LA TENDENCIA UTOPICA EN EL VIAJE DE TURQUIA

Si bien los criticos que han estudiado el tema de la utopia en el
Renacimiento y el Siglo de Oro declaran que la corriente utépica que fluye
por Europa occidental apenas llega a la peninsula, una lectura del Vigje de
Turquia® sugiere que convendria matizar tal aseveracion. Aunque es cierto
que no se elabordé en Espafia ninguna utopia auténtica hasta el siglo
dieciocho, no se puede afirmar, sin embargo, que la corriente utopica se
detuvo allende los Pirineos.? En vista de este hecho, cabria examininar
brevemente como los criticos se han enfrentado con el problema de definir
la utopia. En Realistic Utopias Miriam Eliav-Feldon precisa que la utopia
consiste en ““a literary work describing an ideal society created by cons-
cious human effort on this earth”; y clasifica el género en categorias bien
definidas.? Frank y Fritzie Manuel rechazan toda definicién por ser
limitadora, y prefieren hablar de “propensidad utépica” y ““pensamiento
utopico”.* Otros criticos como Louis Marin definen la utopia en términos
ideologicos. Para ellos, ésta radica en una critica ideoldgica de la ideologia
dominante. Marin observa también que “la force critique de 'utopie
découle, d’une part, de la projection (métaphorique) de la réalité donnée
dans un “ailleurs” in-situable dans le temps historique ou I'espace géo-
graphique et, d’autre part, du déplacement (métonymique), c’est-a-dire de
’accentuation différente de la réalite exprimée, de I’articulation nouvelie
qu’elle donne au modéle analogique que la métaphore utopique a permis
de produire.” La utopia es pues una re-construccion de la sociedad
contemporanea ‘‘mediante un desplazamiento y una proyeccion de sus
estructuras sobre un discurso de ficcion.”® El pais mismo representa un
“pon-lieu”, o sea, un lugar sin determinacion, “la figure du neutre”, un
nusquam que no alcanza localizacion fisica dentro de nuestro tiempo o
espacio. En este punto los criticos concuerdan.

Seria, por consiguiente, equivocado clasificar al Viaje de Turquia de
utopia pura. Turquia es localizable geografica e historicamente y, para la
persona que vive en Europa en el siglo dieciséis, representa una presencia
indeleble. No obstante, existe, a mi parecer, una voluntad de creacion
utdpica en el texto comparable con la que incité a Tomas Moro a inventar
su Nusquam. Desde luego, el an6nimo autor no permanecio extranjero al
ideal utopico de Moro o Erasmo, el cual pone en tela de juicio los valores
morales y religiosos de la Europa cristiana de la época.” Es mas, el
anonimato le permitid ir mas alla de la postura ideologica de Erasmo o del
Tomas Moro de Utopia, al encauzar su comentario hacia una critica
despiadada de las estructuras del poder, seculares y religiosas, mediante la
revalorizacion ideologica de un estado real que era el enemigo tradicional
deloscristianos. La corriente utopica que mana de la ficcion moreana se ve
canalizada en la configuracion de una Turquia espacialmente localizabie,
es cierto, pero sin deterrninacion ideologica reconocible dentro de los
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limites impuestos por la propaganda cristiana oficial.?

El idedlogo inglés concibid una sociedad totalmente nueva, fuera de los
limites de la realidad, desde la cual llevo a cabo su critica de la sociedad
contemporanea. Pero el anonimo espafiol prefirié construir la suya dentro
de las fronteras de lo familiar, derrumbandolas mientras creaba una
imagen de Turquia que la ideologia oficial no divulgaba. No cabe duda de
que, a medida que Pedro de Urdemalas describe para sus amigos la
Turquia que él ha conocido durante cuatro afios, la imagen conocida de
todos se va desvaneciendo.

Ellector recordara que el Viaje de Turquia consiste en una conversacion
entre tres amigos, Juan de Voto a Dios, clérigo de la orden que lleva su
nombre y defensor del siatus quo, Matalas Callando, su compafiero en
recoger limosnas para un hospital que no acaban de construir, y Pedro de
Urdemalas, el Hythlodeus espafiol, ex-cautivo de los turcos. médico y
privado de Sinan Baja. La platica se desenvuelve en dos dias. El primer dia
Pedro cuenta su vida, y dedica ¢l segundo a una exposicion netamente
ideoldgica de la estructura politica, religiosa, economica, juridica, social y
militar del estado turco. La finalidad de la platica estriba en demostrar la
perfeccion de la organizacion politica otomana.

