA, J.: Helenistas espanioles del siglo XVI, Madrid, 1973, pp. 136-7.

89 Ibid., pp. 280-1.

90 Cfr. Lorez RUEDA,J., Op. Cit., pp. 338 y 373.

91 Cfr. Ibid,, pp. 382-3.

92 Cfr. GREGORIO DE ANDRES: El helenismo en Esparia en el siglo XVII, Madrid, 1976, p.
30. -
93 Ibid.
94 En la Biblioteca Nacional he registrado ediciones de 1524, 1535, 1541, 1546, 1551,
1556, 1566, 1585, 1533, 1570, 1594, 1615, 1616, 1611, 1664, 1692.
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Europa, o al menos en Espaiia, por sus textos clasicos, sino por muy
otras vias. Una de ellas fue, por ejemplo, el didlogo apécrifo platonico
Axioco donde se exponen mezcladas la teoria epicurea de la muerte y la
platénica del alma. Un ciceroniano y admirador de Lucrecio, deter-
minista y deista, Esteban Dolet, nacido en 1509 en Orleans, tradujo este
didlogo quiza por sus efluvios epiciireos. Precisamente por verse en esta
traduccion una apologia del epicureismo, Dolet fue ajusticiado en 1546%,

Sin embargo, el primer ensayo escrito a favor de la doctrina epicurea
del placer, concebido al calor de la recuperacién renacentista de la
sabiduria antigua, es una epistola de Césimo Raimondi de Cremona,
latinista que se suicidé com su admirado Lucrecio, en 1435. Esta epistola
tenia el significativo titulo de Defensio Epicuri contra Stoicos, Achade-
micos et Peripateticos®*. En la misma linea, tratando de conciliar el
epicureismo y el estoicismo, encontramos el tratado de Lorenzo Valla De
Voluptate et summo bonodialogo de corte ciceroniano. Valla concibe el
placer como motor de la accién, pero este placer puede ser altamente
espiritual, de tal modo que la felicidad de los santos es la forma superior
de ese placer?’. :

Sin embargo Epicuro no entraria en Espafia de mano de estos
autores sino disfrazado de Erasmo®® y curiosamente “los espafioles —
como dice Bataillon— veneraban en Erasmo no al humanista en el
sentido que hoy damos a la palabra, sino al intérprete de aquel
Cristianismo mas esencial e interior que se apoderaba de las conciencias
a manera de iluminacion”®. El roterodamo pretende reconciliar las
doctrinas de los clasicos griegos y romanos con el mensaje evangélico;
asi los lectores dél siglo XVII podian encontrar en la Paraclesis: “Aunque
jamés ha avido quien ensefie tan enteramente lo que para este efeto
conviene ni menos con mayor eficacia que Jesu Christo, hallanse empero
en los libros de los gentiles muchas cosas que concuerdan con la
doctrina de Christo”!®, y un poco mas adelante: “Y atin los epiciireos
confiessan que el hombre que no tiene pura y limpia conciencia no
puede gozar de verdaderos deleytes, porque de alli como de fuente nace
y mana el verdadero deleyte”10!, i

Erasmo escribié, ademas, un coloquio titulado Epicureus de corte
ciceroniano donde los interlocutores Spudaeus y Hedonius defienden las

95 Cfr. H*de la filosofia, s. XXI, 1. 5, p. 263.

96 Cfr. GARCIA GUAL, C.: Epicuro, Madrid, 1981, pp. 252-3.

97 Cfr. H*de la filosofia, s. XXI, 1. 5, p. 97, y tam. GARCia GuaL,C,, Op. Cit,, p. 253.

98 Sobre la influencia de Erasmo en Espaiia ver la ya clasica obra de Bataillon sobre
este tema Erasmo y Esparia. México, 1966 (2° ed.).

99 Prologo de Bataillon a la ed. de Damaso Alonso del Enchiridion de Erasmo (Madrid,
19711())'0“ gl;ASMO, FPardclesis o exhortacion al estudio de las letras divinas. Incluido en la ed. cit.
del Enchiridion, p. 462. .

101 Ibid,, p. 462. El énfasis erasmiano por dirigir su doctrina a los “ydiotas” de tal modo
que hasta “el labrador, andando al campo, cantasse alguno cosa tomada desta celestial
philosophia” (Cfr. Pardclesis, ed. cit.,, pp. 453-456) tiene un eco en Miguel Servet: “Otro es el

camino de la verdad, no conocido de los metafisicos, sino de los idiotas y los pescadores”
(Carta VII a Calvino) y en Molinos (Cfr. GE. en “A quien leyere”).

50



Miguel de Molinos y las concepciones Epicurica y Aristotélica del placer

tesis estoica y epicurea. Hedonius defiende la concepcién del placer ya
sostenida anteriormente por Valla de moderacién afin a la virtud
cristiana: Nulli magis sunt Epicurei, quan Christiani pie viventes'™. Los
mayores epicureos son los buenos cristianos. “Pero no se crea que el
Epicureus, exquisito fruto de madurez, constituya una nota aislada ni
una veleidad de anciano: la doctrina epicurea es alabada en sus,escritos
mas juveniles, anda difusa en toda su obra y le fue echada en cara por
Lutero; el epicureismo de giro cristiano se halla presente en Erasmo ya
en su epistola juvenil De contemptu mundi donde enaltece sin ironias los
atractivos de la vida monastica: Tota vitae nostrae ratio Epicurea est.

