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PROCEDIMIENTOS Y NORMAS PARA LA PRESENTACION DE ORIGINALES

Cuadernos del CEMYR, publicacién periédica del Instituto Universitario de Estudios Medievales y
Renacentistas IEMYR) de la Universidad de La Laguna, creado en 2008 a partir del Centro de Estudios
Medievales y Renacentistas (CEMYR) (fundado en 1991), es una revista electrénica de acceso abierto
publicada por el Servicio de Publicaciones de la Universidad de La Laguna.

Cuadernos del CEMYR publica trabajos de investigacion originales e inéditos en espafol, inglés
o francés sobre estudios medievales y renacentistas. Las contribuciones deben enviarse a través de
la plataforma OJS de la Universidad de La Laguna [https://www.ull.es/revistas/]. La revista realiza la
revisién de doble ciego (double blind peer review) de cada contribucién.

Los articulos publicados estdn disponibles en la pagina web del Servicio de Publicaciones de la
Universidad de La Laguna y son de libre acceso con licencia Creative Commons Reconocimiento-

NoComercial 4.0 Internacional (CC BY-NC-SA).

NORMAS DE PRESENTACION

Los envios que se hagan a Cuadernos del CEMYR deben estar anonimizados. Para ello puede seguir las
siguientes instrucciones:

1. Los articulos se realizardn con los procesadores de textos mds usuales para PC o Macintosh
(preferiblemente formato DOC o ASCII). Tendrén una extensién de unas 25 pdginas: unos 75 000
caracteres, 12 000 palabras escritas en Times New Roman o equivalente, cuerpo 12, doble espacio;
notas al pie, fuente Times New Roman o equivalente, cuerpo 10, espacio sencillo, incluyendo
figuras, cuadros, notas y bibliografia.

2. Los articulos incluirdn en una primera pdgina los siguientes datos:

— Titulo del articulo (si el articulo estd escrito en espafiol, en espanol e inglés; si estd escrito en inglés,
en inglés y en espafol; si estd escrito en otro idioma, en ese idioma, en espafiol y en inglés).

— Nombre y apellido(s) del autor/a.

— Adscripcién académica.

— Email.

— ORCID iD.

— Resumen (no mds de 10 lineas) y palabras clave (entre 4 y 8) (si el articulo estd escrito en espaiol,
en espafiol e inglés; si estd escrito en inglés, en inglés y en espafiol; si estd escrito en otro idioma,
en ese idioma, en espafiol y en inglés).

— Vinculacién a proyecto de investigacién u otras fuentes de financiacién recibidos para la realizacién
del articulo, si procede.

— Agradecimientos, si procede.

3. Las resenas bibliogrificas no excederdn de las 5 pdginas. No es preciso anonimizar estos trabajos,
incluyendo al final de la resefia nombre y apellido(s) de su autor/a, adscripcién académica, e-mail y
ORCID iD.
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. El texto aparecerd justificado. No se dividirdn las palabras al final de la linea ni se forzardn los saltos

de pdgina. No se debe forzar (mediante la tecla enter o intro) el final de linea en texto seguido, pero s
a final de pérrafo. Los pérrafos no se separan entre si con un interlineado mds amplio.

Si es preciso, el cuerpo del texto se presentard dividido en apartados numerados en caracteres 4rabes,
empezando por 0. INTRODUCCION, por ¢jemplo. En caso de que haya subdivision, se seguiré el
mismo sistema: 1.1. TfTuLo, 1.2. TiTULO, etc.; lasiguiente subdivisién serd 1.1.1. T7tulo, 1.1.2. Tirulo.
En las citas tendrdn prioridad las comillas espafolas: « », y en orden descendente, las inglesas:

La cita que sobrepase las cinco lineas aparecerd en pdrrafo aparte, sangrada y con cuerpo de letra 11.
Las comas y los puntos a final de cita aparecerdn después de las comillas, a no ser que se trate de
puntos de interrogacion y exclamacién del texto citado.

. Las llamadas a notas al pie precederdn al punto o la coma correspondiente. En caso de citas, esas

referencias a nota al pie estardn fuera de las comillas de cierre. Las llamadas de las notas se indicardn
con nimeros volados sin paréntesis, y estas irdn numeradas y colocadas a pie de pdgina.

. Los cuadros, tablas, grificos, mapas, etc., que se incluyan en el trabajo deberdn ser los originales.

En caso de que sea precisa escala, la llevardn grifica y no numérica. Estardn numerados, con sus
correspondientes titulos, y se indicard el lugar apropiado de su colocacién. Las referencias a ellos,
en el texto, se hardn a su nimero, de forma que pueda alterarse su colocacidn, si asi lo aconseja el
ajuste tipogréfico. En caso de incluir fotografias, el autor debe ponerse en contacto con el editor para
concretar el soporte y caracteristicas exigidas que convengan a su mejor reproduccién.

. El uso de la cursiva ha de limitarse a su minima expresion dentro del texto: titulos de libros, nombres

de revistas, de periédicos, obras de arte, palabras extranjeras, citas que quieran sefialarse de modo
particular y para lo cual el empleo de la redonda entre comillas no bastase.

Inmediatamente después de cursiva, la puntuacién ird en redonda.

Las siglas no llevan puntuacién. Ejemplos: ULL (Universidad de La Laguna), CAAM (Centro
Atldntico de Arte Moderno), etc.

Cuando se utilice el término «etc.» no han de anadirse puntos suspensivos.

Los puntos suspensivos deben ir entre corchetes cuando quiera indicarse que falta texto en una cita

El corchete ([ ]) puede ir dentro de un paréntesis pero no a la inversa.

Cuando una palabra en cursiva va entre paréntesis o entre corchetes, esos signos ortogréficos han de
ir en redonda.

Nunca va una coma ante paréntesis o ante guion.
Las fechas no llevardn punto y en las cifras de cuatro digitos se pondrd toda seguida. En las de mds de
cuatro cifras se pondréd un espacio fino de no separacién cada tres cifras contadas desde la derecha.
El guion que se empleard en las frases entre guiones serd el guion medio (-). El guion corto (-) se
mantendrd para unir palabras.

Los simbolos de pesos y medidas van en singular, mintscula y sin puntuacién: kg, cm, m, etc.

Se evitard, en la medida de lo posible, el uso de las abreviaturas de palabras, solo aconsejable cuando
su frecuencia en el texto, por rapidez y economia, as lo pida.

La abreviatura de niimero en el texto serd n.°, nim. o ndms., en ningn caso n°.

Idem, ibidem, passim irdn con todas sus letras, sin acento grifico y en cursiva.

Se recomienda descartar el uso de la negrita, utilizdindose en su lugar, para establecer las necesarias
distinciones, la cursiva, y la versalita, en los cuerpos que convenga.

REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

NOTAS A PIE DE PAGINA Y CITAS EN EL CUERPO DEL TEXTO

— Se usard el sistema americano con bibliografia final y referencia a dicha bibliografia en el cuerpo del

texto o en las notas. Las notas a pie de pdgina serdn solo aclaratorias, y aquellas en las que solo se cite
el autor, afo y pdgina, se incluirdn dentro del texto, a saber: (Vorholt, 2017: 154). Si el autor es citado
en el cuerpo de texto, aparecerd asi:

«... segin indica Vorholt (2017: 154)»
«... como en el caso del monasterio de Santo Domingo de Silos (Pacheco Caballero, 1999)»
Si fuera pertinente, se debe indicar la primera y tltima pdgina de la cita para evitar las abreviaturas

s. 0 ss. (Vorholt, 2017: 154-157).
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BIBLIOGRAFIA FINAL

Solo figurardn en la Bibliografia final las referencias citadas en el texto y se incluirdn al final en una lista
ordenada alfabéticamente con sangria francesa.

Siempre que sea posible, los trabajos citados deberdn adjuntar el cédigo DOI (Digital Object Identifier)
tras citar la referencia. Por ejemplo:

BEvaN, A. (2015): «The data deluge», Antiquity, 89 (348): 1473-1484. https://doi.org/10.15184/
aqy.2015.102.

Para las referencias recuperadas de Internet que no cuenten con cédigo DOI, siempre que sea posible
(en particular cuando no hay referencias a nimeros de pdginas que acoten la referencia) recogerdn la
web donde se encuentran alojadas. Ejemplo:

Carriazo Rusio, J.L. (2018): «El noble de frontera ante el espejo: el marqués de Cddiz como pa-
radigmar, E-Spania: Revue électronique d’études hispaniques médiévales, 31. [En linea] https://

journals.openedition.org/e-spania/28667.

Los lugares de publicacién se prefieren en lengua castellana con el fin de que estén todos homogeneizados.
El modelo para citar los libros serd el siguiente:

Voruorr, H. (2017): Shaping Knowledge: The Transmission of the ‘Liber Floridus’, Warburg Institute,

Londres.

En caso de que el libro esté publicado en mds de una editorial y/o ciudad, el modelo serd el siguiente:

WesB, D. (2001): Pilgrims and Pilgrimage in the Medieval West, 1.B. Tauris, Londres-Nueva York.

El modelo para los libros escritos por varios autores serd el siguiente:

SarRris, P.; DAL SaNTO, M. y BooTs, P. (2011): Az age of Saints? Power, Conflict and Dissent in Early
Medieval Christianity, Brill, Leiden-Boston.

El modelo para los libros editados o coordinados por uno o varios autores serd el siguiente:
PeNA, A., ed. (2004): Comunicacion y guerra en la historia, Térculo, Santiago de Compostela.

JiméNez Diez, J.A. y MEDEROS MARTIN, A. coord. (2001): Comisién de antigiiedades de la Real
Academia de la Historia. Baleares, Canarias, Ceuta 'y Melilla. Extranjero. Catdlogo e indices, Real
Academia de la Historia, Madrid.

El modelo para una edicién (de una obra previamente publicada, de una coleccién documental, un
corpus, etc.) serd el siguiente:

Si la obra cuenta con autor conocido:
Alfonso X, el Sabio (1555): Las Siete Partidas, ed. G. Lépez, 3 vols., Andrea de Portonariis, Salamanca.
Sila obra no cuenta con autor definido y solo con editor:

Rovira 1 ERMENGOL, J., ed. (1993): Usatges de Barcelona i Commemoracions de Pere Albert, Barcino,
Barcelona.

El modelo para una traduccidn serd el siguiente:

Droener, H.R. (2007): The Fathers of the Church: a comprehensive introduction, trad. S.S.
Schatzmann, Hendrickson Publishers, Peabody.

STURLUSON, S. (1984): Edda Menor, ed. L. Lerate, Alianza Editorial, Madrid.

El modelo para una obra con varios volimenes serd el siguiente:

BENAVIDES, A. (1860): Memorias de Fernando 1V de Castilla, 2 vols., Imprenta de José Rodriguez,
Madrid.

BENAVIDES, A. (1860): Memorias de Fernando IV de Castilla, Imprenta de José Rodriguez, Madrid:
vol. 1, p. 126.
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— El modelo para los articulos de revistas serd el siguiente:

QUARTAPELLE, A. (2017): «El redescubrimiento de las Islas Canarias en el anno domini 1339», Revista
de Historia Canaria, 199: 11-37.

— El modelo para los capitulos de libro serd el siguiente:

NASCIMENTO, A. A. (1989): <Trezenzénio e a Ilha do Solsticio: a funcionalidade da ausencia no reencontré
do presente», Godinho, H. (ed.), Em torno da Idade Média, Universidade Nova de Lisboa, Lisboa:
185-196.

SUBMISSION RULES

All submissions made to Cuadernos del CEMYR must be anonymised. Please follow the instructions be-
low to anonymise your work:

1. Manuscripts should be submitted as text files of common word processors for PC or Macintosh
(preferably saved as DOC or ASCII files). They must not exceed over 25 pages: approximately 75 000
characters, 12 000 words written in Times New Roman or equivalent, size 12, double line spacing;
footnotes, written in Times New Roman or equivalent, size 10, single-spaced), including figures,
tables, notes, and the bibliography.

2. The texts submitted will include the following information on the first page:

— Title of the paper (if the article is written in Spanish, in Spanish and English; if it is written
in English, in English and Spanish; if it is written in another language, in that language, in
Spanish and in English).

— Name and surname(s) of the author(s).

— Academic affiliation.

— Email.

— ORCID iD

— Abstract (no more than 10 lines) and keywords (between 4 and 8) (if the article is written in
Spanish, in Spanish and English; if it is written in English, in English and Spanish; if it is
written in another language, in that language, in Spanish and English).

— Research projects, Supporting Agencies or other sources of funding received by the author for this
research, if applicable.

— Acknowledgements, if applicable

. Reviews must not exceed five (5) pages. Authors must include an abstract of no more than 10 lines in
English and Spanish, and the manuscript’s keywords (between four and eight).

. The text must be justified. Do not split words across lines or insert page breaks. Do not insert line
breaks (by pressing the Return or Enter key) at the end of a line but do insert them at the end of a
paragraph. Do not add an extra line between paragraphs.

5. If necessary, the body of the text shall be separated into sections and numbered using Arabic
numerals, starting with 0. INTRODUCTION, for example. The same system will be used if there
are sub-sections: 1.1. Title, 1.2 Title, etc.; the next sub-section will be 1.1.1. 77tle, 1.1.2. Title. For
quotations, use single quotation marks (*’) first. Use double quotation marks (“ ”) for quoted matter
within a quotation (e.g. Webber saw it as embodying ‘the typical power of the “non-economic™).

6. For quotations that are more than five lines, place quotations in a free-standing indented block of text
in font size 11. When quoting a complete sentence, place punctuation within the quotation marks.
When quoting a word or incomplete sentence, place punctuation outside the quotation.

7. Footnotes should be placed after punctuation marks. For quotations, footnote numbers will appear
outside the closing quotation mark. Footnote numbers will be in superscript without brackets.
Footnotes will be numbered and appear in the footer.

8. Charts, tables, graphs, maps, etc., that are included in the manuscript must be original work. Where
scales are required, they will be graphical and not numerical. They will be numbered with their
corresponding titles and authors will indicate where they will appear. When referring to them in the
text, use their number in case they are repositioned according to the text alignment. If the manuscript
contains photographs, please contact the editor to confirm the medium and characteristics required
for optimum quality.

. Limit the use of italics within the text to book titles, journal or newspaper names, artworks, foreign
words, and quotations that require emphasis, which will not suffice with the use of roman text.

S8
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10. Punctuation immediately following 7za/ics must be in roman type.

11. Do not use full stops in acronyms (e.g. ULL for the Universidad de La Laguna, CAAM for the Centro
Atldntico de Arte Moderno, etc.

12. When using the term “etc.”, do not add an ellipsis.

13. Ellipses must only be used in square brackets ([...]) to indicate that text is missing from a citation.

14. Square brackets can appear inside round brackets ([]) but not vice versa.

15. When a word appears in izalics inside round or square brackets, these punctuation marks must be in
roman type.

16. A comma must never precede a round bracket or em-dash.

17. There will be no thousands separator in four-digit numbers, e.g. 1000. — For five-digit and larger
numbers, use non-breaking spaces to separate thousands, e.g. 10 000 and 2 526 025.

18. Em-dashes (-) may be used to punctuate a sentence instead of commas or brackets. En-dashes (-)
must only be used to hyphenate words.

19. Weights and measurements must be written in singular, lower case and without punctuation: kg,
cm, m, etc.

20. Avoid overusing abbreviations unless the frequency of the word in the text, for reasons of speed and
efficiency, requires such.

21. If necessary, in text, abbreviate “number” to “No.”.

22. Idem, ibidem, passim must be written in full, in italics.

23. Do not use bold, instead use izalics or small caps to make necessary distinctions, where necessary.

SUBMISSION INFORMATION

Cuadernos del CEMYR, a periodical publication of the Instituto Universitario de Estudios Medievales
y Renacentistas (IEMYR) de la Universidad de la Laguna, a research center established in 2008 as the
continuation of the Centro de Estudios Medievales y Renacentistas (CEMYR) (created in 1991), is an
electronic OA journal edited by the Servicio de Publicaciones de la Universidad de La Laguna.

Cuadernos del CEMYR publishes original research papers in Spanish, English or French on Medieval
and Renaissance Studies. The contributions should be submitted through the ULL-OJS platform [hteps://
www.ull.es/revistas/]. The journal uses the double-blind peer-review system.

The articles are available on the website of the Servicio de Publicaciones de la Universidad de La
Laguna under the license Creative Commons Reconocimiento-NoComercial 4.0 Internacional (CC BY-
NC-SA).

GUIDELINES FOR PUBLICATION

Text in Word format, in the following form: Font Times New Roman 12 point in text and 10 point
in notes wil be placed at the bottom of the page. Double-spaced (both text and notes).

No hyphenation at the end of the line is allowed. Do not introduce manually page breaks. If necessary,
sections should be numbered in increasing order, from 0 onwards. In case of subdivision, sections will
be numbered: 1.1. Trrre; 1.2. TrTLE; etc. Quotations marks should follow the Spanish style (« »), and
subsequently the English type (“ 7). Quotes exceeding five lines should be indented; all punctuation marks
will go after quotation marks. Footnote numbers will precede full stops or comas. Long dashes are to be
replaced by two short ones.

Footnotes, numbered consecutively throughout the manuscript, must be, in the case of quoted
material, after the punctuation mark (indented quotes) or the quotation marks. Digressive or excessively
lengthy footnotes should be avoided.

Bibliographical references will follow after these examples:

Books:

PasTOR, Reyna, Resistencias y luchas campesinas en el periodo de crecimiento y consolidacion de la formacién
feudal. Castilla y Ledn, siglos x-xi1. Madrid, Siglo XXI, 1981.

BLakE, Norman T., The Textual Tradition of The Canterbury Tales. Londres, Arnoid, 1985.

Articles:

SANCHEZ ALBORNOZ, Claudio, «Los hombres libres en el reino astur-leonés hace mil afios». Cuadernos de
Historia de Espana, vol. 59-60 (1976), pp. 375-424.
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Book chapter:

MaRriN, Manuela, «En los mérgenes de la ley: el consumo de alcohol en al-Andalus», en C. de la Puente (ed.),
Identidades marginales. Estudios onomdstico-biogrdficos de al-Andalus. Madrid, CSIC, 2003, pp. 320-355.

Subsequent references to a previously cited work require only the author’s last name, but in the case
of previous citations to more than one work by the same author, a title must appear:

PEREZ y SANCHEZ, Andlisis socioecondmico, p. 133.

MartiN MarTiN, «Historiograffa sobre La Laguna en el siglo xv111», en Actas I Congreso Historia La Laguna,
1992, vol. 11, pp. 459-478 (henceforth MarTiN MARTIN, «Historiografia...»).

REFERENCING

FOOTNOTES AND REFERENCES WITHIN THE TEXT

— Use the American referencing system, including the reference list at the end of the text and any
references to this list in the body of the text or in the notes. Footnotes must only be explanatory
and all references that only cite the author, year and page, will be included in the text, as follows:
(Vorholt, 2017: 154). If the author is cited in the body of the text, it will appear as follows:

“... as Vorholt states (2017: 154)”
“... as is the case of Santo Domingo de Silos monastery (Pacheco Caballero, 1999)”
If relevant, you must state the first and last page of the citation: (Vorholt, 2017: 154-157).

REFERENCE LIST

— Only include references cited in the text in the reference list. They must appear at the end of the text and
be in alphabetical order and each reference should use a hanging indentation.
— Inso far as is possible, cited works must include a Digital Object Identifier (DOI). For instance:

Bevan, A. (2015): «The data deluge», Antiquity, 89 (348): 1473-1484. https://doi.org/10.15184/
aqy.2015.102.

— For references retrieved from the Internet that do not have a DOI, the website where the reference is
hosted will be listed whenever possible (in particular when page numbers are not given to narrow
down the reference). For instance:

Carriazo Rusio, J.L. (2018): «El noble de frontera ante el espejo: el marqués de Cddiz como par-
adigma», E-Spania: Revue électronique d’études hispaniques médiévales, 31. [En linea] https://
journals.openedition.org/e-spania/28667.

— The place of publication must be written in English to ensure consistency.
Books should be cited as follows:

Voruorr, H. (2017): Shaping Knowledge: The Transmission of the Liber Floridus’, Warburg Institute,
London.

— If the book has been published by more than one publishing house and/or city, it should be cited as
follows:
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INTRODUCCION / INTRODUCTION

Elvezio Canonica* y Julia Roumier**
EREMM, AMERIBER, Université Bordeaux Montaigne

Institut Universitaire de France

«Hay como una refraccién espafiola para esta manera de pensamiento»,
escribfa José Antonio Maravall en el lejano 1948 (1948: 259); «;Hubo como una
refraccién...?» corregia el mismo historiador en 1976 (1976: 239). Estas dos frases
indican bien a las claras, amén de la honestidad intelectual de su autor, también y
sobre todo la evolucién en la consideracién del género utépico en Espana. Las dudas
de Maravall han sido ampliamente disipadas en los tltimos decenios y hoy en dia ya
nadie cuestiona la supuesta «refraccién» espafola a esta «<manera de pensamiento».
Este dosier se propone, pues, volver a reflexionar sobre una temdtica que ha des-
pertado cierto interés en la comunidad cientifica en estos tltimos decenios, y que
ha supuesto una revaloracién del género utdpico en la Espafia medieval y cldsica.

En efecto, la idea de un retraso de las culturas hispdnicas en la recepcion
de la obra moreana ha sufrido un claro mentis gracias al descubrimiento de la tra-
duccién de la Uropia Témas Moro por Vasco de Quiroga (1532-1535), que resulta
ser la primera en absoluto, y de su edicién y estudio llevados a cabo por Victor Lillo
Castan (2021). Ademds, tras los estudios pioneros de Miguel Avilés y su edicién de
algunos textos con rasgos utépicos en el Siglo de Oro (1980), se ha llevado a cabo
una nueva edicién del texto sin duda mds representativo del género utépico en la
Espafia del Siglo de Oro, el anénimo Omnibona, compuesto entre 1541 y 1542,
editado con esmero por Javier I. Garcia Pinilla (2017) y objeto de un importante
coloquio que ha sido publicado recientemente bajo la direccién de Maria José Vega
Ramos (2018), sobre el cual un segundo volumen estd en prensa. La investigacién
francesa, por otra parte, ya ha ofrecido un aporte valioso sobre el tema en estos
tltimos afnos con una publicacién de la revista en linea e-Spania, en la que el con-
cepto de utopia se estudiaba junto con los conceptos afines de «suefios y quimeras»
(Garcfa Circel, 2015).

Glenn Negley y J. Max Patrick (1962) han establecido tres caracteristicas de
una utopia literaria que proporcionan el marco inicial para nuestro examen: se trata
de una ficcién, debe describir un estado o comunidad particular y debe detallar la
estructura politica de esa comunidad ficticia. Para Neill Eurich (1967: 7), la utopia
es el sueno humano de un mundo mejor, y segtin tal definicién la Edad Media si
produjo textos que pueden considerarse utépicos, pero luego tendremos que estu-
diar con mds detalle qué abarca esta ficcién meliorativa, cudles son los criterios y
cémo se plasma el suefio en forma de descripcién y testimonio. Si es la utopia un
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lugar bueno (extopia), también serfa un nolugar (outopia), caracterizado por la impo-
sibilidad de su realizacion. Esta visién pesimista se puede matizar con la apertura a
un futuro de los posibles': la utopia es una esperanza, una aspiracién, un deseo de
reforma. Este mundo mejor o mundo perfecto ;funciona como escapismo o suefio
de tipo compensatorio o se concibe siempre la utopia como herramienta para pen-
sar, criticar e incluso cambiar el mundo?.

Incluso si se descartan los espacios miticos, como el Paraiso Terrenal, la Arca-
dia, el Pais de la abundancia y otros lugares donde el hombre vive en armonia con
una naturaleza especialmente fértil y favorable, evitando el sufrimiento del trabajo
y que, segin la cldsica definicién de la utopia de Raymond Trousson (1975: 28)?,
no pueden considerarse como espacios utdpicos, es forzoso constatar que la Edad
Medjia si produjo textos que pueden considerarse utpicos. Pensemos tan solo en las
sociedades idealizadas como las que se encuentran en las cartas de los brahmanes a
Alejandro (Derrett, 1960; Dumezil, 1983), en el Libro de Alexandre, con la figura
de Didimo, rey de los brahmanes, idealizado como filésofo cristiano que predica el
ascetismo, la que se encuentra en la carta del Preste Juan (Thomasset, James-Raoul,
2005) o en diversos relatos de viajes, como los de Juan de Mandevilla, por ejemplo,
quien utiliza la descripcién del modo de vida de los brahmanes para elaborar un
modelo utépico de comportamiento. Del mismo modo que Tomds Moro describe a
los paganos de la isla de Utopia como perfectos cristianos para acusar a los europeos
de traicionar las ensefianzas de Cristo’, Mandevilla utiliza la descripcién del modo
de vida de los brahmanes para reprochar a los cristianos su falta de moralidad, sus
pocos deseos de cruzada y sus divisiones frente a los enemigos de la fe. Como lo
afirma Maria Mercedes Rodriguez Temperley:

Los estudios en general —y no sin fundamento—, tienden a considerar dos momen-
tos histéricos en los que se ha privilegiado la utopia como prictica imaginativa: la
Antigiiedad Clésica y el Humanismo Renacentista. Serfa absurdo no reconocer con
la critica que la utopia se afianza como género literario durante el Renacimiento,
pero disentimos con ella en el hecho de que no ha prestado suficiente atencién
—por no decir que la ha negado—a posibles antecedentes surgidos durante la extensa
Edad Media (Rodriguez Temperley, 2005: XLi11-XLIV).

* ORCID: https://orcid.org/0009-0002-9301-9052. E-mail: canonica.elvezio@orange.fr.

** ORCID: https://orcid.org/0000-0002-0859-5278. E-mail: Julia.Roumier%40u-bor-
deaux-montaigne.fr.

! Para ver la relacién entre utopfa y futuro, Jameson (2005).

2 «Nous proposerons de patler d’utopie, dans le cadre d’'un récit (ce qui exclut les traités
politiques), ott se trouve décrite une communauté (ce qui exclut la robinsonnade), organisée selon
certains principes politiques, moraux, restituant la complexité de I'existence sociale (ce qui exclut
l'age d’or et ’Arcadie), qulelle soit présentée comme idéal & réaliser (utopie constructive) ou comme
la prévision d’un enfer (anti-utopie moderne), qu'elle soit située dans un espace réel, imaginaire, ou
encore dans le temps, qu'elle soit enfin décrite au terme d’'un voyage imaginaire, vraisemblable ou non».

3 «Para acusar a los europeos de haber traicionado las ensefianzas de Cristo, imagina a
los habitantes paganos de la isla de Utopia y los hace comportarse de manera muy cristiana» (Cro,

1983: 35).
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En cuanto a la literatura de indole utdpica en el periodo medieval, las opi-
niones difieren, pero, antes de nada, conviene observar matices en las formas que
tomaron los relatos utépicos. Asi, el uso del concepto de utopia para las obras medie-
vales debe considerarse en un sentido mds amplio, como ya sefialé Francis Dubost:
«I’époque antérieure ne connut pas d’utopie au sens strict du terme- une narration
a visée politique et morale proposant 'image d’un état idéal, situé dans des lieux
imaginaires. Des indices tout au plus depuis le x1r trahissent périodiquement l'exis-
tence d’une pensée utopique en formation» (Dubost, 1991: 313).

Estos temas de perfeccién social en los que se fundamenta el pensamiento
utdpico se manifiestan en los relatos de viajes, en los textos de ficcion y en el ethos
caballeresco y sus formas literarias y concretas. En efecto, dicho pensamiento se
basa en la ficcién de una sociedad hecha de virtudes y belleza, un modelo que se
quiere importar al mundo real, como lo demostré C. Heusch con el suefio huma-
nistico alimentado por la idea latina de virtud (2009). Este trabajo estd incluido en
el volumen fruto del coloquio celebrado en Lérida en 2008 y posteriormente publi-
cado bajo la direccién de Flocel Sabaté (2009), un importante hito y un inaprecia-
ble punto de partida para los estudios medievales en este campo.

En cuanto a la época posterior al Siglo de Oro, rio abajo, los especialistas de
la Tlustracién ya se habian dado cita en la Casa de Veldzquez en un coloquio cele-
brado en 1988 (Etienvre, 1990). En este marco, habian aportado nuevos textos al
género utdpico, en la senda trazada por el llorado colega bordelés Francois Lépez
en sus estudios sobre Sinapia.

El terreno estd, pues, acotado, nos parece, para llevar a cabo unas calas mds
hondas en este peculiar género, limitdndose a la Edad Media y al Siglo de Oro, que
constituyen los dos 4mbitos en los que trabaja nuestro equipo de investigacion, el
EREMM (Equipe de Recherche sur Espagne Médiévale et Moderne; AMERI-
BER, Université Bordeaux Montaigne). Nuestro intento es el de ofrecer una mirada
de conjunto sobre el género utépico tomando como punto de partida la visién de la
sociedad ideal que ofrecen los textos que lo componen, dentro de las coordenadas
anunciadas, con el objetivo de interrogar el estatuto peculiar y el funcionamiento de
estos textos, que se nutren de la ficcidn, se inspiran en hechos verdaderos y preten-
den influir en la realidad. Dicho de otro modo: ;son los textos utdpicos solo ficcién
pura, evasion en una torre de marfil en la que reina la imaginacién y el escapismo,
o bien tienen también una relacién estrecha con la realidad de la que surgen y, dado
el caso, consiguen actuar sobre ella y, si no transformarla, por lo menos provocar
ciertos cambios? Por ejemplo, la realizacién prictica de ciertos postulados utépicos
en tierras americanas, como las que llevé a cabo Vasco de Quiroga (el traductor de
la Utopia moreana) en la Nueva Espana o la organizacién de las reducciones de los
jesuitas en tierras paraguayas.

Otro aspecto que conviene analizar con mds detenimiento se refiere al des-
linde entre utopia y arbitrismo, ya que comparten ambos el afin de llevar a la prac-
tica proyectos considerados como «utépicos» o descabellados. Nos proponemos, pues,
en este dosier reflexionar en torno a todos los dmbitos de la sociedad tratados en los
textos utdpicos (educacion, justicia, religién, ejército, familia, etc.) que el recurso a
la utopia cuestiona, devolviendo a la sociedad receptora un espejo deformante en el
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que los lectores, y en particular los poderosos, estin llamados a reconstruir la ima-
gen reflejada mediante la realizacién de una serie de reformas sociales.

En la primera seccién del monografico, proponemos un regreso a las fuentes
de la inspiracién utépica basadas en la literatura de viajes y el mundo oriental. La
descripcién de territorios lejanos permite imaginar otras formas de sociedades, unas
alternativas que toman una gran diversidad de aspectos. Bien es conocido el ejem-
plo de la tierra de Cucafa o del Paraiso colocado en los confines del mundo como
espejo. Victoria Béguelin-Argimén en «Espacios utépicos y utopia en la Edad Media:
tres reescrituras de la Collatio Alexandri cum Dindimo per litteras facta» estudia un
modelo de sociedad que, por la perfecciéon de sus miembros o por su organizacién
ideal, se ha emparentado con la utopia. Se basa en tres reescrituras de algunos pasa-
jes de la Collatio Alexandri cum Dindimo per litteras facta, contenidas respectiva-
mente en el Libro de los ejemplos por a.b.c., el Cancionero d’Herberay des Essarts'y el
Libro de las maravillas del mundo de Mandevilla. En estas fuentes se trata aqui de
diferenciar los usos de estas descripciones que no siempre funcionan como antece-
dentes de la utopfa. El relato utdpico en la obra de Mandevilla tiene una clara fun-
cién diddctica: la sociedad descrita, espejo invertido de la sociedad receptora, actda
como revulsivo y provoca la reflexién.

Victor de Lama de la Cruz, con «Alcanzar la utopia: la bisqueda del Preste
Juan en los reinos ibéricos en el otofio de la Edad Media», se centra en la figura del
Preste Juan, como personaje utépico de plena vitalidad envuelto en diferentes sig-
nificados en el otono de la Edad Media. En efecto, retine en su persona todas las
virtudes que se esperaban de un rey cristiano perfecto en una sociedad ideal. Los
papas, principes y reyes de Occidente buscaron su alianza para resarcirse del fracaso
de las Cruzadas, y dicha bisqueda constituye uno de los fenémenos mds fascinantes
de la historia en la Baja Edad Media, que nos revela la permeabilidad entre mito,
literatura y realidad diplomatica.

Por fin cerramos esta reflexién sobre la inspiracion viajera del pensamiento
utdpico con un trabajo que nos invita a considerar la importancia del intercambio
cultural entre las tradiciones drabe, hebrea y, latina y en particular, los materiales
conectados con la figura de Alejandro Magno. En su comentario de un capitulo del
Dialogus libri vitae, escrito por Rodrigo Jiménez de Rada a inicios del siglo x111, Amaia
Arizaleta estudia el empleo de la materia aristotélico-alejandrina por parte de Jimé-
nez de Rada, a partir, en particular del Kitab al-Siyasa fi tadbir al-ri‘dsa (Libro del
gobierno y la administracion), traducido por Ibn al-Bitriq en el siglo x. Mds conocido
con el titulo de Sirr al-asrar, es este texto una carta atribuida a Aristételes, en la que
se ofrecen consejos politicos, morales y dietéticos; es sin duda la pieza mds célebre del
corpus seudoaristotélico. En efecto, esta presentacién analiza cémo se construye en
este texto un discurso utdpico basado en la felicidad consistente en la preservacién
del conocimiento y su posterior comunicacién. Eso le permite a Rodrigo Jiménez
de Rada incluir un matiz de utopia mesidnica en su tratado apologético y convierte
a Aristételes y a Alejandro Magno en los portavoces de su mensaje.