La configuracion utopica apunta ya en la dedicatoria donde el autor
invita a su lector a borrar de la memoria la imagen que las historias
oficiales y los relatos de cautivos dibujan de Turquia so pretexto que sus
autores ‘‘no [dan] a su escriptura mas autoridad del diz que, y que oyeron
dezir a uno que venia de alla; y como hablan de oidas las cosas dignas de
consideragion, unas se les pasan por alto, otras dexan como casos reserva-
dosal papa” (p. 89). Convida al lector a leer su libro con el fin de “‘reducir a
la memoria” las particularidades de una Turquia que s6lo €l conoce
intimamente por haber sido, como el protagonista del dialogo, cautivo,
médico y privado de los grandes de esa tierra. Declara: “[N]o es de
maravillar si entre todos quantos cautibos los turcos han tenido después
que son nombrados me atreba a dezir que yo solo vi todo lo que describo™
(p- 90).

En Utopia, Rafael Hythlodeus utiliza también el testimonio incontro-
vertible del testigo de vista para probar la autenticidad de lo que relata.
Escuchemos lo que contesta a Tomas Moro, perplejo ante su descripcion
de un estado colectivista logrado: “I'm not surprised . . . that you think of
itin this way, since you have no idea, or only a false idea of such a state. But
you should have been with me in Utopia, and seen with your own eyes their
manners and customs as I did.”®

Al hacer de Rafael un personaje de carne y hueso y un testigo de vista,
Moro vierte su nusquam a la realidad. La actualizacién de su invencion
permite poner en tela de juicio todo el sistema de valores de la sociedad
cristiana. En el caso del Vigje de Turquia, ya no se trata de inventar una
sociedad para mostrar los males de que sufre Europa. Al insistir en la
autenticidad de su punto de vista, ¢l autor, en la dedicatoria, y Pedro, en el
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didlogo, proponen un desplazamiento de la imagen conocida y familiar a
una imagen otra, unica ¢ inédita, la cual se dibuja a través de un dialogo
que no pretende tratar sino de esas ‘“‘cosas dignas de consideracién™ que
todos “pasan por alto”. De ahi que el discurso de la dedicatoria califique la
informacioén ajena de ficticia ¢ incompleta.

Bajo la pluma del anénimo, Turquia se transforma en una incognita
historica, que la descripcion de sus gentes e instituciones despeja a lo largo
del dialogo. La escritura que la describe al narrar la vida de Pedro, es
parabolica. El proyecto narrativo brota de un deseo de sacar al mundo
cristiano de su ceguera revelandole, a través de ejemplos vivos y concretos,
lo mismo que el relato autobiografico y la descripcion de una sociedad
perfecta, la manera de volver a un cristianismo tolerante.

El Viaje de Turquia es la historia de una iluminacién transpuesta a un
mundo que favorece los cambios. En tal contexto, Pedro representa la voz
delaiglesia de Cristo. Simboliza lo que Maurice de Gandillac, refiriendose
al pensamiento utdpico de Nicolas de Cusa, llama “‘la mystérieuse présence
de ’homme-Dieu a travers le corps dispersé de I'Eglise,” y la encarnacion
de “la sociedad de los fieles.”!® Mata subraya el caracter profético del
discurso de Pedro cuando exclama: “Yo lo tengo todo por rebelagiones™
(p. 201). Al principio de la charla, el amigo observa los cambios que el ex-
cautivo ha padecido, con estas palabras: ““En verdad venis tan trocado que
dubdo si sois vos. Dos horas y mas ha que estamos parlando y no se os ha
soltado una sola palabra de las que soliais, sino todo sentencias llenas de
philosofia y religion y themor de Dios™ (p. 123). No es extrafo que
Turquia surja, en toda su autenticidad, del olvido impuesto por la “*'menti-
ra” de las historias corrientes; pues se revela su verdad profunda en el
tramado de un relato de iniciacion y transformacion espirituales. De
hecho, al describir su Turquia ideal, el protagonista vierte a la palabra su
suefio de una utopia cristiana de la que él es el prototipo humano.

