FUNCION DE LAS PROFECIAS EN EL AMADIS DE GAULA

Los ultimos afios han presenciado un cambio de curso en el estudio de los
libros de caballerias y especialmente del precursor y modelo del subgénero,
el Amadis de Gaula. Aunque no son las primeras narraciones caballerescas
en la Peninsula —El cauallero Zifar y Tirant lo Blanc, entre otras, las
preceden— el Amadis y su continuacién inmediata, Las sergas de Esplan-
didn, marcaron la pauta para las series de Amadises y Palmerines que
afloran a través del siglo XVI.

La critica amadisiana pronto se escindié en dos vertientes: la histérico-
filolégica, encaminada a dilucidar los enigmas congénitos de la obra, su
origen, sus mutaciones a partir de un Amadis primitivo todavia ignoto, sus
fuentes; y la ideolégico-literaria, que veia en el Amadis un compendio de
temas medievales imbuidos de la incipiente mentalidad renacentista, y un
arquetipo para la mejor comprensién del Quijote. La novela cervantina
era la meta, y el Amadis un paso hacia ella.

Ambas vertientes produjeron resultados loables. Aunque quedan incég-
nitas por resolver, existe una explicaciéon plausible de la evolucién de la
novela, y sus antecedentes literarios han sido documentados!. E1 Quijote, a
su vez, haalcanzado un grado mayor de esclarecimiento?. Lo que tal acopio
de investigaciones no llegd a darnos es una imagen mas precisa de lanovela
misma, de su esquema episddico y su articulacidn narrativa. Conocidisimo
es el Juicio de M. Menéndez Pelayo que, aunque consideraba el Amadis ““la
primera novela moderna”, veia en su trama una “intrincada selva de
aventuras’’3. Las criticas mas recientes han sefialado en la novela mecanis-
mos de ordenacién que rigen el proceso narrativo, estructurando la obra de
acuerdo con un plan preconcebido®. El material profético, como veremos,
constituye uno de estos mecanismos.

Las profecias son un elemento integral del mundo maravilloso del
Amadis, que admite la existencia de gigantes y endriagos, de agiieros y

! MARIA Rosa Lipa pE MALKIEL, “El desenlace del Amadis primitivo”, en Estudios de
Jliteratura espafiola y comparada, Buenos Aires, 1966, pp. 134-148; y G. S. WiLLiaMs, “The
Amadis question”, RH1, 21 (1909), 1-167.

2 Véase FELIX G. OLMEDO, El “Amadis” y el “Quijote”, Madrid, 1947; MArRiAR0SA L1DA DE
MALKIEL, “‘Dos huellas del Esplandian en el Quijote y el Persiles” RPh, 9 (1955-56); MARTIN
pE RIQUER, “Los libros de caballerias”, en su libro Aproximacion al Quijote”, Barcelona,
1967, pp. 11-23; L. A. MURILLO, “The summer of myth: Don Quijote de la Mancha and
Amadis de Gaula”, PhQ, 51 (1972), 145-157.