En un segundo momento, nos centraremos en las utopias como herramienta
de un proyecto politico, en cuanto experimentaciones literarias que permiten imagi-
nar otros mundos posibles y, en particular, una sociedad ideal. El modelo fundamen-



tal se podria encontrar ya en un periodo muy anterior a nuestro marco cronolégico,
con La Repiiblica de Platén. En ella se plantea la cuestion de un ideal de sociedad
gobernada con el objetivo del bien comiin y que desemboca en aplicaciones extremas
que niegan el individuo o la libertad. Este ideal total y racional, asi como la gestién
de la Republica por los detentores del saber, no pasan de encontrar cierto eco en el
proyecto y la obra del rey Alfonso X de Castilla en el siglo x111. Su obra es ejemplar
de la tensién entre el proyecto ideado, el texto, y la aplicacién que se pretende rea-
lizar de este ideario. En su trabajo titulado «;Son los libros de Alfonso X obras ut6-
picas?», Marta Lacomba propone una reflexion sobre el proyecto politico y cultural
alfonsi como utopia constructiva. Analiza tres aspectos: la propia realizacién de los
cédices, como plasmacién de un proyecto de reforma; el cardcter inconcluso de este
proyecto que parece adscribir lo utépico a lo irrealizable; y, finalmente, el desplaza-
miento de la utopia de la obra en si a su hacedor, el rey autor.

Por tltimo, en «Disidencia y utopia en el Libro de los pensamientos variables»,
Oscar Perea Rodriguez se apoya en esta fuente que pone en escena «una conversa-
cién entre un rey y un rustico que desean encontrar una solucién utépica para los
problemas del reino» (Corral Sdnchez, 2021: 74). El autor interpreta la presencia en
esta obra de algunos elementos que podrian ser considerados como antecedentes
de la literatura utépica en el siglo xv, asi como algunos matices de disidencia poli-
tica dentro de los peligros de la censura literaria en la época de los Reyes Catdlicos.

La segunda seccién del monogrifico, siguiendo el orden cronoldgico, se
concentra en las manifestaciones del género utépico en el llamado Siglo de Oro, un
marbete que, como bien sabemos, cubre en realidad casi dos siglos. Y este es tam-
bién el cuadro cronolégico que abarcan los seis articulos de esta seccién, aunque gran
parte de los textos estudiados se sittian hacia mediados del siglo xv1, que puede con-
siderarse, por lo tanto, como un momento clave en la elaboracién del pensamiento
utépico en la Espana cldsica. Los seis trabajos pueden dividirse en tres bloques, de
acuerdo con sus contenidos.

Los dos primeros, el de Elvezio Canonica y de Maria José Vega, se sittan al
principio de esta trayectoria e indagan sendos casos de textos literarios, un «suefio»
y un didlogo, de cara a su vinculacién con la tradicién medieval y cldsica.

En el primer trabajo, Elvezio Canonica propone estudiar el vinculo, ya
barruntado por la critica, pero nunca explorado en su total amplitud, entre el pri-
mer texto claramente asociado con el género utépico que fue impreso en Espana,
compuesto en un elegante latin renacentista: el Somnium de Juan Maldonado (1541),
y la obra maestra del poeta toscano Dante Alighieri, su célebre Divina commedia,
por un lado, y la reciente obra de Tomds Moro, fundadora del género utépico, por
otro lado. La conexién con la obra maestra de Dante se explica como un homenaje
al padre del Humanismo, junto a Petrarca, pero no es una sumisién: al contrario,
la obra dantesca es solo un punto de partida para mostrar a las claras sus divergen-
cias y todo el alcance de su modernidad. Maldonado, de hecho, sustituye el punto
de vista teoldgico y alegérico dantesco con el afin humanista y su punto de vista
cientifico, contrario a todo tipo de supersticion. Ademds, la critica social, y hasta
la sdtira, es abundante en el Somnium y no exenta de cierto atrevimiento, en una
fecha tan alta como 1541: y es aqui donde el erasmismo de Maldonado encuentra
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su mdximo despliegue. Asi mismo, la influencia del texto moreano se transparenta
claramente al colocar uno de los dos dmbitos utdpicos en el Nuevo Mundo, lo cual
le permite a Juan Maldonado denunciar los abusos cometidos por los espafoles en
aquellas tierras.

La aportacién de Maria José Vega se concentra en un brevisimo didlogo
andénimo, posiblemente inacabado, que carece de titulo y que podria datarse hacia
mediados del siglo xv1. Hablan en ¢l dos interlocutores, Escipién Africano y Sécrates,
quienes determinan fundar no una republica perfecta, sino mds bien una modesta
aldea que ambiciona llegar a los cielos con el pensamiento. La aldea parece propo-
nerse, pues, como un medio entre la ciudad y la soledad, como un espacio para la
renuncia y la moderacién estoica, que permite unir la vida activa y la contempla-
tiva, 0, mds exactamente, la vida en sociedad, que es necesaria para la condicién
humana, y el apartamiento, que es imprescindible para aspirar a la sabiduria. La
aldea podria entenderse como un acto de renuncia a las utopias cldsicas y moder-
nas, esto es, a los proyectos politicos colectivos y totalizadores, como desesperanza
ante la naturaleza humana, representada aqui por el ‘vulgo’, y como una expresién
de malcontento con las estructuras de poder.

El segundo apartado de esta seccion ofrece dos estudios sobre el texto sin
duda mds significativo del género utdpico en la Espafia del Quinientos, el anénimo
Omnibona, que ha sido objeto de una reciente esmerada edicién, llevada a cabo por
el autor del primer articulo de esta seccién, Ignacio J. Garcia Pinilla.

Y es precisamente sobre el anonimato y la busqueda de un posible autor
donde se vierte el articulo de Garcia Pinilla. En él se examinan algunas obras que
pueden relacionarse de alguna manera con la utopia castellana Omnibona, con el
objetivo de avanzar en la determinacién del ambiente cultural, politico y social en el
que surge la obra. Entre las varias relaciones intertextuales entre Omnibonay autores
de la misma época (Erasmo, Juan Luis Vives, Alejo Venegas del Busto, Bartolomé
de las Casas, Gregorio de Pesquera) destaca la figura y la obra de Juan Bernal Diaz
de Luco, en la que se aprecia una especial cercania con el espiritu reformador que
anima al anénimo autor de Omnibona.

La otra aportacion sobre este mismo texto, la de Rafael M. Pérez Garcia,
considera la obra en relacién con la tradicién socrdtica (segtin la versién de la Repii-
blica de Platén) y utépica (la obra de Moro, en particular) e intenta desentrafiar los
conceptos de «verdad» y de «mentira» tal y como aparecen en la obra, cuya accién
se desenvuelve en el «Reino de la Verdad», del cual Omnibona es la capital. El con-
tinuo recurso a citas evangélicas para explicar el éxito de las reformas emprendidas
por el rey Prudenciano en su Reino de la Verdad remite a la clara voluntad de su
autor de explicar que la perfeccién alcanzada deriva inicamente de la aplicacién
en este mundo de los principios de la verdad revelada, de la religién cristiana. En
efecto, el Estado de Omnibona ha sido ordenado conforme a la plenitud de la verdad
que supera en sus logros al de los utépicos, construido solo sobre la razén natural
del hombre. Pero al mismo tiempo, el planteamiento de Omnibona engarza direc-
tamente con la tradicién del pensamiento utépico socrdtico, ampliamente recibido
en la cultura occidental.



El tercer y tltimo apartado retine dos trabajos que abren la perspectiva de la
recepcién del género utdpico en otros contextos socioculturales: el Nuevo Mundo y
otros paises europeos, como Francia y Flandes.

A partir de la notable difusién que conocié6 la Urpia de Tomds Moro en
la Europa del siglo xv1, donde la obra se imprimiria hasta en once ocasiones, a las
que hay que sumar las traducciones verndculas al alemdn, al italiano, al francés, al
inglés y al holandés, publicadas durante el Quinientos, Victor Lillo Castaf lleva a
cabo un andlisis de la difusién de Uropia en la América del siglo xv1 para demostrar
la estrecha relacién que existié en el Quinientos entre la obra de Tomds Moro y el
Nuevo Mundo. Sin embargo, se evidencia que la obra de Tomds Moro se interpretd
en el Nuevo Mundo de modo muy distinto que en el Viejo Mundo. En la Europa
del siglo xv1, Uropia se leyé como una critica mordaz de la sociedad de la época o
bien como un ingenioso juego de la imaginacién, destinado a una selecta élite de
humanistas. Nadie en su sano juicio hubiera pensado que pudiera llevarse a la prdc-
tica el sistema politico que alli se describia, en el que no existia la propiedad privada
y todos los bienes eran comunes. En el Nuevo Mundo, en cambio, esta premisa no
suponia ningin impedimento, puesto que los indigenas de la Nueva Espafa eran
considerados como seres salidos de la Edad de Oro, que carecfan de los defectos de
los habitantes de Europa, degradados hasta la Edad de Hierro. Ello explica que en
la Nueva Espana Uropia dejara de ser un libro de ficcién politica para transformarse
en unas ordenanzas de buen gobierno.

En el dltimo articulo de la serie, Carolina Martinez indaga en torno a la
influencia del mundo ibérico en el género utdpico tal y como se desarrollé en Francia
y las Provincias Unidas en el siglo xv11 y examina la presencia de elementos e imd-
genes textuales de la monarquia catélica y sus dominios ultramarinos en los relatos
utépicos franceses (de Gabriel Foigny, Denis Veiras y otros autores) publicados en
el periodo sefalado. Frente a la constatacion de la escasa influencia ibérica en estas
utopias francesas, segin la autora habria que llevar a cabo un estudio mds porme-
norizado de las utopias temprano-modernas en relacién con el mundo ibérico y
sus contextos ultramarinos, lo cual permitiria reinsertar, articular y comprender el
relato utépico publicado en lengua francesa dentro de una trama politica, cultural
y comercial de alcances globales.
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ESPACIOS UTOPICOS Y UTOPIA EN LA EDAD MEDIA:
TRES REESCRITURAS DE LA COLLATIO ALEXANDRI
CUM DINDIMO PER LITTERAS FACTA

Victoria Béguelin-Argimén*
Université de Lausanne

REsuMEN

En tres reescrituras de algunos pasajes de la Collatio Alexandri cum Dindimo per litteras facta,
contenidas respectivamente en el Libro de los ejemplos por a.b.c., el Cancionero d’Herberay
des Essarts y el Libro de las maravillas del mundo de Mandevilla, se presenta un modelo de
sociedad que, por la perfeccién de sus miembros o por su organizacion ideal, se ha emparen-
tado con la utopia. Este trabajo cuestiona el que la simple descripcién de una sociedad ideal
baste para considerar un texto como utdpico y plantea la importancia de tener en cuenta
igualmente sus aspectos formales, asi como también los contextos en los que dicho texto se
inserta y el horizonte de expectativas de sus destinatarios. Estos pardmetros contribuyen a
aprehender hasta qué punto un texto, amén de describir una sociedad ideal, la presenta como
un espejo invertido de la sociedad receptora, dotando asi a la descripcién del componente
critico, fundamental en todo texto utépico.

PavaBras cLave: Collatio Alexandri cum Dindimo per litteras facta, Libro de los ejemplos
por a.b.c., Cancionero d’Herberay des Essarts, Libro de las maravillas del mundo, Mandevilla,
utopfas, Edad Media.

UTOPIAN SPACES AND UTOPIA IN THE MIDDLE AGES: THREE REWRITINGS
OF THE COLLATIO ALEXANDRI CUM DINDIMO PER LITTERAS FACTA

ABSTRACT

In three rewritings of some passages from the Collatio Alexandri cum Dindimo per litteras
facta, contained in the Libro de los ejemplos por a.b.c., the Cancionero d’Herberay des Essarts
and Mandeville’s Libro de las maravillas del mundo, a model of society is presented which,
because of the perfection of its members or its ideal organisation, has been related to
utopia. This paper questions whether the mere description of an ideal society is sufficient
to consider a text as utopian, and raises the importance of taking into account its formal
aspects, as well as the context in which the text is inserted and the horizon of expectations
of its recipients. These parameters contribute to understanding the extent to which a text,
in addition to describing an ideal society, presents it as an inverted mirror of the readers’
society, thus endowing the description with the critical component that is fundamental to
any utopian text.

Keyworps: Collatio Alexandyi cum Dindimo per litteras facta, Libro de los ejemplos por a.b.c.,
Cancionero d’Herberay des Essarts, Libro de las maravillas del mundo, Mandeville, utopias,
Middle Ages.
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0. INTRODUCCION

Es bien sabido que, tradicionalmente, la critica ha sefialado dos momen-
tos histéricos fundamentales en el desarrollo del género utépico —la Antigiiedad
Clasica y el Renacimiento— y ha negado su existencia en la Edad Media'. Si es ver-
dad que hay que esperar hasta el Renacimiento para encontrar textos que puedan
caber formalmente dentro de lo que se considera como el «género utépico», no por
ello los espacios utdpicos y los textos que dan cuenta de ellos estdn ausentes en las
letras medievales peninsulares, funcionando como posibles antecedentes o como
germen de lo que serd el género propiamente dicho cuando llegue a su plenitud con
el Humanismo®.

No pensamos aqui en lugares como el Paraiso Terrenal, la Arcadia, el Pais
de Jauja, Cucafiao la Antilia, a los que se ha imprimido el marbete de «utopias
medievales» por la confusién ya sefalada por Rodriguez Temperley (2005: xL1v)
entre utopia (no lugar) y eutopia (buen lugar). En estos territorios miticos se da una
abundancia de bienes materiales —especialmente de alimentos—, un clima templado,
y en ellos el hombre vive en armonia con la naturaleza y puede satisfacer todos sus
deseos. Sin embargo, estos espacios se alejan de entrada de todo espacio utépico,
ya que nunca ofrecen un modelo social como el que forjard Tomds Moro en su De
optima republicae statu deque nova insula Utopia, publicada en 1516, y se revelan
como simples lugares de placer o de evasién.

Si, como observa Bellemare (2017: 5), la mayoria de especialistas del género
utdpico conciben la utopia principalmente «sur le plan des idées, des mentalités
et des idéologies», dejando en segundo plano «la forme quelle adopte, les figures
quelle déploie, les représentations dont elle serait porteuse», en su ya cldsica carac-
terizacién de los textos que pueden englobarse dentro de la categorfa de utopias,
Trousson (1979: 28) propone una serie de rasgos definitorios que van mds alld de
los puramente temdticos. Efectivamente, para este critico, el texto utdpico presenta
una sociedad organizada segiin unos principios politicos, econémicos o morales
concebidos como un ideal, pero cumple a la vez una clara funcién pragmitica en la
medida en que la sociedad descrita, al ser un espejo invertido de la sociedad recep-
tora, actdia como un revulsivo y dota al texto de un componente radicalmente critico
(Baczko, 1971, citado por Trousson, 1979: 15). Ademds, Trousson sefala también,

* ORCID: https://orcid.org/0000-0001-9230-0139. E-mail: victoria.beguelin-argimon@
unil.ch.

' Como sefiala uno de los principales estudiosos del tema, «[e]n dépit de certains com-
mentateurs, nous persistons a penser que l'utopie ne trouve pas sa place dans la tradition médievale»
(Trousson, 1979: x).

2 Zumthor (1993: 313) abunda en la idea de que, si la Edad Media no conocié la utopia
en el sentido estricto del término, desde el siglo x11 hay indicios de la gestacién de un pensamiento
utépico. Algunos estudiosos han investigado la produccién literaria e intelectual medieval en torno al
concepto de utopia para sefialar textos y temas que puedan considerarse como fermentos del género.
Recordemos aqui, particularmente, los trabajos reunidos por Thomasset y James-Raoul (2005) o por
Alvira Cabrer y Diaz Ibdfiez (2011).



https://orcid.org/0000-0001-9230-0139
mailto:victoria.beguelin-argimon%40unil.ch?subject=
mailto:victoria.beguelin-argimon%40unil.ch?subject=

como propios del género, dos rasgos formales, pues, por un lado, la descripcién de
la sociedad ideal se inscribe en una narracion y, por otro, dicha narracién relata un
viaje, sea este verosimil o no. También Bellemare, cuyo trabajo explora los aspectos
formales del género utépico, defiende que la utopia se articula a modo de relato de
un viaje en el que se manifiesta la subjetividad de un viajero-testimonio.

Partiendo de las caracteristicas genéricas propuestas por Trousson y Belle-
mare, podemos acercarnos a algunos textos medievales que ya se han relacionado
con la utopia, para estudiar en qué medida se emparentan con el género que nos
ocupa. Nos centraremos aqui en los textos que recogen el tema de la Collatio Alexan-
dri cum Dindimo per litteras facta’, un conjunto de cinco cartas ficticias que inclu-
yen las dos que Dindimo, rey de los brahmanes®, manda a Alejandro Magno para
disuadirle de que invada sus tierras y otras tres, correspondientes a las respuestas
del emperador®. Con el objetivo de convencer al macedonio, Dindimo describe en
sus epistolas las bondades de la sociedad sobre la que reina —una sociedad no mate-
rialista, idealista y simple, que vive ligada a la naturaleza, y cuya conducta moral y
social es intachable—, arguyendo que seria una iniquidad el que Alejandro sometiera
estas tierras. Esta correspondencia apdcrifa, cuyos origenes se remontan a la Anti-
giiedad, tiene sus fuentes primeras en Julio Valerio —traductor del griego al latin
del Pseudo-Calistenes—y en Leén de Napoles —conocido sobre todo como autor de
la Historia de preliis Alexandri Magni—. Durante toda la Edad Media, estas misi-
vas se transmiten a través de la rica literatura ligada a la figura de Alejandro y su
importante circulacién da lugar a numerosas reescrituras que se recogen en obras
tan conocidas como el Speculum historiale y el Speculum doctrinale de Vicente de
Beauvais, en Jacques de Vitry o en el Roman dAlexandre (Déluz, 1988: 404; Rodri-
guez Temperley, 2005: xxx11)°.

En sus trabajos sobre los antecedentes medievales de las utopias en terreno
peninsular, Lopez Estrada (1980 y 1981) ha estudiado dos versiones de una de estas
epistolas: la «Letra enviada por Dindimo, rey de los Bragamanos a Alejandro» reco-
gida en el Libro de los Ejemplos por a.b.c. de Clemente Sdnchez de Vercial (c. 1436-
1438) y la «Letra de los escitas a Alejandro» inserta en el Cancionero d’Herberay des
Essarts (c. 14637). Lopez Estrada ahonda, sobre todo, en el andlisis de las fuentes de
ambos documentos y defiende que la sociedad descrita en ellos serfa un precedente
medieval de la utopfa. También Roumier (2013) rastrea el tema de esta carta, parti-

3 Para la edicién critica y un estudio de la Collatio, ver Villarroel Ferndndez (2016).

4 Para un estudio exhaustivo sobre el uso de esta voz en el castellano medieval, ver Mar-
cos Marin (1977).

> Estas misivas se inscriben dentro de la larguisima tradicién alejandrina que recorrié todas
las literaturas occidentales desde la Antigiiedad hasta la Edad Media y se encuentra bien expuesta
en Cary (1956), Stoneman (1999a y 1999b) y Gonzdlez Roldn y Saquero Sudrez-Somonte (2003).
Para una sintesis de los principales textos medievales castellanos que incluyen datos sobre Alejandro
Magno en la literatura castellana medieval, ver Lida de Malkiel (1962).

¢ Una reescritura de la carta en la literatura francesa es la que se encuentra en Les Faicts et les
Conquestes d Alexandre le Grand de Jean Wauquelin, estudiada por Hériché-Pradeau (2005: 231-249).

7 Dataci6n que da su editor (Aubrun, 1951: 1).
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cularmente en dos obras, el Libro de las maravillas del mundo de Juan de Mandevilla
(13718) y el Libro Ultramarino (c. 1360), traduccion al castellano de la descripcion de
Oriente de Jacques de Vitry. En su trabajo, la autora se interesa principalmente por
las relaciones de Alejandro con la alteridad representada por el Oriente, pero resalta
asimismo que los temas de la misiva pueden considerarse como el germen de la uto-
pia en la Edad Media. Al tema de la utopia y de la reescritura de la carta incluida en
la versién aragonesa del Libro de las maravillas del mundo de Juan de Mandevilla se
ha acercado asimismo Rodriguez Temperley (1999 y 2005: xLi-xLix). En ambos
trabajos pone de relieve los rasgos que también le permiten afirmar que el pasaje del
Libro donde se inserta esta carta prefigura el género utdpico. Por tltimo, respecto al
Libro de las maravillas del mundo, no hay que olvidar las pdginas que Déluz (1988:
235-265), en su monumental estudio sobre el texto mandevillano, dedica a anali-
zar el componente utépico de muchos pasajes de este relato de viajes, entre los que
se encuentra el que recoge la mencionada carta.

La presencia de elementos utépicos tanto en la Collatio como en sus rees-
crituras ya ha sido senalada, pues, por diferentes especialistas. Sin embargo, en las
reescrituras medievales a las que acabamos de referirnos, habria que distinguir entre
aquellas que se limitan a describir grupos humanos cuyas ideas y cuyo comporta-
miento caracterizan a las sociedades utdpicas y aquellas que, amén de dicha descrip-
cién, presentan caracteristicas estructurales y pragmadticas de lo que serd mds tarde
el género utdpico, y aqui pensamos sobre todo en la fuerza pragmdtica de critica
social que le, es tan propia. Para poner de relieve las especificidades de las diversas
versiones de la carta, vamos a analizarlas teniendo en cuenta, no solo sus compo-
nentes tematicos, sino también sus caracteristicas formales, sin olvidar los contex-
tos en los que estas reescrituras aparecen, los objetivos de los autores de las obras
en las que se insertan y los horizontes de expectativas de sus destinatarios. Veremos
que el andlisis de este conjunto de pardmetros permite determinar la densidad del
componente utépico en cada uno de los textos.

En la primera parte de este trabajo, empezaremos acercindonos a las dos
versiones de las misivas recogidas en las dos recopilaciones del siglo xv —el Libro de
los ejemplos por a.b.c. y el Cancionero d’Herberay des Essarts— para exponer cémo estas
cartas se resemantizan segin sus contextos respectivos de aparicién y para cuestio-
nar en qué medida funcionan como textos utépicos. En la segunda parte, retroce-
deremos en el tiempo para realizar un anilisis algo mds detallado de la insercién
de la misiva en un relato de viajes del siglo x1v, la versién aragonesa del Libro de
Mandevilla, sefialando cémo, gracias a los recursos discursivos utilizados, el autor
no solo describe una sociedad ideal, sino que construye un pasaje cuya arquitectura,
plagada de ecos y de contrastes, prefigura claramente el modelo de texto utdpico.

8 Fecha del manuscrito mds antiguo, en francés (Déluz, 1988: 3).



1. LAS MISIVAS A ALEJANDRO EN EL L/BRO DE LOS EJEMPLOS POR
A.B.C. Y EN EL CANCIONERO D’HERBERAY DES ESSARTS

En el Libro de los ejemplos por a.b.c. de Clemente Sinchez de Vercial’ se
recoge una reescritura de la primera misiva de la Collatio Alexandyi cum Dindimo
per litteras facta, enmarcada dentro de una coleccién de exempla que ilustra compor-
tamientos modélicos ordenados por temas alfabéticamente. Los ejemplos funcionan
de manera auténoma, estdn numerados y el que corresponde al ndmero 6 alecciona
sobre el poder de la abstinencia para vencer a los enemigos exteriores —como reza su
titulo «Abstinencie appetitus subicit hostes exteriores»—. El distico que se lee al prin-
cipio del ejemplo a modo de resumen del mismo —«El que apetito refrena / excusa
mucha pena»— pone de relieve la ensefianza que se desea transmitir, a saber, que
el dominio de los apetitos exteriores evita sufrimientos. El ejemplo arranca con un
narrador en tercera persona que introduce la carta enviada por Dindimo a Alejan-
dro Magno. El rey expone en ella los principios que rigen la vida en sus tierras. Por
un lado, describe una sociedad que vive en comunién con la naturaleza y pone de
relieve la igualdad natural («por natura») existente entre sus habitantes, basada en
el hecho de haber sido creados por un mismo dios. Explica a continuacién su gusto
por una vida simple y natural: los miembros de esta comunidad, los brahmanes,
viven en cuevas; se expresan sin artificios (sin recurso a las «artes») ' y con mesura;
y las mujeres se contentan con su belleza innata, prescindiendo de cualquier adorno
o cuidado especial. Su alimentacién se limita a lo que espontdneamente les ofrece
la tierra, pues no la cultivan ni tampoco comen ni carne ni pescado. La bondad
natural de estas gentes hace innecesaria la administracién de la justicia. Su virtud
natural los aleja de todos los pecados capitales: no son codiciosos, se contentan con
lo que tienen y huyen de toda cosa superflua; tampoco son envidiosos; no conocen
la gula, pues son templados en su alimentacién, templanza que es recompensada
con una inmejorable salud; y tampoco son lujuriosos, ya que subyugan sus apetitos
exteriores, sobre todo los carnales, y dominan los sentidos. En el colofén de la carta,
Dindimo apostrofa brevemente a Alejandro, acusdndolo de privilegiar la guerra en el
plano exterior y olvidando la guerra interior contra sus propios vicios. Su conducta
se opone, afirma Dindimo, a la de los brahmanes —claro trasunto de los principios
estoicos y cristianos—. La enumeracién de las recompensas a la vida virtuosa de estos
hombres y mujeres con la que se cierra el texto funciona como prueba de la justeza
del comportamiento de los brahmanes: no tienen enemigos exteriores, gozan de una
envidiable longevidad, viven sin dolor, mueren sin violencia y esperan «con grand
deseo la vida bienaventurada de paraiso».

? Utilizamos aqui la edicién de la obra realizada por Gutiérrez Martinez (2009-2010); la
carta se encuentra en las pdginas 8-9.

1 Gémez Redondo (2002: 2128), en su andlisis de la traduccién de Walter Burley de las
Vidas e dichos de fildsofos antiguos (finales del siglo x1v), comenta la prevencién, incluso el desprecio,
que algunos sabios muestran frente a las artes retdricas.
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La segunda carta que nos interesa aqui es uno de los siete breves textos en
prosa que se encuentran al principio de la coleccién de poemas humanistas conocida
como el Cancionero d’Herberay des Essarts (1463)". La misiva funciona dentro del
Cancionero con total autonomia respecto a los demds textos y su titulo —dado por
el compilador— nos informa tanto sobre su cardcter epistolar como sobre sus emiso-
res y el destinatario del mismo («Letra que fue embiada por los citas a Alexandre).
La carta se reproduce sin que medie ninguna voz que la introduzca y empieza con
una larga diatriba lanzada contra Alejandro (el #i destinatario del texto) en la que
los temas del Contemptu mundi y del Memento mori se ponen en boca de los esci-
tas, que reprochan con dureza al conquistador su codicia, su ambicién, su impru-
dencia, su curiositas y su olvido de la fugacidad e inconsistencia de la vida y de las
cosas materiales —«Que tu non ves grandes hedifficios e arboles durar tanto tiempo
en crescer, ser en un punto desfechos?»'*—. Seguidamente dirigen al macedonio otra
vehemente pregunta retérica —«Que tenemos merecido a ti porque nos deuas hacer
guerra?»— para continuar con una breve descripcién de la sociedad en la que viven
—14 lineas en un texto de 54— presentada como igualitaria y exenta de robos, men-
tiras y codicia. Sus gentes se rigen por un claro desprecio del mundo (contempru
mundi), pues, desconociendo el uso del dinero, no persiguen el lucro ni el lujo en
viviendas y ropas. No viajan ni para visitar otras tierras ni para comerciar. Volca-
dos en la vida espiritual, dedican sus vidas a dominar cuerpo y alma, a cultivar las
virtudes y a buscar el saber que, en sus palabras, es lo que los distingue de los ani-
males y los acerca a los dioses. La misiva se cierra retomando la vehemente critica
contra el macedonio, a quien la codicia lleva a querer someter la tierra de los escitas
y a guerrear para poseer cada vez mds. Los escitas le amonestan sobre las mudanzas
de fortuna, le recuerdan su condicién humana y le advierten que solo le tratarin
como amigo si no los ataca.

Una comparacién de los dos textos, comentados desde la éptica que nos
ocupa, permite observar que en el Libro de los ejemplos por a.b.c. se ofrece la descrip-
cién de una sociedad igualitaria y justa, caracterizada principalmente por su cercanfa
con la vida natural y marcada tanto por una bisqueda activa de la perfeccién moral
—sus miembros subyugan sus apetitos exteriores y dominan sus sentidos— como por
una fuerte rectitud moral —estdn libres de pecados capitales—. En cambio, un acer-
camiento mds sapiencial con una vinculacién de vida espiritual, saber y pobreza
—con el correspondiente rechazo de todo bien material— es lo que parece vertebrar
la sociedad, también igualitaria y también modélica, descrita en la epistola inserta
en el Cancionero. Los escitas, al igual que los habitantes de la utopia moriana, no
conocen el dinero y muchos de ellos dedican sus horas libres al estudio.

1 Utilizo aquf la edicién de la obra realizada por Aubrun (1951); la carta se encuentra en
las paginas 15-16.

12 Un reproche muy similar es el que hace Calistenes a Alejandro en las Vidas e dichos de
[ildsofos antiguos: <Y td no vees que los drboles prolongadamente crecen y en una ora son derribados?»
(ver Gémez Redondo, 2002: 2126).



Es indudable que ambos textos dibujan, aunque sea breve o parcialmente,
una sociedad justa y regida por algunos de los principios propios a toda sociedad
utdpica a la vez que recogen las ideas de la Antigiiedad de cinicos y estoicos: se trata
de sociedades igualitarias donde sus habitantes huyen del dinero y de la codicia, y
llevan una vida simple. Sin embargo, los elementos temdticos presentados no pue-
den darnos por si solos las claves para acceder a los objetivos que caracterizan estas
reescrituras. Para comprenderlas cabalmente, hay que observar el contexto en el que
estas se insertan y el horizonte de expectativas de los destinatarios de los textos. De
hecho, tanto el libro de ejemplos como el cancionero, en los que se inscriben res-
pectivamente ambas misivas, los lleva a funcionar como discursos destinados a una
formacién personal interior, a un perfeccionamiento espiritual o a una reflexién
moral mds que como descripciones per se de sociedades ideales. Tampoco los poten-
ciales destinatarios de estas obras se acercan a ellas con el objetivo de conocer una
sociedad distinta a la propia, sino que esperan encontrar en ellas alimento para su
camino de perfeccion individual. Ambos textos tratan de retratar, principalmente,
el comportamiento ejemplar de unos individuos —y no tanto de una sociedad— para
confrontarlo con el comportamiento reprochable de Alejandro Magno. En el caso
del Libro de los ejemplos, el propio titulo del ejemplo nos conduce a la idea que se
quiere subrayar: la necesidad de la templanza y del dominio de si mismo en todos
los planos. A Alejandro se le reprocha que, en vez de someter sus vicios como hacen
los brahmanes, se empefie en una guerra vana por cuanto es solo exterior. En el
Cancionero, la larga critica a Alejandro puede leerse como una reprobacién moral
al hombre que, ignorante, se deja llevar por la codicia, olvidando la rueda de for-
tuna y el significado de la condicién humana. No en vano, el editor del Cancionero
califica la carta inserta en su poemario de «epistola moral». Si en la Collatio se asiste
a un didlogo entre la sociedad de los sabios hinddes y Alejandro, en los textos que
nos ocupan, se silencia la voz del macedonio y su figura se dibuja solamente a par-
tir de las voces criticas tanto de Dindimo como de los escitas. La ausencia de toda
respuesta de Alejandro enfatiza el objetivo prioritario de los textos, el de resaltar,
antes que nada, los vicios del rey macedonio.

De hecho, en el espejo de dos caras que se construye en estos textos, no se
contraponen dos modelos de sociedad —la que se describe y la de los destinatarios del
texto—, sino dos modos de comportamiento individual —aunque este pueda mani-
festarse en el seno de toda una sociedad—, uno de los cuales —el de los brahmanes o
de los escitas— es presentado como ejemplar. Es por ello por lo que la potencial cri-
tica social implicita, propia a todo texto utdpico, pasa pricticamente desapercibida.

2. LA MISIVA A ALEJANDRO EN EL L/BRO
DE LAS MARAVILLAS DEL MUNDO

Vistos los contenidos y los objetivos de la carta en los dos textos presenta-
dos hasta aqui, detengdmonos ahora en la insercién del tema de la Collatio en un
relato de viajes ficticio, la version aragonesa del Libro de las maravillas del mundo
de Mandevilla. Es indispensable recordar de entrada la estrecha relacién existente
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entre relatos de viajes y utopia, y precisar, con Carrizo Rueda, que «uno de los sub-
géneros mds importantes generados por los libros de viajes es la utopia» (Carrizo,
1997: 26). En la misma idea redunda Bellemare (2017: 10) cuando sostiene que «les
textes communément rangés sous la banniere de I'utopie sont, par leur construction
formelle, leur structure thématique et leurs stratégies textuelles, issus de I'ensemble
discursif des littératures viatiques» y, por ello, «il apparait que 'une des fagons de
redonner 2 la fiction utopique ses pleines dimensions (poétique, historique et philo-
sophique) est de la considérer d’abord et surtout comme un récit de voyage». Belle-
mare caracteriza estos relatos por estar narrados a menudo en primera personay por
contar una experiencia del mundo en la que se van entrelazando «défamiliarisation
de soi et inquiétude de I'autre» (2017: 11). De la misma premisa parte Hugues (2005:
378), para quien «[l]e révelateur de la terre utopique est toujours un voyageur», que
adopta en el relato la primera persona para dotar al discurso tanto de un valor testi-
monial como de un efecto de realidad. No en vano, textos como la Uropia de Moro
o el Omnibona estin enmarcados dentro de un viaje y es a través de este armazén
narrativo como se describen unas sociedades presentadas como ideales.