Erasmo no s6lo acept6 la doctrina epicurea del placer sino también la
de la muerte!®s. La Praeparatio Mortis erasmiana influyé grandemente en
la espiritualidad espafiola!®s. Nicolas Antonio, que conoci6é a Molinos, 1¢
atribuye una obra a nombre de Juan Bautista Catalan, titulada Devocicn
de la buena muerte con ejercicios de meditacion (Valencia, Bernardo
Nogués, 1662)'%, ;Estaria esta obra en la linea de influencia erasmiana?.

Este epicureismo cristiano del autor de Los cologquios influy6
decisivamente, como ha mostrado Francisco Marquez Villanueva, en el
personaje cervantino del Caballero del Verde Gaban, ese “santo a la
jineta”, como lo llama Sancho!®.

El erasmismo parece haber influido también en la espiritualidad
franciscana; asi nos lo refiere Bataillon: “Esa corriente erasmiana de
meditacién que Juan de Valdés parece haber sido uno de los primeros
en seguir con fortuna: meditacion por la cual el cristiano descubre la
dulzura de la ley de gracia —yugo suavisimo y carga ligerisima—, pero
no la comprende a fondo sino a condicion de haber comprendido antes
la ley antigua y el pecado original. Meditacién que va directamente a la
salvacion por la fe y que, por consiguiente, es negadora de las devociones
con que algunos pretenden cubrirse de méritos. Se opone de modo muy
especial a la meditacion imaginativa de la pasion'® que habia
popularizado la Vita Christi del Cartujano, y a la cual los Ejercicios de
San Ignacio estan dando en ese momento un vigor absolutamente nuevo.
En esto, pero en esto sobre todo, se emparenta con la espiritualidad

102  Cfr. GARCIA GuaL, C., Op. Cit., p. 253.

103 MARQUEZ VILLANUEVA, F.: Personajes y temas del Quijote, Madrid, 1975, p. 171.

104 Erasmo dedica al tema el coloquio XI titulado De la manera del morir mundana e
catélica. En él dice Fedro —uno de los personajes—: “Cuanto a lo que toca al sentido o dolor
de la muerte, cuando ya el anima se aparta del cuerpo, pienso yo que es ninguno, o, si alguno
es, él debe ser muy boto e fuera de todo sentido, porque ya natura, antes que a estos
términos ¢ puntos llegue, esta muy adormida e muy muerta e tiene muy resfriadas ¢
adormecidas todas las partes sensibles del humano cuerpo”. (ErAsMo, D., Coloquias. Buenos
Aires, 1947, ed. de Ignacio B. Anzoategui, p. 222. Cfr. tam.,, p. 223).

105 Cfr. BATAILLON, M.: Erasmo y Esparia. Ed. Cit., pp. 558-564.

106 MENENDEZ PELAYO, M.: Heterodoxos. I, ed. cit., p. 184,

107 MARQUEZ VILLANUEVA, F.: Personajes y temas del Quijote. Ed. Cit. Cfr. especialmente el
cap. titulado El caballero del verde Gaban y su reino de Paradoja, y dentro de él el apartado
titulado El epicureismo cristiano (pp. 168-175).

108 Cfr. GE. Lib. I, cap. XVL
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franciscana_que, desde el Tercer Abecedario de Osuna hasta la Subida de
Laredo, da cada vez con mayor precisién como fin de la meditacién un
estado de “no pensar nada” en el que el alma se une a Dios sin tener
necesidad de un intermediario que seria la humanidad crucificada de
Jesus™19,

Un dominico, Luis de Granada, que hemos recortado antes como
precedente del concepto de quietud, fue uno de los méximos difusores
de la herencia erasmiana de interioridad!®. Escribié precisamente una
Guia de Pecadores donde se muestra una notable influencia del
Enchiridion'"",

Si se pregunta de donde recibieron Erasmo y . Valla la influencia
epiciurea habria que responder probablemente que de Cicerén y de
Séneca. _

Cicerén expone la teologia epiciirea en su De Natura Deorum. Alli se
pueden encontrar declaraciones epicireas como la siguiente: “Consi-
deramos felices e inmortales a los dioses (..). Quien es eterno y dichoso él
mismo no tiene ninguna actividad (negotii) penosa ni se la proporciona a
otro, y asi, que no esta dominado ni por la ira ni por la benevolencia,
porque todos los seres que fueran tales serian débiles (...). Todo temor del
poder y la ira de los dioses seria desechada. Pues se entiende que la ira y
la benevolencia se apartan de la naturaleza feliz e inmortal”2,
“Liberados por Epicuro de estos terrores y vueltos a la libertad, ni
tememos a aquellos de quienes sabemos que ni se procuran molestia
alguna ni la buscan para otro, y pia y santamente veneramos a una
naturaleza excelente y prestante”!!, También encontramos esta decla-
racién decididamente quietista: “Ningin ser es dichoso sino el quieto”
(nisi quietum autem nihil beatum)!* y mas adelante: “nosotros situamos
la vida dichosa en la tranquilidad del espiritu y la exencién de todas las
tareas”!15, —