En un principio, Pedro demuestra a sus compafieros que la naturaleza
humana, por un lado, y el caracter del poder cristiano, por otro, son
responsables del estado lamentable en el que se halla el Occidente. En este
punto, corrobora la opinion que Hythlodeus expresa en el primer libro de
la Utopia, o sea, que la sociedad cristiana, en su estado actual, dificulta la
practica generalizada de la virtud.!’ La demostracion de la debilidad
moral del estado cristiano se lleva a cabo mediante la descripcion del
camino francés, y en el didlogo con Pedro de Urdemalas durante la escena
del encuentro. El retrato que Juan y Mata pintan de su circunstancia y de si
mismos, por ejemplo, es uno de desafueros, inmoralidad, pobreza espiritu-
al y mentira. Pedro contribuye a la elaboracién de ese cuadro poco
reluciente gracias a su conocimiento de otras tierras y otros modos de vida,
lo cual le permite aprobar o refutar los comentarios de sus amigos con
ejemplos especificos y bien documentados, asi como ocurre en la charla
sobre los hospitales, las reliquias o el sistema de educacion espariol.

La confrontacion de ideologias se extiende, pues. a una representacion a
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lo vivo del especticulo que ofrece el camino francés, en un vaiven constante
que va de la imagen - representacion icOnica o retrato - al comentario y la
satira. De esta forma, el didlogo compromete de entrada a los exponentes
de la mentira. El vinculo con la dedicatoria persiste en la intencion
ideologica del dialogo que consiste en derrumbar el edificio de los credos
populares, desenmascarando a los difusores de la ideologia dominante: el
clero y los agentes ejecutores de las ordenanzas reales.!2

La conversacion con Pedro confirma, precisa y pone en perspectiva la
vision que proyecta el encuentro dialogico inicial, sacandola del ambito
restrictivo del camino ¢ injiriéndola en un contecto mas universal. Las
discusiones sociales, politicas, filosoficas y religiosas se incorporan en un
conjunto de experiencias diversas, adquiridas mediante el estudio y los
viajes. En este contexto, la voz universalizante de Pedro desafia contante-
mente la voz falsamente cosmopolita de Juan y denuncia la falta de genio
critico del compaiiero y de los espaiioles que prefieren irse “con el hilo de la
jente, teniendo por bueno y aprobado aquello que todos han tenido”
(p. 146).

A través de su refutacion de la filosofia vigente, Pedro condena la
ignorancia y la pereza mental de sus compatriotas. Recuérdese la violencia
con la que desmonta el contenido ideologico del refran, “pobreza no es
vileza”, mostrando que no tiene fundamento razonable, ni viabilidad
social o economica. Pregunta a los amigos: “;Por qué tengo yo de creer
cosa que primero no la examine mi entendimiento? ;Soy yo obligado
porque mi padre y mis abuelos fueron necios a sello?” (p. 146)13

Su critica de las instituciones cristianas culmina en el ltimo toque que
lleva contra Juan. Al patentizar la hipocresia del amigo, falso peregrino de
Jerusalén, Pedro provoca una confesion esclarecedora del conflicto ideold-
gico que experimenta el hombre contemporaneo, y que J. C. Davis ha
observado en la Utopia de Moro. El malestar social surge de la lucha entre
“law and the sanctions behind it, informal social pressure in the shape of
public opinion accepted as norms of behaviour and fashion, and conscien-
ce, the small voice within, be it the voice of God or the voice of society
internalised.” !4

Juan de Voto a Dios explica:

... No ha pocos dias y afios que yo he estado para hazer todo esto [apartarse del mundo y
confesar sus mentiras], y paresce que Dios me ha tocado mill vezes convidandome a ello: pero
un solo inconveniente ha vastado para estorvarmelo hasta hoy y es que como yo he vibido en
honra . . . teniendo . . . entrada en todas las casas de illustres y ricos, jcon qué vergiienza
podré agora dezir pliblicamente que es todo burla cuanto he dicho, pues aun al confesor tiene
hombre empacho descubrirse? pues si me huyo ja donde me cale parar? y ;qué dirdn de mi?
{quién no querra antes mill infiernos? (p. 124)

El didlogo preliminar del Vigje, 1o mismo que el libro primero de Utopia,
describe una Europa donde, explica Davis, “socially accepted acquisitive-
ness and conspicuous expenditure were undermining public law and
morality, where the appeal of Christ to men’s conscience had to be
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accomodated to the patterns of behaviour to which society was
reconciled.”?>

Al quebrantarse la base movediza sobre la que descansa la verdad
oficial, el dialogo instaura un modo nuevo de aprehender la realidad, que
se funda sobre la reflexion, la razon y la experiencia. La técnica dialogica
inquisitiva de la que Pedro se sirve para derribar el edificio ideologico que
Juan sostiene promueve una aceptacion mas o menos tacita de su punto de
vista desde el principio.