En la Edad Media, sabemos de viajeros que se ponen en camino para obte-
ner conocimientos de orden politico o social con el objetivo de mejorar su propia
comunidad, como lo expresa claramente Pero Tafur en el prélogo de su Andanzas,
sosteniendo que «por la diferencia de los governamientos e por las contrarias cuali-
dades de una nacién a otra» se puede «venir en conocimiento de lo mds provechoso
a la cosa publica e establecimiento de ella» (Tafur, 2018: 64). Efectivamente, en los
relatos de viajes se describen lugares, pueblos y modos de comportamiento que pue-
den aparecer, para bien o para mal, como espejos invertidos de la propia sociedad. A
veces, estos espacios y sus gentes se presentan como modelos de buena administra-
cién y de buenas précticas en algin dmbito como el politico, el social, el religioso o
el moral, y se describen lugares donde imperan la paz, el orden o la justicia. En tales
casos, los textos pueden encerrar un fuerte potencial critico frente a ciertas fallas de
la sociedad del mundo de partida.

Recordemos, asimismo, el carcter hibrido de los relatos de viajes —etique-
tados por algunos como «género multiforme» (Richard, 1981) o como «encrucijada
de textos» (Rodriguez Temperley, 2005: xv1)—, en los que se entremezclan discursos
geograficos, historicos, religiosos, legendarios, etnolégicos o artisticos, y que sue-
len nutrirse tanto de la experiencia resultante del desplazamiento como de fuentes
librescas de diversa procedencia. Mandevilla, en particular, parece haber construido
su obra exclusivamente a partir de los libros de su rica biblioteca, cuyos contenidos
trenza con maestria para crear un relato de relatos que, como recordaremos, fue
un éxito rotundo en su época. No debe sorprender, pues, encontrar en el Libro de
las maravillas del mundo, ente tantos otros materiales, una reescritura de la corres-
pondencia de los brahmanes con Alejandro. Destacaremos aqui tanto el cardcter
ficticio del Libro de Mandevilla —rasgo que le acerca igualmente a los relatos utépi-
cos— como el cardcter ficticio de este material inserto, la carta a Alejandro. En este
sentido, cabe asimismo mencionar el paralelismo existente entre el empleo de esta
carta en el Libro mandevillano y la insercién de la carta del Preste Juan de las Indias
—también material de ficcién con un componente utdpico— en el Libro del infante



don Pedro de Portugal, otro relato de viajes ficcional peninsular del siglo xv. En ¢l
se narra el periplo de don Pedro de Portugal desde Castilla hasta el reino del Preste
Juan de la India, territorio que se describe a través de una carta espuria firmada por
el Preste Juan y que se difundi6 con gran éxito a partir del siglo x11 por toda la cris-
tiandad. El reino descrito estaba gobernado por un rey-sacerdote y su ordenada y
justa organizacién social y espiritual contrastaba profundamente con el estado de
los territorios cristianos de aquella época'.

En el relato de Mandevilla, la misiva a Alejandro adquiere un significado
y un valor propios por el pasaje en el que se inserta y por el modo en que el autor
hace uso de ella. El andlisis de este pasaje ilustra a las claras que el Libro de Man-
devilla, lejos de ser un simple recorrido por el mundo conocido y un compendio de
las maravillas que caracterizan las tierras lejanas, es un espacio textual en el que el
autor plasma sus propias preocupaciones y las de su tiempo'®. Escrito en la segunda
mitad del siglo x1v, el libro supone una dura critica politica, social, moral y religiosa
de su época, un periodo marcado por acontecimientos traumdticos como la peste
negra, el exilio del papado a Avifién o la corrupcién de la Iglesia.

Los recursos discursivos desplegados por Mandevilla para insertar la misiva
a Alejandro en su relato potencian el mensaje que el autor desea subrayar en el con-
junto del pasaje. En contraste con la autonomia que presentan las cartas recogidas
en el Libro de los exemplos y en el Cancionero respecto del texto marco —y la forma
epistolar que conservan en ambos casos—, Mandevilla hace suyo el material de base,
lo adapta y lo transforma, crea una estructura compleja, juega con distintas voces,
ensarta los temas e introduce distintos puntos de vista de forma gradual, para pre-
sentar a los destinatarios de su texto una sociedad ideal que se opone claramente
a la sociedad destinataria del texto. El pasaje cobra una relevancia particular den-
tro del conjunto del Libro gracias a estos recursos estructurales que le confieren su
fuerza argumentativa.

El fragmento estd articulado en cuatro partes (Mandevilla, 2005: 151-154).
Se abre con la voz en primera persona del viajero-relator, que llega a una isla donde
encuentra una sociedad modélica que, aun sin ser cristiana, se rige segtin unos prin-
cipios préximos a los de esta religion. En la segunda parte este narrador retrocede en
el tiempo, al interpolar la misiva que las gentes de estas tierras habian dirigido en el
pasado a Alejandro Magno. En ella, un «nosotros» colectivo describe las cualidades
morales de los islenos y el orden social ejemplar que rige su sociedad, motivo que jus-
tifica la peticion de sus habitantes de que el emperador no los someta. En la tercera
parte, a través del viajero-relator se ponen en escena los intercambios verbales entre
Alejandro y los habitantes de la isla, en una 4gil combinacién de discurso directo e

'3 Para un andlisis del componente utépico de la Carta del Preste Juan, ver Bejezy (2001)
y Caire-Jabinet (2005: 111-133).

4 Comentando la relacién entre relatos de viajes y utopias, Carrizo Rueda sefiala que «[e]se
viaje a “ningun lugar” no tiene otro sentido que dar respuesta a los interrogantes que se plantea un
grupo social, respecto a las posibilidades de salvarse de sus padecimientos a través de cambios mds o
menos radicales» (Carrizo, 1997: 26).
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indirecto, y se mencionan las consecuencias positivas de este contacto, pues Alejan-
dro renuncia a tomar las tierras de estas gentes. Y el pasaje se cierra con una serie de
referencias y citas biblicas con las que el viajero-relator expone y justifica su punto
de vista: esta sociedad, pese a ser «pagana», es amada por Dios por la perfeccion de
su organizacién, pero, sobre todo, por su moral intachable y cercana a la cristiana.

2.1. EsrAcio Y TIEMPO

Aun siendo el relato de un viaje ficticio, el Libro de las maravillas del mundo
se presenta como un verdadero periplo por el espacio, realizado por un viajero-rela-
tor que desempena un papel capital dentro de la estructura textual, pues funciona
como mediador entre el territorio recorrido —el mundo descrito—, por un lado, y los
destinatarios del texto, por otro.

Por consiguiente, y contrariamente a lo que ocurre en las cartas del Libro de
los ejemplos y en el Cancionero d’Herberay, donde la nocién de espacio estd ausente y
la ubicacidn de la tierra de los brahmanes o de los escitas es irrelevante, en el Libro
de las maravillas es posible situar la tierra donde florece la sociedad descrita. Esta se
presenta, al igual que el resto de territorios y pueblos del Libro mandevillano, como
un lugar que el viajero ha visitado y ha conocido de visu. Como ocurre con otros
textos utdpicos con el fin de dotarlos de la mayor verosimilitud posible, el espacio
islefio del Libro se inserta dentro de una geografia considerada como realista (Belle-
mare, 2017: 57), pues se introduce en un momento preciso del itinerario, cuando
el viajero-relator estd relatando su periplo por Oriente. Las gentes del lugar viven
rodeadas de los territorios, los pueblos y los prodigios que conforman el cuadro de
las maravillas de Oriente —las tierras de los gigantes, de las mujeres que matan con
la mirada, de las gentes peludas o de las hormigas guardianas del oro—. Sin embargo,
en este caso, la tierra descrita no estd poblada por criaturas monstruosas o rayando
lo monstruoso, ni tampoco se producen en ella prodigios ligados a la naturaleza. Sus
habitantes en nada se diferencian en cuanto a sus rasgos humanos de los de la socie-
dad destinataria del texto, lo que no hace mds que acentuar su radical alteridad por
su modo de vida ejemplar y sus irreprochables valores religiosos, morales y sociales.

Como en tantas otras sociedades utdpicas, esta comunidad se caracteriza
por su insularidad, pues florece en una «isla grand et buena et planturosa...» —lo que
permite preservarla de la corrupcién exterior y de las influencias exteriores disolven-
tes, creando un mundo cerrado, autdrquico y auténomo (Trousson, 1979: 19-20)".
La isla configura un espacio separado y a la vez delimitado, en el que pueden salva-
guardarse las diferencias.

5 En su obra Problémes de ['utopie, Dubois (1968: 25, cit. por Trousson, 1979: 20) habla de
la insularidad utépica como de «un cosmos miniaturisé, ol régnent des lois spécifiques qui échappent
au “champ magnetique du réel™.



De los «bragamanes» y del rey Dindimo del Libro de los ejemplos por a.b.c.
y de los escitas del Cancionero d’Herberay no hay rastro en el Libro de Mandevilla,
que no menciona el gentilicio de los islefios, a los que simplemente se refiere con
un «ellos». En cambio, el autor si da un nombre a la isla: «Et claman aquella tierra
la Tierra de Fe, et los otros la claman I'isla de Bragmep» (Mandevilla, 2005: 151-
154). En primer lugar, sefialemos que dar nombre a un lugar le confiere existencia,
pues lo que tiene nombre existe (Bellamare, 2017: 57). Ademds, si, por un lado, en
el imaginario topénimo «Bragmep» hay un eco de los «bragamanos» de una rama
de la tradicién textual de la Collatio, por otro lado, el también imaginario topénimo
de «Tierra de Fe» condensa los aspectos que a Mandevilla le interesard poner de
relieve en su exposicion sobre la sociedad que vive en este territorio, la de estar for-
mada por personas con una religiosidad, luego una fe, intachable. Si con Bellemare
(2017: 63) sostenemos que nombrar un territorio permite domesticarlo, convertirlo
en familiar e inteligible, anadiremos también que este acto, discursivamente, per-
mite a Mandevilla crear de entrada un filtro entre el territorio visitado y los destina-
tarios del relato, orientando las expectativas de sus lectores-oyentes. Recordemos de
paso el acto de «dar nombre» de Cristébal Colén y los descubridores que, mediante
esta accion, cristianizaban de facto las tierras a las que llegaban, desposeyéndolas asi
de toda huella de su propia identidad. En el caso de Mandevilla, la asimilacién de
la espiritualidad de estas gentes con el cristianismo —los cristianos son, por defini-
cidn, los detentores de la fe— le permite tanto acercarlas al mundo de los destinata-
rios del texto como universalizar sus prcticas morales y religiosas. Se puede pensar,
ademds, que obviar el nombre de los habitantes, bautizando en cambio el territorio
—algo que no aparecia en los otros dos textos presentados—, redunda en el objetivo
del autor de describir no tanto la conducta modélica de unos individuos (brahma-
nes o escitas) como el funcionamiento ejemplar de toda una sociedad.

Cabe sefialar asimismo que la comunidad de la isla de Bragmep es una socie-
dad viva y existente en el presente del viaje, lo que dota al pasaje de una gran fuerza
persuasiva. Entra en el relato como un pueblo mds entre los descritos en el Libro
y no estd situada en un pasado histérico, aunque la referencia a la carta a Alejan-
dro muestra que se trata de una comunidad que se ha mantenido inmutable pese al
paso del tiempo. De hecho, como toda sociedad utédpica, que es perfecta por defini-
cién, no puede ni debe cambiar'®. Como muy bien resume Déluz (1988: 244-245),
«[IT’age d’or, pour Mandeville, n’est pas autrefois, il est ailleurs, non dans lailleurs
fabuleux de quelque roman de chevalerie ot d’étranges chiteaux de réve surgissent
une fois passé le pont, traversée la forét, mais dans un ailleurs authentifié par la réa-
lité affirmée des voyages.

¢ Respecto a la relacién del tiempo con la utopfa, Trousson (1979: 21) defiende que este
presente coincide con el del presente de la utopia que estd «dans un présent définitif qui ignore le
passé et méme I’avenir, puisque, étant parfaite, elle ne changera plus. [...] elle est résolument fixiste,
définitive, 4 I'abri du temps».
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2.2. LA RELIGION

Acerquémonos ahora a las temdticas que articulan todo el pasaje, tanto
las que retratan unas practicas morales y espirituales ejemplares como las que dan
cuenta de una organizacién politica y social sin tacha.

Las bondades espirituales de los habitantes de la isla de Bragmep se exponen
en la primera y la cuarta parte del pasaje, con las que el discurso del yo viajero-relator
introduce y cierra la descripcion de esta comunidad ideal. Mandevilla expone ahi
los principios espirituales que la rigen y que, como comprendemos enseguida, no
se basan en ninguna religién revelada, sino en una «ley» —en el sentido de religién—
llamada «natural». Mandevilla describe las creencias y el comportamiento de estas
gentes: «ay buenas gentes et de buena fe segunt lur crencia. Et comoquiere qu’ellos
no sean perfectos christianos que eillos no ayan ley perfecta segunt nos, maguera
de la ley natural eillos son plenos de todas las uirtudes» (Mandevilla, 2005: 151).

La presencia de un «nosotros» nos lleva a senalar el cardcter dialégico de
los relatos de viajes —y por extensién de los textos utdpicos—, en los que el narra-
dor tiene siempre en mente al destinatario del texto y lo involucra en el discurso.
Las lineas citadas muestran a las claras la oposicién que crea Mandevilla entre dos
grupos humanos: el «nosotros» —los detentores de la «ley perfecta segunt nos», el
cristianismo— y el «ellos» —las «buenas gentes et de buena fe» que viven segtn la
«ley natural», «lur crencia»—. En esta oposicién se encuentra el germen de la con-
frontacion entre el mundo de partida y el mundo utdpico: si el primero encarna, en
principio, la norma, finalmente aparecerd como injusto o disfuncional; el segundo
parece transgresor a primera vista, pero, en definitiva, serd el grupo que encarne el
ideal (Bellemare, 2017: 528).

De los islefios nos dice Mandevilla que no son «perfectos cristianos» —sin-
tagma del que se desprende que, en su creencia, subyace, no obstante, alguna idea
vaga de la fe cristiana—, aunque la «ley natural» a la que obedecen los colma de todas
las virtudes. El concepto de «ley natural», que atraviesa todo el Libro de las mara-
villas, es una nocién pagana nacida en la Antigliedad, y bien enraizada entre los
estoicos. Estos crefan que Dios estaba en todas partes y que cada ser humano estaba
dotado de una chispa divina que le inspiraba acciones acordes con la virtud y que
le llevaba a actuar de acuerdo con la naturaleza. La idea vivié relativamente repri-
mida durante la Edad Media y renacié en los albores del Humanismo (Randles,
1955: 170, cit. por Lépez Estrada, 1981: 209). Sin embargo, ya la filosofia escolds-
tica concebia una «religién natural», implantada en la razén de todos los hombres y
«some came to believe it was possible for all men to know the truth in some murky
way, and the idea made them more tolerant and more curious towards infidels and
schismatics» (Howard, 1980: 69, cit. por Rubio Tovar, 2005: xL111).

Los que siguen esta «ley natural», que tiene por lo demds numerosos puntos
de contacto con lo que mds tarde se conocerd como deismo, creen en la existencia de
un Dios creador, el «Dios de natura» (Rubio Tovar, 2005: xL1v) —«que fezo toda cosa
e es en los cielos», como aparece en la descripcion mandevillana de la India (Man-
devilla, 2005: 86); «vn Dios qui crea todo» como el Dios en el que creen los tértaros
(Mandevilla, 2005: 127)— que se manifiesta a través de la naturaleza, y no practican



ninguna religion revelada. Efectivamente, como veremos mds adelante, una de las
caracteristicas de la sociedad de Bragmep es su estrecha relacién con la naturaleza.

En su descripciéon de estas gentes modélicas, Mandevilla precisa que no
cometen ninguno de los pecados capitales, obedecen los diez mandamientos y, bus-
cando la felicidad colectiva, se abstienen de causar cualquier dafio al préjimo. Este
pueblo, sin embargo, no solo cumple con unos preceptos que se imponen a todo
buen cristiano, sino que, ademds, su modo de vida se puede parangonar con el de
los monjes, aquellos que han decidido consagrar sus vidas a Dios: los insulares lle-
van una vida tan ejemplar «como ningun rreglioso podria fazer» por su castidad,
la practica del ayuno y su sobriedad en el comer y en el beber. Su desprecio por los
bienes materiales —«no han cura d’avuer ni de rriqueza»r—y el desprecio del mundo
—«no precian rres todas honrras terrianas»— los acercan también a la pobreza del
cristianismo primitivo e incluso al voto de pobreza propio de las érdenes monds-
ticas. Recordemos que la vida monacal se consideraba en la Edad Media como un
modelo de perfeccién (Rodriguez Temperley, 2005: XLIX) y que a menudo es vista
ya como una utopia «intra ecclesiam» (Lépez Estrada, 1981: 214 y Troussson, 1979:
45). Mandevilla, a la par que expone un modo de vida conforme a una sociedad
cristiana ideal, dibuja los principios de toda sociedad utépica, que, ascética por defi-
nicién, huye de la profusién, de la prodigalidad y del lujo (Trousson, 1979: 24). La
simple pintura didfana de un grupo humano de tal valia espiritual crea una imagen
especular en la que los destinatarios del texto perciben de inmediato el abismo que
separa su propia sociedad de la descrita en el Libro, lo que exime al viajero-relator
de toda critica explicita de la sociedad receptora.

Si, en la Edad Media, el mundo es un libro abierto escrito por Dios en el
que basta con saber interpretar su mensaje, la mejor prueba del valor de la sociedad
de Bragmep es la respuesta que Dios le reserva en forma de mltiples privilegios que
funcionan como otros tantos argumentos de Mandevilla en favor de estas gentes y su
modo de vida. En primer lugar, Dios nunca castiga a los habitantes de la isla —«nunca
fueron tempestados de gelada, de foudra nj de pestilencia, de guerra nj de fambre nj
d’otras tribulationes asi como nos somos pardaca por nuestros pecados» (Mandevilla
2005: 151-152)—. Otra recompensa para las gentes de Bragmep, y no menor, es que
gracias a su modo de vida gozan de una envidiable longevidad y llegan a la muerte
sin enfermedad y, por ende, sin sufrimiento. La sociedad descrita, la del «alld», la del
«ellos», la ejemplar, aparece explicitamente confrontada con la del «pardaca», la del
«nosotros», la del pecado, con lo que se oponen dos mundos, uno libre de todo sufri-
miento y el otro sujeto a catdstrofes naturales, enfermedades, pugnas, hambrunas,
entre otras miserias y desgracias. Todo ello lleva a Mandevilla a concluir que Dios,
respondiendo a la fe y a la devocién de los habitantes de Bragmep, «los ama et prende
en grado lur crencia et lures buenas obras» (Mandevilla 2005: 152). Aunque paganos,
sostiene que les «salva» su «buena fe natural» y su «buena entention».

En las lineas en las que el yo del viajero-relator, responsabilizdindose de su
discurso, describe los principios espirituales de esta sociedad insular, la critica a la
cristiandad se realiza sobre todo por contraste, mediante un efecto especular. Sin
embargo, estas lineas despiertan innegablemente ecos de otros pasajes del Libro en
los que se alude explicitamente a comportamientos que han acarreado a los cristia-
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nos grandes danos y, muy concretamente, recuerda las palabras con las que el sultdn
de Babilonia habia criticado con dureza a la cristiandad en un encuentro previo con
Mandevilla. En su critica (Mandevilla, 2005: 70), el sultdn acusa a los cristianos de
cometer los graves pecados capitales de los que la sociedad de Bragmep esta libre:
la gula —los religiosos, en vez de ir al templo, van «a las taujernas estar, en glotonia
todo el dia et toda la nuyt, comen et beuen como bestias»—, el engano —los cristia-
nos intentan «baratar et de decebir 'uno al otro»—, el orgullo —«son assi orguillosos
car eillos no se saben como vestir»—, la codicia y la lujuria —«por vn poco d’argent
eillos venden lures fijas, lures hermanas et proprias mujeres por meter a luxuria»— son
préctica comun, oponiéndose a la simplicidad, humildad, verdad y caridad, propias
de toda buena sociedad cristiana.

Contrariamente a lo que ocurria con los islenos de Bragmep, a los que Dios
colma de favores, la corrupcion de la cristiandad ha ocasionado graves desgracias a esta:

Et assi por lures peccados han cillos perdido toda esta tierra que nos tenemos, car
nuestro Dios la dio en nuestras manos no pas por nuestra fuer[¢la mas por lures
pecados. Car nos sabemos bien de verdat que quando vos serviredes bien Dios et
ell vos querra bien ayudar, ninguno non podria contra vos. Et sabemos bien por
prophecias que christianos nos ganaran esta tierra quando cillos seruiran lur Dios
mas deuotament. Mas en tanto que cillos seran d’aqueilla suzia vida como eillos
son agora nos no auemos pas goarda d’eillos, car lur Dios no lis ayudara pas (Man-
devilla, 2005: 70).

Delegando la voz enunciativa en el sultdn y utilizando a este pseudoenun-
ciador (Déluz, 1988: 244), Mandevilla evita las contrariedades que hubiera podido
acarrearle la clara critica frontal de sus propios correligionarios.

El autor cierra esta parte del pasaje, centrado en la descripcién de los islenos,
reconociendo la diversidad de las religiones y creencias, y la validez de todas ellas en
la medida en que sus fieles aman a Dios, le sirven y muestran su contemptu muncd;i,
su desprecio del mundo: «Et esto como quiere que aya muchas leyes diuerssas por
medio el mundo, yo creo que Dios ama siempre aquellos qui [li aman] et sieruen
en verdat, lealdat et humildat et que desprecian la vanedat d’este mundo assi como
fazen estas gentes» (Mandevilla, 2005: 153).

Justificando sus argumentos con citas de profetas del Antiguo Testamento y
del propio Jesucristo, Mandevilla invita a no menospreciar ni juzgar a ningtin pueblo
por sus creencias, a mostrarse tolerante hacia ellas y a practicar la caridad, rezando
por ellos. Su alusién a un tnico creador de todos los seres humanos a los que Dios
ama por igual —«eill no quiere mal ninguna creatura qu'el ha fecho»— permite sal-
var las distancias que parecen oponer la sociedad descrita y la sociedad receptora.
Estas ideas quedardn ratificadas por Mandevilla cuando, al final del Zibro, vuelva
a hacer hincapié en ellas.

En materia religiosa, el texto de Mandevilla encaja también con las concep-
ciones utdpicas que abogan por la tolerancia y el respeto. Trousson pone de relieve
que el dirigismo propio de las sociedades utépicas desaparece cuando se trata de
religién. En Utopia, «tolérance, et libéralisme sont de regle en matiere religieuse»
y deismo, rechazo de las Iglesias, pluralismo de las consciencias, tolerancia, flexi-



bilidad, desconfianza hacia toda Iglesia constituida son constituyentes propios de
Utopia en lo que respecta a la religién (Trousson, 1979: x1x). Moro, en su Utopia,
defiende la tolerancia hacia otras ideas y otras religiones, y dispone que nadie sea
molestado a causa de sus creencias.

Sefnalemos que esta exposicién detallada sobre los valores religiosos de la
sociedad descrita no figura en las versiones de la Collatio ,por lo que estamos ante
una suerte de «amplificatio» de la misiva que permite a Mandevilla subrayar temas
que le interesan particularmente y que se encuentran diseminados en otras partes
del libro como son la critica a la cristiandad, la defensa de la tolerancia en materia
religiosa y la comprensién y aceptacién de la diversidad de costumbres y creencias
de pueblos exdticos y lejanos. El Libro de Mandevilla invita a los lectores a entrar en
contacto con sociedades muy distintas a la propia —e incluso con la que era conside-
rada como paradigma de la diferencia, el islam—y a modificar su percepcién sobre
aquellos que, por no ser cristianos, son considerados como infieles.

2.3. EL ORDEN SOCIAL Y EL BUEN GOBIERNO

En la tercera parte del pasaje estudiado se inserta la carta de los habitantes
de Bragmep a Alejandro. En ella, un «nosotros» colectivo describe la ejemplar forma
de vida y organizacién social de los islenos, motivo que lleva a estos a implorar a
Alejandro que no los someta. Muy distintos son los aspectos que se tematizan aqui
respecto a los ya comentados, pues, en este caso, la carta se centra, sobre todo, en
la justa organizacién social de Bragmep, donde sus habitantes viven sin dinero, sin
propiedad privada y despreciando las riquezas y los bienes materiales.

Por un lado, encontramos en esta versién de la carta, al igual que en la misiva
del Libro de los ejemplos por a.b.c., el tema de la vida cercana a la naturaleza, mani-
festada tanto en la simple forma de vestir de los islefios como en su alimentacién
frugal y en el contento de las mujeres con la belleza que Dios les concedié al nacer.
Por otro lado, también se alude al desprecio por los bienes materiales: los habitantes
de la isla no poseen riquezas ni las codician —se trata de un tema comun a las tres
cartas analizadas— y solo persiguen «concordia, paz y amor». Tampoco conocen la
propiedad privada y viven en una paz perpetua.

Respecto a la jerarquia social, si bien tienen un rey, este no precisa dictar
leyes ni hacer cumplir la justicia, puesto que, gobernando sobre una sociedad sin
tacha, le basta con ejercer una funcién ejemplar —«por nobleza guardar et por apren-
der que nos seamos obedientes» (Mandevilla, 2005: 152)"7—. Esta ausencia de leyes
—también mencionada en la carta del Libro de los ejemplos— aleja la sociedad descrita
de las utopias surgidas a partir del Renacimiento, pues estas, en general, funcionan
con un importante cuerpo de normas que asegura el justo funcionamiento social.

7" En una sociedad de sabios, como la que florece en la isla de Bragmep, la funcién ejem-
plar del rey evoca al rey-fildsofo de Moro, que une sabiduria y realeza: «I’humanité sera heureuse
un jour, quand les philosophes seront rois ou quand les rois seront philosophes» (Moro, 1966: 95).
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El encuentro de Alejandro con este pueblo deja ver el didlogo que entablan
ambas partes y que muestra al emperador convencido de las bondades de la socie-
dad de Bragmep. Es interesante sefialar que Mandevilla, introduciendo la reaccién
favorable de Alejandro —algo que estaba ausente en las versiones de la carta del Libro
de los ejemplos y la del Cancionero—, pone de relieve la eficacia retérica de la misiva
de los islefios, que, hay que recalcarlo, no contenia ninguna critica al macedonio.
La respuesta positiva del emperador funciona como una prueba suplementaria, si
cabe, de la bondad de la sociedad presentada.

Alejandro no solo acepta la demanda de los habitantes de Bragmep, sino
que se brinda a otorgarles cualquier deseo. Sin embargo, ante la peticién del don
de la inmortalidad, el emperador debe confesar la imposibilidad de satisfacer a los
islefios, por lo que estos le reprochan con vehemencia su soberbia, recordéndole la
fugacidad de la vida y la imprevisibilidad de la muerte. Estas duras palabras contra
el emperador no hacen més que resaltar las virtudes del pueblo descrito.

3. CONCLUSION

Este répido repaso a tres reescrituras de fragmentos de la Co/latio nos ha per-
mitido observar que, si bien todas ellas describen efectivamente, y como ya se habia
senalado, una sociedad que comparte rasgos con las sociedades utépicas, los con-
textos en los que estas misivas se insertan y las estructuras con las que se presentan
desactivan o potencian esta dimensién utdpica. Nos parece que tanto la misiva del
Libro de los ejemplos por a.b.c. como la del Cancionero de Herberay des Essarts tienen
como objetivo primero oponer las virtudes de los brahmanes y de los escitas a las
conductas extraviadas de Alejandro Magno, minimizando con ello el componente
utépico de su discurso. El Cancionero, especialmente, concede un amplio espacio a
la dura critica contra Alejandro, planteando una profunda reflexién moral articulada
en torno a temas que preocupan particularmente al hombre del siglo xv —el tema
de la fortuna y de la fugacidad de la vida—, pero no parece focalizarse en una critica
social. Algo distinto ocurre con el texto de Mandevilla, en el que, para introducir
el episodio dedicado a los sabios hindues, pone en juego una serie de recursos como
son la propia estructura narrativa del relato —en el que el episodio se inserta en un
viaje—, la puesta en escena de un viajero-narrador en primera persona, la amplifi-
cacién de las temdticas, el juego de voces y los ecos con otras partes del Libro para
construir un texto que no solo presenta claramente una sociedad ideal, sino que esta
aparece como opuesta a la sociedad receptora, creando asi una clara critica social.
Y es que, de hecho, con Déluz, habria que considerar a Mandevilla como un verda-
dero escritor de utopias. La insercién de la misiva de los brahmanes a Alejandro no
es mds que un pretexto para exponer su vision de lo que tendria que ser una socie-
dad ideal, para oponerla claramente a la propia, para mostrarnos el mundo recorrido
como un espacio de utopfas.

REeciBipo: 29-05-2023; aAcEpTADO: 08-08-2023
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ALCANZAR LA UTOPfA: LA BUSQUEDA DEL PRESTE JUAN EN
LOS REINOS IBERICOS EN EL OTONO DE LA EDAD MEDIA

Victor de Lama de la Cruz*
Universidad Complutense de Madrid (UCM)

RESUMEN

La figura del Preste Juan pervive, como personaje utdpico y con plena vitalidad, envuelto en
diferentes significados en el otofio de la Edad Media. Retine en su persona todas las virtudes
que se esperaban de un rey cristiano, justo y generoso, ademds de ser un gobernante con
una riqueza y un poder inmensos. Dado su atractivo incomparable, no puede extrafiarnos
que los papas, principes y reyes de Occidente se propusieran dar con su paradero buscando
su alianza para resarcirse del fracaso de las Cruzadas, hasta el punto de que dicha bisqueda
constituye uno de los fenémenos mds fascinantes de la historia en la Baja Edad Media. Si
nos cenimos al siglo xv, comprobaremos que los diferentes reinos de la Peninsula Ibérica,
especialmente Aragén y Portugal, compitieron entre si utilizando estrategias muy diversas
para localizarlo y entablar relaciones con un soberano que se adivinaba decisivo para doble-
gar, en primer lugar, el poder de los mamelucos de Egipto y, después, la emergente fuerza
amenazadora de los turcos.

PaLaBRAS cLAVE: Preste Juan, utopia, Etiopia, Alfonso V el Magndnimo, Enrique el Nave-
gante, Castilla, cartografia, siglo xv.

REACHING UTOPIA: THE SEARCH FOR PRESTER JOHN IN THE IBERIAN
KINGDOMS IN THE AUTUMN OF THE MIDDLE AGES

ABSTRACT

The figure of Prester John survives, as a utopian character, and with full vitality wrapped
in different meanings in the autumn of the Middle Ages. He brings together in his person
all the virtues expected of a just and generous Christian king, as well as being a ruler with
immense wealth and power. Given his incomparable attractiveness, it cannot be surprising
that the popes, princes and kings of the West set out to find his whereabouts seeking his
alliance to compensate for the failure of the Crusades, to the point that said search cons-
titutes one of the most fascinating phenomena of history. history in the late Middle Ages.
If we stick to the fifteenth century, we will see that the different kingdoms of the Iberian
Peninsula, especially Aragon and Portugal, competed with each other using very different
strategies to locate it and establish relations with a sovereign who was guessed to be decisive
in breaking power, in the first place. of the Mamluks of Egypt and, later, the emerging
threatening force of the Turks.

KeywoRrbps: Prester John, utopia, Ethiopia, Alfonso V the Magnanimous, Henry the Na-
vigator, Castile, mapping, 15* century.
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To the medieval mind the Prester legends had many meanings,
all of them connected with the supposed existence

in Asia or in Africa of a Christian utopia fashioned

according to the ideas of perfection current among both clerics
who dreamed of a Europe where the pope was undisputed
temporal as well as spiritual master, and a knightly class
brought up to believe that crusading against Saracens

and pagans represented the noblest form of human activity.
(Peter RusseLL, 1997: 401-402)

0. INTRODUCCION: LA IMAGEN UTOPICA DEL PRESTE JUAN
Y LA COMPETENCIA POR SU LOCALIZACION
A FINALES DE LA EDAD MEDIA

En los tltimos siglos medievales, como en cualquier otra época histérica, la
utopia podia verse representada en una sociedad concebida como ideal, pero tam-
bién en un personaje adornado con todas las perfecciones imaginables en la época.
En unos tiempos en que eran habituales las tensiones entre el poder temporal del
emperador y el espiritual del pontifice, el Preste Juan se presentaba ante Occidente
como rey y sacerdote; a la vez, légicamente, era buen cristiano, inmensamente rico y
poderoso, dotado de una gran sabiduria, a la vez que justo y generoso en su gobierno.