8 M. MENENDEZ PELAYO, Origenes de la novela, 2% ed., Madrid, 1962, t. 1, pp. 350, 356.

* ARMANDO DURAN, Estructura y técnicas de la novela sentimental y caballeresca, Madrid,
1973, y el excelente estudio de FRIDA WEBER DE KURLAT, “Estructura novelesca del Amadis de
Gaula”, RLMo, 5 (1966), 29-54.
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portentos, de encantamientos y suefios premonitorios. Mucho del encanto
de los libros de caballeria consistid, sin duda, en que presentaban una
realidad novelesca que daba cuerpo a seres y recintos ex6éticos, saciando la
sed de fantasia que emerge con el temprano Renacimiento. Pero esto no
equivale a decirque el Amadis pretendiera ser la crénica veridica de sucesos
remotos; hay en él conciencia de ficcion, de composicion novelesca. Ya en
el prélogo, Montalvo distingue entre el relato histérico (las cronicas de
historiadores como Salustio y Tito Livio), el efecto que en dicho relato
histérico tiene la hipérbole (*‘Bien se puede y deue creer auer auido Trova...
y assi mesmo ser conquistada Jherusalem... por este duque —Godofredo de
Bullén— y sus compafieros; mas semejantes golpes que éstos [se decia que el
duque habia partido en dos a un adversario con un golpe de espada]
atribuyamoslos mas a los escriptores... que auer en effecto de verdad
opassados’’), v la pura ficcidon, que llama ““hystorias fengidas’’, “patrafias”
(p. 9). A esta altima categoria, nos dice el refundidor, pertenece el Amadis.
Y las profecias solo tienen significado dentro de la tabulacién total. La
modernidad de la novela se comprueba en esta distincién entre “crénica” y
“crénica fingida”, que es mucho mas vaga en los antiguos romances
bretones. En el tesoro profético de Prophecies de Merlin, los vaticinios
tienen un alcance extratextual: se pronostica en ellos, criptograficamente,
el futuro de la Gran BretanaS. Este esoterismo —del cual tenemos una
pequefia muestra en castellano en el capitulo nueve del Baladro del Sabio
Merlin, que “‘fahlé tan escaramente que no podia hombre entender lo que
dezia”? —ha desparecido en el Amadis. Aungque en los pronésticos de
Urganda se conserva el eco de una tradicién en el emipleo del simholismo
basado en los animales?, su antecedente es el Merlin de otras narraciones
artaricas (como el Lancelot), donde la actuacién del mago no rebasa los
limites de la narraciéon. En el Amadis las profecias tienen un caracter
estrictamente literario: son nitidas alegorias compnestas en lengua
pseudo-criptica, que solo se vinculan con los acontecimientos de la trama,
aunque su propdésito cambia, segiin veremos, con el discurrir de la accién.

La primera profecia de Urganda va dirigida al rey Perién, padre de
Amadis: “‘Sabete, rey Perién, que cuando tu pérdida cobrares, perdera el
sefiorio de Yrlanda su flor” (p. 28). El vaticinio ata dos cabos importantes:
por un lado, encaja con la interpretacién de Ungan el Picardo, “clérigo
sabidor” (p. 25), de un suefio premonitorio del rey, en el cual sintié que le
arrancaban del pecho dos corazones®. Ungan le explicé que los dos corazo-

5 Amadis de Gaula, ed. Edwin B. Place, Madrid, 1962-71, t. 1, pp. 8-9. Todas las citas del
Amadis provienen de esta edicién en cuatro volimenes. En lo sucesivo, el nimero de la
pagina se indicara en el texto. -

8 Lucy ALLEN PATON, Les prophecies de Merlin, London, 1937, t. 2, pp. 1-33.

7 PEDRO BOHIGAS BALAGUER, ed., El baladro del Sabio Merlin, Barcelona, 1957, t. 1, p. 63.

8 Sobre este tema, véase PATON, op. cit., pp. 1-33, el estudio de P. Bohigas Balaguer al final
del Baladro, t. 3, pp. 129-94, y del mismo autor, “La visién de Alfonso X y las Profecias de
Merlin”, RFE, 25 (1941), 383-398; de Diego Catalan, en su edicién del Poema de Alfonso X1,
Madrid, 1953, pp. 61 ss.

% En Sir Lancelot of the Lake, ed. Lucy A. Paton, London, 1929, p. 224, Galehot tiene un
suefio profético en el que siente que tiene dos corazones en el pecho, y que uno de ellos se separa
de él y se convierte en un leopardo. Al interpretar el suefio, los sabios de Arturo tienen una
visién: ven dos dragones que surgen de polos opuestos (Este y Oeste) y luchan entre si hasta
que un leopardo, (Lancelot) logra que hagan las paces. L.os dos dragones representaban a
Arturo y Galehot. Galehot es como otro corazdn de Arturo, por el efecto que éste le profesa. En
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nes eran sus dos hijos, a quienes perderia. Perién “cobra su pérdida”
—recupera a sus hijos— inmediatamente después del combate entre Ama-
dis y Abies. Irlanda “pierde su flor”” al morir Abies, su rey. Poco después,
Galaor, hermano de Amadis, se entera de quiénes son sus padres. El
segundo cabo es la reunién de Perién con sus hijos. Al descubrir su
ascendencia noble, ambos caballeros dan el primer paso hacia la realiza-
ci6n de sus destinos.