Como en la utopia propiamente dicha, el Viaje nos invita a percibir la
distancia que separa la sociedad tal como es de la sociedad tal como
deberia ser al oponer al mundo de Juan y Mata el de Pedro como una
opcion a los problemas sociales, politicos, econémicos y religiosos que
sufre la cristiandad.'® El didlogo es pues el fruto de una meditacion sobre
la sociedad perfecta.

El anonimo injiere su invitacion a viajar por ¢l imperio otomano en un
tramado de textos plagiados que dan a su palabra un sabor de oficialidad
indiscutible. El texto plagiado sirve de base a una disquisicion ideologica,
cuya funcion principal consiste en puntualizar las cualidades de los turcos.
Por eso, el autor elije cuidadosamente sus fuentes, eliminando, afiadiendo
o comentando el texto copiado.!” La exposicion selectiva se acompafia de
apreciaciones admirativas de los turcos y de sus instituciones, y criticas de
los catdlicos.

Siendo asi, Pedro de Urdemalas hace el retrato de un turco virtuoso,
trabajador y fiel a un sefior, modelo de virtud, prudencia y sabiduria.
Como el utopiano, el turco aboga por la dignidad del trabajo manual. Pues
mientras la riqueza y la nobleza de sangre consagran al individuo en tierra
cristiana, el oficio ennoblece en Turquia. Pedro explica que el turco respeta
al esclavo que practica alguna de las artes mecanicas, y en su discusion
sobre los esclavos del baja recuerda que el que no sabe oficio es maltratado.
Gracias a las oportunidades que ofrece la sociedad turca, los cristianos
“viendo que hay mejor manera de ganar de comer allad que aca, luego
toman mugeres y hazen casa y hogar. Hazen esta cuenta, que aunque
vengan aca como estan pobres, no los conoscera nadie” (p. 409). A las
mujeres también se les ensefia un oficio “‘de sus manos como ganarse de
comer” (p. 443). Pedro se basa en la experiencia propia para condenar los
ideales aristocraticos de la sociedad cristiana, y explica que ha escogido la
profesion médica para ser bien tratado de los turcos porque, “como yo vi
que ninguno |oficio] sabia, ni nunca aca le deprendi, ni mis padres lo
procuraron, de lo qual tienen gran culpa ellos y todos los que lo hazen,
imaginé qual de aquellos podia yo fingir” (p. 133). A través de la descrip-
cion de una sociedad que patrocina a los artesanos, Pedro demuestra la
falta de viabilidad del idearto social y economico espafiol en una época de
desarrollo capitalista, y ofrece el modelo turco para derrocar el aristocra-
tismo espafiol que impide la inclusion de Espafia en la competencia
industrial de la época.!®
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Los turcos no son solamente muy trabajadores, sino también religiosos.
Practican los mandamientos de su ley con una devocién y curiosidad tal
que “no queda anima viba de turco ni turca, pobre ni rico, desde el
emperador hasta los mozos de cozina, que no lo haga” (p. 389). De ahi el
comentario comparativo: “jMirad qué higa tan grande para nosotros que
no somos cristianos sino en el nombre!” (p. 390). Cabe notar que la
religion y el trabajo van intimamente vinculados en el pensamiento ideolo-
gico del Vigje, hasta poder compararse con el ideario calvinista, el cual
estriba, segun observa Lucien Fevbre, en:

Accomplir son métier, s'acquitter sur terre des obligations de sa profession: le devoir,
I'essential devoir de 'homme. La fin du monde c’est dattester la gloire de Dieu. Or, Dieu veut
le travail. S'acquitter de ses devoirs professionnels, c’est accepter la volonté de Dien. C’est 4 la
fois servir 1'utilité générale et la gloire divine.'®

Estas palabras de Lucien Fevbre resumen lo esencial de lo que Pedro ha
aprendido en Turquia. Su relato autobiografico subraya la unién intrinse-
ca entre religion y trabajo.