Estas cualidades hicieron del Preste Juan un personaje utépico en el otono
de la Edad Media, ya que reunia todas las virtudes que se esperaban de un buen
gobernante y un buen cristiano. Como nadie habfa localizado su reino, su imagen
se fue enriqueciendo en Occidente y habia que localizar su paradero. En consecuen-
cia, la continuada presencia de su figura en el imaginario de los principes, reyes y
pontifices de toda Europa constituye uno de los fenémenos mds fascinantes de la
historia y la literatura de los tltimos siglos medievales. Las frecuentes alusiones al
Preste Juan en todo tipo de documentos y las muy numerosas copias manuscritas
de su Carta' muestran a las claras la concepcién fabulosa del reino del Preste Juan,
asi como el cardcter utdpico con que este rey de reyes era imaginado por las mentes
mds cultivadas a finales de la Edad Media®.

En este trabajo me propongo analizar cémo los diferentes reinos de la Penin-
sula Ibérica, especialmente Aragén y Portugal, compitieron entre si utilizando estra-
tegias muy diversas para localizar al Preste Juan y entablar relaciones con un soberano
tan poderoso que se adivinaba decisivo en la lucha por el liderazgo politico y mili-
tar en la Peninsula a lo largo del siglo xv. Y aunque Castilla parece encontrarse al
margen de tal competicién, alguna manifestacion literaria como el Libro del infante

* ORCID: https://orcid.org/0000-0002-6497-3253. E-mail: victordelama@pdi.ucm.es.

! Dicha carta se propagd en todas las lenguas de Occidente: latin, francés, occitano, italiano,
castellano, cataldn, portugués, alemdn, inglés, irlandés, hebreo, etc. (Gonzdlez Roldn, 2014a: 101).

% Era licito considerarlo emperador, pues bajo su mando se gobernaban numerosos reinos.
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don Pedro de Portugal'y el testimonio de los cronistas de los Reyes Catélicos pone
en evidencia que no era ajena al interés por entablar relaciones con el rey sacerdote.

Pero antes habrd que resumir los origenes y los hitos principales de la implan-
tacién de la leyenda en Occidente antes del siglo xv. El Preste Juan se documenta
por escrito poco después de la caida en manos de los turcos del condado de Edesa
en 1144. Era el primero y el més oriental estado fundado por los cruzados, ya que
tenfa una parte situada al este del Eufrates. Hay bastante consenso en que la caida
de este condado fue el detonante de la aparicién del rey sacerdote, hecho que des-
encadenarfa la Segunda Cruzada (Ayala, 2018). Aunque en las primeras décadas
del siglo x1r circularon por Europa noticias sobre un personaje misterioso, a veces
de nombre Juan, por primera vez es denominado «Preste Juan» en la Chronica sive
Historia de duabus civitatibus del obispo Otto de Freising (d. de 1145), donde apa-
rece ya como descendiente de los Reyes Magos. Veinte afios después se divulgaria
la célebre carta firmada por ¢l (1165) (Chimeno del Campo, 2011: 43-51). Dicha
misiva, dirigida al emperador bizantino Manuel Comneno y seguidamente a Fede-
rico Barbarroja, era portadora de unos contenidos tan trascendentales para los cris-
tianos que convirtié al Preste Juan en un actor principal en el equilibrio de fuerzas
que competian en Oriente Préximo por poseer los Lugares Santos del Cristianismo.
Y como no pudo evitarse que Jerusalén cayese en manos de Saladino (2 de octubre
de 1187), el Preste Juan se convirtié en la gran esperanza del papa y de los monar-
cas cristianos para resarcirse del fracaso de las Cruzadas.

Los grandes viajeros de los siglos x111, X1v y XV —de Juan de Piancarpine a
Guillermo de Rubruk, de Marco Polo a Odorico de Pordenone, de Mandeville al
autor del Libro del conoscimiento, de Pero Tafur al Libro del infante don Pedro de
Portugal- se sintieron obligados a informar en sus relatos sobre este monarca con
el que nadie habia logrado entrevistarse. Como personaje medieval, su busqueda
motivé que el papa Alejandro III le enviara una carta en 1177 que iba dirigida al
«Apreciado hijo de Dios Juan, rey ilustre y magnifico en la India». A mediados del
siglo x111 el papa Inocencio IV financié sin éxito cuatro embajadas para encontrar
al Preste Juan, pero dicho empefo seguiria en la mente de algunos pontifices en los
siglos x1v y xv. Monarcas como Luis IX de Francia, Enrique V de Inglaterra, Alfonso
el Magndnimo, el principe Enrique el Navegante y los reyes Juan II y Manuel I de
Portugal intentaron dar con su paradero mediante sucesivas embajadas, siempre
con el objetivo de lograr la alianza con tan fabuloso rey que permitiria liderar los
destinos de la cristiandad.

Desde principios del siglo x1v se tenfa la certeza de que el reino del Preste
Juan se encontraba en Africa. Regfa un antiguo reino cristiano al sur de Egipto,
que dependia del Patriarcado copto de Alejandria, donde se nombraba al patriarca
que debia presidir los destinos religiosos del pais del Preste Juan (Marinescu, 1994:
16). Los soldanes egipcios, sabedores de esa afinidad religiosa con los viajeros occi-
dentales, prohibieron siempre que los mercaderes que llegaban a Alejandria y los
peregrinos que pasaban por Egipto entrasen en contacto con los sibditos del Preste
Juan o, por lo menos, intentasen viajar a Etiopia.

El convencimiento de que el Preste Juan poseia sus grandes dominios en
Africa se afianzé cuando el dominico francés Jourdain de Sévérac en su libro de
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viajes por Oriente Mirabilia descripta, fechado entre 1329-1338, mencioné al Preste
Juan situdndolo en la India tertia, que para él era la africana’®. Guillermo de Bol-
densele, que viajé a Oriente entre 1332 y 1336, menciona en su Liber de quibusdam
ultramarinis partibus et praecipue de Terra sancta, entre las sectas cristianas de Jeru-
salén, a los Nubiani, Aethiopes, Indi, Presbyteri Joannis fidem tenentes (Marinescu,
1994: 15). Similar informacién ofrecia el Libro del conoscimiento, redactado en la
segunda mitad del siglo x1v. En Africa lo situaba el mapa atribuido a Angelino Dul-
cert, fechado hacia 1339, lo mismo que luego el atlas cataldn de hacia 1375, también
conocido como el de Abraham Cresques.

1. LAS INFORMACIONES DE LOS PEREGRINOS
OCCIDENTALES EN LOS SIGLOS XIV Y XV

Tras la caida de Acre en 1291 las peregrinaciones latinas a Jerusalén no des-
aparecieron, pero se debilitaron mucho. La creacién de la Custodia de Tierra Santa
en Jerusalén a mediados del siglo x1v impulsé de nuevo las peregrinaciones y los
peregrinos que llegaban a Jerusalén mencionaban a veces a los abisinios como due-
fios de una capilla en el Santo Sepulcro. Aunque todavia se discute, por lo general
se acepta que esta capilla se remonta como minimo a los tiempos de Saladino tras
reconquistar Jerusalén a los Cruzados®.

Algunos, como Philippe de Mézi¢res por ejemplo, hablaban a mediados del
siglo x1v de la capacidad que tenfa el rey de Nubia de desviar las aguas del Nilo. Esta
creencia, relacionada con el enigma de las crecidas del Nilo, se prolongé por mds
de doscientos afos y difundié por Occidente la visién de un Preste Juan todopode-
roso capaz de dejar a Egipto sin agua para sus cosechas. Los testimonios que con-
servan esta leyenda son muy abundantes. No me alargaré sobre el tema por haber
dedicado un estudio a esta importante leyenda, asi que mencionaré solo algunos
ejemplos posteriores’.

En el siglo xv se multiplicaron los testimonios de los peregrinos, ante todo
franceses e italianos, sobre el reino del Preste Juan. Muchos de ellos siguen mencio-

*> No obstante, afirma Cerulli que hay documentos anteriores que ya lo atestiguan como
la Crénica de Alberico de Trois-Fontaines, escrita en la segunda mitad del siglo x111, que menciona a
«la nazione dei Cristiani sudditi del Preste Gianni» (Cerulli, 1943: 77), por lo que es anterior a la
de Jourdain de Sévérac, que suele tomarse como el primer testimonio de la ubicacién en Africa del
rey sacerdote.

* Se admite que tras la conquista de Saladino, los etiopes posefan la capilla de la Invencién
de la Cruz en el Santo Sepulcro y un espacio propio en la gruta de la Natividad en Belén. Sobre los
cristianos etiopes en Jerusalén en tiempos del Reino Latino, véanse también los trabajos de Emery
van Donzel (1999) y de Baldridge (2012: 20).

> El titulo de mi trabajo es «;Podia el Preste Juan detener o desviar las aguas del Nilo?...»,
Mélanges de la Casa de Veldzquez (en prensa). Lo singular de la leyenda es que refleja en Occidente el
poderio del Preste Juan con el teldn de fondo de las relaciones conflictivas entre el sultdn de El Cairo
y el reino cristiano de Etiopfa.



nando los magnificos poderes que atribuian al emperador de Abisinia para detener
o desviar las aguas del Nilo privando a Egipto de su fuente de vida. Un testimo-
nio muy interesante es el del viajero y diplomdtico flamenco Ghillebert de Lannoy,
que, después de muchos servicios prestados a diversos nobles y reyes, incluido un
primer viaje a Tierra Santa®, fue enviado en 1421 por Enrique V de Inglaterra de
nuevo a Palestina. Su cometido era valorar sobre el terreno hasta qué punto era via-
ble resucitar el reino cristiano de Jerusalén. En sus viajes por Oriente, que se exten-
dieron hasta 1423 y que recogi6 en Les Pélerinages de Surye et de Egipte, sefialé que
el Preste Juan podria desviar las aguas del Nilo, pero que no lo hacia para que no
murieran de hambre los numerosos cristianos que vivian en Egipto. Igualmente
indicé que el soldin de Egipto impedia pasar a los cristianos de Occidente tanto
por el mar Rojo como ascender por el Nilo a fin de evitar que se entrevistaran con
el Preste Juan y se aliaran los cristianos para hacerle la guerra (Cerulli, 1943: 221-
222; Marinescu, 1994: 15, nota 4)’.

Jean de Lastic, maestre de los Caballeros de Rodas, escribié el 3 de julio de
1448 una carta al rey Carlos VII de Francia para comunicarle que habfa recibido la
noticia de que el Preste Juan, «/ndorum Imperator», habia obtenido una gran victo-
ria sobre los sarracenos (Donzel, 2000: 123). Con testimonios como estos, el inte-
rés por entablar relaciones con el Preste Juan fue creciendo en toda Europa. En la
Peninsula Ibérica la noticia sobre los poderes que el Preste Juan tenia sobre las aguas
del Nilo debi6 de llegar mds tarde. No los menciona Pero Tafur en sus Andanzas y
viajes ni tampoco alude Breidenbach a esos poderes extraordinarios en su Vigje de
la Tierra Santa. Parece que los testimonios mds antiguos en la Peninsula Ibérica son
los de Diego de Mérida, que viajé por Tierra Santa y Egipto entre 1507 y 1512: «E
asy mesmo es de saber que los indios por toda la tierra del Soldan et en Jerusalén
no pagan un marauedi, como si fuesen de la tierra naturales. Esto porque el Soldén
paga cada ano al Preste Juan tributo por el Nilo, que lo podria destruir et tienen
entre si desta causa concierto» (Diego de Mérida, 1945: 45-46).

No muy posteriores debieron de ser los empenos del portugués Alonso de
Alburquerque, que pidié a su rey trabajadores de Madeira para lograr ese deseo de
dejar a Egipto sin agua. Otra consecuencia de los poderes que se atribufan al Preste
Juan fueron los frecuentes testimonios de peregrinos que hablan de la exencién que
disfrutaban los cristianos etiopes de pagar en Jerusalén los peajes que se cobran a
los cristianos de otras sectas. Dicho privilegio hay que interpretarlo como una senal
del reconocimiento que los sultanes de El Cairo profesaban el monarca de Etiopia.
El dominico alemdn Felix Fabri, por ejemplo, que viaj6 dos veces a Tierra Santa (en
1480 y en 1483-4), se refiere genéricamente a la gran autoridad del soberano de Etio-
pia (Cerulli, 1943: 305) y Francesco Suriano, que residié mucho tiempo en Jerusa-

¢ Acompafié en un primer viaje a Palestina y Egipto a Jean de Werchin. Luego sirvié en
diversos cometidos a Juan sin Miedo y a Felipe el Bueno.

7 Los viajes de Ghillebert de Lannoy fueron publicados en el siglo x1x con el titulo Voyages
et ambassades de messire Guillebert de Lannoy, 1399-1450 (Mons, Hoyois, 1840); y luego como Oeu-
vres de Ghillebert de Lannoy, voyageur, diplomate et moraliste (Lovaina, Imprimerie Lefever, 1878).
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1én, anota que «questi in Hierusalem sono exempti de tributo del Soldano, et de ogni
altra angaria, come siamo noi» (Cerulli, 1943: 345). Asimismo, el alemdn Arnold von
Harff, que viaj6 entre 1496 y 1499 por varios paises mediterrdneos y Tierra Santa,
anotd que los cristianos abisinios llegaban a Jerusalén con el privilegio de llevar sus
estandartes y banderas en la mano (Pankhurst, 2000: 32)%.

Hay que esperar hasta el ltimo cuarto del siglo xv para comprobar c6mo
esa alianza sofiada con el soberano etiope empieza a resquebrajarse. Algunos viajeros
como el franciscano Grifon de Flandes se cuestionan que el soberano etiope pueda
ser el Preste Juan y el dominico Pietro Ranzano se contenta con decir que el Preste
Juan debe de ser soberano de otro reino, pero no de Etiopia (Gautier-Dalché, 2012).

Pero lo més sorprendente de esta leyenda es que ya a finales del siglo x1, es
decir, antes de que culminara con éxito la Primera Cruzada y mucho antes de que
Otto de Freising hablara del Preste Juan, hay noticias recurrentes en fuentes drabes
sobre los poderes de los monarcas etiopes para bloquear o desviar las aguas del Nilo.
¢Cudl pudo ser el origen de tal leyenda? Donzel (2000: 121) cree que su origen, mds
que con el bajo nivel del Nilo, que fue normal en aquel periodo, tuvo que ver con
las luchas sociales que produjeron un considerable descuido de los sistemas de irri-
gacién. Posteriormente dichas hambrunas pudieron atribuirse en Egipto al poder
de Etiopia sobre las aguas del Nilo, a la vez que en Etiopia esos supuestos pode-
res se asumieron como un instrumento para defender a los coptos egipcios de sus
opresores musulmanes (Baldridge, 2012). Todo hace pensar que estamos ante una
leyenda tradicional de Etiopia que se atribuyé al Preste Juan a principios del siglo x1v,
cuando empez6 a sospecharse que su reino se encontraba en Etiopia. Asi, por una
coincidencia fortuita de tradiciones histéricas, se divulgé ampliamente la leyenda
etiope en Occidente, a la vez que la fama del Preste Juan fue revitalizada dentro de
la cristiandad al quedar investido nuestro personaje de estos formidables poderes.

2. ELPRESTE JUAN'Y EL DESPERTAR DEL INTERES
DE LOS ETIOPES POR ROMA

A las informaciones de los peregrinos europeos sobre el Preste Juan hay que
anadir la que podfan proporcionar los etiopes que llegaban a Roma o a otras ciuda-
des europeas para establecer alianzas politicas, adquirir tecnologfa o conseguir acuer-
dos religiosos. La conexién de Etiopia con Occidente se iba a iniciar necesariamente
por dos vias: las relaciones comerciales de los puertos occidentales con Alejandria, a

8 Von Harff fue un auténtico etnolingiiista avant la lettre que recogié en el relato de su
viaje palabras de las lenguas que escuché y costumbres de los paises por donde pasé (bretén, eslo-
veno, turco, vasco, hebreo, drabe, albanés, hiingaro, sirio, amdrico (etiope), armenio). He consul-
tado la edicién inglesa: The pilgrimage of Arnold von Harff, knight: from Cologne through Italy, Syria,
Egypt, Arabia, Ethiopia, Nubia, Palestine, Turkey, France, and Spain, which he accomplished in the
years 1496 to 1499, ed. Eberhard von Groote y Malcolm Letts, London, Hakluyt Society, 1946; hay
reimpresién de 2010.



donde acudian mercaderes etiopes; o la presencia en Jerusalén de monjes y peregri-
nos abisinios. Dado el interés de mercaderes mediterrdaneos (sobre todo venecianos,
aragoneses y portugueses) por establecer relaciones comerciales o alianzas politicas
con alguien tan poderoso como el Preste Juan, estos viajeros etiopes llamaron pode-
rosamente su atencién. Obviamente, en cuestiones religiosas quien mads interesado
estaba en establecer alianzas con el Preste Juan era el pontifice de Roma, ya que se
desconocia casi todo de aquel mandatario cristiano.

Estos contactos estén documentados al menos desde finales del siglo x1v,
cuando varios embajadores del emperador de Etiopia llegaron a Mildn en 1395 para
felicitar a Gian Galeazzo Visconti con ocasién de su nombramiento como duque.
Mucho mejor conocida es la embajada etiope, capitaneada por el florentino Anto-
nio Bartoli, que lleg6 a Venecia en 1402 con regalos de su soberano el zegus Dawit
(1379/1380-1413). Poco después, en 1404, se menciona la llegada de tres etiopes a
Roma. Se hizo luego relativamente frecuente que los embajadores etiopes llegaran
a Occidente tras acudir en peregrinacién a Jerusalén, como los dos sacerdotes que
en noviembre de 1407 son mencionados en Bolonia, y que tenian la intencién de
visitar Padua, Roma y Santiago de Compostela (Marinescu, 1994: 17)°.

El siglo xv significé para Etiopia el establecimiento de continuos contactos
diplomadticos con Occidente. Quizd el mds célebre de estos encuentros se produjo
cuando en 1441 Zara Yacob hizo llegar a cuatro emisarios etiopes desde Jerusalén
al concilio de Florencia encabezados por el clérigo etiope Petros (Cerulli, 1933).
Este concilio, reunido para la reforma de la Iglesia de Occidente, tenia por objetivo
principal la unién de las Iglesias Orientales con Roma con vistas a coordinar las
fuerzas frente al Imperio otomano, que no dejaba de extenderse a Occidente. Los
etiopes fueron recibidos como emisarios del Preste Juan y alli pudieron los etiopes
entrevistarse con Eugenio IV, pero de poco sirvié que los emisarios etiopes repitie-
ran que en su reino ningiin monarca habia llevado el nombre de Preste Juan. En
dicho concilio no se produjeron acercamientos importantes entre la Iglesia liderada
por Eugenio IV y la etiope de Zara Yakob, probablemente porque Petros, enviado
desde Jerusalén, carecia de poderes oficiales de negociacion.

La creencia europea de que los etiopes eran los sibditos del Preste Juan les
abrié muchas puertas en Italia. Hay constancia de que a mediados del siglo xv fue-
ron recibidos en Roma algunos embajadores abisinios (Elli, 2017: 415-445), segu-
ramente los tres representantes que Zara Yaqob envid para entrevistarse también en
Népoles con Alfonso de Aragén. Aunque este encuentro no produjo grandes avan-
ces, no mucho después las relaciones entre Roma y el cristianismo etiope entraron
en una nueva fase, pues unos afos mds tarde Nicolds V (1447-1455) y el papa valen-
ciano Calisto III (1455-1458) enviaron emisarios al zegus con cartas para invitarle
a participar en las operaciones contra los turcos. Asi lo demuestran las misivas que

? Parece que no era tan extrafio en el siglo Xv que peregrinos abisinios acudieran a Com-
postela. Por lo general desembarcaban en Barcelona y viajaban luego a pie hasta Galicia (Marinescu,

1994: 18).

CUADERNOS D



52

O-00

P 45

L CEMYR, 32, 2024

SD

NG
)

UADERNC

Cl

intercambiaron el papa y Alfonso V de Aragén con los etiopes, quienes expresaron el
deseo de alcanzar la unién entre la Iglesia catélica y la etiope (Cerone, 1903). Mien-
tras tanto, la imagen legendaria del Preste Juan seguiria en Occidente por mucho
tiempo, en buena medida gracias a las obras de ficcién.

3. LOS ENCUENTROS Y EMBAJADAS CON ALFONSO
EL MAGNANIMO (1416-1458)

En la corte aragonesa se tenfan noticias del Preste Juan al menos desde fina-
les del siglo x1v. Documentos de la Corona de Aragén mencionan un documento
segun el cual Juan I de Aragén pidi6 en 1391 a Gaston Phoebus, conde de Foix, que
enviase a la corte del Preste Juan a un franciscano que habia vivido alli muchos afios
(Marinescu, 1994: 17). Con estos antecedentes, resulta fécil explicar los contactos
posteriores entre Alfonso V de Aragén y los embajadores de Etiopia.

La curiosidad del monarca aragonés Juan I por todo lo oriental y las rela-
tivamente frecuentes llegadas de embajadores etiopes a Roma vienen a justificar la
oportunidad de la carta de Yeshaq I que dos embajadores etiopes, uno cristiano y
otro seguramente musulmdn, entregaron a Alfonso el Magndnimo en Valencia en
1427. Dicha entrevista tuvo lugar en presencia del cardenal de Foix, que actuaba
como legado del papa Martin V ante el rey. La carta planteaba una alianza entre
pueblos cristianos, que estaban muy alejados entre si, para doblegar a los mamelu-
cos (Marinescu, 1994: 18). La carta no quedé sin respuesta del rey Alfonso, pues
un memorial aragonés de 1428 menciona a dos embajadores que enviaria el rey ara-
gonés como respuesta a la embajada etiope: su confesor Felip Faiadell y un valen-
ciano llamado Pere de Bonia. Parece que acompanaban a ambos varios «maestres
de les cequies» (probablemente maestros en la acufiacién de moneda) y se hablaba
de sellar la alianza con un doble matrimonio. Yeshaq habia manifestado su interés
en casarse con una mujer de la familia de Alfonso, quizd Juana, una de sus primas,
que serfa emperatriz de Etiopia; el otro matrimonio serfa entre el hermano del rey,
el infante don Pedro, y una princesa de la familia imperial etiope. Los embajadores
del rey aragonés debfan preparar la manera en que pudieran culminar los mencio-
nados intercambios para celebrar los esponsales, habida cuenta de que el proyecto
tropezaba con todos los obstdculos de la larga distancia y todos los impedimentos
del solddn de El Cairo para que estas relaciones llegasen a buen puerto (Marinescu,
1994: 21; Beshah y Aregay, 1964: 13-14). Tras muchos inconvenientes, parece que
la comitiva de vuelta hacia Etiopia formada por los embajadores etiopes y aragoneses
junto con los profesionales mencionados se ponfa en marcha el 30 de junio de 1428.
Todo indica que los aragoneses de aquella primera embajada nunca llegaron al pais
del Preste Juan, ni siquiera se sabe qué fue de Pere de Bonia (Marinescu, 1994: 23).

En 1430 se mencionan cinco embajadores etiopes, seguramente religiosos,
que llegaron a la corte de Alfonso el Magndnimo. Enviados por el mencionado Yes-
haq (seguramente poco antes de morir asesinado en 1429), se dirigian en peregrina-
cién a Santiago de Compostela, viaje que no pudieron culminar debido a las guerras
de Alfonso de Aragén contra su primo Juan II de Castilla.



Embajadores de Zara Yakob (1434-1468), hermano de Yeshaq, se entrevis-
taron en Népoles con Alfonso de Aragdn tras la muerte de Eugenio IV, cuando lle-
garon a Roma en 1448 para presentarse ante su sucesor Nicolds V (1447-1455). Los
asuntos que trataron con el rey de Aragén revelan que este monarca fue durante
mucho tiempo su principal interlocutor en Occidente y que no eran precisamente
las cuestiones religiosas las que primaban, sino mds bien negocios de asuntos comer-
ciales (artesanfa, comercio de tejidos) y sobre todo la necesidad de lograr la alianza
militar tanto tiempo sonada contra el solddn de Egipto. Estas relaciones cobrarian
pleno sentido en la Peninsula Ibérica mds adelante, justo cuando los portugueses
asumieron el compromiso de encontrar al Preste Juan.

Resulta muy elocuente en cualquier caso que un mensaje del rey aragonés
a Zara Yaqob, en 1450, recordaba que estarfa encantado de enviar esos profesiona-
les si se garantizaba su seguridad, ya que en la ocasién anterior, seguramente en la
embajada resenada ante Yesaq, toda una partida de trece stibditos habia perecido en
el viaje. También en 1450 el negus Zara Yaqob envié tres representantes al Ndpoles
de Alfonso de Aragén: el italiano Pietro Rombulo da Messina, que habia vivido ya
en Etiopia un tiempo, sirvié de guia a Michele, monje de Santa Maria di Gualbert,
y al moro Abou Omar. Hay constancia de que ese mismo afio de 1450 Alfonso V
escribi6 a Zara Yaqob diciéndole que prestara atencién al Nilo «cuyas aguas discu-
rren a El Cairo» (Cerulli, 1932: 35; Pankhurst, 2000: 32). Unos afios después el papa
valenciano Calisto III (1455-1458) intenté comprometer al zegus en las operaciones
contra los turcos. Se conservan las cartas que intercambiaron el papa y Alfonso V de
Aragdn y los etiopes, quienes expresaron el deseo de mantener la unién de las iglesias.

4. ENRIQUE EL NAVEGANTE, ALFONSO V DE PORTUGAL
(1438-1481) Y EL MAPA DE FRAY MAURO

La primera referencia del principe don Enrique (1394-1460) al Preste Juan
se encuentra en la Crdnica dos feitos da conquista de Guiné por mandado do Infante
D. Henrique de Gomes Eanes de Zurara. Don Enrique, llamado modernamente
el Navegante, fue quien mejor representé el sueno de encontrar definitivamente al
Preste Juan y asi solucionar varios problemas pendientes de la cristiandad. Hermano
del infante don Pedro de Portugal (afios mds tarde protagonista del Libro del infante
don Pedro de Portugal) e hijo del rey Joao I y Felipa de Lancéster, consiguié que deja-
ran en sus manos las cuestiones maritimas en general y la exploracién de las costas
africanas en particular. Las carabelas de don Enrique habian llegado ya a Senegal
y entre 1442 y 1444 concibi6 el Navegante la posibilidad de alcanzar el reino del
Preste Juan, ya casi definitivamente localizado en Africa. Aunque este inmenso terri-
torio era desconocido en Europa, pensaba el Navegante que por la gran extension de
los dominios del Preste Juan quizd podria ser alcanzado desde su costa occidental
(Russell, 1997 y 2000). El proyecto de don Enrique se encuadraba perfectamente
en los deseos del papa Eugenio IV, quien se esforzaba por realizar una gran ofen-
siva general contra los turcos, pretendiendo para ello, como el infante portugués,
establecer relaciones con Etiopia, siempre misteriosa, pero de donde habian llegado
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varios emisarios. Parecia que el zegus, amenazado por los mamelucos de Egipto y
los musulmanes de Somalia, tenfa el deseo de colaborar con la cruzada occidental
(Milhou, 1998: 143).

Los objetivos concretos de don Enrique quedan expuestos de forma meri-
diana en el séptimo capitulo de la Cronica mencionada de Gomes Eanes de Zurara,
donde presenta cinco razones por las que interesaban las navegaciones atldnticas'.

Por otro lado, las relaciones matrimoniales entre miembros de las familias
reales de Portugal y de Aragén pudieron servir como catalizadores de ese interés por
conseguir localizar al rey sacerdote en sus dominios africanos. Por ello, no podemos
olvidar que Eduardo I de Portugal, que seria rey desde 1433 a 1438, hermano de
Enrique el Navegante, habia contraido matrimonio con la infanta Leonor de Aragén
el 22 de septiembre de 1428 en el monasterio de Santa Clara de Coimbra y, como
es logico, pudieron darse ocasiones propicias para que los cortesanos del més alto
nivel intercambiaran experiencias e informaciones (Russell, 2000).

Las representaciones cartograficas venian a ratificar la informacién de los via-
jeros o novelistas y Venecia era el lugar privilegiado para estar al tanto de cualquier
novedad. Precisamente fueron los gobernantes de Venecia junto con Alfonso V de
Portugal y su tio Enrique el Navegante quienes encargaron a fray Mauro un mag-
nifico planisferio que se termind de confeccionar poco después de 1450.

El mapa de fray Mauro, obra maestra de la cartografia medieval, ofrecia la
descripcion mds detallada que se habia intentado hasta la fecha de las tres partes del
mundo conocido. Especialmente rica es la descripcién de Etiopia y el Nilo, en cuyo
curso aparecen dibujadas unas puertas de hierro con las que el Preste Juan podia
detener sus aguas y desviarlas al desierto de Suddn'. La fuente de fray Mauro segu-
ramente fueron peregrinos etiopes, quizd los que llegaron a Roma en el verano de
1441 para asistir al concilio de Florencia (Salvadore, 2018: 6). Las notas explicativas
del mapa de fray Mauro hablan de 120 reinos que le prestan tributo al Preste Juan
y de su ejército, que podia alcanzar un millén de hombres. A mediados del siglo xv
el Preste Juan alcanzaba en el imaginario colectivo sus mds altas cotas de poder.

1 La primera fue el deseo de descubrir la tierra mds all4 de Canarias y el cabo Bojador.
La segunda, encontrar cristianos y puertos para establecer relaciones comerciales, porque se podrian
traer a Portugal muchas mercancias desconocidas que se podrian vender ficilmente. La tercera fue
porque se decia que el poderio de los moros en aquella tierra africana era mayor de lo que se pen-
saba. En la cuarta se referia al hecho de que desde hacia 31 afios que guerreaba a los moros nunca
habia encontrado en la cristiandad un aliado que lo acompafiara en la guerra contra el poder del
islam, por lo que queria saber si en Africa habfa algtin principe cristiano dispuesto a ayudarlo en tal
empresa. Finalmente, la quinta razdn estaba relacionada con el deseo de extender la fe cristiana en
nuevos territorios, ganando para ello «todas las almas que querian salvarse». Véase ahora la edicién
de Aznar, Corbella y Tejera (2012).

""" El texto que acompafia a la imagen de las puertas es bien expresivo: «Porte de fero. Con
queste porte se faraue el Nilo andar per terra de negri e pocho in Egypto» (Falchetta, 2006: 162, texto
n.° *0403). hteps://engineeringhistoricalmemory.com/FraMauro.php?hid=662&cid.



https://engineeringhistoricalmemory.com/FraMauro.php?hid=662&cid

5. EL PRESTE JUAN EN LA NOVELA: DEL GUARINO MEZQUINO
AL LIBRO DEL INFANTE DON PEDRO DE PORTUGAL

La utilizacion del Preste Juan como personaje de ficcidn, adornado de poder
y riqueza sin igual, contribuy6 sin duda a acrecentar y prolongar su imagen uté-
pica. Asi, en el Guerrino Meschino, novela caballeresca compuesta hacia 1410 por
el italiano Andrea de Barberino, se refiere también al gran tributo que pagan los
sarracenos al Preste Juan para no perder el agua del Nilo, ya que puede bloquear
sus puertas (Cerulli, 1932: 33-34). Aunque seguramente la obra fue conocida en
Espafia en el siglo xv, no pudo ser leida en castellano hasta 1512, cuando se publicé
en Sevilla la Cordnica del noble caballero Guarino Mezquino en la traduccién de
Alonso Herndndez Alemdn'. Al final del Libro III, el capitulo 37 se titula «Cémo
se partié Guarino del Preste Juan y vido la India Menor y vido las puertas de hierro
que atraviessan el Nilo», donde podemos leer el asombro de Guarino ante tal mara-
villa (Barberino, 1548: 50v-51r).

La presencia del Preste Juan en el Libro del infante don Pedro de Portugal
obedece a otros motivos. En esta obra, que estd a medio camino entre el libro de via-
jes imaginario y el relato caballeresco, el reino del Preste Juan constituye la tltima
etapa y destino principal del viaje de don Pedro. El rey sacerdote recibe al infante
con una incomparable hospitalidad, le colma de regalos y acaba entregdndole una
carta para don Juan II de Castilla. Asi, a la vez que se destaca el magnifico poder y
la inmensa riqueza del Preste Juan, se equipara con él al rey castellano, que resulta
ser bien conocido en los confines del mundo y honrado por ser un monarca tan
poderoso (Roumier, 2011).

Pero ;por qué Juan II aparece aqui en relacién estrecha con este personaje
fabuloso si las crénicas de la época no revelan ninguna relacion entre ambos? La res-
puesta se encuentra seguramente en los méviles que llevaron a su autor, el hipotético
Goémez de Santisteban, a componer una obra tan imaginativa y extrafia como esta
en un contexto politico tan preciso. La obra debié de redactarse antes del periodo
1464- 1466", cuando el condestable don Pedro de Portugal, hijo del infante viajero
don Pedro, fue titulado rey de Aragén durante la Guerra Civil Catalana y recono-
cido como conde de Barcelona durante los dos anos mencionados con el nombre de
Pedro IV de Barcelona. El condestable portugués sucedia en el cargo a Enrique IV
de Castilla, que habia renunciado por la presién de la nobleza castellana'®. En el

'2 La obra fue reimpresa en la misma ciudad en 1527 y en 1548. Para la version espanola,
sigue siendo imprescindible la tesis doctoral de Nieves Baranda (1991).

'3 Margarida Sérvulo Correia adelanté la fecha a 1450-1457, los afios en que el condesta-
ble don Pedro, hijo del infante don Pedro, estuvo en Castilla dedicado a enaltecer la imagen de su
padre, muerto en Alfarrobeira acusado de traicién (Correia, 2000, citado por Gonzdlez Roldn, 2020:
19). No parece mal fundada esta teoria, pero pienso que la fecha posr guem habria que retrasarla al
menos hasta 1454, cuando murié el rey castellano.