Séneca habla del epicureismo y de Epicuro especialmente en las
Cartas a Lucilio y en el De vita beata; en este ultimo libro afirma: “No
diré, como la mayoria de los nuestros, que la escuela de Epicuro es
maestra de infamias, sino que digo: tiene mala reputacion, tiene mala
fama y no la merece”!'¢. Los hombres ebrios de placeres “no se entregan
a la sensualidad impulsados por Epicuro, sino que, dados al vicio,
esconden su corrupcion en el seno de la filosofia, y acuden a donde oyen
alabar el placer. Y no consideran cuén sobrio y seco!'? es el placer de
Epicure (al menos asi lo entiendo) sino que se precipitan hacia ese

109 BATAILLON, M., Op. Cit., p. 589. Clr. tam., p. 592. !

110 Ibid., pp. 592-661.

111 Toid,, p. 597. )

112 CICERON: Sobre la naturaleza de los dioses. 1, 45. UN.AM., 1976, p. 19.

113 Ibid, 1, 56, p. 22,

114 1Ibid, 1, 52,p. 21.

115 Ibid, 1, 53,p. 21.

116 SENECA, Sobre la felicidad, Ed. de Julian Marias, Madrid, 1981, p. 70.

117 Recuérdese la “sequedad” molinosista. Cfr. por ejemplo GE. Lib. I, cap. XV, 109.
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nombre en busca de alguna autoridad y algin velo para sus
desenfrenos™"8, Para Séneca, mas bien, “los preceptos de Epicuro son
venerables, rectos y, si los miras mas de cerca, tristes: pues reduce el
placer a algo escaso y mezquino, y la ley que nosotros asignamos a la
virtud, €l la asigna al placer: le ordena obedecer a la naturaleza; pero es
poco para la sensualidad lo que para la naturaleza es bastante™'’. Se
produce, asi pues, en Séneca, una clara asimilacion del epicureismo por
parte del estoicismo identificando placer y virtud'?.

La concepcion del placer que veiamos mas arriba de Epicuro y
Aristoteles en el sentido de no ser éste susceptible de aumento, la
volvemos a encontrar en la carta XCII de Séneca: “La virtud no puede
recibir aumento, ni por consiguiente la vida feliz que procede de la
virtud"12; “el gozo de los bienes eternos que la acompaiian se encuentra
completo en cualquier espacio de tiempo”'?2. Séneca sostiene, incluso,
rememorando la muerte de Epicuro, que en el dolor se puede ser feliz'?,
Recordemos a este efecto la afirmacién de Molinos de que “la cruz y
muerte son delicias, aunque exteriormente no lo manifieste”!?. Decla-
raciones quietistas por parte de Séneca podemos considerar las
siguientes: “La inquietud solamente nos inspira cosas malas”!25; “¢qué es
la vida feliz? Seguridad y tranquilidad perpetuas”!?.

La influencia de Séneca en los siglos XVI y XVII es decisiva'?’. Sera
probablemente él quien haga decir a Descartes en una carta a Cristina
de Suecia: “Pienso concordar las dos opiniones mas célebres y mas
contrarias de los antiguos, a saber: la de Zenon, que lo puso en la virtud
o en el honor, y la de Epicuro, que lo puso en el contento al que llamé
placer”. En efecto, para Descartes “la tranquilidad del espiritu y la
satisfaccién interior que sienten en si mismos quienes saben que nunca
dejan de hacer lo mejor, tanto para conocer el bien como para
procurarselo, es un placer sin comparacién mas dulce, mas duradero y
solido que todos los que proceden de otra parte™!28.

La ex-reina ira luego a Roma donde conocera, precisamente, a Miguel
de Molinos'?. ¢Pudo transmitir esa concepcion del epicureismo a nuestro
quietista?

118 SENECA,Op. Cit,, p. 68.

119 Ibid., p. 69.

120 Cfr. especialmente las cartas XXVII y LXXXV a Lucilio.

121 SENECA, Epistolas morales. Ed. de D. Fco. Navarro y Calvo, Madrid, 1884. Ep. XCII, 24.

122 Ibid. Ep. XCI, 25. '

123 Ibid. Ep. XCII, 25-6.

124 GE. Lib. I, cap. X, 95.

125 SENECA, Op. Cit. Ep. XCVIL

126 Ibid. Ep. XCIL, 3.

127 Cir. la influencia de Séneca en Espaiia segin Canalejas en ARAQUISTAN, L., El
p tiento espariol cc pordneo. Buenos Aires, 1962, p. 31. Recordemos de paso que
Teresa de Avila llamaba a Juan de la Cruz “Séneca” (Cfr. carta LXXXI).

128 Carta de Descartes a Cristina de Suecia del 20 de noviembre de 1647. Cfr. CRISTINA
DE SUECIA, ISABEL DE BOHEMIA, DESCARTES, Cartas. Ed. de Carmen Castro, Madrid, 1944, pp. 250-2.
Ver tam. la carta de Descartes a Isabel de Bohemia del 18 de agosto de 1645 (pp. 105-7).