El protagonista también destaca, por oponerse a la realidad cristiana, el
aborrecimiento del turco por las imagenes (p. 391), su desprecio por los
parleros y malsines (p. 438), su naturaleza dadivosa que se expresa en la
donacion de fuentes, bafios, latrinas publicas, mezquitas y escuelas
(pp. 405-6).

Los turcos, a diferencia de los espafioles, no pierden tiempo en comer, y
comen poco. Segun Pedro, “en todas las nagiones que hoy viben no hay
gente que menos tarde en comer, ni que menos guste dello, ni que menos se
le dé por el comer. Pringipe ni rey ni sefior hay en Turquia que en dos o tres
vezes que come gaste hora entera en todas tres” (p. 455). Fiestas no tienen.
No juegan dinero, puesto que no estiman ni el juego ni el dinero mal
ganado. Pues piensan que jugar es “gran vileza y desservigio de Dios, y
tiempo malgastado y dafio del préximo, y omigidio de si mismo” (p. 455).
A continuacion Pedro ofrece una lista de sus pasatiempos, todos sencillos y
nobles, por lo cual Juan exclama: ““Gran virtud de gente es ésa y muy
grande confusion nuestra™ (p. 456). El protagonista sefiala también su
desprecio de la vida terrenal, que se manifiesta en el anhelo de edificar
casas que no duran sino una vida de hombre.

Pedro habla a favor de la vida ordenada de los turcos. Estos se levantan
al rayar el alba, y se acuestan después de la ultima oracion “dos horas
después de anochecido™ (p. 457). Esa vida reglamentada, en la que no hay
tiempo para entregarse al vicio, corresponde a las exigencias utopianas,
sobre las cuales Davis escribe: “The collective problem is solved in Utopia
neither by the idealization of men . . . nor the idealization of nature . . .,
but the twofold disciplining of men.”2? La sociedad ideal impone sobre el
individuo restricciones y responsabilidades que lo fuerzan a comportarse
moralmente y a actuar siempre en el interés de la comunidad a la que
pertenece. Recuérdese aqui como el baja, cuando era gobernador de
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Constantinopla, se paseaba, disfrazado, por la ciudad para averiguar si los
ciudadanos cumplian con la ley y se respetaban mutuamente.?!

Muy importante en el Vigje como, desde luego, en las utopias renacen-
tistas, es el papel que desempeiia la medicina en el seno de la ficcion
utopica. El creador del didlogo aborda el problema haciendo de su héroe
un médico, y del médico el filésofo por excelencia, cuya sabiduria se funda
sobre el estudio de todos los conocimientos humanos.?? Eliav-Feldon
sefiala que los utopistas se apoyaban sobre las ensefianzas del Galeno e
Hipocrates para promulgar sus teorias médicas, y menciona la populari-
dad de los discursos de Luigi Cornaro sobre la dietética.??® Siguiendo el
modelo utopiano, Pedro describe cuidadosamente el régimen de los turcos:
no comen salsas, casi no usan especias, no beben vino, y se levantan y se
acuestan temprano. Aprendemos también que se banan todas las semanas,
lo cual repugna a los espaiioles, asi como lo sefiala Juan, asombrado que no
se enfermen.

En la Turquia del Vigje como, desde luego, en las utopias, los problemas
sociales se encaran, no se¢ pasan por alto. Pues Pedro sostiene que las
cualidades que caracterizan al habitante de Turquia no son intrinsecas a su
naturaleza, sino mas bien adquiridas con esfuerzo merced a una disciplina
constante; y establece que la moralidad del sujeto turco depende de unos
dirigentes, cuya rectitud moral, sentido de la justicia y prudencia son
indiscutibles. Los lideres de la sociedad turca han sabido organizar la
sociedad de tal forma que se puedan contener con éxito ‘‘the social
problems that the collective problem can lead to: crime, instability, pover-
ty, rioting, war, exploitation and vice. None of these evaporated in utopias.
They were controlled and where possible eliminated, and the utopian is
concerned to show how.”"?¢