' Fue el 27 de octubre de 1463 cuando ofrecieron la corona de Aragén al condestable
Pedro de Portugal, nieto de Jaime II de Urgel, el pretendiente al trono derrotado por Fernando de
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Libro del infante don Pedro de Portugal Juan 11 de Castilla y el infante don Pedro de
Portugal demostraban haber mantenido mejores relaciones con el Preste Juan que
el primo del rey castellano, Alfonso el Magndnimo, que en vida pudo presumir de
haber intercambiado varias embajadas con el «auténtico» Preste Juan, el regus de
Etiopfa, como hemos visto antes. En consecuencia, para cualquier lector no muy
avisado, el condestable, formado en la corte de Juan II, se presentaba como un can-
didato del méximo prestigio al trono de Aragén por ser hijo de quien se habia entre-
vistado con el Preste Juan.

6. ELPRESTE JUAN EN LA POESIA Y LAS CRONICAS
CASTELLANAS DEL SIGLO XV

Aunque de forma menos cercana que en Portugal y en Aragén, el Preste
Juan estuvo en boca de las élites intelectuales de Castilla a lo largo del siglo xv. Por
recoger un ejemplo senero, quiero iniciar el recorrido con este «Dezir que envié Juan
Alfonso de Baena al senor Rey sobre las discordias por qué manera podian ser reme-
diadas», que Dutton y Gonzdlez Cuenca fechan como anterior a 1433. En dicho
poema el recopilador del Cancionero que lleva su nombre se permite dar consejos a
su rey Juan II para que dialogue con los infantes de Aragén y asi se puedan evitar
las disensiones en su reino siguiendo como modelo el reinado de Alfonso VIII. A lo
largo de sus 1751 versos, Baena presume de ser persona muy instruida y encadena
una larga serie de estrofas, que empiezan con la frase «Yo lei...», en las que nom-
bra a reyes y personajes mitolégicos de la Antigiiedad. Resulta muy elocuente para
nosotros que el Preste Juan aparezca como uno mds entre varios reyes en la estrofa
32, vv. 243-250:

Yo lei de Taburldn,

muy mayor que Constantino

nin que Marco nin Latino

e mayor que Preste Juan;

e lef del grand Solddn

e del muy fuerte Morato,

e de otros que non relato,

que fueron después de Addn (Dutton y Gonzélez Cuenca, 1993: 745).

Tamerldn, Constantino, Latino el rey del Lacio, el gran sultdn que ha de
ser Saladino y Morato como se conocfa a Murat son los magnates con quienes se
codea nuestro Preste Juan. En la estrofa anterior habfa citado a varios héroes caba-
llerescos: Florestdn, Amadis, Lanzarote, Baldovin, Camelote, Galaad y Tristdn; y
en la siguiente, a Ferndn Gonzidlez, al Cid y al rey don Rodrigo. Como vemos, a los

Antequera en el Compromiso de Caspe. El condestable don Pedro tomé posesién en enero de 1464
y fue conde de Barcelona hasta el 29 de junio de 1466, fecha en que murié.



héroes caballerescos siguen reyes extranjeros y de la Antigiiedad antes de referirse a
los castellanos. La cuestién es importante, pues es ficil deducir que Baena lo con-
sidera un importante personaje histérico.

El célebre viajero Pero Tafur, que viajé por Oriente y el centro de Europa
entre 1436 y 1439, demuestra un gran interés por el Preste Juan cuando se desplaza
hasta el monasterio de Santa Catalina, en el monte Sinai. Resulta interesante com-
probar que se refiere en dos ocasiones a nuestro personaje y lo hace con informa-
ciones que proceden de dos tradiciones muy distintas. Hablando de la vinculacién
del patriarca de Alejandria con el monasterio de Santa Catalina explica que «Este
patriarca elige patriarca para embiar a la India mayor al Preste Juan, por muerte del
que alld estd e, aun estando yo alli, eligié patriarca e lo embi6é» (Tafur, 2018: 154).

Efectivamente, los cristianos etiopes dependian del patriarca de Alejandria,
quien nombraba al sucesor del patriarca etiope. Pero cuando Tafur se encuentra
con Nicolo Conti, este le habla de un Preste Juan totalmente fabuloso que viene a
identificarse con el de su famosa carta. Conti le dice cémo fue su recibimiento” y
le habla de su poder: «Cémo era muy grande sefior e que tenia veinte y cinco reyes
a su servicio, pero estos no eran grandes hombres, e atin muchas gentes de aquellos
que no han ley ninguna e siguen el rito gentilico, le obedecen» (Tafur, 2018: 158).

Y siguen luego explicaciones detalladas de Conti sobre la eleccién del Preste
Juan, su riqueza, asi como de seres y fenémenos maravillosos, que por lo general
tenfan precedentes librescos. El libro de Tafur debié de redactarse hacia 1454, pero
no se publicé hasta 1874, asi que no pudo ser decisiva su influencia en su tiempo.
No obstante, resulta un testimonio precioso para ejemplificar con claridad cémo se
cruzaban las ideas que circulaban al respecto en la Castilla de mediados del siglo xv.

Por diversas vias pudieron llegarles noticias a los Reyes Catdlicos sobre la
imagen utépica del Preste Juan. Una fuente de gran autoridad y muy divulgada fue
la Crénica Abreviada de Espana, de Mosén Diego de Valera, escrita probablemente
entre 1479 y 1481'. Nacido en 1412 y educado en la corte, Valera habia viajado
como hombre de confianza de Juan II por Francia, Bohemia, la corte del rey Alberto
de Austria, Inglaterra y Borgofa, por lo que fue tenido por uno de los hombres mds
informados de la época. Tras haber militado en el bando opuesto a Enrique IV, recu-
peré el favor real cuando en 1474 llegé al trono Isabel la Catélica, quien le encargd
varias obras, entre ellas la que nos ocupa, y pudo ser pieza clave en la politica pro-
pagandistica de los Reyes Catélicos. Las referencias al Preste Juan que ofrecia en su
crénica resultan por ello muy significativas, ya que la Vleriana fue concebida como
un speculum principis. Valera lo menciona al principio de su crénica, donde expone
la ubicacién de las tres Indias (cap. 3.°), gobernada cada una por un rey mago: la

5 «E yo como llegué a la India, fui levado al Preste Juan, el cual me recibié mucho bien e
fizo muchas mercedes, e me casé con esta mujer que aqui traigo, e estos fijos alld los uve, que cua-
renta afios que bivo en la India con gran deseo de volver a mi tierra» (Tafur, 2018: 156).

'® Impresa en 1582 (Sevilla, Alonso del Puerto), la Valeriana —como la denominé su autor-
goz6 de un inusitado éxito en los primeros tiempos de la imprenta, ya que se documentan veinte edi-
ciones entre 1482 y 1567.
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primera gobernada por Melchor, la segunda por Baltasar y la tercera por Gaspar.
Estos tres reyes estaban vinculados estrechamente al apdstol Tomds:

Estos bienaventurados reyes, consagrados en arzobispos por la mano del bienaven-
turado apéstol santo Tomds, después del martirio suyo, juntos con los reyes a ellos
subjetos y con todos los otros prelados y grandes hombres principales de las Indias,
acordaron de elegir un notable varén en memoria del apéstol a quien llamasen el
Patriarca Tomds, que en lo espiritual los instruyese y gobernase, a quien, como
a Santo Padre, en todo obedeciesen y, uno muerto, otro perpetuamente eligiesen
como en el tiempo presente se faze. Y porque los bienaventurados reyes no tenfan
fijos ni jamds los ovieron, ante se cree morir virgines, de consentimiento de todos
eligieron otro muy noble y virtuoso varén que en lo temporal los rigiese y gober-
nase y fuese soberano de todos y non tuviese nombre de rey ni de emperador, mas
se llamase Preste Juan, Sefior de las Indias, como hoy se llama, a quien siempre el
fijo mayor sucediese, como paresce por el capitulo treinta y tres del Libro de la vida
y obras de estos gloriosos Reyes Magos (Valera, 2009: 22-23).

Valera estd refiriéndose al Libro de los Reyes Magos, 1a obra que Juan de Hil-
desheim escribié hacia 1364, doscientos afios después de que sus reliquias santas fue-
ran trasladadas a Colonia”. En dicho libro este fraile carmelita teje un interesante
relato con leyendas procedentes de los evangelios apdcrifos y tradiciones orientales
que circulaban por Occidente para presentarnos al Preste Juan como heredero del
patriarca y apdstol santo Tomds y, en dltima instancia, de los Reyes Magos (Hil-
desheim, 2002: 140-141). Ademds, logra explicar la dificil recuperacién, por parte
de santa Elena, de los cuerpos de los Reyes Magos para trasladarlos a Constantino-
pla, y desde alli mucho después a Mildn y definitivamente a Colonia (Hildesheim,
2002: 165-170).

Una nota marginal del manuscrito 2037 de la Universidad de Salamanca,
fechado por su editora hacia 1490 (Herrera, 1993), recoge la misma leyenda en una
version de la historia de los magos'. Como en la obra de Hildesheim, se presenta
a los tres magos de Oriente reinando respectivamente en «las tres Indias»: Melchor
reiné en la primera India (rey de Arabia y de Nubia), Baltasar en la segunda (rey de

7 En efecto, Franco Cardini sefiala en su estudio monogréfico sobre los Reyes Magos que
«En el siglo x11 se sitta el episodio que podemos considerar central en toda la historia del culto de
los magos: la translatio de sus reliquias, en 1164, de Mildn a Colonia, en circunstancias dramdticas,
pero también significativas» (Cardini, 2001: 75). Y sigue diciendo que a partir de ese acontecimiento
«se fueron creando una serie de leyendas, reflejadas luego en textos alemanes, italianos, franceses e
ingleses: entre los siglos X1 y x11, tales leyendas quedaron sintetizadas definitivamente en un relato
orgénico y coherente gracias a los escritos de Jacobo de Vordgine y Juan del Hildesheim» (2001: 75).

'8 Laleyenda de los Reyes Magos circulé por la cristiandad occidental desde tiempos tem-
pranos en varios de los evangelios apdcrifos (Evangelio drabe de la Infancia, Evangelio armenio de la
Infanciay Evangelio siriaco de la Infancia). La Legenda aurea del obispo de Génova Jacopo de la Vora-
gine la convirtié en texto candnico antes de que el carmelita Juan de Hildesheim, probablemente
entre 1364 y 1375, diera a conocer su Historia trium regum, obra que gozaria de un éxito notable

(Cardini, 2001: 105).



Godolia y de Saba) y Gaspar en la tercera (rey de Tarsis y de Insula y Grisula). Pues
bien, después de que santo Tomds los elevara a la categoria de arzobispos y de que
muriera martirizado, nombraron en recuerdo del ap6stol al patriarca Tomds «que en
lo espiritual los instruyese, al cual como a Santo Padre obedeciesen en todo». Con
el tiempo y después de que transcurrieran muchas generaciones, «de concordia de
todos, otro muy noble e virtuoso varén eligieron que también en lo temporal como
en lo espiritual los rigiese y gobernase y fuese soberano a todos, sin tener nombre de
rey ni de emperador, mds lldmase Preste Juan, Sefior de las Indias, a quien siempre
el hijo mayor sucediese. Y asi se hace hoy» (Herrera, 1993: 46).

La historia formaba parte de los evangelios apécrifos tardios que buscaban
relacionar ese pasaje evangélico de san Mateo de la adoracién de los magos, tan
poco clarificador, con la evangelizacién del apdstol Tomds y con la pervivencia de
ese reino cristiano en la India.

Luego Valera menciona al Preste Juan en un 4mbito muy distinto: es en el
cap. 123, que trata Del rey don Enrique Tercero y de las cosas que en su tiempo pasa-
ron y de las grandes virtudes que en é| habia y de su temprana muerte:

Y fue tan deseoso de saber las cosas estrafias que envié caballeros de su casa no sola-
mente a los reinos cristianos y al Preste Juan, sefior de la Indias, mas al gran solddn
de Babilonia y al Tamurbeque y al Morato" y a otros grandes sefiores moros por
haber informacién de sus tierras y estados y costumbres, en que fizo grandes dispen-
sas, lo cual sin dubda procedia de grandeza de corazén, que mucho conviene a los
grandes principes saber la gobernacién de los semejantes de ellos (Valera, 2009: 313).

No se citan en las crénicas de este monarca otras embajadas distintas de las
dos promovidas para entrevistarse con el gran Tamerldn: la primera encabezada por
Herndn Sdnchez de Palazuelos y otra mds importante, la protagonizada por Ruy
Gonziélez de Clavijo. Pero lo relevante de esta afirmacién de Valera es que viene a
confirmar la creencia a finales del siglo de que envié «caballeros de su casa» también
en busca del Preste Juan, sefior de las Indias.

El Compendio Historial de Diego Rodriguez de Almela® refiere de forma muy
similar el envio por parte de Enrique III de emisarios a muchos reinos lejanos. El
final de la redaccién del Compendio Historial se fecha hacia 1487, pero seguramente
empez6 a confeccionarse antes que la Valeriana, asi que ambas crénicas pudieron
elaborarse en anos coincidentes. Si la informacién sobre Enrique III no procediera
de una fuente anterior a ambas, es mds probable que Valera tomara la informacién
de Almela, pues este nos ofrece un discurso con algunos datos que faltan en la Vale-

19" Se refiere asi al solddn de El Cairo, a Tamerldn y al sultdn turco Murad. Si Enrique III
(1390-1406) hubiera enviado mensajeros a entrevistarse con Murad I (1383-1389), hubiera sido des-
pués de muerto; seria igualmente imposible que los enviase a la corte de Murad II, pues el mandato
de este sultdn se iniciarfa en 1421.

2 El Compendio historial se ha conservado inédito hasta la reciente edicién de Concep-
cién Armenteros Lizana (Rodriguez Almela, 2000), por lo que su difusién no es comparable a la de
la Valeriana.
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riana*. Lo que nos importa ahora, al margen de la originalidad de cada cual, es
la creencia bien asentada en la corte de los Reyes Catdlicos sobre la posibilidad de
encontrar al fabuloso Preste Juan.

También en el Libro de las bienandanzas y fortunas, redactado por Lope Gar-
cia de Salazar entre 1471 y 1476, aparece nombrado el Preste Juan junto con Gogy
Magog, las amazonas, el gran Tamerldn y otros personajes histéricos, cuando nos
describe en el libro primero los paises que integran Asia.

No quedaria completo este acercamiento a la figura del Preste Juan en el
siglo xv sin referirnos a los tratados de armeria o blasén de armas. M. A. Ladero Que-
sada destacé la importancia de las imdgenes colectivas que el rey de armas™ ofrece a
la nobleza, o a quien aspiraba a entrar en ella, en estos libros a medio camino entre
la herdldica y la genealogia de la época de los Reyes Catélicos®. Son obras que ofre-
cen un patrén descriptivo similar yendo siempre de los linajes mds importantes a
los mds modernos. Entre los que se conservan en la Real Academia de la Historia,
Ladero se detiene en los que ofrecen informacién sobre el Preste Juan «porque es
un personaje que los medievalistas conscientes de su tradicién historiogréfica debe-
rian guardar siempre especial consideracién y reverencia» (Ladero Quesada, 1994:
224). Por mucho material heredado que tuvieran estos libros no cabe duda de que
esos nombres y blasones constitufan una realidad reverencial y para la mayorfa una
creencia que seguia vigente, por lo menos hasta la época de los Reyes Catdlicos. Ade-
mds, el hecho de estar escritos en castellano confiere a estos testimonios un valor
notable como tema que interesa en la historia de la literatura.

El primero de los textos que nos ofrece Ladero (1994: 228-230) es el con-
tenido en el Libro de los linajes mds pringipales de Hespana (RAH Coleccion Salazar,
9/267, ff. 1-2), donde se cuenta el origen del Preste Juan segtn la obra de Hildes-
heim con origen en los magos de Oriente y el apéstol Tomds*. El segundo (C. Sala-
zar 91271, ff. 262-265), de hacia 1520, pertenece al Recogimiento de nobleza, tratado

2 «Et fue tan deseoso de saber las cosas estranas, que inviaba caballeros de su casa non
solamente a los reyes cristianos y al Preste Juan de las Indias, mas aun al gran solddén de Babilonia y
de Egicto [sic] y al toboymeque [sic], que quiere decir en nuestra lengua vulgar castellana ‘sefior del
fierro’, et al almorate [sic], que es el gran turco, et a los reyes de Tunez y de Fez y de Marruecos y a
otros grandes reyes y sefiores moros, por haber informacién de sus tierras y estados y costumbres, en
que hizo grandes espensas, lo cual sin duda procedia de grandeza de corazén, que muiso conviene a
los grandes principes saber de los semejantes» (Rodriguez de Almela, 2000: 599-600).

22 Se daba el nombre de «rey de armas» al titulo que al final de la Edad Media los reyes
otorgaban a los caballeros mds cualificados para registrar los blasones y los atributos herdldicos de
la nobleza mds distinguida.

% Dicho patrén suele comprender estos componentes: 1) Incluyen al principio un #ratado
de blasén de armas explicando su origen. 2) Se dedica una parte a las armas de todos los reyes y prin-
cipes del mundo conocido, entre los que el Preste Juan suele ocupar el primer lugar. 3) Se ofrece un
resumen de la historia de Espafia desde sus origenes mds remotos. 4) Se ordenan los linajes nobles
por orden de importancia. 5) Se intercalan a veces restimenes histéricos de los principales reinos y a
veces de las Ordenes Militares (Ladero Quesada, 1994: 222-223).

¢ El texto reproduce otros que encontramos en el Libro de los Reyes Magos (Herrera,

1993: 40).



que se atribuye a alguien apellidado Castilla, rey de armas de los Reyes Catdlicos
y Carlos V.

No hay duda de que era un lugar comin en la historiografia de la época.
Asi que a nadie debe extranar que

El 30 de abril de 1492, la cancilleria de los Reyes Catdlicos expedia unas creden-
ciales que su enviado Cristdbal Colén habria de entregar, al parecer, al Gran Kan
de Catay, al Preste Juan y al descendiente, musulmdn por supuesto, de Tamerldn.
Se entiende perfectamente que los Reyes Catdlicos hayan pedido la ayuda del Gran
Kan, por lo que se imaginaba de su benevolencia hacia el cristianismo. M4s extrana
es la presencia del segundo destinatario, el Preste Juan, por lo que hemos dicho de
la certidumbre, en aquel entonces, de su localizacidn africana; eso se explica por
la creencia de que las Indias etiépicas abarcaban no sélo el Africa negra, sino tam-
bién parte de Asia (Milhou, 1998: 143).

7. CONCLUSIONES

La mayoria de los estudios sobre el Preste Juan se han centrado en los dos
primeros siglos de su historia en la escena europea. La critica se ha interesado sobre
todo por la veracidad de la noticia de Otén de Freising, la ubicacién de su reino
fabuloso, las intenciones del cronista alemdn, el personaje histérico que pudo haber
detrds del rey sacerdote, el autor real de la carta remitida por el Preste Juan a los dos
emperadores (el bizantino y el del Sacro Imperio Romano Germdnico) y al pontifice,
el objetivo de quien la escribié, etc. El interés por el Preste Juan reaparece durante
la Quinta Cruzada, y con las noticias de los viajeros comisionados por Inocencio IV
(Piancarpin, Longjumeau, Rubruck, etc.) para localizarlo en Asia. No mucho des-
pués, con el fin de las Cruzadas y la informacién poco convincente sobre el Preste,
su importancia histdrica en los paises centrales de Europa (Francia, Gran Bretana,
Alemania e Italia) se iba a diluir durante la pax mongolica.

Sin embargo, en cuanto se asume su ubicacién en Etiopia, la leyenda adquiere
una nueva vitalidad y el centro del interés para dar con su paradero se traslada a los
reinos de la Peninsula Ibérica. Asf{ vemos cémo, desde la toma de Ceuta en 1415,
los esfuerzos de Enrique el Navegante por localizar a este rey de reyes tan poderoso
perviven a lo largo de toda su vida. No mucho después serian resucitados por los
monarcas de Portugal Juan IT y Manuel I propiciando con esa quimérica bisqueda
la época dorada de los Descubrimientos en Portugal.

En la Corona de Aragén seria Alfonso V, rey de Ndpoles de 1442 a 1458 y
monarca muy préximo a Roma, quien liderarfa esa carrera por entablar relaciones
con el Preste Juan aprovechando las facilidades que le ofrecian las embajadas de etio-
pes a Roma y Tierra Santa, enclaves a donde llegaban los cristianos abisinios como
embajadores o como peregrinos. No se nos escapa que las relaciones matrimonia-
les entre miembros del reino de Aragén y de Portugal, en concreto de Eduardo I
de Portugal y Leonor de Aragén, pudieron facilitar el intercambio de informacién.

Esta pugna velada entre Portugal y Aragén por dar con el Preste Juan puede
justificar muy bien la preeminencia de Juan II de Castilla en el Libro del infante don
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Pedro de Portugal como receptor de la carta que el Preste Juan otorgé a don Pedro
para que se la entregara al rey castellano a la vuelta de su viaje. Asi, en dicho Libro,
Juan II de Castilla y el infante don Pedro de Portugal demostraban haber mantenido
mejores relaciones con el Preste Juan que Alfonso de Aragén, primo del rey caste-
llano, quien en vida podia presumir de haber intercambiado varias embajadas con
el «auténtico» Preste Juan, el zegus de Etiopia, como hemos visto antes. El mismo
objetivo pretendian lograr tanto Valera como Rodriguez de Almela al poner el nom-
bre del Preste Juan junto al del Tamerldn, a quien Enrique III, padre de Juan Il y
abuelo de Isabel la Catélica, habia enviado su célebre embajada en 1403.

REeciBIDO: 10-04-2023; ACEPTADO: 16-05-2023
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UNA COMUNIDAD TEXTUAL IDEAL SEGUN RODRIGO
JIMENEZ DE RADA: SOBRE LA EFICACIA DE ARISTOTELES
Y ALEJANDRO MAGNO EN LA CONFIGURACION
DE UN SABER LETRADO*

Amaia Arizaleta**
Université de Toulouse

RESUMEN

El capitulo v1 de la seccién v del Dialogus libri vitae, escrito por el arzobispo de Toledo
Rodrigo Jiménez de Rada hacia 1214, ofrece algunos elementos relativos a la funcién de
los eclesidsticos letrados en una comunidad ideal. Este pasaje constituye una muestra inte-
resantisima del fenémeno de transmision del saber en la peninsula ibérica y la cuenca del
Mediterrdneo durante los siglos x11 y x111. El discurso del arzobispo se elabora en torno
a la racionalidad politica y a la autoridad aristotélica como fuente de filosofia natural, y
argumenta que el saber letrado (representado por Aristdteles) es esencial para la formacién
del monarca (Alejandro). A partir de los estudios de fondo de Pick (2004) y Gonzdlez Dié-
guez (2017), y a la espera de realizar un trabajo completo sobre la seccién v en su conjunto,
anadiré alguna propuesta sobre materiales que pudieron contribuir a la escritura de dicho
capitulo, defendiendo que la identidad letrada fue asumida como rasgo discriminante por
una comunidad de individuos que compartieron lecturas y saberes, la situada en el radio
de accién de la catedral toledana en los primeros afios del siglo x111.

PavaBrAs CLAVE: Dialogus libri vitae, clerecia, saber, traduccién, sociedad ideal, Rodrigo
Jiménez de Rada, Aristételes, Alejandro Magno.

AN IDEAL TEXTUAL COMMUNITY ACCORDING TO RODRIGO JIMENEZ DE RADA:
ON THE EFFICIENCY OF ARISTOTLE AND ALEXANDER THE GREAT
IN THE SHAPING OF LITERATE KNOWLEDGE

ABSTRACT

Chapter v1 of section v of the Dialogus libri vitae, written by the archbishop of Toledo
Rodrigo Jiménez de Rada around 1214, offers some elements concerning the function
of learned ecclesiastics in an ideal community. This passage is a very interesting example
of the phenomenon of the transmission of knowledge in the Iberian Peninsula and the
Mediterranean basin during the 12 and 13* centuries. The archbishop’s discourse is built
around political rationality and Aristotelian authority as a source of natural philosophy,
and argues that learned knowledge (represented by Aristotle) is essential for the formation
of the monarch (Alexander). Drawing on the seminal studies by Pick (2004) and Gonzélez
Diéguez (2017), and pending a complete work on section v as a whole, I will add some
suggestions about materials that may have contributed to the writing of this chapter, arguing
that literate identity was assumed as a discriminating trait by a community of individuals
who shared readings and knowledge, the one located within the radius of action of the
Toledo cathedral in the early years of the thirteenth century.

KEeywoRrbps: Dialogus libri vitae, clergy, learning, translation, ideal society, Rodrigo Jiménez
de Rada, Aristotle, Alexander the Great.
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0. INTRODUCCION

El capitulo v1 de la seccién v del Dialogus libri vitae (Ferndndez Valverde,
1999: 308-309)", compendio teoldgico de doctrina cristiana revestido de apologética
y polemismo antijudio para Pick (2004: 139) y Mantas Espafa (2018: 244), «<moné-
logo en [...] que se intenta convencer a un judio del cumplimiento de las profecias
del Antiguo Testamento en el nuevo, a través del mesianismo de Jests», segtin Ayala
(2017: 36), fue escrito hacia 1214 por Rodrigo Jiménez de Rada?, arzobispo de
Toledo desde 1209 hasta 1247 y figura central de la historia intelectual castellana
del siglo x111. La obra ha de ser leida en el amplisimo marco de la transferencia de
saberes e interdependencia transcultural en el espacio euromediterrineo (Kénig,
2011). El Dialogus —y muy especialmente el capitulo que nos ocupa— constituye un
ejemplo perspicuo de polinizacién cruzada entre redes epistémicas (Hermans, 2019;
Burnett & Mantas-Espana, 2014), donde su autor escogioé articular componentes
aristotélico-alejandrinos con cuestiones vinculadas a las preocupaciones escatol6gi-
cas contempordneas, a menudo expresadas en otros textos mediante la palabra pro-
fética (Carabias Orgaz, 2021: 289).

La seccién v del Dialogus constituye el eje del tratado (Pick, 2004: 139) por
su originalidad, pues en ella fue Rodrigo mds alld de las informaciones relativas,
segun las creencias judias, al Mesias, la Edad Mesidnica, la resurreccién y el tiempo
venidero a las que tenian acceso los cristianos. En efecto, Rodrigo, autor cristiano,
con el fin de desmontar las ideas de los judios sobre la edad mesidnica (en su parecer
contradictorias y fabulosas), empleé tempranamente fuentes hebreas, hecho que hace
destacar su figura en el panorama polemista de su época (Pick, 2004 : 139; Gonzi-
lez Diéguez, 2017: 238). Por supuesto, conocia bien el arzobispo a la poblacién judia
de Toledo, la cual tuvo parte en la empresa de acrecentamiento de su propio poder

* Estas paginas se enmarcan en el Proyecto de Generacién de Conocimiento (2023-2026)
«Minores: Construir la memoria de las élites periféricas en la Corona de Castilla y el reino de Nava-
rra (ss. x-xv)», PID2022-138387NB-100 y forman parte de una investigacién en curso, «El pequefio
mundo de la élite intelectual hispdnica (primera mitad del siglo x111)», la cual se puso en marcha en
2022 gracias a una beca del Warburg Institute. Agradezco a los evaluadores anénimos sus criticas
constructivas, que han contribuido a mejorar sustancialmente este trabajo.

** ORCID: https://orcid.org/0000-0002-7265-5423. E-mail: amaia.arizaleta@univ-

tlse2.fr.

' A partir de ahora, Dialogus. De la obra, dividida en ocho libros precedidos de un prélogo,
ha llegado hasta nosotros un solo manuscrito (Marcos Rodriguez, 1962). Ferndndez Valverde (1999:
172) indica que se habrian perdido al menos dos manuscritos de la obra, el original, de 1214, y la
copia de 1318, de la que es copia a su vez el que se nos ha conservado, cédice 2089 de la Biblioteca
Universitaria de Salamanca, del siglo xv.

2 Su editor fecha la obra en 1214. L. Pick (1998: 96-97) sefiala tres elementos de datacién
interna del texto que conducirian a los afios de 1197, 1214 y 1218, apuntando a la posibilidad de que
el afio de 1197 sea mds bien el terminus a quo de la composicién del Dialogus. En cuanto a la autoria
del texto, sigo a Ayala Martinez (2017: 41): «En cualquier caso, fuera [Rodrigo Jiménez de Rada] o
no el responsable directo de su redaccién, es obvio que asumié su contenido y lo hizo propio al que-
dar asociado a su nombre».


https://orcid.org/0000-0002-7265-5423
mailto:amaia.arizaleta%40univ-tlse2.fr?subject=
mailto:amaia.arizaleta%40univ-tlse2.fr?subject=

y prestigio en Castilla (Pick, 1997: 221; Herndndez, 2003). Por otra parte, escribia
Jiménez de Rada su tratado pocos afos después de una controversia interna que
sacudié el judaismo meridional (Pick, 2004: 169; Gonzélez Diéguez, 2017: ). Lucy
K. Pick (2004: 169-169) ha sugerido la existencia de vinculos entre la composicién
del Dialogus y la crisis provocada por la condena en 1204 de la Mishneh Torah de
Maiménides por el rabino toledano Meir Halevi Abulafia, quien se opuso a la con-
cepcibn de la resurreccién de los cuerpos defendida por el fildsofo andalusi, desen-
cadenando de tal modo una larga serie de disensiones en las comunidades judias de
Castilla y del Mediodia francés®. La composicién del Dialogus habria concurrido
por consiguiente, segtin Pick (2004: 204-207), a consolidar el proyecto de Rodrigo
Jiménez de Rada de unificar la peninsula ibérica bajo su propia primacia eclesidstica,
con musulmanes y judios viviendo bajo la hegemonia cristiana, mediante un ambi-
cioso programa de actuacién que incluia la conquista militar, el asentamiento en las
tierras conquistadas, el patronazgo de traducciones y la actividad literaria personal.

Pues bien, en el capitulo vi de dicha seccién v el metropolitano de
Toledo insertd, de manera exenta, una version de las Epistulae ad Alexandrum
pseudoaristotélicas que circulaban por la peninsula ibérica desde principios del siglo x
(Escobar, 2021: 4), incorporando de tal manera un breve fragmento de una fuente
transmitida en judeodrabe al hipotexto biblico, e implementando el pensamiento
mesidnico de la época a partir de los «libros de Aristételes», es decir, de elementos
pseudoaristotélicos relacionados con la materia de Alejandro Magno. A entender la
funcién y configuracién de este pasaje en un contexto histérico y cultural permea-
ble a la materia aristotélica dedicaré las siguientes pdginas, no sin antes explicitar
qué se entiende por «comunidad textual», férmula que acota este trabajo: ademds
de remitir a la definicién que se encuentra en el Diccionario de la lengua esparola de
la Real Academia —«comunidad»: «Conjunto de las personas de un pueblo, regién
0 nacién»—, se cifie a la definicién de Stock, «personas cuyas actividades sociales
se centran en torno a los textos» (1987: 522), y «grupo interpretativo y entidad
social» (1990: 150) cuya cohesién procede en gran parte de lecturas compartidas
de ciertos textos. La comunidad textual a la que me refiero ahora es la de los letra-
dos del @mbito de Rodrigo Jiménez de Rada, en paralelo y comunicacién aqui con
la comunidad judia. Constituyé esta comunidad textual, que también fue comu-
nidad de aprendizaje (Burnett, 2011), un entorno literario e intelectual alimentado
por individuos préximos a Rodrigo, el cual se hallaba préximo a la curia regia y a las
restantes catedrales del reino. La «corte de Rodrigo Jiménez de Rada» actué segiin
entiendo como interfaz entre la cultura clerical y la cultura curial —cuestién que no
hago sino apuntar aqui y he tratado en otros lugares (Arizaleta, 2010; 2018)—. Igual-
mente, «comunidad textual» es la que debe su existencia al texto mismo, sin corres-

3 L. Pick se halla ultimando un estudio muy necesario sobre cooperacién especulativa cris-
tiano-judia de amplio alcance en la comunidad textual, de la cual fue miembro destacado Rodrigo
Jiménez de Rada, a partir de la difusién y traduccion de la Guia de los Perplejos de Maiménides,
redactada en 4drabe y terminada hacia 1190.
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ponder a una realidad, tanto mds cuanto que la evocada en el capitulo v corresponde
a una sociedad ideal «ad id omnes populi concordabunt [...] conficient uni fidei et uni
legi» (Ferndndez Valverde, 1999: 308). Me sirvo, pues, de la expresién «comunidad
textual ideal» para referirme tanto al contenido y a la textura del pasaje como a su
contexto de composicién.

1. EL TEXTO DEL CAPITULO VI DE LA SECCION V DEL DIALOGUS

El capitulo del Dialogus que nos ocupard estd incluido en la seccién dedi-
cada a las ‘Fébulas de los judios y a la diversidad de sus opiniones sobre el Mesias’
(De fabula iudeorum et eorum oppinione varia de mesia, Ferndndez Valverde, 1999:
302); ahi es donde el arzobispo de Toledo asegura que los judios han impedido la
recta comprension de las Escrituras mediante la elaboracién de fibulas para expli-
car profecias (Novikoff, 2012: 96). Dicha seccién quinta se halla dividida, a su vez,
en veintiocho capitulos, entre los cuales el v1 es relativo a la opinién de los profetas
respecto del porvenir y de «la salubridad de los alimentos» (De opinione prophetarum
quam inducunt et sanitate ciborum). En él se lee la evocacién de una nueva felicidad
en una sociedad ideal, a partir de los datos contenidos en una carta de Aristételes a
Alejandro. Esa descripcién del resultado de un gobierno ideal, de naturaleza mondr-
quica (una intentio et rex unus, Ferndndez Valverde, 1999: 308), descansa sobre un
postulado: el cumplimiento de las condiciones necesarias para el desarrollo pleno
de la naturaleza humana es la tnica garantia de la felicidad comun.