129 Cristina de Suecia defendié a Molinos, quien a la sazén era su preceptor, durante su

proceso. Cfr. REY TEJERINA, A.: Miguel'de Molinos: crepiisculo de la mistica, Arbor, julio-agosto
1975, t. XCI, niams, 355-356, Madrid, pp. 51 y 56.
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La influencia del epicureismo en el siglo XVII fue muy importante.
Recordemos a los libertinos que abrazaron fervientemente esta doctrina,
y la introduccién del atomismo, que fundamenté el modelo mecanicista
de la ciencia moderna, en la que militaba, entre otros, Gassendi,
epicureista célebre. El epicureismo se transformé en un utilitarismo y
fue abrazado por la burguesia ascendente que surgié de la contra-
reforma; magistrados, bibliotecarios, etc., la hicieron suya, e incluso llegé
a las altas esferas: La Mothe Le Vayer, por ejemplo, fue secretario de
Richelieu y preceptor de Luis XIV. .

El neoestoicismo de corte senequista fue en Espaiia la forma en que
se asumil este epicureismo'*® y la principal figura de esta corriente es
sin ninguna duda Quevedo. El autor del Buscén escribi6é una Defensa de
Epicuro dentro de otro escrito titulado Nombre, origen, intento,
recomendacion y decencia de la doctrina estoica. Defiéndese Epicuro de
las calumnias vulgares (1633-1634)'31, He aqui un simbolo de cémo el
epicureismo subyacia al neoestoicismo en Espaiia. Quevedo habia leido
ademas a Diogenes Laercio y a Lucrecio,-lo que demuestra que las
doctrinas epiciireas eran directamente accsibles para un intelectual de la
época.

Quevedo identifica, en principio, como Séneca, epicureismo y
estoicismo: “Espicuro puso la felicidad en el deleite, y el deleite en la
virtud; doctrina tan estoica, que el carecer deste nombre ne la
dosconoce™32. A Epicuro lo considera un critico de la dialéctica (que
tiene aqui un sentido peyorativo semejante a sofistica)'3? y atribuye a
esto la difamacién de que ha sido objeto. Cita a Séneca con gran
profusién; en especial nos interesa un parrafo de la epistola LXVII a
Lucilio donde se dice: “En su opinién (de Epicuro) hay algunos bienes
que él desearia tener, como la quietud del cuerpo, libre de toda
incomodidad”. Como vemos, esta ya aqui consumada la identificacién
entre los conceptos de “ataraxia’ y “quietud”.

130 Cfr. ABELLAN, J. L., Op. Cit., pp. 209-232.
131 QUEVEDO, Obras Completas, 1. II, ed. de L. A. Marin, Madrid, 1932, pp. 746-763. La
defensa de Epicuro ocupa las pp. 753-763.
132 Thid, p. 753.
133 Transcribe, entre otras, la siguiente cita de S. Ambrosio: “los herejes fundan toda la
fuerza de su veneno en la arte dialéctica”. (Ibid., p. 753).
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LIBRO QVINTO

DE MUCHOS ERRORES

MYSTICOS,

QUE ESTAN CONDENADOS POR
la Iglefia Catolica.

CAPITVLO

PRIMERO.

PROPOSICIONES DE MOLINOS CONDENADAS
por el Santo Pontifice Inocencio Vndezima, @ 28.

de Ag.)j;o 1687,

Portet Hominem

Saxir,nflulcur fuas potentias
de Car, anthilare. Bt

- Inftic, hee eft Via ln-
l}:?g.mi. s . ;:ma. Cndnu-
&llsc;; Velle operari aitive , eft Dcum' P

offendnc » qui valc efle nple [olus
Agens , & ided opuscft , {eipium in
Deco totum , & totahtcr deselingue-
re, & poﬁca perinanere velut Corpus
exaniinz, Ceondenada,

3 Vorta dc aliquo faciendo fent
petfc@ionisimpeditiva. cndm}dc.

-4 A& vitas naturalis cIlGramg ‘ni-
mica, impeditque Dei opcranoncs,&
veram pcrtg& o1cm,qma Dcusopera-
si vult in nobis fine nobis, ¢ondeneds.

56

s Nihil opcrando Anima fc ani-
hilat, & ad 1uum priocipium sedir,
& ad luam originem , quz el cflcn-
tia Dci, in qua transtormata rema-
net, acdwmmta,& Deustuncin fe
xpfo remsnct;quia tunc non funtam-
lius duz resunitz , fed upa rantum;
& bac ratione Deus vivit o & regnat
in nobis, & Anima fe lpiam anihilac
in eflc operativo. Cendenada. .

6 Vialnterpa eft illa,in quanon
cognolicitur nec lumen, ncc amor,
nec refignatio , & non opoitet Deum
cognoicere; & hoc modo rc&éproce*
ditur. comdenada. :
2 Non dcbet Anima oq‘llrc,
scc de przmio, nec de punitione, 00c
de Paradyfo , nec de Inforao gmec de

Tee Mor:,
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Morte; pec de zternitate, Condenads.