Pedro organiza la platica de tal forma que sobresalga la eficacia politica,
social, militar y religiosa del sistema turco. Empieza hablando de los
sacerdotes y de su funcion positiva en la sociedad otomana. Luego muestra
que el consejo real estd organizado de suerte que ““ninguno osa hacer otra
cosa que lo que es justigia” (p. 414). Al discurrir sobre la justicia, declara
quees taneficaz y tan justa que “en cerca de quatro afios que estuve en Tur-
quia no vi matar ni herir mas de a un hombre, que era christiano y
pringipal” (p. 410). El falso testimonio, tan corriente y ventajoso en
Occidente, no existe en Turquia, y los pleitos duran poco porque “‘quien no
tiene justigia, ninguno hallard que abogue por €l a traer sofisticas razo-
nes.” (p.413). En Turquia, lo mismo que en Utopia, existen pocas leyes,
“pero ésas —comenta Eliav-Feldon —, estrictamente observadas [y] escri-
tas en un lenguaje claro para que todos puedan enterderlas.”2° No cabe
duda de que el estilo turco de practicar la justicia provoca la admiracion de
Juan: “Todas son buenas maneras de justigia éstas, y agora los tengo yo
por rectos,” y de Mata: **(Esa jente llamais barbara? Nosotros lo somos
mas en tenerlos por tales” (p. 413).

El gjército también tiene sus virtudes. Al soldado del Gran Sefior se¢ le
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forma desde nifio. Pedro explica: “[P]onenlos a ofigios y a deprender leer y
a trabajar, para que se hagan fuertes, y destos eligen los genizaros”
(p. 420). Su fidelidad brota de la disciplina que se les impone; pues estan
“subjetos y no regalados” (p. 421). El protagonista los describe como
siendo una gente ‘“buena y belicosa” (p. 262).

En la platica sobre el ejército, Pedro sefiala que la fuerza militar de los
turcos deriva también del papel creador que desempeiian en Turquia los
judios y moros espafioles que la Inquisicion fuerza a exilarse. Denuncia de
este modo la falta de vision politica del gobierno espafiol, cuya intransigen-
cia religiosa pone en manos de los enemigos los conocimientos militares de
Occidente. Acaba contrastando el Occidente fanatico e ignorante con una
Turquia tolerante y plural, cuya existencia depende de la libertad de cultos.

Si Pedro destaca la voluntad de coexistencia pacifica-que caracteriza la
politica interior otomana, y recuerda con nostalgia que hace apenas un
siglo las tres religiones compartian en paz ¢l suelo espafiol, es porque
quiere que el mundo cristiano se dé cuenta de que sin coexistencia no hay
paz ni progreso; pues el desarrollo cientifico y econdémico del Occidente
catolico depende de una politica de tolerancia y moderacion como la que
practican los turcos en su imperio. El mensaje de paz del ex-cautivo de
Sinan Baja evoca las preocupaciones de pensadores como Moro, Erasmo,
Juan de Segovia y Nicolas de Cusa. Sobre la doctrina pacifista de éste
ultimo E. Garin escribe:

Le philosophe . . . s'est . .. posé le probléme de la paix sur la terre en reconnaissant
Pexistence de fait d'une multiplicité de croyances et ce au point de la légitimer. Ce n’est plus
“T'unité d’une seule et méme sagesse” mais “la coexistence de religions differentes au semn
d’une paix commune.” Sur terre la “‘sagesse” doit accepter et coordonner la multiplicite.26

Esevidente que en su descripcion del estado perfecto turco, Pedro quiere
provocar un reajuste de las tendencias ideologicas oficiales. Por eso su
Turquia tiene cara humana. El hecho de que la descripcion de Turquia se
haga mediante comparaciones con el Occidente cristiano facilita una
vision de perfeccion. Gracias a una técnica de cotejo directo, Juan y Mata
se ajustan poco a poco a esa vision inédita que Pedro les ofrece. De una
actitud hostil, en tono con la postura corriente, pasan a una aceptacion
total de la Turquia ideal de Pedro.