Esta primera profecia tiene el efecto de intrigar al lector, que no sabe
todavia a qué se refiere “la flor de Yrlanda”. La “flor” es obviamente una
metafora de algo, pero todavia no sabemos de qué. Para averiguarlo
tenemos que avanzar en la lectura y éstaes, precisamente, la intencién de la
profecia. Un efecto similar tiene la peniltima profecia del Libro I, cuando
Urganda, al dar a Amadis su lanza, le dice: ““Antes de tercero dia haréys con
ella tales golpes, porque libraréys la casa onde primero salistes” (p. 49).
Amadis, que todavia no sabe quiénes son sus padres, entiende muy poco.
“Donzella, la casa ;como puede morir ni biuir?” (p. 49). Urganda le
advierte que todo se cumplira como ha dicho, y aftade que leda a Amadis su
lanza por algunas mercedes que espera de él, y la primera seria “‘quando
hizierdes una honra a un vuestro amigo, por donde sera puesto en la mayor
afrenta y peligro que fue puesto cauallero passados ha diez afios” (p. 49). La
profecia se cumple cuando Amadis salva a su padre de la muerte, y la
metafora queda aclarada cuando comprendemos que “casa” equivale a
“linaje”. El resto del vaticinio se cumple al salir Amadis en defensa de una
doncella que llevaba un recado para un amigo suyo (Agrajes). El resultado
es la muerte de Galpano, suceso que causa la guerra con Abies.

El otro tupo de profecia del Libro I no presenta verdadera incégnita parael
lector. Urganda explica a Gandales quién es Amadis, y cuil es su destino:
“...serd flor de los caualleros de su tiempo... hara a los soberuios ser de buen
talante... sera el cauallero del mundo que mas lealmente manterna amor, y
amara en tal lugar qual conuiene a la su alta proeza...” (p. 80). Esta
descripcién a grandes rasgos del futuro de Amadis tiene aqui caracter sélo
expositivo, pero sirve como punto de apoyo para el cruce de profecias que,
segln veremos, se establece entre el ciclo de Amadis y el de su hijo Esplan-
dian.

Igual cariz tiene la profecia de la maga al gigante que ha raptado a
Galaor. La muerte de su padre sera vengada, le dice, por un hijo de Peridn,
y tendra lugar “en la sazén que los dos ramos de un arbol se juntaran, que
agora son partidos” (p. 39). Los “dos ramos” aluden a Galaor y Amadis,
que todavia no saben que son hermanos.

En el Libro I aparece también la primera profecia basada en el caracter
simbdlico de los animales. Perién se entera por boca de un ermitafio que ha
hablado con Urganda que “... de la pequefia Bretana saldrian dos dragones
que ternian su sefiorio en Gaula, y sus coragones en la Gran Bretafia, y de ahi
saldrian a comer las bestias de las otras tierras, y que contra vnas serian muy
brauos y feroces, y contra otras mansos y omildosos...” (p. 36). Lareferencia
a Gaula indica claramente que los dos dragones son Amadis y Galaor.

el Poema de Alfonso XI, una profecia de Merlin alude a la batalla que tendra lugar entre dos
leones (Alfonso X1 y el rey de Portugal), y un puerco espin y undragén (el rey de Benemarin y
el de Granada), de la que saldran victoriosos los leones. Véase RICARDO ARIAS ARrias, El
concepto del destino en la literatura medieval espatiola, Madrid, 1970, pp. 188-189.
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Como veremos, en el Libro II, donde el procedimiento de “disfrazar” a los
personajes con alusiones a los animales que los representan adquiere
mayor complejidad, la intencién es indicar lo esencial del personaje, su
atributo primordial y caracterizador.

Finalmente, en el Libro I figura una seudo-profecia cuyo efecto es
relacionar el Amadfs con la materia de Bretafia. Urganda ordena a una de sus
doncellas que diga al rey Lisuarte que Irlanda no recobrara su pérdida
(causada por la muerte de Abies): “hasta que venga el buen hermano de la
sefiora, que hara ay venir soberuiosamente por fuerca de armas parias de otra
tierra, y éste morira por mano de aquel que sera muerto por la cosa del
mundo que el mis amara” (p. 87). Aunque el estilo es caracteristico de
Urganda, el pasaje no es en realidad una profecia, ya que, acto seguido, se
explica que el rey es Morlote de Irlanda, que murié a manos de Tristan de
Leonis; éste, a su vez, murid por causa de Yseo, su amada. En este caso, la
apariencia de una profecia sirve para vincular al Amadis con sus antepasa-
dos literarios, para situar la novela en una perspectiva histérica —de
ficcién historica— especifica. Pero evidentemente, esta relacion de
Urganda que recibe explicacién inmediata no es verdadera profecia. Su
propdsito es mas bien permitir que el narrador —grefundidor?— del Ama-
dis demuestre su conocimiento de los antecedentes de la novela.