8 Non debet velle fcire , an gra-
diatur cum voluntate Dei, an cum
idcm volantate 1efignata maneat,

cne; nec opus eft,uc velit cognolce-
re fuum ftatum, nec proprium aihil,
fed debet ut Cospus cxanime mane-
xc. Condenada. '

o Non dcbet Anima reminilci,
gec fai» nec Dei , nec cujulcumque
gei ; & inVialnterna omnis reflexio
eft nociva, ctiam reficxio ad tnasha-
manas a@iones , & ad proprivs detce-
tus, Condenada. .

30 Si proprijs defe&ibus alios
fcandalizet , non cit pneccflarium re-
fle&ere , dummodo non adfit volun-
vas (candalizandi; & ad propriosde-
feQus non pofle refleere, gratia Dei
cft. Condenada.

1t Andubia, gaz occarrunt, an
re&té procedatur, necne, non cft opus
scfle@ere. Condeneda.

12 Qui fuam liberom arbitrium
Deo donavit » de nulla re debet cu-
sam habere ; nec de Inferno , necde
Paradyfo ; ncc debet defiderium ha-
Lere propriz perfe@ionis, nec virta-
tum , nec propriz San&irtatis, mcc
propriz falutis, cujus {pem pargare
déber.” Condenada, - :

. 33 Refignato Deo libero arbi-
“trio, eidem Deo«clinquenda eft co-
gitatio , & cura de omnise noftra; &
xclinquere,ut faciat in nobis fine no-
bis fuam Divinam voluntatem, ¢on-
denede.

34 ‘Qui Divine voluntati relig-
aatus cft, pom convenit,utd Deo rem
aliquam petat;quia petere cft imper.
feftio,cum it altus preprix volonga-
tis , & cle@ionis ; & cft velle , quod
Divina voluntas noftrz conforme-

tar, & non quod noftraDivinz. Et.

$1lad Evangelij : Perite, & accipievis:
aon cft diGum a Chrifto pro Anima-
bas Ioternis ,quz nolanthabere vo-
dantatem, Imo bujufmodi Anim= £o

Ervores My/fficos.

perveniunt,at non pofsint d Deorem
aliquam pctere. Condenads,

55 Sicut non debent 4 Deo rem
aliquam pctere; ita nec illi ob rem
aliquam gratias agere debznt, quia
utrumque cit akus propriz volunta-
tis, Condenada,

36 Non convenit Indulgentias
quzrere pro poena propijs peccatis
debita ; quia melius cft Divinz Juftie
giz (atistacere, quam Divinam miie-
cordiam quasere ; quoniam illud ex
puro amore Dei procedit, & iftud ab
amore noftri intereflato ; ncceft res
Deo grata,, nec mesitoria, quiacft
velle Crucem fugere, Condenada,

17 Tradito Deo libero arbitrio,
& eidem rcli@a cura , & cogpitione
Animz noitrz , non cft amplus ha-
benda ratiogentationum, nec cis alia
1cfiftentia ficri debet nifi negativa,
nulla adhibitainduitria : & fi natura
cominovetur, oportet {inere,ut coms=
moveatul ;quia cft natura, condenada.

38 .Quj inOratione utitur lma-
ginibus , Figuris, Specicbus , & pro-~
yriisConceptibus,non aderat Deum
in{piritu, & veritatc, Condenada,

39 Quid amat Deum co modo,
quo ratio argumentatur,aut Intellce-
tus comprehendit y non amat verum
Deum. condenada, '

20 -Afferere, -quod inOratione
oposch, fibi per difcurfum auxiliom
ferre , & per cogitationes- qoando

eas Animam no alloquitur , igno-
ja c¢ft. Deus numquam loquitar;
ssdocutio et .operatio; & lemper
i® Amima opcratur ,quando hzc fuis
difcarfibuss cogitationibus, & ope-
xationibus cam non impedit. Coade-
.‘d‘\ : . -
3~ o Oratione opus cft manere in
fideghd(cora, & aniverlali, cum quie-
Te, blivione cujufcamque cogita~-
Tiont @anicularis,ac ditin&x Attrie
butorum Dei, ac Trinitatis; & ficin
Dei.prefentia mancrc(ad illum ados.

ran-
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sandum , & amandum, cique infer-
viendum , led abique produ&ione
s@uum ; quia Dcus 1a his {ibi non
complacet. Co.um.:dn.

sz Cognitio hzc per fidem non
eft altus 4 Creatura produdtus, fed
eft cognitio d Deo Creatura tradita;
quam Creatara e habere non cog-
®olcit, nec poitca cognolcit illam fe
habuifle ; & idem dicicar de Amore.
Cepdeagds,

23 Myftici cum S, Bernardo in
Scala Clauitralivm , diltingunt qua-
tuos gradus, Le@ionem , Meditatio-
acm , Urationem ,& Contemplatio-
nem infulam. Qui femper in primo
fiitic, sumquam ad lecundum per-
Zraofit. Quifemper in fecundo per-
Gitic, numquam ad tertinm pervenic,
quiclt noftra contemplatio acquifica,
30 Qua per totam vitam perfiftendum
<ft ; dummodo Deus Animam non
rahat, abique co quad ipfa id expec-
tet, ad conternplationem infufam: &
hac ccffantc, Anima regredi debet
ad testium gradum , & in iplo per-
manére, abique o quod amplius re-
deat ad lecundum, aut primum. ¢on-
denada.