El Viaje de Turquia critica la sociedad cristiana desde el estado ideal, y al
hombre cristiano desde su representacion idealizada. Confirma la negli-
gencia del gobierno y la ignorancia del ciudadano. El dialogo impele al
hombre contemporaneo a que cuestione su sociedad y se cuestione a si
mismo. Pedro demuestra, a través del relato de su vida de cautivo, que ha
podido preservar su integridad humana, su sentido del deber y su dignidad
cristiana, porque ha valorado por encima de todo bienestar material el
bienestar espiritual; y sefiala que si Turquia es capaz de tener unas
instituciones que promueven los principios de moralidad y justicia entre
sus ciudadanos, mejor podria lograrlo la sociedad cristiana si emprendiese
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la tarea de practicar el cristianismo de los Evangelios. Por lo tanto, para
impulsar cambios positivos habria que tomar medidas drasticas en todos
los sectores de la sociedad, entre las cuales una reforma del individuo y de
sumodo de pensar. El dialogo pone en tela de juicio la estructura misma de
las instituciones cristianas. Propone que se cambie el énfasis ideologico y
que se transforme el sistema educativo, con el fin de promover el respeto al
trabajo manual. En vez de estimar el dinero, habria que apreciar el estudio;
pues el provecho verdadero de todo ser humano se halla en suacumulacion
de conocimientos. Por eso, cuando Mata le pregunta a Pedro: “*;No os
aprobechasteis de nada en esos tiempos?”, éste contesta:

Deprendi muy bien la lengua turquesca y italiana, por las quales supe muchas cosas que
antes ignoraba, y vine . . . a ser el christiano mas pribado que después que hay infieles jamas
entrellos hubo.

Mata. - No digo sino de algunos dineros para rescataros.

Pedro. — ;Qué mas dineros ni riqueza quiero yo que saber . . .7 (p. 246)

Pedro condena la ignorancia, porque ciega y divide a los seres. En su
pintura de la vida del Monte Sancto griego recuerda que les decia a los
patriarcas y obispos que ‘“por falta de letrados estaban diferentes su Iglesia
y la nuestra romana” (p. 284), y en su descripcion del culto musulman
habla de las semejanzas entre el Coran y la Biblia. Es posible, desde luego,
que el autor del Vigje anhelara lo que tanto desearon, casi un siglo antes,
Nicolas de Cusa y Juan de Segovia: que se unieran las distintas igiesias
cristianas y que se convirtiera a los musulmanes por vias pacificas,
mostrandoles que “‘profesan el mismo dogma”. En su carta a Juan de
Segovia, el Cusano admitia que “‘si invasionis gladio agressionem elegeri-
mus, formidare habemus ne gladio pugnantes gladio pereamus.”2” La
violencia no convence, porque *‘cada pueblo piensa poseer la inica revela-
cion, seguro de que Dios le ha hablado directamente.” Se trata de penetrar
la naturaleza intrinseca de Dios, para que ““le glaive cesse son oeuvre et que
tous les hommes apprennent qu’a travers la variété des rites il n’est au vrai
qu’une seule religion.”?8 En Utopia también se difunde un mensaje de paz
y de tolerancia, al decretarse que todo utopiano tiene derecho a practicar
sureligion y a promover su fe, siempre que lo haga sin perjudicar a nadie.2°

Pedro expresa esa filosofia de la tolerancia en las Gltimas pinceladas que
lleva al retrato del turco, dando a entender que habla del hombre “natu-
ral”’, dejando de lado el aspecto religioso de la cuestion: *“En lo que yo he
andado, que bien es la tercera parte del mundo, no he visto gente mas
virtuosa y pienso que tampoco la hay en las Indias, ni en lo que no he
andado” (p. 457).

El autor ha utilizado con éxito la técnica dialdgica para substituir la
imagen oficial de Turquia por un cuadro ideal e imaginario. Turquia
simboliza, en el ambito ideologico del Vigje, la tierra otra, exotica, que ha
logrado edificar una sociedad, cuyos principios morales y sociales corres-
ponden a los del ideario evangélico. A través de una representacion
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idealizada de Turquia el anénimo ha querido plantear los problemas
mayores que padece el Occidente cristiano. De ahi que se oponga la
filosofia del trabajo a un aristocratismo a ultranza, la moralidad, la
religion verdadera y el sentido de la justicia a unas instituciones religiosas y
seculares corrompidas, la tolerancia y la reflexion a un fanatismo y a un
dogmatismo excesivos, la higiene a una falta total de cuidado de la limpieza
y del régimen alimenticio. A través de su representacion de Turquia, el
autor suefia con una Europa y con una Espafia que aboguen por los
principios evangélicos del amor, de la tolerancia y del trabajo. Pues el
retrato del mundo otomano no es mas que el espejismo de un estado
cristiano ideal.3?
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