Con lo visto en el Libro 1, puede aventurarse una divisién respecto al
propésito del material profético en el discurrir de la novela. Las profecias
tienen dos funciones basicas: intrigar al lector, y con ello, estimularlo a
“resolver” el enigma que encierra (“‘flor de Irlanda”, “casa’); dar un
avance de lo que se va a narrar. Este tipo de profecia tiene en la novela el
valor de capsula de accién futura, y son esencialmente las mismas a través
de toda la obra. Lo que ocurre en el Amad{s a partir del Libro II —zacasoel
refundidor quiere explotar la veta?— es que la oscuridad de las profecias
aumenta considerablemente. De ello se desprende, como veremos, un doble
juego con el lector.

En el Libro II, Urganda envia dos cartas, una a Lisuarte, otra a Galaor,
anunciandoles lo que ocurrird en la batalla que se avecina con el rey
Cildadan. A la sazén, Amadis, rumbo a convertirse en Beltenebros, ha
vencido con Oriana la prueba de la espada y el tocado, y ha partido de la
corte. Los textos de las cartas son los siguientes:

A ti, Lisuarte, rey de la Gran Bretafa: yo, Urganda la Desconocida, te embio a
saludar, y fagote saber que en aquella cruel y peligrosa batalla tuya y del rey
Cildadan, aquel Beltenebros en que tanto te esfuercas perdera su nombre y
gran nombradia: aquel que por vn golpe que fara seran todos sus grandes
fechos puestos en olvido; y en aquella hora seras ti en la mayor cuyta y
peligro que nunca fuyste; y quanto la aguda espada de Beltenebros esparzira
la tu sangre, serds en todo peligro de muerte; aquella serd batalla cruel y
dolorosa, donde muchos esfor¢cados y valientes caualleros perderan las vidas,
serd de gran safia y de gran crueza sin ninguna piedad. Pero al fin por los tres
golpes que aquel Beltenebrds en ella fara, seran los de su parte vencedores.
Cata, rey, lo que faras, que lo que te embjo dezir se fara sin duda ninguna (I1,
p. 482).

A vos, don Galaor de Gaula, fuertey esforcado, yo, Urganda, vos saludo como
aquel que prescio y amo, y quiero que por mi sepdys aquello que en la
dolorosa batalla, si en ella fuerdes, vos acaescerd; que después de grandes
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cruezas y muertes por (i vistas en la postrimera priessa della, el tu valiente
cuerpo y duros miembros fallesceran al tu fuerte y ardiente coracédn; y al
partir de la batalla, la tu cabegasera en poder de aquel que los tres golpes dara
por donde ella sera vencida (p. 483-84).

Los personajes interpretan las profecias con toda ingenuidad. Galaor
manifiesta su confusion: “‘yo veo aquidos cosas muy graues; la vna que por
el bracoy espada de Beltenebrés sera vuestra sangre exparzida, y la otra que
por tres golpes que ¢l dard seran los de su parte vencedores. Esto no sé cémo
lo entienda, porque él es agora de vuesira parte, y segin la carta dize, sera de
laotra” (p. 483). Aqui, la profecia sorprende al lector también. Todo parece
indicar un cambio inexplicable en la actitud de Amadis.

Todo en la profecia se cumple. Sin embargo no hay traicién ni fratrici-
dio: Galaor, cansado de batallar, cae amortecido; Amadis hiere a Lisuarte,
pero la herida no es intencional, sino que se produce al ayudarle en el
combate: pierde el nombre de Beltenebrdés al descubrir que es Amadis para
dar 4nimo a sus aliados; tres golpes suyos deciden la batalla, al derribar con
ellos a tres de los enemigos mas poderosos de Lisuarte, Cildadan, Mandaful
y Sardamdn; y al final de la contienda, acude a su hermano herido y le
sostiene la cabeza.

La profecia se basa en la verdad entreverada que conduce al lector a
hacer suposiciones erréneas. Todo se cumple, pero no como parecia qu-
iba a cumplirse. Esta falsa impresién que intencionalmente se da al lector
es un recurso que no hemos encontrado en otros libros de caballerias
tempranos'®. En el Amadis, la profecia es un juego literario, que se revela
cuando comprendemos que nos hemos dejado engafiar por la “apariencia”
de las palabras, por lo que parecen implicar.