24 Qualefcumqne cogitationes
dn Orationc occurrant,etiam impare,
ctiam contra Deum, San8os, Fidem,
& Sacramcata , fi voluntari¢ non nu-
griantur, nec voluntari¢ expetlantur,
fed cum indifferentia , & refignatio-
metolerentur,non impediunt Oratio-
mem Fidei ; im0 -eam perfc®iorem
efficiant ; quia Anima tunc magis
Divinz voluntati reﬁgnata remaset.
Condenain. .

"+ as Etiamfi foperveniat fomnas,
& dormiator,nihilomisus fig Qratio,
& contemplatia a@ualis; quia Ora-
tio, & refignatio , refignatio, & Ora-~
gio idem (unt; & dum refignatio per-
durat, perdorat & Oratio. Condenada,
. - 26 Tresillz Viz, Purgativa, tlix-
winativa, & Vajtiya , lung gblusdum
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maximom , quod diftum foerit in
Myitica , cam non (it nifs unica Vis,
sethicee via interna, Condenads,

7 Quidcfiderac, & ample@itur
devotionem tenfibilem , ynon defide-
18t , nec quarit Deam , fed fc iplums
& male agit , cum eam defiderer, &
eam haber‘e conetur , qui per viam
Ipternam incedit, tamin locis Sa-
«ris,quam indicbus folemnibuys, con-
desada, ’

18 Txdium rerom [piritualiom
bonum eft ;" fiquidem per illud puc-
gater amor proprius. Condenads,

19 Dum Anima Interna faf-
tidit difcurfus de Deo, & virtutes,
& frigida remanet ,nullumin fe ipta
fenticns fervorem,bonum fignum eit.
Conacenada. )

30 Totum fenfibile, quod ex-
perimur inVia (pirituali, eit abomi«
pab le, fpurium, & immundum. cox-
deaada.

31 Nullus Meditativus veras vic-
tutes cxcreet internas, quz nonde-
bent & fenfibus cognoici Opus cft
amittere vistutes. (ondenada,

3¢ Nccante, ncc poft Commu-
pionem-elia requiritur prepsratio;
aut gratiargm altio (proiltis4nima-
bus Internis) quam permanentia in
folita refignatione palsiva; quia mo-
do perfeltiore fupplet. omnes a&us
virtutom , qui fiert poffunt , & fiunc
o Via Ordinaria. Et fihac occafio-
oc Communionis inlurgant motus
humiliationis , petitionis, aut gra-
tiarom aftionis , reprimendi funt,
quoties non digoolcatur , eos efle ex
imlp_nlfu fpecialy Dei ; alias(unc im-
pulius naturz, nendum mortuz, con-
denada.

33 Malé agit Aniina , quz ptoce-
dit per_hauc Viem Internam, fi in
dicbus folemaibus vult aliquo copa-
tu particulariexcitare in fc devotum’
aliquem fenfom ; quoniem Animaz
Internz omnes dies iunt gquales,om-

Tua - mes



526

ncs feftivi. Etidem dicicur de locis
Sacris , quia hmuimoadi Anima-
bus omnia loca zqualia lunt. Comae-
wada.

34 Verbis, & lingoa gratias age-
ge Deo, non cft pro Animnabus inter-
nis, quz in filentio manérc dcbent,
nallum Deo impedimentum appo-
nendo, quod operetar in illis , & quo
magis Deo fc refignat, experiantur,
fe non pefle Orationem Dominicam,
feu Patecnofter recitare. Cossenada.

35 Non cenvenit Animabus hu-
jus Vitz Internz , quod faciant ope-
rationes, etiam virtuofas, ex propria
elc@ione, & a&ivitate ; alids non cf-
feat mortuz : nec debent elicere ac-
tus amoris erga B. Virgen, San&os,
aut Humanitatem Chritti :quia cum
iita ebjefa fenfibilia finc, talis eft
amorcirca illa. Comdenade.

36 Nalla Creatura , nec B.Virgo,
pec San&ki, fedére debent in noltro
corde ; quia folus Dzas valt illud
occupare, & pofsidére, Condenaia.

37 In occafioge tentationum,
etiam furiofarum , non debet Anima
elicére aQusexplicitos virtutum op-
poficarum ; fed debet in fupradi&te
amore , & refiguatione permanére.
Condenads. R .

. 38 Crux voluataria mortifica-
tionum , pondus grave ¢ft , & infruc-
tuofum ; ideoque dimittcada. conde-
mada. ) e
39 SanZiora opera, & peniten-
tiz,quas peregerant San&i, non fuffi-
ciant ad removendam ab Anima, vel
unicam adbafijonem. Condenada.

40 B.Virgo nullum unqaam opus
exterius gere it, & tamsa tuit Sanc-
tis omnibus [an&ior.Igitur ad San&i-
tatem pecveniri potclt ablque opere
egtecioris Condenada.

41 Decus permittit, & vuit, ad
nos humiliandos, & ad veram tranf-
formatienem perducendos , quod in

aliguibus Animabus pesfegtis (ctiam

, dengdq,

Errores My fBicos.

non arreptitijs ) Docmon vielentlam
infecat corum corporibus, calque ac-
tus carnales comm,ttere faciat,ctiam
in vigilia,& fine mentis offuicatione,
movendo phyli<é illorum manus , &
alia membra contra carum volunta-
tem. Et idem dicitur quoad alios
a&us per {c peccaminolos; in quo ca-
fu non funt peccata , quia in his non
adett conlenmus, Con-enada.