Como ha demostrado Gonzalez Diéguez (2017), Jiménez de Rada encontré
la inspiracidn para escribir el capitulo vi de la seccién v de su tratado en el Kizib
al-muhddara wa’l-mudakara (Libro de la disertacion y el recordatorio), tratado de pre-
ceptiva poética redactado en judeodrabe por Moisés ibn Ezra hacia 1138. Esta obra,
por lo tanto, no trata sobre concepciones del Mesias, sino que es un tratado de teo-
ria literaria. Es posible segmentar el capitulo en varias secuencias, lo que permitird
observar el capitulo desde diferentes perspectivas.

1.1. LA TEXTURA DEL CAPI{TULO
1.1.1. Sobre algunos textos de la tradicién pseudoaristotélica y alejandrina: lineas 1-8
(Ferndndez Valverde, 1999: 308)

Rodrigo Jiménez de Rada localiza explicitamente el contenido mesidnico
del capitulo en el exterior del corpus del Aristoteles latinus, declarando, por consi-
guiente, conocer la existencia de libros aristotélicos (serie librorum Aristotilis) a los
cuales pueden acceder quienes leen latin («apud latinos [...] non habebitur»). Evoca,
pues, el autor un territorio textual en el que parece moverse con fluidez:

Sicut etiam quidam (asserunt) Aristotilem multa in naturali et spirituali sciencia
percepisse et racionibus probauisse tale tempus, quale dicunt messie tempore afu-
turum, in rebus hominum euenturum, et indicunt quandam epistulam Aristoti-



lis ad Alexandrum, que apud latinos in serie librorum Aristotilis nec [exteracium]
non habebitur?.

Jiménez de Rada introduce la cita, destacando cémo «segin dicen algunos»
(Sicut etiam dicunt [asserunt]), Aristteles conjugd conocimiento natural con sabi-
durfa espiritual. La identidad de esos «algunos» y el nivel de credibilidad que pudie-
ran merecer 0 no es por supuesto elemento que afecta a la intepretacién del pasaje.
Tiendo a pensar que el arzobispo tomaba asi distancia prudencial respecto de su
fuente, un informante hebreo («a Jew, who had access to Moss ibn Ezra’s treatise in
its Judeo-Arabic original versién, Gonzdlez Diéguez, 2017: 337), manteniendo sin
embargo el testimonio por su interés esencial como informacién atractiva, o bien por-
que le permitia enlazar con elementos de la materia pseudoaristotélica y alejandrina.

La manera como el autor se refiere a su fuente es de hecho llamativa, pues
incluye esta tltima en la categoria de escritos epistolares compuestos por Arist6-
teles y dirigidos a Alejandro (epistulam Aristotilis ad Alexandrum), alejindose, sin
embargo, de la eventual identificacién con el escrito que probablemente resultase
familiar a los lectores contempordneos de textos latinos aristotélicos, es decir, el
Kitib al-Siyisa fi tadbir al-ri'dsa (Libro del gobierno y la administracién), traducido
por Ibn al-Bitriq en el siglo x.

Mis conocido bajo el titulo de Sirr al-asrar, es este texto una carta atribuida
a Aristdteles, en la que se ofrecen consejos politicos, morales y dietéticos; sin duda
la pieza mds célebre del corpus pseudoaristotélico (Schmitt & Knox, 1985), si nos
atenemos al nimero de manuscritos y de traducciones (Bizzarri, 2010: 13-15), fue
leida en la Europa latina como Secretum secretorum’. Como ha sintetizado Escobar
(2022: 24-25), el Kitab al-Siyisa o Risdla fi al-siyisa, relacionado con el gobierno
del reino o de las ciudades, fue una traduccion del griego al 4rabe, acaso desde un
intermediario siriaco, de las «cartas de Aristdteles» del siglo 11a.C. (Bielawski; Plezia,
1970), de complejisima transmision, aludidas por Pick (2004: 151) en su estudio pre-
cursor de las funciones del Dialogus. Esas «cartas» cruzaron los caminos de los tes-
timonios pioneros de la Politica aristotélica en el espacio hispanico (Escobar, 2021:
35-39). En dicho texto, y en sus metamorfosis sucesivas previas a la traduccién de
Guillermo de Moerbecke, se trataba el régimen y gobierno ideal de las ciudades, lo
que convertia la obra en una propedéutica sobre ciencia politica y social (Escobar,
2020; 2022). Esos contenidos politicos casaban bien con la funcién profética del
capitulo v1 de la quinta parte del Dialogus.

Me interesa ahora destacar que esas epistolas aristotélicas que desembocaron
en el muy difundido Sirr al-Asrar circularon extensamente entre los hablantes de
drabe, tal y como lo demuestra su uso en la obra de, entre otros autores, Abi al-Wafa’

* «Asi como algunos también (afirmaron) que Aristételes supo mucho acerca de la ciencia
natural y espiritual y que demostré con razonamientos que tal tiempo, al cual llaman el tiempo del
Mesias que estd por venir, se cumplird en los dias de los hombres, asi sefialan cierta carta de Aristdteles
a Alejandro, que no existe entre los latinos, en la serie de libros de Aristdteles» (la traduccién es mia).

> Grignaschi (1976, 1980, 1082), Manzalaoui (1974), Williams (1994).
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al-Mubashshir ibn Fatik (1019-1097), titulada Mukbtir al-hikim wa-mahdsin al-
kalim [ Mdximas selectas y los dichos mejores], que [fue] traducida al castellano con el
titulo Los Bocados de oro (o Bonium), posiblemente en los comienzos del reinado de
Alfonso X (Gonzilez Roldn, 2014: 181).

Volviendo a nuestro pasaje, Moisés Ibn Ezra reprodujo ese tratado sobre el
«régimen cosmopolita» (Gonzdlez Diéguez, 2017: 332). Cuando Jiménez de Rada
evoca la «epistulam Aristotilis», estd refiriéndose, de hecho, a un hipotexto compar-
tido y formalizado en sendas versiones, una leida por una comunidad arab6fona —y
por aquellos competentes en traduccién al latin desde esa lengua—, otra leida por
la comunidad judia: «as far as texts of Arabic-Islamic origin go, they are not detec-
ted as a separate community —just as we found in the case of the Castilian trans-
lations» (Wrisley, 2016: 242)—. El sintagma «epistulam Aristotilis ad Alexandrum»
y su complemento constituyen un modo de enunciacién especifico, que, a mds de
respetar la tipologia de la remota fuente original griega, instauraba una autoridad
formular, textual y temdtica para los lectores de latin, al anunciar un horizonte de
expectativas reconocible®.

Tal paisaje textual de epistolas aristotélicas de procedencias, en gran parte,
concomitantes ha de resolverse, en lo que me concierne ahora, a partir de una cues-
tién doble: la de los circuitos librarios de Toledo a fines del siglo x11, recientemente
examinada por Angel Escobar (2022: 116-123), y la de las redes de accién de Jimé-
nez de Rada (Ayala Martinez, 2017). Todo indica que el arzobispo Rodrigo, para
tratar cuestiones de gobierno y dibujar un futuro feliz mediante la alusién a un tes-
timonio epistolar pseudoaristotélico, aducido por Ibn Ezra en el contexto de una
discusién sobre figuras retdricas, citdindolo como ejemplo de hipérbole, obtuvo su
informacion de un judio toledano que lefa drabe, quien le comunicé el contenido del
Kitib al-muhddara wa’l-mudikara (Gonzdlez Diéguez, 2017: 330). Que tal fuente
hubiera sido la mds autorizada o la mds accesible es cuestion sin duda esencial, para
la cual ahora mismo podria acaso aducirse el caso de André de Saint-Victor, quien
para incorporar materiales rabinicos en sus comentarios latinos del Antiguo Testa-
mento, optd por preguntar a rabinos de su entorno cémo interpretaban los judios
la escritura hebrea, pese a que el lefa esta lengua (Burman, 1998: 726)". Pudiera
estimarse que Rodrigo prefiri6 ir a la fuente mds directa, también por razones de
veracidad y adecuacién al tratado que estaba componiendo.

Como se ha indicado, el Dialogus escenifica mediante la palabra eficaz de
su autor (Pick, 2004; Ayala Martinez, 2017) la superioridad del mesias cristiano
respecto del salvador anunciado por los profetas que habria de liberar al pueblo de
Israel. El arzobispo actuaba en 1214 como lo habia hecho en 1209-1210 cuando
pidié a Marcos de Toledo, canénigo de la catedral, que tradujera el Cordn; como

¢ Johannes Hispalensis et Limiensis —m4s adecuadamente que «Juan de Sevilla»— (Burnett,
1995) tradujo al latin en los afios 1109-1130 una porcién del Kitab al-Siyisa dedicdndola a Teresa
de Portugal (Burnett, 2008: 325). A esta version se atribuy® el titulo de Epistola ad Alexandrum de
dieta servanda (Bizzarri, 2015).

7 Sobre los victorinos y Rodrigo Jiménez de Rada, Bonch-Reeves (2016).



lo habia hecho en 1213 su amigo Mauricio de Burgos, quien posiblemente emulase
entonces a Rodrigo, cuando solicit6 al mismo Marcos que tradujera la professién de
fe del Mahdi Ibn Tamart y las guias espirituales (Aquida y Mursidas) que la com-
pletaban (Ayala Martinez, 2017; Witcombe, 2019): le interesaba al arzobispo, y a los
miembros de su circulo, disponer de traducciones ajustadas de los textos que aspira-
ban a observar desde dentro, por asi decirlo, para poder salir airosos de tal confron-
tacién con religiones antagonistas de la religién cristiana. Semejante bisqueda de la
informacién mds autorizada, y semejante colaboracién con un informante judio, no
deja de recordar el procedimiento de traduccién apreciado a fines del siglo x11 por
Gerardo de Cremona (1114-1187), «the greatest of the Toledan translators» (Bur-
nett, 2001: 252), miembro del cabildo de la catedral toledana, quien llevé a cabo su
ingente labor secundado por Abraham ibn Daud; se podrd citar también el caso de
Miguel Escoto, canénigo de Toledo, quien en 1217 fue ayudado por Abuteus en la
traduccién del De motibus celorum de Al-Bitruji. El requerimiento de ayuda de sabios
hebreos por parte de letrados cristianos no fue en absoluto insélito (Foz, 1988), y
parece, en efecto, que el propio arzobispo de Toledo actué de tal modo para redactar
el capitulo v1 de la quinta parte de su Dialogus, experimentando asi lo que iba a con-
vertirse en procedimiento frecuente en el siglo x111, el de la traduccién oral a partir
del original drabe —que habria permitido, precisamente, la traduccién del Mukhrir
al-hikam wa-mahdsin al-kalim como Bocados de oro (Gonzalez Roldn, 2014)—.

1.1.2. Una vision de la felicidad futura: lineas 8-15 (Ferndndez Valverde, 1999: 308)

Tras la introduccién del yo enunciador que acota la comprensién del razo-
namiento que se va a exponer, enmarcdndolo en la transferencia de contenidos aris-
totélicos (se repite tres veces Aristotilis en el inicio del capitulo), Rodrigo reproduce
palabras ajenas y afirma explicitamente que son las palabras de Aristoteles descri-
biendo la sociedad ideal:

Noueris felicitatem nouam futuris temporibus afuturam, et erit unio eadem anno-
rum, una intencio et rex unus, et ad id omnes populi concordabunt et sidiciones
et prelia conquiescent; curabunt omlilnes comunibus utilitatibus prouidere, et
conficient uni fidei et uni legi; et dices: diuident naturalem medietatem utilitati
et studio; dedicabunt medietatem in obletamentis corporalibus; pertransibunt ut
qui scienciam est adeptus uigilet ut conseruet, et qui ignorat interroget sapientes®.

8 Traduzco, teniendo en cuenta la traduccién al inglés de este pasaje llevada a cabo por Pick
(2004: 150): «Conocerds la nueva felicidad que vendrd en los tiempos futuros. Y habréd la misma unién
de afios, y una sola voluntad, y un solo rey, y todos los pueblos estardn unidos con idéntico objetivo, y
cesardn la dominacién y las guerras; los hombres cuidardn de proveer al bien comtin y se pondrdn de
acuerdo [para respetar] una sola fe y una sola ley. Y dirds: “Dedicardn una mitad del dia a los asun-
tos propios y al estudio y dedicardn la otra mitad a los placeres corporales. Actuardn de modo que
el que posea el conocimiento vele por conservarlo, y que quien carezca de él pregunte a los sabios™.
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El arzobispo enumera asi las tres cualidades del tiempo venidero: la histé-
rica, la politica, la social. El tiempo histérico delimita la textura del tiempo politico,
a ¢l irremediablemente sujeto, en la configuracion de esa nueva felicidad de la que
Rodrigo desea informar a sus lectores’: como en la fuente, el autor detalla aqui los
rasgos de la unién del pueblo en un régimen mondrquico, asi como la concordia y
la reunién de intereses, el final de las guerras y, de nuevo, la unidad obtenida por
laley y la fe. Tan holgada e imprecisa evocacién de un escenario pacificado, que se
puede y pudo yuxtaponer a cualquier contexto histérico, hubo de convenir desde
luego al tiempo politico de escritura del Dialogus si la composicién de la obra coin-
cidié con el final de la vida del rey Alfonso VIII de Castilla, vencedor en la batalla
de Las Navas de Tolosa en 1212 (Rodriguez, 2003).

De gran interés resulta que en este fragmento se haya puesto de relieve el
concepto de «comunibus utilitatibus» (Sére, 2010), con variantes de sentido que ya
estaban ciertamente presentes en la versién de las «cartas de Arist6teles» en drabe
y en la porcién del Kitib al-muhddara que le fue transmitida a Jiménez de Rada
(Gonzdlez Diéguez, 2017)"°. Ahora bien, parece estar recordando el arzobispo pala-
bras de origen diferente: en efecto, la expresion «comunibus utilitatibus prouidere»
es cita de la bula Expectavimus, dirigida por el papa Inocencio I1I en el mes de abril
de 1203 a todos los jefes comunales de Lombardia, con el fin de hacer respetar la
exencién fiscal del clero, uno de los privilegios que sustentaban la autonomia de la
institucion eclesidstica (Théry; Gilli, 2010). Las novedades de Expectavimus fue-
ron recogidas al pie de la letra, en 1215, en el canon 46 del Concilio de Letrdn 1V,
Adversus consules. Alli quedaba constancia de las palabras pronunciadas por Ino-
cencio III: «Propter imprudentiam tamen quorundam Romanum prius consulant
pontificem cuius interest communibus utilitatibus prouidere» (Alberigo; Dossetti;
Joannou; Leonardi; Prodi, 1973). Rodrigo participé en el IV Concilio de Letrdn
y habia viajado a Italia con anterioridad y frecuencia (Ramirez Vaquero, 2011). Es
muy probable que conociera la frase papal antes de acudir al concilio —o bien habria
que retrasar un poco la escritura de este capitulo del Dialogus, de 1214 a 1215—. Si
damos por buena la identificacién del origen de las palabras que Rodrigo pone en
boca de Aristételes cuando se dirige a Alejandro Magno, no solo resulta llamativa
la superposicion de la voz papal y de la voz del fildsofo, sino que observamos cémo
el dispositivo de un falso didlogo (en el cual el interlocutor se mantiene en silencio)
permite a la voz autorial dirigirse a un Alejandro que es modelo universal de monar-
quia, haciéndolo destinatario de una férmula que dejaba meridianamente clara la
necesidad de que los gobernantes (los «consules» del canon 46) respetasen los inte-
reses eclesidsticos. Nos hallamos, pues, ante un muy hébil entrelazado de elemen-

? Sobre las variantes y errores de comprension del concepto de «nueva felicidad» a lo largo
de la compleja transmisién textual de la carta, desde el original griego, Gonzédlez Diéguez (2017: 333).
No me ha sido posible consultar el volumen de estudios editado por Y. Halper (2021), 7he Pursuit of
Happiness in Medieval Jewish and Islamic Thought. Studies dedicated to Steven Harvey, Brepols, Tur-
nhout, 2021.

1 Gonzilez Diéguez (ibidem: 331-333), cita dichos textos en traduccién inglesa.



tos contextuales contempordneos, que sittan el pasaje entre la erudicion y el mds
pragmatico de los intereses. Como tan a menudo, Rodrigo Jiménez de Rada pensé
en la manera més eficaz de perseguir su propio beneficio. El arzobispo de Toledo,
al adaptar los contenidos del tratado judeodrabe, redondeaba una nocién politica
(en torno a «les maitres-mots de la pensée médiévale»'') que redundaba en su propio
provecho y también en el de la comunidad clerical que leeria la obra.

Hasta aqui, la serie de textos aducidos prolonga de modo mds o menos
inventivo los contenidos de la fuente primera, las lejanas «cartas de Aristételes» del
siglo 11. Rodrigo intervino en la delimitacién de lo que él entendié como compo-
nentes del desarrollo pleno de la naturaleza humana: si bien especificé el arzobispo
que en la rutina diaria de los miembros de la sociedad ideal venidera habia de haber
lugar para los cuidados corporales (lo cual no deja de situar al lector en la 6rbita
libresca de la préctica médica, tan presente en la tradicién del Sirr al-asrar'®) y para
los asuntos de interés y los relativos al estudio —ya en el Kizib al-mubidara, segin
la traduccién al inglés, «that noble pursuit, knowledge», «esa noble bisqueda que
es el conocimiento» (Gonzdlez Diéguez, 2017: 333) el Toledano anade un elemento
nuevo, el de la conservacion del saber por parte de aquellos que lo han adquirido—.
La frase, qui scienciam est adeptus uigilet ut conseruet, es fruto de la adaptacién de una
expresion semejante en la carta, fa-yunzaru ma yudraku minhu". Mediante dicha
frase, Rodrigo Jiménez de Rada da a entender, por una parte, que el saber es produ-
cido por un grupo reducido de individuos que han tomado posesién de la ciencia,
lo que los conduce a cierto tipo de actuacién social, precisamente la fundamentada
en la transmisién del conocimiento. El arzobispo se identifica a si mismo como
uno de un grupo, el de aquellos eclesidsticos que, por haber alcanzado el saber, se
sitian en la cima de la sociedad y la moldean con ambicién ascendente: ez gui igno-
rat interroget sapientes. Jiménez de Rada tiene en aprecio la idea de la comunidad de
los sapientes, de funcién naturalmente directora. El examen de las versiones drabe
y judeodrabe conduce a Gonzilez Diéguez (2017: 334) a establecer que «Rodrigo’s
version [...] foregrounds a sharp distinction between those who possess knowledge
and those who are deprived of it and are, therefore, in need of the advice of the wise».
Rodrigo advierte que quienes saben condescienden a instruir aquellos que no saben,
exponiendo de tal manera su identidad como miembro de la élite letrada. La divul-
gacién del conocimiento por quien lo posee es sin duda un lugar comtn manido

11 Sére (2010: 277, n. 1) cita a Guenée (1993: 103). Carrasco Manchado (2019: 35): «El com-
ponente ético, los valores de cardcter civico, y la tensién publico-privado configuraron igualmente
la definicién de bien comin en la sociedad medieval, asi como su objetivo de lograr el buen vivir
en comunidad, nocién aristotélica (la de la vida buena o bene vivere) que la Edad Media recuperé».

"2 Véase nota 15 de este trabajo.

¥ Aqui, el verbo yunzaru (raiz n-z-r) quiere decir «ver, mirar, teorizar, especular, contem-
plar» (en el sentido de practicar la especulacién intelectual, «<mirar» en el sentido etimolégico de «teo-
rizar, lo que el latin traduce como «uigilet», con una ligera diferencia de matiz, traduciendo por uz
conseruet, ma yudraku minhu, que significa «aquello que ya ha asimilado/captado/comprendido»). Debo
estas precisiones léxicas a uno de los evaluadores anénimos de la primera versién de este trabajo, a
quien agradezco sinceramente este y todos los comentarios. En este caso, cito literalmente sus apuntes.
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en los textos cldsicos y medievales; pese a ello, entiendo que este anadido no carece
de significado: Jiménez de Rada vio la oportunidad de insertar tal tépico en preci-
samente tal ocasién, la proporcionada por un didlogo entre el sabio Aristételes y su
discipulo Alejandro, en el espacio metatextual de los libros aristotélicos toledanos.

1.1.3. El tiempo venidero y el conocimiento cosmolégico: lineas 16-22 (Ferndndez Val-
verde, 1999: 308)

Una vez que expuso Jiménez de Rada por boca de Aristételes su descripcién
de una sociedad ideal asentada, ademds de en la ley y la fe (como se ha senalado en
la Introduccién), en las competencias de la élite letrada, escogié el arzobispo poner
punto final al didlogo entre el Filésofo y Alejandro, sugiriendo el temor del primero
a no conocer el tiempo de la felicidad:

et obtarem, o Alexander, si possem atingere tempus illud, et si non possem felici-
tatem tocius temporis intueri, partem saltim temporis intueri; et si ad id non pos-
sum defectu temporum peruenire, obtarem filiis uel nepotibus seu lateralibus ad
prerogatiuam eius temporis peruenire; et, ut dicunt, hoc erit omnibus planetis ad
loca sue creacionis reuersis; set tempus exprimere nescierunt, felicitatem tantum
temporis expresserunt'?.

No innové aqui el autor del Dialogus respecto del tratado de Ibn Ezra, salvo
al concluir las palabras del viejo Aristételes, anadiendo una referencia (ut dicunt)
que entiendo apunta a la comunidad textual, y de aprendizaje, toledana de fines del
siglo x11 y principios del siglo x111. En efecto, la frase «hoc erit omnibus planetis ad
loca sue creacionis reuersis» remite al concepto tolemaico de «annus magnus», que sig-
nifica el intervalo en el cual los planetas vuelven a las posiciones que ocupaban en
el momento de la formacién del universo, o bien aquel en el cual los planetas se ali-
nean perfectamente en relacién con un punto de la esfera de las estrellas fijas (Drae-
lants & Frazeanu, 2017: 121). Esta noci6én de raigambre platénica (Callatay, 1996)
se apoya en otra, la del nimero perfecto del tiempo, y autoriza a quien la emplea
a plantear la proximidad de un ciclo nuevo cuyos acontecimientos serfan imagen
del antiguo ciclo. Todo ello aporta sentido al pasaje escrito por Rodrigo Jiménez de
Rada, aunque merece la pena senalar que este ignord los desastres que suelen acom-
panar el fin del intervalo temporal del «annus magnusiannus platonicus», poniendo
por el contrario de relieve la bonanza de los dias por venir. La idea fue transmitida
al Occidente latino del Doscientos por la via de las traducciones del pseudoaristo-

' «Y yo desearfa, oh Alejandro, si pudiera, alcanzar ese tiempo, y si no pudiera contemplar
dicha entera felicidad, contemplaria al menos una parte de ella. Y si no puedo por falta de tiempo,
espero que mis hijos, mis sobrinos y mis seres queridos accedan al privilegio de ese tiempo. Como
dicen, serd el caso de todos los planetas que han retornado a sus lugares de creacién; al no saber pre-
cisar el tiempo, representaron solamente la felicidad del tiempo». La traduccién es mifa.



wélico De propietatibus elementorum, vertido al latin por Gerardo de Cremona en
la segunda mitad del siglo x11 (Burnett, 2012), y también por los tratados de Aba
Ma’shar, entre ellos el Kitab al-Ulif, aprovechado por Herman de Carinthia en su
composicién del De Essentiis en 1143 (Burnett, 1976). Es posible proponer la hip6-
tesis de que Rodrigo conociera la traduccién del De propietatibus elementorum o
incluso el De essentiis®, si bien es cierto que pudo encontrar el dato en la Historia
Scholastica de Pedro Comestor, como adicidén al capitulo 36 del Génesis en que se
narra la ebriedad de Noé y la maldicién de Cam —Magnus annus completur reversis
planetis omnibus ad loca suae creationis (PL 198: 1087B)—. Comestor glosa su propio
hexamerén a partir de elementos seguramente procedentes de la tradicién intelec-
tual de Chartres, afiadiendo perspectivas cientificas a su relato de la creacién (Brad-
shaw & Halverson, 2020). No seria, pues, necesario postular que Rodrigo hubiera
tenido conocimiento de primera mano de esos textos traducidos en Toledo, ya que
la Historia Scholastica fue fuente suya (Arizaleta, 2005; Carvajal Gonzdlez, 2010).
Rodrigo incorporé a su tratado un saber relacionado con la cosmologia medieval,
destacando asi los cimientos del mundo cientifico en que él mismo se desenvolvia.
Por vias siempre relacionadas con la labor de traduccién que llevaron a cabo los archi-
letrados toledanos en la segunda mitad del siglo x11 y las primeras décadas del x111,
antes de las traducciones patrocinadas por Alfonso X el Sabio de Castilla y Leén,
Jiménez de Rada escribié un breve capitulo que es excelente demostracién de las
encrucijadas culturales en que se situaba y que nutrieron sus obras. Bien si hubiera
tomado prestado el dato relativo al annus magnus directamente de una de las tra-
ducciones del 4rabe realizadas en territorio hispdnico, o bien desde Pedro Comes-
tor, lector de Beda y de textos carnotenses, la informacién afadida por Rodrigo a
Kitib al-mubidara puede ser calificada de pseudo-aristotélica, con base de filosofia
natural, matizada de platonismo, y particularmente pertinente: ese dato cosmol4-
gico sustentaba cientificamente la esperanza de una sociedad ideal impregnada por
el saber. De tal manera (hoc erit omnibus planetis ad loca sue creacionis reuersis; set
tempus exprimere nescierunt, felicitatem tantum temporis expresserunt) se cierra en el
Didlogus la palabra aristotélica, dirigida al discipulo Alejandro.

1.1.4. Las citas biblicas: lineas 22-37 (Ferndndez Valverde, 1999: 308-309)

El resto del capitulo es una paréfrasis de Zacarias, 8 (12 y 13), del Salmo
71 (7) y de Lsaias 2 (4) (Ferndndez Valverde, 1999: 309), con la alusién explicita a
David'y a Miqueas (ut dicunt Dauid, Micheas, Ysayas)*®. A este collage de piezas pro-
féticas no pudo dejar Rodrigo de afadir algunos comentarios propios, vinculados

 De esta cuestion, y de la relacién de los saberes cientificos surgidos de las traducciones
arabolatinas con obras escritas en romance en Castilla en la primera mitad del siglo x111, trata uno
de los apartados de la investigacién en curso mencionada en nota 1.

16 Los textos rabinicos de los que se hacen eco las citas biblicas han sido identificados por

Pick (2004: 152-154, notas 94-98).
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a los puntos enumerados en la parte aristotélica del capitulo: sobre la naturaleza de
cada individuo (1. 25-26: guasi quelibet natura dabit quidquid suo posibili sit subiec-
tum, set diminutum fuerat pro peccato), completando el versiculo de Zacarias (vinea
dabit fructum suum, et terra dabit germen suum et celi dabunt rorem suum); sobre la
concordancia y proporcién de los elementos (1. 27-28: Quia clemencia elementorum
attribuunt soli populorum Iudeorum y 1. 30-32: dicunt etiam quod cum elementa pro-
posito aliter indiuidua et in spes operentur, nichil superfluum humores corporeos uicia-
bit, con frases que bien pudieran sonar a textos de filosofia natural que circulasen
en el perimetro de las bibliotecas contempordneas: glosa asi de nuevo los versiculos
de Zacarias (posidere efaciam reliquias populi huius uniuersa hec, et erit sicut eratis
maledictio in gentibus, sic saluabo wos et eritis benedicio) que anunciaban el retorno
del pueblo elegido a la tierra prometida y la venida de un rey pacifico, prefigurando
la entrada de Ciristo en Jerusalén. Semejante textura de elementos biblicos y cien-
tifico-librescos se ve enriquecida por los ecos pacifistas del Salmo 71 y de Laias 2,
anunciando la aparicién de la paz entre naciones que no blandirdn ya las armas (zon
leuabit gens contra gentem gladium). El arzobispo cita el salmo atribuido a Salomén
en el cual se evoca el monarca ideal del porvenir, prefiguracién del rey mesidnico
anunciado por los profetas (Orietur in diebus eis iustitia [...]). Corona el autor tal
pintura de la felicidad futura, indestructible y de indole politica y social, con un
par de frases de su propia cosecha: [...] signo nec corupcione nec distemperancia diso-
luentur nec gladio occidentur; mors aliqua  felicitatem huius modi non secabit. Aun
si es dificil afirmarlo, parece leerse en la primera algiin eco de la cosmologia aris-
totélico-tolemaica o incluso de un tratado de tipo galénico, pues podrian remitir
dichas palabras a un conocimiento directo o indirecto de las teorfas aristotélicas de
los movimientos celestes y de su relacién con el mundo sublunar. La mencién de
los «signos» (signo nec disoluentur) sitGa por el contrario de modo categérico a Ale-
jandro como «héroe que ya estaba advertido de la llegada del Mesias y que era cris-
tiano ante litteram» conforme a una antigua tradicién oriental (Escobar, 2021: 3).
La acostumbrada puesta en escena de semejante transferencia de saberes
sobre el mundo natural, desde las «cartas de Aristételes», si no antes”, resulta aun
asi harto significativa en nuestro caso si contemplamos al menos dos ejemplos his-
panicos de ese didlogo diacrénico entre el Filésofo y el Principe. Por una parte, el
Incipit interrogatio de nobissimo (o Consulta en torno al final de los tiempos) en que
figuran un rex Aristotelis y un Alexandro episcopo, analizado con pericia por Angel
Escobar (2021)"®. En este texto, anterior al tratado de Jiménez de Rada, un didlogo
sirve también como introduccién a una profecia sobre de nobissimis tenporibus, lo
que atestigua la intervencién de Alejandro y Aristételes en contextos proféticos, en

17 Escobar (2020: 23): «Se habian transmitido desde muy temprano las exitosas ‘cartas de
Aristételes’, editadas por Artemén hacia el siglo ra.C. [...] Es posible que una de ellas fuera dirigida
por Aristételes a Alejandro en relacién con el tema del buen gobierno de las ciudades».

'8 La relacién entre la Interrogatio de nobissimo del manuscrito Aemilianensis 60 de la Real
Academia de la Historia (s. 1x), ff. 641-67r. y el Dialogus que sugiere Escobar (2021: 45) es desde
luego hipétesis que ha de tenerse en cuenta.



territorio peninsular ibérico. Por otra parte, contamos con los avatares verndculos,
no muy lejanos en el tiempo a la composicién del Dialogus, que representaron en la
primera mitad del siglo x111 y en lengua romance la transmisién de conocimientos
de filosoffa natural al joven Alejandro por parte de su maestro: me refiero tanto a la
literatura de espejos de principes o sapiencial (harto dependiente de la labor de tra-
duccién de los decenios anteriores) como al anénimo Libro de Alexandre, donde dicha
circulacién de saberes estructura los contenidos textuales de manera muy visible:

la sabiduria del joven principe se identifica con la ‘cleregia’ aprendida de su maes-
tro Aristdteles. Y se basa en el sistema especifico del Trivium y Quadrivium. Esto
refleja el cardcter sistemdtico del conocimiento en el contexto intelectual del autor
de la obra. Aristételes, recordemos, no s6lo encaja en este método escoldstico occi-
dental, sino que lo nutre (Diez Ydfez, 2015: 514).

Rodrigo Jiménez de Rada organizaba en su Dialogus, gracias al recurso a
Aristételes y Alejandro encontrados en una fuente judeodrabe, el anuncio y la des-
cripcién de una sociedad de concordia organizada a imagen y semejanza del cosmos,
segln un orden jerdrquico inspirado en la voluntad divina e inscrito en el plan de
la naturaleza; todo indica que el arzobispo era consciente de que las posibilidades
epistémicas de la interaccién de ambos personajes paganos.

2. EL DISCURSO DEL ARZOBISPO EN UNA COMUNIDAD TEXTUAL

No es sencillo estimar la difusién efectiva contempordnea del Dialogus, obra
que adna, como se ha sefialado, la exégesis biblica con una argumentacién patris-
tica y filoséfica no exenta de elementos de la propia cosecha de su autor; podemos
sugerir que el Dialogus fue leido por los eclesidsticos que formaron parte de la red
de influencia del arzobispo, que Mantas Espafa (2018: 246-247) no ha dudado en
nombrar «la corte de Rodrigo Jiménez de Rada»"”. El Dialogus es una de las piezas
de un discurso letrado compartido por una comunidad textual, la configurada como
minimo por los miembros del cabildo toledano.