Dicho juego permite que se establezca otro, que se apoya en el primero.
Un poco después de la profecia anterior, todavia en el LibroII, Urgandase
dirige a Amadis: “Amadis, squé piensas en lo que nada te aprovecha?
Déjate dello y piensa vn mercado que has agora de fazer. En aquel punto a
la muerte seras llegado por la agena vida, y por la agena sangre daris la
tuya; y de aquel mercado seyendo tuyo el martyrio, de otro serd la ganancia,
y el galardén que dende aurds sera safla y alongamiento de tu voluntad. Y
essa tu aguda y rica espada trastornara los tus huesos y tu carne en tal
manera que seras en gran pobreza de la tu sangre. Y seras en tal estado que
si la meytad del mundo tuyo fuesse, lo darias en tal que ella quebrada fuesse
o echado en algiin lago donde nunca se cobrasse. Y agora cata que faras,
que todo assi como digo auerna” (p. 519). El motivo es artirico: la espada
que Amadis desearia fuese arrojada a un lagorecuerda ala Excaliburqueal
morir Arturo es arrojada al agua. Todo parece sugerir la muerte de Amadis.
Y todo ocurre en la batalla contra Ardan Canileo, en que éste le ha robado
la espada al de Gaula. Pero por supuesto, Amadis triunfa en el combate, y
el desastre que la profecia aparenta vaticinar no ocurre. A Oriana, la maga
le pronostica lo siguiente:

10 Como Tirant, Zifar, El Caballero del Cisne, Historia de los nobles caballeros Oliberos de
Castilla y Artus de Algarbe, La espantosa y admirable historia de Roberto el Diablo, ni en
Lancelot, Balandro, Profecies. iSera quiza antecedente lejano el fenémeno de ““falsa prefigu-
raciéon’’ que G. E. Duckworth ve en la Eneida? Véase su libro Foreshadowing and suspense in
the epics of Homer, Apollonius and Vergil, Princeton, 1933, pp. 109-115.
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En aquel tiempo que la gran cuyta presente serd, y por ti muchas gentes de
gran tristeza atormentadas, saldrd el fuerte leén con sus bestias, y de los sus
grandes bramidos los tus aguardadores asombrados, serds dexada en las sus
muy fuertes viias; y el afamado ledn derribara de tu cabega la alta corona que
mads no serd tuya. Y el leén fambriento sera de la tu carne apoderado, assi que
la meterd en las sus cueuas, con que la su rauiosa fambre amansada sera (p.

517).

Estas palabras le infunden pavor a la joven. Urganda le advierte que ““de
las cosas encubiertas muchas veces las personas temen aquella que de
alegrarse deuian” (p. 517). El comentario revela que hay conciencia en el
narrador de que el efecto sorpresa que tuvo la primera profecia de este tipo
ya no puede volver a ocurrir. En sulugar, se produce otro juego: el placer de
la lectura consistira ahora en ver de qué manera ingeniosa se desenvuelve la
trama para que se cumpla lo profetizado sin impedir un {inal feliz, sin que
se destruyan la justicia y el orden indispensables al mundo caballeresco.

La ‘““gran cuyta’ del vaticinio ocurre cuando Lisuarte, padre de Oriana,
quiere casarla con Patin, emperador de Roma: Amadis, leén bravo, la
rescata y lleva a la Insola Firme (cueva del leén), ocasionando que Lisuarte
la repudie (la caida de la corona), y con el rescate sacia su ansia de amor,

En este augurio se combina la “falsa profecia” (que el lector ya reconoce
como tal), y el simbolismo de los animales, que reaparece aqui como
preambulo a la profecia mas importante respecto a la trama de Amadyis.
Urganda se dirige a los personajes congregados:

Contienda se levantara entre el gran culebro'y el fuerte leén en que muchas
animalias brauas ayuntadas seran. Grande yray saiia les sobreuernd, assi que
muchas dellas la cruel muerte padesceran. Ferido serd el gran raposo romano
de la viia del fuerte leén y cruelmente despedacada la su peleja, por donde la
parte del gran culebro serd en gran cuyta. Aquella sazén la oueja mansa
cubierta de lana negra entre ellos serd puesta, y con la su grande humildad y
amorosos falagos amansara la rigorosa braueza de sus fuertes coragones y
apartarda a vnos de los otros. Mas luego descendiran los lobos fambrientos de
las asperas montafias contra el gran culebro, y seyendo dellos vencido con
todas sus animalias, encerrado sera en vna de las sus cueuas. Y el tierno
vnicornio, poniendo la su boca en las orejas del fuerte ledn, con los sus
bramidos le fard del gran suefio despertar, y faziéndole tomar consigo algunas
de las sus brauas animalias, con passo muy apressurado sera en el socorro del
culebro puesto, y fallarlo ha mordido y adentellado de los fambrientos lobos,
assi que mucha de la su sangre por entre las sus fuertes conchas derramada
serd. Y sacandolo de las sus rauiosas bocas, todos los lobos seran despedaca-
dos y maltrechos. Y seyendo restituyda la vida del gran culebro, langando de
sus entrafias toda la su poncofa, consentira ser puesta en las crueles viias del leén
la blanca ceruatilla, que en la temerosa selua dando contre el cielo los
piadosos balidos estara retrayda. Agora, buen rey, fazlo escriuir, que assi todo
auerna (p. 518).

En la alegoria, el culebro —Lisuarte— es simbolo del poder; el raposo
—Patin— simboliza el caracter manoso de los romanos (mucho después en
el Libro IV, se dice que “‘en los romanos ay mas artes que en la raposa’’, p.
885); el leén, simbolo de arrojo y la gallardia, es Amadis; la oveja mansa
cubierta de lana negra representa al ermitafo Nasciano, que interviene para
que se hagan las paces entre Amadis y Lisuarte; los lobos hambrientos
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significan las huestes de Arabigo y Arcaldus —este Gltimo fue apresado por
Amadis, o sea, puesto en “‘una cueva’—; el unicornio, simbolo de la
pureza, indica ya desde este momento la naturaleza casta de Esplandian; la
blanca cervatilla es simbolo de lo femenino y representa a Oriana, que al
final es “puesta en las crueles unas del leén”’ cuando Lisuarte la da a Amadis
como esposa.

La profecia revela, de forma esquematica, el resto de la accién de la
novela. Sirve, ademas, como guia para que el lector distinga entre los
episodios afiadidos para dar volumen a la obra —simulan ser crénica en la
abundancia de detalles y documentos que no siempre son necesarios al
desenlace— vy los episodios-cumbre, los imprescindibles.

¢Qué deducir de este procedimiento? Sin duda habria lectores en el siglo
XVI —sobre todo si se tiene en cuenta que el Amadis se destinaba principal-
mente a la corte— que podian descifrar la mayor parte de la profecia,
adivinando con ello el futuro discurrir de la novela. Lo cierto es que la
trama no se revela porque Garci Rodriguez de Montalvo, pensando ya en
su propia novela, Las sergas de Esplandidn, hubiese perdido interés en la
refundicién del Amadis, ya que como veremos, en el texto mismo del
Amadis, el procedimiento se aplica también a la trama de Las sergas. Lo
que parece corroborarse con estas dos Gltimas profecias es que el entu-
siasmo de los lectores 1lustrados debi6 haberse cifrado mas en las virtudes
lingiiisticas de la novela, en su elegancia retérica (de la traduccién al
francés surge un manual de lengua cortesana'!) que en la trama per se. ;Se
desprende, quiza, de este artificio, que el Amadis, como toda gran narra-
cién, presenta diversos niveles de lectura a sus hipotéticos lectores? Si al
ventero del Quijote y a su hija les interesaban ante todo las batallas y los
amorios, a un lector mas complejo, menos interesado en la accién, le
complaceria el contenido lddrico de las profecias.

El altimo grupo de profecias, como hemos indicado, apunta a la trama
de Las sergas de Esplandidn. Esplandian responde a Uin concepto de
heroismo mas depurado —menos individualista— que el de Amadis.
Menos preocupado por la gloria personal obtenida en una proeza bélica
que por escoger bien al enemigo (combate exclusivamente con los infie-
les)!2 viene a ser la encarnacién del paladin cristiano. Por lo tanto, es
preciso que el joven no sélo venza a su padre —sin saber quién es— en
combate personal!?, sino que ademas supere sus hazafias.