42 Poteit dari calus, quod hu-
julmodi violentiz ad atus carnales
contingant eodem tempore ex parte
duarum perlonarum, fcilicét maris,
& fezminz , & ex parte utrinique fe-
quatur adtus. Condensds.

43 -Dcus prateritis {zcalis Sanc<
tos efficicbat Tyrannorum miniite-
rio; nunc verd cos efficit San&os mi-
nifterio Deemonum , qui csufandum
in eis przdi&as violentias, facit, uc
ilti feipfos magis defpiciant, atque
anihilent, & fe Deo refignent, Con-
denada.

44 Job blasfemavit, & tamen
nan peccavit labijs fuis, quia fuit ex
Do:monis violentia. €osdenads,

45 San&us Paglas bojufmodi
Damonis violentias in fuo corpore,
paflus cft, ande {cripfit: Non quidvolo
bonum bes bago ; fed guod nelo maluw,
boc facio. Condenada.

. 46  Hujulmodi violentiz funt
medium magis proportionatum ad

. nihilapdam animam, ‘& ad eam ad

veram trassformationem , & unio-
nem perducendam , nec alia fuperelt
via. Bt hzccft facilior,& totior. €e3-

47 Cum hojufmodi violentix
occarrunt, finere oportet, ot Satanas
operetur , nallam adhibcpdo induf~
triam , nollumque proprium cona-
tam ; fed permanére debethamo in
fuo mihilo;& ctiamfi fequantur polla-
tiones, & a&usoblceeni proprijs ma-
nibus, &etiam pejora , non opuseft
fe iplum inquictarizfcd foras emitté=

di
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di funt fcrupuli , dubia , & timores;
quia Anima it magisilluninaca,ma-
gis roborata , magilque candida, &
acquiritur fan&a lLibeitas.Ecprx om-
nibus, non opus eit hac confiteri, &
fan&itsime fit, non confitendo; quia
hoc pa&to tupcratur Daemon , & ace
quiritur thelavrus pacis. condenada,
48 Satanas, qui hojuimoai vio-

Ientias infest, fuadet deinde , gravia.

eflc deli@a, ut Anima fc inquicter,ne
in Via Intcrna ulcerius progrediatar;
ande ad cjus vires enervandas,melias
<ft ca noo confiteri ; quia non funt
peccata , nec etiam venialia, Conde-
pada.

49 Jobex violentia Demonis(e
proprijs maaibus pollutbat , eo tem-
pore 5, qQuo mundas babebas ad Deum
greces , fic interpretando locum ex
€ap.16. Job. Cond:mada.

s§o David , Jeremias, & multi
-x San&is Prophetis hujutmodi vio-
lentias paticbantur harum impura-
QM operationum externaram. Con-
densda.

st In Sacra Scriptura molta funt
exempla violentiarum ad a&us ex-
gernos peccaminofos. Vei illud de
Samfone, qui per violentiam fe ip-
fum accidit cum Philifteis; conjun-
Bl'um enijt cum Alienigena , & cum
alila mepetrice fornicatus eft , qua
alids erant prohibita, & peccaca fuif-
fent. De Juditha , qua’ Holopherni
mentita fuit. Dz Elitco , qui paeris
saledixit. De Elia, qui combufsic
Duices cum tarmis Regis Achab, An
vcrd fucle vidtétia immediate § Deo
cra@a, vel Demonum mim_ﬂcno,yt
30 alijs animabus contingit , in dubio
selinquitar, Comdesads. )
f2 Cum hujulfmodi viglcntxz,
etiam impurz , abique mentis offuf-
catione acaidunt , tunc Anima Deo
potelt oniri , & de falto fempes ma-
gis unitur. Condcnada. . .
53 Ad cognofcendum in praxi:
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an aliqua operatio. Inalljy pe
fuerit vxolc:?:ia; rcgol:.qél‘rd‘c%‘:
habco, nedum funt proteftatiope;
Animarum illatum, quz proteftan.
tur, le diis violentijs non confenfil.
le , aut jurare non poile , quod in ijs
conicnlerint 3 & videre, quod fing
Animz ,quz proficiunt in Vialnter-
pa: led regulam (umete § lumine -
quodam a&uali, cognitione humae
na, ac thcolo‘gica ioperiore, Quod me
certd cogneltere facit cum interna
cereitudine, quod talis operatio eft
violerntia ; & certuslum, quod hoe
lumcen d Deo procedit; quia ad me
pervenit conjun@um cum certitudi-
ne, quod d Deo perveniat , & mihi
nec umbram dubij relinquit cuntra.
rium , co modo , quo interdum con-
tingit,quod Dcus aliquando revelan.
do, codem tempore snimam certam
reddit, quod ipic fit ,qui revelat, &
Anima in contrarium non potasft du-
bitare, condemads,

f4 Spirituales vitz ordinariz in
hora mortis e delufos invenicnt, &
confufos , cum omaibus pafsionibus
in alio Mundopurgandis, Condenads.