Jiménez de Rada logré conciliar una lectura dilatada del pensamiento aris-
totélico con conceptos eficaces compartidos por los miembros de la clerecia letrada
peninsular (y occidental), unos clérigos que habian adquirido el saber mediante
«the zealous pursuit of knowledge» (Reis, 2011: 685). Esas nociones que Jiménez de
Rada incluyé en su texto son las que singularizan el capitulo nos ocupa, al asociar,
a una version del tiempo por venir, una dicha nueva para una sociedad ideal,*” la de

1 Sobre la influencia del Dialogus en textos polémicos no muy posteriores, Mantas Espafia
(2018).

0 Esa sociedad ideal venidera puede corresponder de manera laxa a la nocién de utopia;
Roumier (2013: 39), «une utopie, cest [...] une organisation politique modeéle ot1 régnent la paix, la
morale et la justice», con Thomasset & James-Raoul (2005: 12): «En amont de l'utopie, il y a toujours
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la felicidad consistente en la preservacion del conocimiento y su posterior comuni-
cacién. La argumentacién de Jiménez de Rada, participe de los grandes procesos de
traduccién (Konig, 2011: 5) tanto mediante su patronazgo (Ayala Martinez, 2017,
2020) como mediante su accién individual como autor, testigo sobresaliente del
encuentro de Occidente con la tradicion cultural arabolatina, puede leerse como
elemento clave en el contexto del debate filoséfico contempordneo sobre la natura-
leza del conocimiento. Rodrigo escribe acerca de un aspecto de la economia cristiana
de la salvacién: la preparacién de la llegada del Mesias (Dumas-Reungoat, 2010).
Y lo hace determinando categéricamente cudl es su fuente de estimulo: Aristdteles,
citado nominalmente, aludido por sus libros (recordemos ese 7 serie librorum Aristo-
tilis), revelado por el razonamiento aplicado; un Aristételes acompanado de Alejan-
dro Magno, sin el cual la comunicacién del conocimiento no puede llevarse a cabo.

Me gustaria recordar ahora que los materiales conectados con la figura de
Alejandro Magno actuaron a lo largo del Medievo como principio y argumento de
escritura de obras que propusieron a los diferentes publicos una floracién de ima-
genes a la vez tnicas y multiples. Es bien sabido que la figura de Alejandro Magno
impregné numerosas producciones textuales compuestas en latin y en romance en
los reinos cristianos hispdnicos (Arizaleta, 2008, 2014). Sin embargo, no me refiero
ahora tanto al peso de elementos temdticos dependientes de la leyenda alejandrina
en los textos castellanos (Lida, 1961-1962), de origen occidental u oriental-islimico
(Gonzdlez Roldn & Saquero Sudrez Somonte, 2003: 107), como a un dato inexcu-
sable de la historia intelectual medieval hispdnica: las posibilidades comunicativas y
la carga epistemoldgica de las variadas figuras de Alejandro permearon la produccién
literaria en lengua verndcula que vio la luz en los reinos hispdnicos, de semejante
manera a como caracterizaron buen nimero de textos historiograficos, enciclopé-
dicos y cientificos escritos en latin y en drabe. La peninsula ibérica desempené un
poderoso papel en la evolucién de la materia alejandrina desde la segunda mitad
del siglo x11, pues en ella se llev6 a cabo la traduccién de diversas obras en las cuales
Alejandro, discipulo de Aristételes y receptor de su ciencia, era imagen especular
de todos aquellos interesados por la filosofia natural, encontrdndose naturalmente
ligado al sistema de pensamiento aristotélico. El sustrato alejandrino acompand,
de modo explicito o de telén de fondo, las traducciones arabolatinas que sostuvie-
ron la empresa internacional de transmisién de los textos del primer aristotelismo
(Escobar, 2022: 123)*. La materia alejandrina que iba a fructificar en romance a
partir de 1220 o 1230 se hallaba ya vinculada de modo latente o manifiesto al cir-
culo catedralicio toledano lato sensu (Pick, 1998; Burnett, 2011; Arizaleta, 2016;
Ayala Martinez, 2017; Witcombe, 2019), desde mediados o fines del siglo x11: no
solo muchos de los textos pseudoaristotélicos adoptaron la forma de cartas o ins-

un désir, un réve, une aspiration qui se traduit, au niveau spirituel, matériel, ou purement littéraire,
dans une quéte», si bien el anacronismo de la utilizacién del término en el estudio de la cultura medie-
val ha sido puesto de relieve, entre otros, por Cavagna (2008) y Jouanno (2010).

2 Véase Burnett (2001) y Polloni (2016). Por supuesto, no fue Toledo el Gnico centro de
traducciones arabolatinas; si fue el mds prominente (Fidora & Alexis Rivera Duque, 2023).



trucciones del Fildsofo a Alejandro (Saif, 2021: 45), sino que varios de los ftems del
Aristoteles latinus, «rétulo que engloba un amplio corpus de obras» (Bizzarri, 2010:
13; Escobar, 2020, 2022), fueron objetos de trabajo de algunos de los miembros del
cabildo en las dos primeras décadas del siglo x111, entre ellos Miguel Escoto (Pick,
1998) o Alfredo de Sareshel (Escobar, 2022; Arizaleta, 2022). En esta comunidad
textual, cuyos miembros reescribieron diferentes facetas del mito cientifico en parte
asociado al conquistador macedonio, cobran sentido las breves lineas del capitulo
del Dialogus.

El arzobispo toma la palabra dentro del sistema teolégico imperante en la
época, que se sostiene por la promesa de redencién cristiana y de la Parusia, que
impone la linealidad temporal. Ahora bien, Rodrigo Jiménez de Rada incluye la
concepcién ciclica del tiempo gracias a una argumentacién de tipo cientifico, expo-
niendo un estado ideal por venir, y una nueva felicidad de frutos abundantes y alcance
universal. El arzobispo mantuvo las lineas maestras de la narracién profética, esfor-
zdndose por justificar la sustancia de la profecia con un razonamiento basado en las
pruebas presentadas: hemos comprobado que en el texto, dicho reino de beatitud
venidero constituye una repeticién del ciclo anterior, lo que se demuestra mediante
la referencia al annus magnus y alos indicios cosmolégicos que esmaltan el final del
capitulo. Rodrigo dibuja un tiempo feliz, una casi utopia inmaterial que destaca por
ser expuesta a los lectores por la via de un discurso sustentado por las autoridades
mds relevantes de la época. Por eso mismo cobra sentido pleno la palabra eficaz del
arzobispo en el Dialogus: «la palabra [es en este texto] testimonio probatorio o cauce
demostrativo de la verdad. Es este un aspecto que conecta también plenamente con
la conceptualizacién terminolégica propia del discurso teolégico porretano» (Ayala
Martinez, 2017: 44)%2.

Esos contenidos aristotélicos fueron destinados a una recepcién eclesidstica,
es decir, que tuvieron acceso a ellos, en primer lugar, los clérigos del radio de accién
de Rodrigo, quienes elaboraban discursos sobre la sociedad, por esencia, normati-
vos. Necesario es por lo tanto sugerir las condiciones de produccién de este discurso
en concreto: Rodrigo Jiménez de Rada demostré componiéndolo sus competencias
exegéticas —que sin duda habia desarrollado para la composicién de su Breviarium
Historia Catholicae en los primerisimos anos del siglo x111, segiin Ferndndez Val-
verde (1999: 28), cuyo modelo fue la Historia Scholastica—. Apostd Jiménez de Rada
en el caso de este capitulo del Dialogus por el entrelazamiento de fuentes, y por el
anadido de sus propios comentarios, con el fin de esbozar un planteamiento poli-
tico, el de la declaracién sentida de la misidn rectora de los eclesidsticos letrados en
la sociedad ideal. Interesado por las virtudes politicas, en el sentido mds aristotélico
de la palabra (Rodriguez Lépez, 2003), no le eran en absoluto ajenas las potencias de
la escena dialégica entre el sabio y el monarca. Entiendo que Jiménez de Rada llevé
a cabo un acto de comunicacién politica al escribir este breve capitulo, pues cons-

22 La pista propuesta por Carlos de Ayala enriquece por supuesto lo avanzado en estas
pdginas.

81

Q7

24, PP, 67-87

202

An.
32;

CUADERNOS DEL CEMYR



82

2024, PP 67-87

%)
[ora

R

CUADERNOS DEL CEMYI

tituyen estas lineas un instrumento de conexién del poder con los diversos agentes
de la red de eclesidsticos que lo rodeaban, y una posibilidad de transmisién de su
propia ideologia y préctica del poder. Rodrigo escribe acerca de las posibilidades de
obtener conocimiento en un mundo cambiante, y que su representacién narrativa
de tal situacién es precisamente la del tiempo por venir. Escribiendo en los prime-
ros afos del siglo x111, el arzobispo difundid, como otros contempordneos, el saber
de su época, dejando claro cdmo se habfan de compartir los conocimientos y cud-
les eran los esquemas de cooperacién: entre el maestro y el discipulo, entre el arzo-
bispo y y sus subordinados.

El capitulo v1 de la seccién v del Dialogus constituye un hermoso ejem-
plo de la busqueda y escritura de los saberes en los inicios del siglo x111, al permi-
tirnos comprender cudles fueron los objetivos de su autor y los medios adoptados
para lograr el proyecto deseado, en qué marco se configuraron esos contenidos y a
partir de qué bibliotecas (incluso si estas permanecen ocultas a nuestros ojos), de
qué libros se obtuvo un conocimiento traducido, fértil por apoyarse en tradiciones
tan opulentas. Este capitulo sirve de ejemplo del metadiscurso del conocimiento y
de cémo los relatos aristotélico-alejandrinos crearon saberes cientificos, politicos,
que estuvieron destinados a las propias comunidades textuales de las que surgieron.
Rodrigo Jiménez de Rada, en su tratado apologético, hizo de Aristételes y de Ale-
jandro Magno sus portavoces de confianza.

ReciBipo: 21-07-23; ACEPTADO: 30-10-23
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RESUMEN

Este trabajo aborda la cuestion del cardcter utdpico del libro, de la accién y del proyecto
politico y cultural de Alfonso X. Para tratar de establecer si cabe decir que las obras del
Rey Sabio pueden considerarse utdpicas, se analizardn tres aspectos: la propia realizacién
de los cédices, como plasmacién de un proyecto de reforma; el cardcter inconcluso de este
proyecto que parece adscribir lo utépico a lo irrealizable; el desplazamiento de la utopia de
la obra en si a su hacedor, el rey.

PaLABRAS CcLAVE: discurso, politica, Alfonso X, poder, saber.

ARE THE BOOKS OF ALFONSO X
UTOPIAN WORKS?

ABSTRACT

This paper addresses the question of the utopian character of the book, of Alfonso X’s
action and of his political and cultural project. To try to establish whether the works of
this king can be considered utopian, three aspects will be analysed: the actual creation of
the codices, as the embodiment of a reform project; the unfinished nature of this project,
which seems to ascribe the utopian to the unrealisable; and the shift of the utopia from the
work itself to its maker, the king.
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0. INTRODUCCION

Teniendo en cuenta que la obra de Tomds Moro es de 1516, cabe cuestio-
nar la pertinencia del término utopia para referirse a creaciones hispanomedievales.
La critica llega a considerar que en rigor no deberia ni siquiera aplicarse a la Espafa
del siglo xv1. Es cierto que la Utopia de este autor no se traduce hasta 1637, y ello
de manera parcial, mientras que se puede leer en alemdn, italiano, francés e inglés
ya en la primera mitad del siglo xv1. Por otra parte, como senala Redondo (2015),
el vocablo uropia no aparece recogido en ninguno de los diccionarios de fines del
siglo xv1, ni tampoco en los del siglo xvir'.

Ahora bien, esta aparente tensién terminoldgica se resuelve al considerar
que utopia no es un mero vocablo, sino un concepto. Si bien es cierto que la obra
de Tomds Moro articula una sociedad nueva en un lugar inexistente, el propé-
sito subyacente es hacerla existir. La Usopia de Moro hace explicita, en palabras de
Redondo (2015), «la presencia de lo que no es y pudiera ser, y hasta debiera ser».
El pensamiento utépico no estd, pues, relacionado con lo sofiado o con lo inalcan-
zable, sino con propuestas concretas que promueven la renovacién de la forma de
gobierno. Asi pues, cabe entender que una obra utépica es aquella que hace suya una
voluntad de reforma politica, de cardcter dedntico, referida —aun implicitamente—
en un lugar y una época precisos. Desde esta perspectiva, se puede considerar que
existen textos utdpicos no solo en la Espafia moderna, sino también en la Castilla
medieval, como asi lo muestran —entre otros— los trabajos de Carrasco Manchado
(2019), Lépez Estrada (1981) y el libro coordinado por Alvira Cabrer y Diaz Ibdfiez
(2011). EI concepto utopia caracterizaria asi a una obra con voluntad de reforma
politica y cardcter dedntico, anclada, no ya en una insula inexistente, sino en un
lugar y una época precisos; desde esta perspectiva, tiene total pertinencia hablar de
utopias medievales.

Una vez resuelto el anacronismo del término y afirmada la pertinencia del
concepto, presentaré brevemente el tema en que se centrard este trabajo: el proyecto
politico-cultural de Alfonso X, el llamado el Rey Sabio. Este rey accede al trono
en 1252 y hereda un territorio tres veces mds amplio que el que heredara su padre,
Fernando III. Sobre este extenso territorio, Alfonso X, impulsado por la difusién
del derecho romano, de la recuperacién de los saberes griegos, en particular, de
Aristételes, y por el movimiento enciclopedista europeo, va a emprender una serie
de obras en las que se plasma su teorfa del poder real. Estas abarcan campos tan

* Este trabajo forma parte del proyecto de investigacién «El legado historiogréfico de
Alfonso X (II): fuentes, influencias y lecturas» (P1D2021-127417NB-100).

** ORCID: https://orcid.org/0000-0001-7031-0264. E-mail: mlacomba@u-bordeaux-
montaigne.fr.

! Asi, el término utopia no figura, por ejemplo, «ni en el Tesoro de Covarrubias de 1611,
ni en el Tesoro de las dos lenguas espanola y francesa de César Oudin, ni siquiera en la edicién de
1675, ni tampoco en el Tesoro de las tres lenguas espafiola, francesa e italiana, en la edicién de 1671»

(Redondo, 2015).
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variados como la historia (Estoria de Espania 'y General Estoria), el derecho (el Espé-
culo, las Partidas, el Setenario), los milagros marianos (las Cantigas de Santa Maria
escritas en galaico-portugués y acompanadas de notacién musical), el saber natu-
ral (como el Lapidario y otras obras) y temas ladicos (ajedrez, dados y tablas, con
el Libro de los juegos).

Su manera de abordar el derecho y la historia en particular no pueden deslin-
darse de su voluntad de construir un nuevo modelo de sociedad, cuyo corazén y
sentido radican en el poder, el saber y el deber del rey. Como indica el titulo del
congreso que ha motivado este trabajo (La sociedad ideal en los relatos utdpicos espanoles
—Edad Media-Siglo de Oro— entre ficcion y realidad), se trataba de reflexionar sobre
la tensién entre lo existente (la realidad) y lo proyectado (lo ideal), pero igualmente
de considerar la capacidad de la ficcidn, del relato, para incidir en la transformacién
de la sociedad. Para los detractores del Rey Sabio, este se ocupé poco de gobierno
y mucho de saberes sin relacién con lo terreno, como afirmaba el padre Mariana,
«quien sentencid el reinado de Alfonso X con aquella conocida frase: “Dum coelum
considerat observatque astra, Regnum amisit [Mientras estudia el cielo y observa los
astros, perdié el reino]” (Gonzdlez Jiménez, 2017: 5). Si bien esta valoracién ya no
se admite con esa misma crudeza, si se suele considerar ain que por mucho que
el proyecto alfonsi pudiera contemplar una reforma de la accién gubernativa, este
quedo a fin de cuentas en nada. Cabe relacionar esta tension entre libro y gobierno,
entre ficcién y accién con las dos acepciones que recoge el Diccionario de la Real
Academia del término utopia: «Plan, proyecto, doctrina o sistema ideales que pare-
cen de muy dificil realizacién / Representacién imaginativa de una sociedad futura
de caracteristicas favorecedoras del bien humanon.

A partir de estas definiciones y de lo anteriormente dicho, me propongo
abordar aqui la cuestién del estatuto discursivo de las obras de Alfonso X, centrdn-
dome en la nocién de libro, considerado como lugar y espacio utépicos, asi como
metonimia del poder, saber y deber del rey, teniendo en cuenta sus condiciones
de posibilidad o de realizacién. Para ello, y para tratar de responder a la pregunta
planteada en el titulo (;Son los libros de Alfonso X obras utépicas?), dividiré este
trabajo en tres partes. En la primera trataré de mostrar que el grado de orden y aca-
bamiento de los cédices alfonsies permite considerarlos como obras cerradas y per-
fectas, que se constituyen y se construyen como lugar y espacio de la utopia, con el
propésito explicito de incidir en la realidad. Me centraré en la segunda parte en los
elementos que parecen desmentir ese cardcter cerrado y perfecto del libro alfonsi, y
que remiten a un plan utdpico, en el sentido de un proyecto imposible de cumplir
—no me estoy refiriendo a la accién de gobierno, sino a la propia escritura, es decir,
a la realizacién misma del proyecto—. Para terminar, contemplando el libro ya no
como objeto, sino como dispositivo o artefacto, propondré un desplazamiento de
lo utépico del cédice hacia el propio hacer alfonsi; esto permite, a mi modo de ver,
resolver la tensién entre escritura y proyecto, asi como la dicotomia cldsica de los
estudios alfonsies entre éxito y fracaso, y tomar la medida del verdadero cardcter
utépico de la empresa del Rey Sabio.
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1. LA UTOPIA ALFONSI CONSTRUCTORA DE ORDEN
Y PLASMADA EN EL LIBRO

La utopia de Tomds Moro cobra existencia, al menos como objeto, en la
imprenta de Dirk Martens, en Lovaina, en 1516. Alfonso X, para dejar constan-
cia de su proyecto, manda elaborar una serie de manuscritos regios de rica factura®.
Estos se realizan en el scriprorium alfonsi y se conservan en la cdmara regia: pueden
por ello considerarse como obras finalizadas. En estos cddices queda plasmado el
proyecto de reforma politica y social del Rey Sabio. Como indica Rodriguez de la
Pefna (2014-2015: 126): «... en el corpus textual alfonsi encontramos la que quizd
sea la teorizacion de la Realeza sapiencial mds acabada de la Europa medieval. Una
teorizacion sistemdtica realizada en textos de indole juridica e histérica, asi como en
prélogos de traducciones cientificas». No me detendré aqui en desarrollar las carac-
teristicas de dicha teorizacion, sino que las abordaré a través del valor que cobra el
libro, como manifestacion y encarnacién de un pensamiento utépico-reformista.

Los cédices alfonsies son el resultado de un largo proceso cuya existencia
misma se explicita tanto a través del texto como de la imagen. El libro, el cédice
de rica factura, resulta, pues, el culmen de una extensa sucesién de fases composi-
tivas que necesitaron la intervencién de «trasladadores», para traducir al castellano
los textos de las fuentes; «ayuntadores», que compilaron y armonizaron los relatos
de las fuentes; «capituladores», cuya tarea fue organizar el relato; «enmendadores»,
a cargo de la revision del texto (Martin, 1997). A estas tareas intelectuales hay que
afiadir el trabajo de escribas, iluminadores, miniaturistas, encargados de la confec-
cién material del cédice. Cabe destacar que la existencia del libro queda literalmente
plasmada en los propios prélogos, a través de recursos tales como la deixis’. El sin-
tagma nominal constituido por el adjetivo demostrativo «este» y el sustantivo «libro»,
como resultado y materializacién, se repite en efecto en todos los prélogos alfonsies®.
Otro potente elemento deictico y actualizador lo constituyen los marcadores de la
presencia, la voluntad y la actuacién del rey. Este hacer, este quehacer, es lo que va
dando forma y existencia al libro y permite pasar de la voluntad regia —su aspiracién
al bien, a través del saber— a su manifestacion concreta y presente. En los prélogos

% Los cddices del scriptorium regio que cuentan con prélogo y miniaturas son el Lapidario
(Escorial, Ms.h.1.15), el Libro de las Formas e Imdgenes (Escorial, Ms.h.1.16), las Cantigas de Santa
Maria (Cédice rico: Escorial T.I.1. y Florencia, Biblioteca Nacional, Ms.B.R.20; Cddice princeps o
de los musicos, Escorial, b.1.2.), la Primera Partida (Londres, British Library, add. Ms.20.787), el
Libro de los Juegos de Ajedrez, Dados y Tablas (Escorial, Ms. T16.), la primera parte de la Estoria de
Espana (Escorial, Ms.Y.1.2) y la cuarta parte de la General Estoria (Roma, Bibl. Vaticana, Urb. lat.
539). A estos habria que anadir la primera parte de General Estoria (Madrid, Biblioteca Nacional,
Ms. 816), que carece sin embargo de miniaturas y se encuentra incompleto.

3 Para un anélisis de la funcién y la tipologia de los prélogos, véase el trabajo fundamen-
tal de Cano Aguilar.

4 Por dar tan solo algunos ejemplos, en la Estoria de Espania se dice «conpusiemos este libro»
y puede leerse en el prélogo del Libro conplido en los Iudizios de las Estrellas: «E este libro es dicho por
su nombre el Libro conplido en los iudizios de las estrellas [...] E este libro es partido en viir libros».



de los textos dedicados al saber natural, la misién del rey se narra en tercera persona,
subrayando su necesario papel en la recuperacién y difusion de saberes considerados
como tesoros escondidos’. Asi, en el prélogo del Lapidario, presentado como una
traduccién de una obra en drabe (originalmente en caldeo), se otorga un rol central
a Alfonso (Lacomba, 2007). Se narra que es él quien encuentra el manuscrito, ¢l
quien lo da a leer a sus sabios y él quien, con una clara intencionalidad did4ctica, lo
hace traducir al castellano: «<mandogelo trasladar de arauigo en lenguaie castellano
por que los omnes lo entendiessen meior et se sopiessen del mas aprouechar». En
las obras dedicadas al saber natural, se subraya en efecto el papel activo del rey en la
busqueda y la difusidn del saber, en particular a través del vocabulario del esfuerzo:
«se esforgo de alumbrar et de abiuar los saberes que eran perdidos al tyempo que
Dyos lo mando regnar en la tierra» (Libro de las Cruzes). Un esfuerzo que debe por
supuesto relacionarse, como precisa Gémez Redondo (1998, vol. 1: 601), con la
voluntad de establecer una continuidad entre los sabios de la Antigiiedad y Alfonso
(Aristoteles en el Lapidario o el rey Salomén en el Libro de las Cruzes): «... integra
su voluntad de autoria en esa cadena de transmisién del saber, [...] recoge un cono-
cimiento que yace, atesorado, en libros que es necesario buscar»®.

Sibien los prélogos de la Estoria de Espaniay de la General estoria no explotan
de manera explicita el tépico del saber como tesoro escondido, asumen sin embargo
los mismos presupuestos y consecuencias: el objetivo es la busqueda y la difusién de
saber’. Asi, estas obras afirman tanto el papel activo del rey (<mandamos ayuntar
quantos libros pudimos auer de istorias en que alguna cosa contassen de los fechos
dEspanna [...] et composiemos este libro [...] porque fuesse sabudo el comienco de
los espannoles», Estoria de Esparna) como la preeminencia del saber («Natural cosa
es de cobdiciar los omnes saber los fechos que acahescen en todos los tiempos tan
bien enel tiempo que es passado. como en aquel en que estan como enel otro que
ha de uenir. [...]», General estoria)®. Como observa Ferndndez-Ordénez (2000), el
rey aparece directamente implicado en la realizacién de estas obras.

Ahora bien, ademds de afirmar textualmente la presencia y la realidad tanto
del libro como de la accién regia que lo han hecho existir, muchas de las obras alfon-
sies (sobre todo las realizadas en la tltima década de su reinado) cuentan ademds
con miniaturas en las que estdn representados tanto el libro como su autor, el rey.

> El tépico de la asimilacion del saber no difundido y un tesoro escondido, muy difundido
en toda la Edad Media, procede probablemente del Eclesiastés xx, 30 («Sabiduria oculta y tesoro
escondido, ;a quién le sirven de algo?»).

¢ Sobre las estrategias desplegadas en los prélogos de las obras cientificas, véase Lacomba
(2007 y 2010).

7 La idea del saber considerado como algo deseable forma parte del pensamiento alfonsi
y puede encontrarse expresada en otras obras alfonsies como Las Partidas o el prélogo de Calila e
Dimna, lo que subraya la coherencia del proyecto, como demuestra Fournés (2001).

8 Sin embargo, el criterio de la utilizacién de la primera o tercera persona para designar a
Alfonso X en los prélogos no es el Gnico que debe tenerse en cuenta para comprender las estrategias de
legitimacién que operan en estos paratextos, véase Rochwert-Zuili (2012) y Lacomba (2009 y 2011).
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Asi, como explica Haro Cortés (2016: 137), el primer folio del Libro de las formas e
imdgenes ofrece una miniatura en el que aparece el

... monarca con el cédice en la mano y asistido por sus colaboradores senala clara-
mente, con el dedo indice inhiesto, una pdgina del libro [...] La miniatura ilustra
las propias palabras del rey: es esa tabla general, sumario de las materias reunidas
y sintesis desglosada del contenido, lo que estd mostrando Alfonso X en el ejem-
plar abierto que sostiene y que, en definitiva, mds alld de la accidn concreta, alude
y representa su labor de patronazgo compilador de los saberes de la ciencia...

Es decir, que la imagen dice lo mismo que el texto: «Por que este nues-
tro libro sea mds paladino y se pueda mejor entender y sepan los que leyeren mds
aina las obras que en él son pora ayudarse d’ellas [...] pusiemos aqui en el comiengo
d’este libro sus partes y las obras de cada parte» (f. 1r). La miniatura no tiene solo
un propésito ilustrativo, sino que, al igual que los deicticos o los verbos que expli-
citan la accién del rey, hace efectivas las palabras de los prélogos. Asimismo, cabe
considerar que en las miniaturas de los prélogos de las obras cientificas se pone en
escena el «primer eslabon de la representacion de rex scribens de Alfonso X» (Haro
Cortés, 2016: 138).

Tras haber analizado los fundamentos que hacen de los manuscritos regios
un producto acabado —resultado de un proceso de composicién tanto intelectual
como material y plasmacién de un programa de reformas que culminan en «este
libro»—, paso ahora a considerar los elementos que parecen sugerir que la empresa
alfonsi no quedd sino en un proyecto.

2. LA PUESTA POR ESCRITO DEL PROYECTO ALFONSI,
{UNA META INALCANZABLE?

Lo primero que hay que sehalar es que no todas las obras redactadas se conser-
van en manuscritos regios, lo cual sugiere que probablemente no llegaran al estadio
final del proceso de escritura, cuya tltima etapa era la ilustracién. Por otra parte,
a pesar de conservarse parcialmente en manuscritos regios, algunas de estas obras
no pueden considerarse acabadas, por no haberse cubierto la totalidad del conjunto
proyectado. Tal vez el caso mds paradigmdtico en este sentido sea el de Las Parti-
das: «Entre las obras juridicas promovidas por Alfonso X, las Siete Partidas es 1a més
enigmadtica y compleja de todas, al no haberse conservado ningin cédice completo
que proceda directamente del escritorio real alfonsi [...]» (Sanz Martin, 2020: 1)°.

? Sobre este mismo aspecto incide Panateri (2017: 44): «... ni siquiera podemos estar seguros
de la propia existencia en tiempos de Alfonso de un texto denominado Las Siete Partidas». Este mismo
autor (2018) apunta la existencia de al menos tres redacciones de las Partidas en vida de Alfonso X.
Por otra parte, tanto el Espéculo, precedente de las Partidas, como el Setenario, Gltima revisién del
proyecto juridico alfonsi, quedaron también inconclusos.



En cuanto a las obras historiograficas, tanto la Estoria de Esparia como la
General estoria se conservan de manera incompleta por no haberse llevado a su tér-
mino el proyecto inicial, que debia alcanzar hasta la época del propio Rey Sabio. Si
la Estoria de Espania se lleg6 a redactar hasta el reino de Alfonso VIII en la versién
primitiva y al de Fernando II en la versién critica, en el caso de la General estoria, a
pesar de la extensién de las partes redactadas, resulta atin mds patente su inconclu-
sién, pues esta obra «... solamente se redacté hasta el nacimiento de la Virgen, que
ocupa en la edicién moderna 7 mil pdginas» (Almeida, 2018: 9)*°.

Resulta por lo tanto necesario detenerse sobre esta aparente contradiccion:
si el libro se contempla como la meta final, si el libro, en su materialidad, es meto-
nimia del proyecto mismo, ;cé6mo se explica entonces que no se plasmaran por
escrito y de forma acabada todas las realizaciones alfonsies? Cabe preguntarse qué
sentido corresponde otorgarle a este fenémeno de inconclusion del que adolece la
obra alfonsi y considerarla acaso como una mera utopia, en el sentido de algo dificil
o casi imposible de realizar. Dos elementos parecerian llevarnos a dar una respuesta
afirmativa a estos interrogantes. El primero de ellos es el propio cardcter enciclopé-
dico y exhaustivo del ambicioso proyecto alfonsi y el segundo, el proceso de revi-
sién constante al que se someten las obras.

En lo que respecta al enciclopedismo y al afin de exhaustividad, quedan cla-
ramente puestos de manifiesto tanto por la variedad de los dmbitos del saber abor-
dados como por la ingente cantidad de fuentes manejadas, especialmente en lo que
a las obras histéricas y juridicas se refiere. Por otra parte, hay que sefalar que si el
conjunto de la empresa tiene cardcter enciclopédico (pues se abordan casi todos los
campos del saber), también lo tienen cada una de las obras por separado. Asi, en el
caso de las Partidas, estas abordan temas tanto juridicos como morales y teoldgicos,
mientras que el Lapidario trata de las virtudes de las piedras, pero relaciondndolas
con la astrologia y su eficacia en relacién con las acciones de los hombres, es decir,
con el bien hacer. Segiin indica Cataldn (1992: 144), «el concepto enciclopédico
con que fue planeada la Estoria de Espasia |...] exigia aprovechar toda la informacién
contenida en todas las fuentes disponibles»''. Por dar tan solo un ejemplo, entre las
fuentes de las Partidas se encuentran textos de naturaleza juridica (como el Corpus
Turis Civilis, obras de romanistas, textos de derecho candénico como las decretales de
Gregorio IX y la obra de san Raimundo de Penafort, fueros castellanos), asi como
obras de Arist6teles, Séneca y Boecio o la Biblia y textos de los padres de la Iglesia,
de Isidoro de Sevilla o Tomds de Aquino. Pero la voluntad de exhaustividad no se
limita a los campos explorados ni a las fuentes integradas, sino a la intencién de
tratar la materia de forma absoluta y pormenorizada, de contarlo todo y de forma
ordenada. Como correlato a la voluntad de exhaustividad, los textos se estructu-
ran, se organizan y se encadenan cuidadosa y rigurosamente —temdticamente en las

12 Sobre la extension de las dos versiones alfonsies de la Estoria de Espana, véase Ferndn-
dez-Ordénez (1993).

' Martin (2000: 16-18) también subraya este cardcter exhaustivo de la historiografia alfonsi.
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obras juridicas, cronolégicamente en las obras histéricas—. Las Partidas se dividen
en partes, las partes se dividen en titulos y los titulos en leyes; la Estoria de Esparna
se somete a la divisién en capitulos por anos de senorio'?. Como explica Ferndn-
dez-Ordénez (1993-1994: 113), el «... protagonismo estructural concedido al afno
del sefiorio contrasta con la funcién meramente sincronizadora de otros cémputos
e importa destacar que no es una herencia de la fuente, sino fruto de una meditada
concepcion de la Estoria». Asi pues, una vez reunidas las fuentes, de la manera mds
exhaustiva posible, estas se ensamblan en una nueva materia, que se subordina y
sujeta a una nueva topologia. Este sometimiento de las leyes y de los relatos a una
férrea reticula supone un reto mds a la hora de finalizar cada una de las obras. Incluso
puede provocar, para retomar una expresién de Funes (1997: 56), un «colapso de la
cohesién textual»; este autor (1997: 60) considera en efecto, refiriéndose a la Estoria
de Espania, que por momentos llega a producirse un choque entre los dos principios
que rigen la obra alfonsi, es decir, la relevancia y la exhaustividad. Este choque es lo
que parece explicar el recurso de la General Estoria a las «estorias unadas»:

... la intencionalidad did4ctica que define la historia universal produce en ocasio-
nes un modo de composicién basado, no en la cronologfa, sino en el principio de
narracién por natura es decir, desde el comienzo de los hechos hasta su final. Gra-
cias al encadenamiento de los hechos por causa-efecto, la historia es fuente de ense-
fianza. [...] Este proceder origina las llamadas estorias unadas, es decir, el relato de
los hechos relacionados con un personaje o con un acontecimiento de la historia
que por su importancia merece una narracién Unica y lineal independientemente
de su ubicacién cronoldgica (Salvo, 2014: 47).

El fenémeno de revisién constante opera en el mismo sentido que la aspi-
racién a la exhaustividad ordenada, es decir, como posible freno a la finalizacién de
las obras alfonsies. Es este un aspecto que destaca claramente entre las caracteristicas
de las obras del Rey Sabio. Refiriéndose a los textos juridicos, Ferndndez-Ordénez
(2001: 66) afirma que «constituyen un caso paradigmdtico de cémo Alfonso fue
poniendo al dia sus textos segtin avanzaba su reinado y cambiaban las circunstancias
alas que tuvo que enfrentarse». Subraya este mismo aspecto Haro Cortés (2016: 133),
quien evoca «la continua revision y reelaboracién de sus obras y que responde tanto
a su talante perfeccionista y enciclopédico, como, a mi entender, en mayor medida,
a la propia trayectoria, conflictos y crisis que jalonaron su reinado». Este proceso de
revision constante afecta a todos los campos de la produccion alfonsi.