Es preciso distinguir aqui entre la opinién que Montalvo tiene sobre su
propio momento histérico, ante el que se muestra pesimista (“Los tiempos
de agora mucho al contrario son de los passados, segiin el poco amor y
menos verdad que en las gentes contra sus reyes se haya”, p. 1330), y la
intencién de Las sergas, qQue es hacer surgir un nuevo modelo de heroismo
de 1a materia caballeresca, un modelo mas cercano a la realidad de los
tiempos, que permitiera al guerrero cristiano —y espafiol— mantener su

11 EyceNE BARET, De I” Amadis de Gaule et de son influence sur les moeurs et la littérature
au xvit et au xviii siecle,22 ed., Paris, 1873, y EpwiN B. PLACE, “El Amadis de Montalvo como
manual de cortesania en Francia”, RFE, 38 (1954), 151-169.

12 Sobre la implicacién politica de esta determinacién, véase el estudio de SAmUEL GiL
GAYA, “Las sergas de Esplandidn como critica de la caballeria bretona”, BBMP, 1 (1947),
102-111.

18 Marfa Rosa Lida, “El desenlance...” dice que en el Amadis primitivo Esplandidn mataa
su padre.
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espiritu combativo. Las sergas no son eco de la decadencia que Montalvo
parece advertir, sino, al contrario, como si la novela quisiera que la
realidad se inspirara en ella, propone, en su capacidad de crénica ficticia,
una concepcidn ciclica y progresiva de la historia, en que cabe la posibili-
dad de mejorar, de llegar a mas!t. Asi, Esplandidn seguird un curso de
accién similar al de su padre —el del caballero—, aunque se moverd en una
orbita superior, ya que es superlor la causa que lo motiva: Amadis peleaba
por su dama y por su honor; Esplandian por su Dios.

Como el Donzel del Mar, Esplandian desconoce su estirpe real, y se cria
sin saber quiénes son sus padres. Amadis llega a ser rey, Esplandian
emperador. La continencia de Amadis en el episodio de Briolanja queda
superada en el encuentro de su hijo con la doncella Carmela, y la pureza de
su amor por Leonorina excede a la del de su padre por Oriana.

El paralelismo queda acentuado en las Giltimas piginas de la novela, en
la aventura de la pefia de la Donzella Encantadora, que es el inico fracaso de
Amadis. En la aventura se agrupan elementos que recuerdan pasadas proe-
zas suyas. Hay un arco de piedra —como el arco de los leales amadores en
Insola Firme, pp. 363 ss.— y una espada de dos colores —como la de la
prueba de la espada y el tocado, p. 468. Pero este arco y espada ya estan fuera
del alcance de Amadis y corresponden a dquel que, en palabras de Urganda,
“dexando a todos los otros debaxo, otorga ser puesto en la cumbre” (p.
1340). :

La primera profecia relativa a Esplandian se encuentra en el Libro 111
cuando Urganda dice que Esplandidn “siempre traera a si en la diestra
parte, y su seflora en la siniestra” (pp. 776-777). Al hacer hincapié en la
calidad esencial de Esplandian, su pureza, la profecia invita una compara-
cién con la que corresponde a Amadis (“sera el cauallero del mundo que
mias lealmente manternd amor...”” p. 30), para que mejor distingamos la
naturaleza distinta de los héroes.

De Amadis se nos dice que “‘sera tlor de los caualleros de su tiempo” (p.
30). En la pefia de la Donzella Encantadora, Amadis encuentra una tabla con
letras en griego que ‘le semejaua profecia antigua’” (p. 1293), donde se
dice de Esplandian que “seran juntos en vno la alteza de las armas y la flor
de la fermosura, que en su tiempo par no ternan’’ (p. 1293). No es sorpren-
dente que Amadis parezca recordar una ‘‘antigua profecia’ en estas palabras.
De forma similar, la profecia de Urganda al gigante que augura lareunién
de la familia dispersa (“‘en la sazén que los dos ramos en vn arbol se
juntaran, que agora son partidos’ p. 38) encuentra su contrapartida en la
que hace la maga al Emperador de Constantinopla: “Mi sefior, yo 0s veré en
tiempo que por mi vos sera retituydo el primer fruto de vuestra generacién”
(p. 1221).