§§ Perhanc Viam Internam pere
venitur,eti mults cam foffgrentia,ad
porgandas, & excinguendas omnes
palsiones,ica quod nihil amplius fen-
gitar, nihil , oikil ; nec ulla fentitur
inquictudo, ficut corpus mortum,nec
Anima fe amplius commoveri finit.
Condenada. .

§6 Duzleges, & duz cupidita-
tes, Animz ona, & smorig proprij
sltera , sandilt perdurant, guandid
Scrd.qnt emor proprius ; undé quan-

o hic purgatuseft, & mortuns, ‘otf
fit per Viam Ingernam, .non sdfunt
amplius illz duz leges, & duz caple
ditates, neculterius lapf{us affyaisine
curritur,nec aliquid fenticur agtivg,
nequidem veniale peccatum.” ‘O
»ada,

. .§7 Per contemplationem patsl«
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vam pervenitar ad flatam non fa-
.Ciend; amplius pecata, nec mortalia,
fcc ven.alia, Condenada,

_§8 Ad hujuimodi ttatum perve-
‘mitur , non refl:@&endo amplius ad
JProprias opesationes; quia deteétus
ex reflexions oriuntur. Coadeneda,

§9 Viainterna lejun&aclt 4Con-
felsione ,a Conteflarijs , & a Cafibas
conicientix, & 1hcologia, & 2 Philo-
Sophia. Condenade,

60 Animabus, prove&is, quz
reflzxionibus mori incipiunt, & co
€tiam pervenicnt , 0L lint mortox,
Deus Confelsionem aliquando efficic
impois:bilem , & tupplet ipic tanta
Bratla przicrvante , quantam in Sa-
cram:nto reciperent ; & ided hujuf-
}mo_d‘ Animatus ncp cit bonum, in
tali caué ad Sacramentum Foeniten-
tiz accedere ; quia id elt illis impof-
fib I, Condem(i’z. ]

61 Apima com ad mortem my(-
ticam pervenit, non poteit amplius
velle,, quam quod Deus vult; quia
pon habet amplius volantatem, &
Deusilli eam abitulit. condenada.

62 Per viaminternam pervenitur
ad centinuum ftatum immebilem in
Pace impeiturbabili. condenada.

63 Pcr viam Ipterpam perveni-
tur etiam ad mortem fenfuom ; quin
dmmo fignum , quod quis in {tatw
-oihileitatis maoeat , id eft mortis
myflicz, eft ,fi fenius exteriores non
seprazfentent amplius res fenfibiles,
ac finon efient, quia poo perveniunt
ad facicndum , quod intelle@us ad

&3s applicet. Conderada,

.$4 Theologus minorem difpofi-
gionem habet , quam homo rudis,ad
Aatam contemplativi. Primo, quia
;on habet fidem adcd puram. Sccun-

40, qu'a non eft aded huniilis, Ter-.

Li0, quia ron aded curat propriam
Lalutem. Quartd, quia caput rcfere
tum haber phentabmatibus, fpecics
dus, opiionibus, & fpeculationibus,

Errores My/?ic'b}.'

& non poteft in illam ingredi verum
lumen. Condenada,

65 Praxpofitis obedierdum cft in
exteriore ; & latitudo voti obedien-
tiz Religioforum tantummodo ad
exterius pertingit, In interiorc vero
aliter zes fe habent, quod folus Deus,
& Dire&or intrant. Condenada,

66 Rilu digna eft nova quzdam
do@rina in Ecclefia Dei, quod Ani-
ma quoad Internum gubernari de-
beat ab Epifcopo : quod fi Epiicopus
pon {it capax; Anima ipfum cum luo
Dirc@ore adeat. Novam dico do@ri-
nam , quia nec Sacra Scriptura, nec
Concilia , nec Canoncs, nec Bullz,
ncc San&i, nec Aothores eam un-
quam tradidesunt , mec tradere pol-
dunt ; quia Ecclefia non judicat de
occaltis, & Anima jushabet cligendi
quemcumque fibi beré vifum fuerit,
Cogdenada,

67 Dicere, quod Interrum ma-
nifeitandum eft exteriori Tribunali
Przpofitorum , & quod peccatum fic
id non facere, eft manifcita deceptio;

‘quiaEcclefia non judicat de occultis;

& proprijsAnimabusfr:rjndifan; his
deceptionibus , & imulationibus.
Condenada.

68 InMuando non eft facoltas, nec
jaritdigtio ad prxcipiendum , ut ma-
pifcftentacEpiltolz Dire@toris,quoad
Internum Apimz ; & ided opus eft
aminedverterc , quod hoc eft imiul-
tusSatanz, Cendenada,

Has omnes Propofiriones 14Rquam
bereticas , Jufpellas , erroneas, ﬁandc-
bofas » biafphemas 5 piarem furnm.af'
Jenfivas , temerarias , Chriftiane difcse
Pline relaxativas , & eserfival, © Se-

ditiofus refoeldivé 5 probi 4ils )

damnavit fua Sanllitas, die
quo fuprae

CA:
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Caricatura de un clérigo de perfil
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Miguel de Molinos y las concepciones Epicurica y Aristotélica del placer
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