Mas adelante, Urganda hace la profecia que revela la trama de Las
sergas, apovandose, como en la que revela la del Amadis, en el caricter
simbdlico de los animales:

Y esta gran serpiente que aqui me traxo dexo yo para ti, en la qual seras
armado cauallero... y en muchas partes el tu nombre no sera conoscido sino

4 Sobre la presencia de estos conceptos de la historia en el Renacimiento, véase HERBERT
WEesINGER. “'Ideas of history during the Renaissance”, en Renaissance essays, ed. P. O.
Kristeller v P. P. Wiener, New York, 1968.
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por cauallero de la Gran Serpiente... Y aquel gran encendimiento y ardor que
nunca serd amatado hasta que las grandes nuuadas de los cueruos marinos
passen de la parte de oriente por encima de las brauas ondas de la mar, y
pongan en tan gran estrechura al gran aguilucho que ahtn en el su estrecho
aluergue guarescer no se atreua; y el orguiloso falcén nebli, més preciadoy
hermoso que todas las cacadoras aues, junte a ssi muchos del su linaje y otras
aues que lo no son, y venga en su socorro y faga tan gran destruycién en los
marinos cueruos que todo aquel campo quede cubierto de su pluma y
muchos dellos parezcan con sus muy agudas viias, y otros sean afogados en el
agua donde del fuerte nebli y de los suyos seran alcancados. Entonces el gran
aguilucho sacara la mayor parte de sus entrafias y ponerla ha en las agudas
viias de su ayudador, con que le hara perder y cessar aquella rauiosa hambre
que de gran tiempo muy atomentado le ha tenido y haziéndole poseedor de
todas sus seluas y grandes montafias; serd retraydo en el alcindara del arbol de
la santa huerta. A este tiempo esta gran serpiente, campliéndose en ella la ora
limitada por la mi gran sabiduria, delante todos serd sumida en la gran mar...
(p. 1237-1288).

Sin entrar de lleno en la trama de Las sergas, conviene notar que el
“aguilucho” —el Emperador de Constantinopla— pone ‘“‘la mayor parte
de sus entraflas’” —Leonorina— en las “‘agudas viias” de su ayudador, el
“falcén nebli” —Esplandian—, como Lisuarte pone a la “blanca cerua-
tilla” en las “‘crueles viias de le6n’’. (La gran serpiente es el bajel de Urganda,
curioso antecedente del Nautilus).

El material profético funciona en la novela, de manera que sin abando-
nar sus dos propdsitos basicos (intrigar al lector y darle una pre-nocién del
acontecer futuro), llega a tener otras dimensiones. Con las profecias se crea
un doble juego literario, que primero sorprende al lector, y luego le reta a
que deduzca cémo se cumplira el augurio, sin que ocurra lo que parece a
primera vista. Ciertas profecias pueden ser también el equivalente de un
plan de trabajo, de un esquema que indica cudl es el eje central de la accién,
cuales sus puntos claves. El refundidor esta muy consciente de este caracter
de “plan narrativo” de las profecias. Cuando en Las sergas Urganda trae al
refundidor a su presencia para prohibirle que contintle escribiendo, éste
ruega que ‘“‘aquellos que con mas saber, con mas graciosa discrecién y
menos temor que yo hacerlo pueden, que tomando algiin poco de trabajo
quieram proceder en recontar aquello que faha, segin el orden que esta
dicha escriptura les mostrara el camino”'!®. O sea que otro escritor podra
concluir Las sergas siguiendo el “orden” dado por la profecia que hemos
citado aqui.

Por otra parte, el material profético es un reflejo de la concepciédn ciclica
de la historia que anima la crénica ficticia del Amadis. Hay, como hemos
visto, una alternancia entre los dos ciclos —Amadis y Esplandian— que
con las profecias se anuncia desde el Libro III del Amadis. La reciprocidad
de las profecias que permite establecer un paralelo entre ambos ciclos es
uno de los factores que estructura la secuencia Amadis-Sergas. A través del

15 Pascual de Gayangos (ed.), Libros de caballeria, B.A.E., t. 40, p. 497. He tratado este
encuentro de Montalvo y Urganda —en colaboracién con Jennifer Roberts—en ““Montalvo’s
recantation, revisited”’, BHS, 58 (1978), 203-210.
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material profético, esa secuencia, prolija en episodios y personajes,
adquiere un sentido de orden, de coherencia, y de trabazén organica

esencial a la narracién.
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