En lo que respecta al saber natural, si el primer Lapidario se traduce y queda
redactado hacia 1250, hay que sefalar que este se reorganiza al compendiarse los

12 La division en partes de la General Estoria sigue el orden biblico: la primera parte com-
prende de la Creacién a Abraham, la segunda de Abraham a David, la tercera aborda el reino de
David y el cautiverio judio en Babilonia, la cuarta se centra en este cautiverio, la quinta llega hasta
el nacimiento de Cristo. La sexta (o sexta y séptima, no existe certeza sobre el nimero proyectado),
de la que solo se conserva un borrador de veinte folios, debia comenzar con el nacimiento de Cristo
y llegar hasta Alfonso X.



cuatro lapidarios, entre 1276 y 1279. Es entonces cuando se realiza el cédice regio®.
Haro Cortés (2016: 137) considera que esta revision y la realizacién del ejemplar
del Libro de las formas e imdgenes comienzan a partir de 1275 y es «... fruto de la
intensa labor de compilacién y revision que el scriprorium alfonsi emprendié una vez
frustrado el sueno del imperio», subrayando, pues, la relacién entre las vicisitudes
del reinado y las estrategias de escritura. En el campo del derecho, a pesar de que
aun hoy en dia resulta polémica tanto la datacién de las diferentes obras juridicas
alfonsies (Fuero Real, Espéculo, Partidasy Setenario) como su grado de finalizacién
y el orden en que se producen, no cabe sin embargo ninguna duda de que existe
una estrecha relacion entre ellas, pudiendo considerarse todas como revisiones de un
Ginico proyecto cuyo objetivo era realizar un tnico y definitivo texto de leyes para
todos y para siempre (Panateri, 2019). Dentro del proceso de escritura de las Partidas,
también cabe sefialar al menos dos versiones de dicha obra, una primera conocida
como legalista, una segunda como sapiencial, que presentan diferentes estrategias
para lograr un mismo objetivo, aunar derechos dispares en un tnico texto (Panateri,
2021). Las obras histéricas también se reescribieron, e igualmente por razones poli-
ticas. Asi, la Versién Critica, 1a Gltima version de la Estoria de Espana, constituye en
palabras de Ferndndez Ordéfiez (2000: 49) «... una radicalizacién del pensamiento
politico alfonsi acaecida probablemente como consecuencia de la situacién drama-
tica de deposicién y de aislamiento que produjo en abril de 1282 la rebelién contra
su gobierno de todos los estamentos de su reino aliados con su infante heredero San-
cho». En cuanto a la escritura de la General Estoria, su inicio mismo se relaciona
con la cronologia de lo que se conoce como «fecho del imperio, es decir, las preten-
siones de Alfonso X a ocupar el trono imperial (Rico, 1984: 39-40). El proceso de
revisién constante alcanza también a las Cantigas, proyecto que comienza a gestarse
a inicios de su reinado y que se plasmd en varias fases y cuatro manuscritos regios®.

Las obras de todos los dmbitos fueron por lo tanto sometidas a un pro-
ceso de reescritura y revision en funcién de nuevos contextos y nuevas estrategias.
Resulta, pues, dificil considerar que una obra se dé por cerrada si se producen con-
tinuas adaptaciones al contexto politico. Esta flexibilidad o proceso de reescritura
constante serfa, pues, contraria a una concepcion del libro, del cédice, como mani-
festacién y materializacién de un programa de reforma y vendria, por el contrario,
aacentuar el cardcter utdpico, en el sentido de irrealizable, de la empresa alfonsi. En
base a estas dos caracteristicas contradictorias (aspirar a la exhaustividad ordenada

'3 Sobre el proceso de revision de las obras de saber natural, véase Martin (2002) y Gar-
cia Avilés (2010).

'* En esta redefinicién de la autoridad regia juega un gran papel la pareja politica formada
por el Cid y el monarca (véase Lacomba, 2009: 139-158).

5 Se conservan el Cédice de Toledo, el Cédice Rico, el Cédice de Florencia y el Cédice
de los Msicos. Sobre las etapas de confeccidn y los manuscritos, véase Haro (2016: 142-143). Segtin
Ferndndez (2011: 78), el Cédice de los Musicos (fechado entre 1282 y1284) estarfa «vinculado al
proyecto de la Capilla Real hispalense», mientras que los cédices anteriores eran para uso personal
del rey y de miembros de la Corte.
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y someterse a un continuo proceso de revisién con el objetivo de alcanzar mejor su
meta), podria asi considerarse que la empresa alfonsi, por sus propias caracteristicas
y ambiciones, resulté intrinsecamente irrealizable.

3. DEL LIBRO AL HACEDOR

Retomando lo dicho hasta ahora, cabe afirmar por una parte que la existen-
cia de los cédices regios alfonsies puede considerarse como la plasmacién acabada
de un proyecto de utopia, de transformacién de la sociedad. Sin embargo, por otra
parte, las caracteristicas propias de infinitud de la empresa del Rey Sabio, su volun-
tad de exhaustividad —estructurdndolo y explicdndolo todo—, constituyen insal-
vables obstdculos para ese acabamiento. Para resolver esta aparente contradiccién
es indispensable considerar ahora el libro ya no como objeto, sino como metonimia
del poder regio, cuya misién es generar, de manera continua e infinita, la transfor-
macién de la sociedad. Para ello, es necesario en primer lugar tener en cuenta las
miniaturas de cddices regios donde aparece el libro en manos del rey, pero ya no
como objeto y realizacién acabados, sino como elemento de la puesta en escena del
proceso compositivo'®. Es lo que se observa en E/ Libro de los juegos, terminado en
Sevilla en 1283, en cuyas miniaturas se produce una correspondencia entre la ima-
gen y lo que enuncia el propio Alfonso X en los prélogos; en las frases «queremos
agora aqui contar de los juegos de los dados» (f. 65r) o «queremos agora aqui fablar
de las tablas» (f. 72r), ese ahora «fusiona el presente textual e icénico» (Haro Cor-
tés, 2016: 149). Estamos, pues, aqui ante un fendmeno de actualizacion constante,
en el que el rey enunciador atina voluntad, palabra y accién". Los prélogos, que
sientan estos tres elementos como base o fundamento, pueden considerarse no solo
como piezas liminares, sino como auténticas declaraciones de principios. La pro-
pia obra alfonsi especifica de manera explicita la importancia de estos paratextos:
«... esta palaura sola, prologo, tanto quiere dezir commo el primero sermon del libro
con la primera razon puesta delante de toda la materia de lo al que y ha a fablar el
sabio, e por do se entienda todo lo que viene después» (General Estoria, Segunda
Parte: 207%). Existe, pues, la conciencia y la voluntad desde la instancia productora
del discurso de la importancia del marco enunciativo, asi como de la necesidad de
que la palabra sea clara y eficaz.

Ahora bien, la idea de principio, no solo como comienzo del texto, sino como
concepto, es determinante en la obra alfonsi y su importancia se observa también a
nivel macroestructural. Harto conocido es el recurso a los acrésticos, que establecen
una metonimia entre el rey y el libro. Asf, la inicial de cada partida forma el nombre

16 Sobre estas miniaturas, véase el excelente andlisis de Haro Cortés (2016: 149-151).

7 Sin duda, cabe relacionar estas potencias con los verbos poder, saber y querer, que van
asociados a la trinidad y configuran, en el caso de Alfonso X, un planteamiento en el que, como
indican Bautista y Salvo (2023: 12), «el saber tiene una posicion central entre el poder y el querer,
entre la autoridad y la accién».



Alfonso, y en el Setenario «... la férmula biblica “Alfa et O” [...] ocupa la totalidad
de la ley 1. El “Alfa et O, en su forma latinizada, corresponde a las iniciales de los
nombres Alfonso y Fernando...» (Puigdengolas, 2022: 90). Estamos ante un rey que
se forja a si mismo como causa eficiente de toda accién politica, como continente
y origen de ella, y por ende como iniciador de una nueva era. Esta nueva era cobra
existencia explicita a través de la realizacién de las tablas astronémicas que se redactan
entre 1263-1272 para permitir establecer la posicién de los planetas, conjunciones
astrales, cuestiones relativas a la navegacidn, etc. Estas tablas establecen en efecto
un nuevo punto de partida, el principio de una nueva era, la llamada «era alfonsi»,
que comienza el mediodia anterior al 1 de enero de 1252, afio en que Alfonso X
accede al trono. Como indica Ferndndez (2005: 35), «El capitulo primero de esta
obra explica de forma detallada la existencia de diferentes “eras” a lo largo de la his-
toria y por qué es necesario definir una nueva que identifique su trabajo y que contri-
buya a su perpetuacién en la memoria histérica». El texto destaca el aspecto crucial
de la nocién de comienzo, asociada a la importancia de un acontecimiento clave:
«Todas las heras que son magnifiestas en las nagiones e usadas antiguas y nueuas
son comengcadas de algun acaez¢imiento que acontecio e preciose la iente de aquella
nacion del tal acontegimiento. y llamole comiengo de sus afos y hasese quenta del
tal acaesgimiento porque dure la nombradia de aquel acaez¢imiento y no se olvide
por luengos tiempos»'®.

El acontecimiento que marca el inicio de esta nueva era es la figura del Rey
Sabio, investida de una nueva prerrogativa, la autoria, entendida como misién de
transformar la sociedad para que esta sea conforme un orden, que no puede ser el
orden divino sino corresponder a él. Esto es particularmente patente en el prélogo
del Espéculo (cuyos presupuestos se retoman en la primera version, legalista, de Las
Partidas). Se expresa claramente en esta obra que la accién del rey tiene como propé-
sito corregir una situacién nociva («... muchos males e muchas contiendas e muchos
dafos en las tierras...»), que proviene de la diversidad de voluntades y de leyes («... las
voluntades e los entendemientos de los omnes son departidos en muchas guisas...»)".
Ante esta situacién, y para «tener e guardar sus pueblos en paz e en justicia e en dere-
cho», el rey «entendiendo e veyendo los males» que ocasionan dafios a sus reinos,
se ve impelido a actuar y hace «este libro». Ahora bien, hay que contemplar la rea-
lizacién de la obra no solo como un medio de solucionar una situacién no ajustada
a derecho, o como un fin en si mismo, sino también y sobre todo como una accién
orientada hacia el futuro y potencialmente renovable:

... mandamos a todos los que de nuestro linage venieren e aquellos que lo nuestro
heredaren so pena de maldecién que lo guarden e lo fagan guardar onradamiente
e poderosamiente, e si ellos contra €l venieren sean maldichos de Dios Nuestro
Sennor, e qualquier otro que contra él venga por tolerle o quebrantarle o minguarle
peche diez mill maravedies al rey e este fuero sea estable para sienpre. Pero si en

'8 Libro de las Tablas Alfonsies (2003: 20-21), cita tomada de Ferndndez (2005: 39: nota 20).
19" Esta cita, y todas las de este parrafo, proceden del prélogo del Espéculo.
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este fuero fallaren que alguna cosa ayan y de hemendar o de enderescar que sea
servicio de Dios o de Santa Maria e a onra del rey e a pro de los pueblos, que el rey
lo pueda hemendar e enderesgar con consejo de su corte.

Alfonso X siente la necesidad de que sus descendientes, por un lado, acaten
y respeten el libro escrito, y por otro, lo enmienden si fuera necesario. Lo que se
estd afirmando es la potestad —a la vez que mision— del rey para reformar y mode-
lar la sociedad, en base a derecho. El principio que se consagra es el de un rey autor
y creador.

Eslo que se expresa en la General Estoria (primera parte), en el capitulo sobre
el Exodo, donde se precisa el sentido de la escritura divina de las tablas de la ley:
«... avedes oido en el comencamiento d’este capitulo como dixo nuestro Sefior que
El las escrivirié, e aqui dize en el xximt capitulo del Exodo que las mandé escrivir a
Moisén...». En este mismo fragmento se establece una comparacion explicita entre
la autoria de Dios y el rey:

... podemos entender e dezir que compuso nuestro Sefior las razones de los manda-
dos, e que ovo el auctoridad e el nombre dend por que las mandé escrivir, mas que
las escrivié Moisén, assi como dixiemos nés muchas vezes: «el rey faze un libro»,
non porquel’ él escriva con sus manos, mas porque compone las razones d’él, e las
emienda e enderes¢a e muestra la manera de como se deven fazer; e desf escrivelas
qui él manda pero dezimos por esta razén que el rey faze el libro. Otrossi quando
dezimos: «el rey faze un palacio» o alguna obra, non es dicho porque lo él fiziesse
con sus manos, mas porquel’ mandé fazer e dio las cosas que fueron mester pora

ello; e qui esto cumple, aquél 4 nombre que faze la obra, e nés asf veo que usamos
de lo dezir®™.

Es, pues, el «fazer» del rey, eternamente renovado a través de la continuidad
de su linaje y de sus escritos, lo que pretende instaurar el proyecto alfonsi, como lo
indican también las miniaturas de apertura en las que el monarca ofrece una «... for-
mulaci6n iconica prototipica e ideal de la majestad regia y de su pozestas, encumbrando
el saber, simbolizado por el libro, a la categoria de regalia» (Haro Cortés, 2016: 152).

4. CONCLUSIONES

Para concluir, y tratar por ende de responder a la pregunta planteada en el
titulo, es necesario sefalar en primer lugar que no cabe asegurar que los cédices
alfonsies, aun los mds acabados y suntuosos, sean obras cerradas. Como se ha indi-
cado, su contenido se encuentra sometido a una serie de tensiones que son contrarias
a la conclusion de los textos: procesos de revisién y reelaboracién, afén de exhaus-
tividad, proyeccién en potencia de su capacidad regia de renovacién y perduracion.

20 Esta cita y la anterior proceden de General Estoria I [Exodo, Libro xv1], cap. xi.



Asi pues, si el cardcter utépico del proyecto alfonsi no reside en el aspecto reformista
de las obras (puesto que el proyecto queda inacabado), tampoco cabe considerarse
como un defecto o una imperfeccion la inconclusién o continua revisién de muchas
de ellas. La utopia alfonsi consistiria mds bien en la afirmacién de un proyecto poli-
tico, de marcado cardcter aristotélico-averroista, en el que la figura regia se convierte
en la —dnica— causa eficiente de la accién en su reino. Teniendo en cuenta que «la
creacién, para Averroes, es un proceso eterno, i. e., que existe desde siempre, en el
que Dios es causa eficiente y formal del mundo de manera directa» (Herrdiz Oliva,
2017: 59), el acto de crear consiste en pasar de la potencia al acto. Esa es la poten-
cialidad —la utopia— que pretende alcanzar el proyecto alfonsi. De ahi la aparente
contradiccién observada entre lo finito y lo infinito, lo relevante y lo exhaustivo: el
cardcter utdpico no reside en el libro en si, sino en el proceso que lleva a la construc-
cién de la figura del poder regio como origen del orden, no solo como plasmacién,
realizacién y contenido, sino como principio creador, impulso y continente.

ReciBipo: 08-05-2023; AcEPTADO: 27-06-2023
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EL LIBRO DE LOS PENSAMIENTOS VARIABLES COMO
EJEMPLO DE UTOPIA'Y DISIDENCIA EN EL SIGLO XV*

Oscar Perea Rodriguez**
University of San Francisco

RESUMEN

El articulo analiza una curiosa obra titulada Libro de los pensamientos variables, mezcla de
prosa y verso y compuesta entre 1488 y 1492, que se conserva en un solo manuscrito de la
Biblioteca Nacional de Espafia (MSS/6442). Tras resumirse su contenido y sus principales
influencias literarias, se intenta identificar a su posible autor como el cortesano Pedro de
Gracia Dei. Ademds, se interpreta la presencia en esta obra de algunos elementos que po-
drian ser considerados como antecedentes de la literatura utépica en el siglo xv, asi como
algunos matices de disidencia politica dentro de los peligros de la censura literaria en la
época de los Reyes Catélicos.

PALABRAS CLAVE: Libro de los pensamientos variables, censura, utopia, disidencia, Pedro de
Gracia Dei.

LIBRO DE LOS PENSAMIENTOS VARIABLES AS AN EXAMPLE
OF MEDIEVAL UTOPIAN LITERATURE

ABSTRACT

This paper provides an analysis of an intriguing work entitled Libro de los pensamientos
variables, a mixture of prose and verse written between 1488 and 1492, or perphaps a little
later, around 1495. It is contained within a single manuscript, housed in the Biblioteca
Nacional de Espana (MSS/6442). After a brief description of its content and its literary
style, Pedro de Gracia Dei is pointed as the possible author hidden behind the anonymity
of this book. Furthermore, the paper describes how some literary and artistic ingredients of
the plot make this work worthy of being considered a sort of fifteenth-century antecedent
of utopian literature. This is especially visible in some little nuances of political dissidence
that have been bravely preserved, despite the risks of censorship and royal punishments
endured by poets and writers during the reign of the Catholic Monarchs.

KeywoRrbps: Libro de los pensamientos variables, censorship, utopia, dissent, Pedro de Gracia
Dei.
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0. INTRODUCCION

En su veterano trabajo publicado en 1991, el profesor DiCamillo (167-168)
respondia con una negacién a la pregunta de su titulo, invalidando por lo tanto la
existencia de literatura «de oposicion al fenémeno de creciente concentracién de
poder en manos de los monarcas, sobre todo en el reino de Castilla» (DiCamillo,
1991: 146). Su opinién era tan opuesta que le llevaba a afirmar lo contrario, lle-
gando a calificar a la literatura como «la tnica actividad intelectual que se pone
incondicionalmente al servicio de la centralizacién del poder» (DiCamillo, 1991:
146). Es mds: llega a decir que, en el caso de que si existieran algunas obras con un
ingrediente de disensién, de protesta, o de minima critica a las autoridades, tales
ejemplos tampoco representarian una reflexién antiautoritaria por si mismos: «Las
bien conocidas composiciones como la de Mingo Revulgo, Coplas de la Panadera,
o la més ofensiva Coplas del Provincial, parecen ser obras de eruditos, ocasionadas
por rivalidades de bandos y, por tanto, no son mds que ataques personales entre los
mismos detentores del poder» (DiCamillo, 1991: 168).

No hay duda de que la existencia de un dualismo maniqueo en la politica
castellana cuatrocentista, fomentada por la divisién profunda habida entre los par-
tidarios del condestable Alvaro de Luna y los de los infantes Juan y Enrique de Ara-
gbn, es completamente inseparable de la evolucién cultural y social del territorio
(Sudrez Fernandez, 1991: 33-34), en especial durante el reinado de Juan II (1406-
1454). Con el transcurrir del siguiente reinado, el de Enrique IV (1454-1474), todavia
mds recalctitrantes rivalidades dentro de la nobleza iban a encontrar acomodo en la
propia familia regia, hasta el punto de provocar dos guerras civiles soterradas y fin-
gidas, pero de tamanas persistencia y conflictividad que en ellas se utilizaron todas
las armas que los combatientes tuvieron a su alcance (Val Valdivieso, 1975: 262-
263), incluyendo las de tipo literario. Por este motivo, la habitual triada de litera-
tura polémica compuesta en estos dos reinados, las Coplas de la Panadera (ID 1945,
SM2: Panadera soldadera), las Coplas de Mingo Revulgo (ID 2024, MNG67: «Mingo
Revulgo, Mingo») y las Coplas del Provincial (ID 4119, SM3: «El Provincial es lle-
gado), estarfa conectada con estas luchas de bandos politicos, sin que, siguiendo
con el razonamiento de DiCamillo, se pueda encontrar un verdadero espiritu de
oposicién al poder, de disidencia, o de soluciones neutras y utdpicas a los males del
reino. Téngase en cuenta que, por ejemplo, incluso el acontecimiento caballeresco por

* Este trabajo forma parte del proyecto de investigacion LUSO: Castilla y Portugal en la
Baja Edad Media: contactos sociales, culturales y espirituales entre dos monarquias rivales, financiado
por la Agencia Estatal de Investigaciéon del Ministerio de Ciencia e Innovacién (P1D2020-114722GB-
100) y dirigido por el Dr. César Olivera Serrano (CCHS-CSIC). Para localizar las fuentes mencio-
nadas utilizo los identificadores de Charles Faulhaber ez 2/. en la base de datos PhiloBiblon: <http://
bancroft.berkeley.edu/philobiblon/>; (consultado 02/07/2023). Para poemas de cancionero, utilizo
el identificador (ID) de Brian Dutton (1990-91), segtin el método disefiado por Tato y Perea Rodri-
guez (2011: 93-94).

** ORCID: https://orcid.org/0000-0001-7223-7291. E-mail: operearodriguez@usfca.edu.
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antonomasia de la época, el Paso honroso sobre el rio Orbigo mantenido por Suero de
Quinones, puede explicarse acudiendo a la pugna politica entre los partidarios del
condestable Alvaro de Luna y los de los infantes de Aragén (Riquer, 1967: 52-59).

No solo por la autorizada opinién del hispanista italiano afincado en Estados
Unidos, sino también por la propia idiosincrasia de la literatura hispdnica, lo mds
frecuente ha sido que se reconozca la existencia en ella de un «utopismo hispano rico
y variado», si bien con un marco cronoldgico que desecha el siglo xv para estable-
cerse «desde el siglo xvr1 hasta nuestros dias» (Pro ez al., 2022: x). Es evidente que,
en su mayor parte, el razonamiento se debe a que el bautismo de la literatura utépica
tuvo lugar en 1516, cuando se imprimi6 por primera vez Utopia, de Tomds Moro
(Redondo, 2015: 4-5). Hemos de considerar asimismo que las mayores influencias
en la literatura espafiola de la inmortal obra del humanista britdnico serfan toda-
via muy posteriores a esa fecha, puesto que hubo que esperar a la tercera década del
siglo xv1 para que se llevase a cabo la primera traduccién al castellano de la utopia
moreana, a cargo de Vasco de Quiroga (Lillo Castafi, 2021: x1-x11).

Por lo tanto, entiendo que resulte complicado en términos académicos adje-
tivar como ‘utdpica’ una obra escrita varias décadas atrds de aquella tltima fecha,
puesto que el hispanismo ha ido construyendo este campo de investigacién conforme
a otros pardmetros cronoldgicos (Gonzélez, 2020: 38-39). Sin embargo, el énfasis
puesto en equiparar la utopia literaria con la modernidad, en el sentido amplio de
este concepto, a veces es un tanto forzado y basado en los habituales prejuicios que
parte de la critica sigue manteniendo alrededor de la Edad Media, como los anali-
zados en profundidad por Heers (1995: 46-80).

Por lo tanto, es importante admitir que la creencia social en la existencia de
una mejor vida terrenal, compatible con la recompensa eterna del paraiso celestial
que prometia el dominante catolicismo religioso, estuvo muy presente a lo largo de
toda la Edad Media, de ahi que se puedan encontrar elementos, si no abiertamente
de disidencia, al menos de divergencia con el pensamiento mayoritario en muy diver-
sos aspectos de la sociedad medieval (Sabaté, 2009: 11-16). Me refiero sobre todo a
las ideas que emanan de los rebeldes movimientos milenaristas que ya fueron estu-
diados en profundidad por Cohn (1981: 35-59), y asimismo a algunos cldsicos de
la literatura hispdnica de los siglos x1v y xv, como el Libro de buen amor, de Juan
Ruiz, o las Generaciones y semblanzas de Pérez de Guzmdn (Ferndndez Gallardo,
2002). Especificamente referidas a las andanzas noveladas del arcipreste de Hita,
algunos criticos han argiiido la existencia en ella de reflejos de la misma crisis del
feudalismo que estaba ocurriendo en la misma época en que Juan Ruiz compuso
sus versos en cuaderna via (Rodriguez Puértolas, 1976: 100-102), si bien algunos
autores han hecho observaciones a este polémico aserto (DiCamillo, 1991: 150).

A través de estas obras se deja ver con mayor claridad que el concepto de
disidencia, asociado con la mejora empirica de las condiciones de vida del comun,
ya habia llegado a tierras ibéricas, al menos bajo el matiz de reflexion intelectual,
bastantes afios antes de que se imprimiese en 1521 el primer texto utépico hispdnico
considerado como tal: el Tractado de Repiiblica con otras historias y antigiiedades, de
fray Alonso de Castrillo, una obra ligada de forma consciente a la salvaguarda ideo-
l6gica de algunos postulados politicos mantenidos por la coetdnea rebelién comu-
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nera (Castrillo, 2020: x1-x11). Mucho antes ya estuvieron las veleidades utépicas de
Cristébal Colén (Pastor, 2011: 30), companeras de una expedicién hacia el Nuevo
Mundo tan impregnada de mesianismo espiritual como de ciertos impulsos filos6-
fico-cristianos de mejora social (Milhou, 1983: 11-13).

En las siguientes pdginas voy a analizar la que considero como prueba mds
evidente de que parejos ingredientes literarios y similares tépicos sociales y politicos
de la utopia moreana se pueden encontrar en la literatura castellana del tltimo tercio
del Cuatrocientos. Me refiero al Libro de los pensamientos variables, perteneciente al
género literario dialégico (Gémez, 1988: 27), y que se caracteriza por presentar «una
conversacién entre un rey y un rustico que desean encontrar una solucién utdpica
para los problemas del reino» (Corral Sdnchez, 2021: 74). Dos décadas después de
mi primera aproximacién al texto (Perea Rodriguez, 2002), creo que es el momento
oportuno de volver a calibrar su valia literaria, y sobre todo concretar la presencia, o
certificar la ausencia, de elementos utépicos y disidentes. De igual forma, intentaré
demostrar que la critica al poder de la monarquia que contiene este tratado deberia
ser considerada legitima y, lo que es mds importante, original y general, sin que se
pueda asociar su composicién a ninguna banderia ni parcialidad politica, conforme
a los pardmetros descritos por DiCamillo en su anilisis.

1. MATERIALIDAD Y AUTORIA DE LA OBRA

Tal como suele ser harto frecuente en la literatura medieval hispdnica,
el Libro de los pensamientos variables se ha transmitido en un solo cédice (Lépez
Estrada, 1966: 50-51), albergado en la Biblioteca Nacional matritense con la signa-
tura MSS/6642 (BETA manid 1426), y que por desgracia se encuentra falto de al
menos un folio en la parte central del mismo (Perea Rodriguez, 2002: 26), ausen-
cia muy lamentable porque nos priva de conocer algunos pormenores importantes
de la conversacién entre los dos antagonistas.

El titulo de la obra, artificial mds seguido por casi todos los que se han
interesado por el contenido de este pequefo libro?, le fue otorgado pricticamente
a la par por los dos primeros eruditos que se interesaron por él: Bartolomé José
Gallardo (1866, 11: 124) y José Amador de los Rios (vir: 371-372). Al primero le
debemos la primicia sobre su existencia, mientras que en el segundo edité por pri-
mera vez el texto como apéndice de su magna obra (vir: 578-590). Ambos investi-
gadores tomaron el titulo de los ‘pensamientos’ o ‘variables pensares’ descritos por
el autor en las primeras lineas del tratado en prosa: «Como el primer movimiento
de los pensamientos a ninguno sea obidiente, de tantas e tan diversas cosas, e tan

! Por falta de espacio, no entraré en los detalles codicolégicos, para los cuales remito a la
ficha de PhiloBiblon; a Lépez Estrada (1988: 278); y a Perea Rodriguez (2002: 26).

2 Excepto Gémez Sierra (2000: 12), que prefirié el titulo de Didlogo entre el prudente rey y
el sabio aldeano. La informacién mds actualizada respecto a la obra se encuentra en Gémez Redondo

(2012: 538-543).



fuera de la comun vida, es nuestro pensar salteado que no sé quién es aquel que en
el nimero de los sesudos contar se pueda. Yo confieso muchas vezes averme reido
de tan arrebatados e variables pensares quantos, sin mi querer, mi coragén pensé»
(Perea Rodriguez, 2002: 80).

Este comienzo de la obra propiamente dicho es antecedido por ocho estro-
fas en versos octosilabos, a modo de prélogo inicial dedicado a la reina Isabel de
Castilla. En él se pueden encontrar dos de los temas mds tipicos de estos introitos
medievales (Montoya Martinez; Riquer, 1998: 22-26), como son el del sobrepuja-
miento y el de la falsa modestia, en el cual el autor llega a situarse de manera muy
habil «en la parte de los necios o locos para precaverse del juicio que pueda formar
de él la reina» (L6pez Estrada, 1988: 280).

Asimismo, el tratado se despide con otras tres coplas, conformando un total
de once estrofas de diez versos octosilabos cada una, la conocida como quintilla
doble o copla real, décima falsa o estancia real (Baehr, 1973: 264-265). Dentro de
la amplia gama de combinaciones métricas de esta estrofa, las quintillas de nuestro
texto presentan un esquema abaabcddde, tal vez el de més frecuente uso en la poe-
sia cancioneril de la época (Gémez Bravo, 1998: 569 y 599).

Los versos iniciales y finales se disefiaron a modo de encendidisimo elo-
gio de la estirpe y la condicién humana de la dedicataria (Gémez Redondo, 2012:
538), situdndose en la misma linea temdtica de los panegiricos isabelinos del periodo
(Magana, 2017: 677), en especial por el uso del neogoticismo como herramienta
politica para hacer de la destinataria de esta obra la més alta cumbre de la monar-
quia Trastdmara (Perea Rodriguez, 2022a: 23-26). La existencia de lirica cancione-
ril encomidstica como prélogo y epilogo del tratado, caracteristica bésica de buena
parte de la literatura dedicada a los Reyes Catdlicos (Ladero Quesada, 1999: 349-
350), es un factor que deberemos tener en cuenta a la hora de calibrar la cualidad de
utopia, en especial lo relativo al hipotético nivel de disidencia que muestra el texto
en su conjunto, en tanto que ha sido la razén mds habitualmente esgrimida para
negar cualquier otro propésito de esta obra que no sea el de la pura apologia poli-
tica a favor del autoritarismo de la monarquia (Gémez Redondo, 2012: 538-539).
Como argumentaré mds adelante, la versificacién funciona aqui como una red de
seguridad del autor, que decidi6 amortiguar con el tupido velo ritmico de la apologia
encomidstica aquel contenido mucho mds problemdtico que iba a redactar en prosa.

Todavia debemos atribuir a Menéndez Pelayo (1962, 1: 196) el inicio del
interés por esta obrita, puesto que fue él quien quiso incluirla en el canon literario
del siglo xv hispdnico. Asi, su consideracién del «<impropiamente llamado Libro de
los pensamientos variables» como un «didlogo politico-moral» se convirtié en un ines-
perado elogio de un autor —anénimo, en su opinién— que habria dedicado su pieza
a la Reina Catdlica con una idea muy precisa:

Poner a sus ojos la opresion y servidumbre en que yacian los villanos y campesi-
nos y excitar su celo justiciero contra los tiranos y robadores que habian estragado
a Castilla en el infeliz reinado de Enrique IV [...]. Es notable el atrevimiento de
las ideas de este didlogo, que llega hasta discutir, por boca del rustico, el funda-
mento del derecho de propiedad y predicar una especie de colectivismo andrquico
(Menéndez Pelayo, 1962, 1: 196-197).

32, 2024, PP 105129 109

NOS DEL CEMYR, 3

CUADER



~
Ui

S DEL

PN
{

CUADERN!

a
(AN
<
Q
@
8V
A
<o)
D,:
>

El gran erudito santanderino reconocié de inmediato la importancia de este
pequeno tratado en la produccién literaria de la época, a pesar de mostrar su discon-
formidad con el titulo. Se trata de una solucién sui generis, como tantas otras, para
una obra que carecfa de él. Pero no comparto tales reticencias; antes al contrario,
los ‘variables pensamientos’ son a este opusculo lo que ‘el buen amor’ es a la archi-
famosa narracién de Juan Ruiz, Arcipreste de Hita. Concuerdo completamente en
que el adjetivo «variable» es

una clave para el entendimiento del libro. La obrita entera, a mi juicio, se encuen-
tra bajo el signo de la variedad, de tal manera que el arrebato y la variacién decla-
radas se integran en el contenido de la obra y se acusan en las formas literarias que
le dan expresién. El propio autor, consciente de que la obra carece de la unidad
deseable y también por voluntad de estilo, la menciona como “.. escritura / que no
sé cémo la llame’ (Lépez Estrada, 1988: 278).

En lo que respecta a la fecha de composicién, aquellos investigadores que
han analizado los pormenores de la obra han propuesto un marco cronolégico inde-
terminado pero muy similar, que comenzaria hacia 1485 (Dutton, 1990-91: 11, vI)
y finalizaria en 1492 (Lépez Estrada, 1988: 278). Esta tltima fecha fue la mante-
nida por Amador de los Rios (1865, vir: 371), sobre todo porque interpreté como
una férmula matemadtica cierto pasaje del texto en el que se describe al rey llegando
al locus amoenus donde se iba a producir el insélito didlogo: «El venfa de muy ricos
pafios vestido, con diversas texeduras de mucho oro entremezcladas e la cabega
semejablemente de rica corona cubierta, con todo el otro ornato a esto conforme. Su
gesto dava senal que ain no en los quarenta afnos fuesse la su edad llegada» (Perea
Rodriguez, 2002: 47).

La descripcién del monarca es muy realista y se encuentra muy alejada de
la adulacién y la glorificacidn virtuosa y moral que se leen en otras escenas literarias
coetdneas, como por ejemplo la presentacién del rey en el Grisel y Mirabella (Von
der Walde Moheno, 1995: 419-420). Tal vez este inusual rasgo literario fuera lo que
animo la interpretacién aritmética de Amador de los Rios de la fecha de composi-
cién de la obrita: si estaba dedicada a la Reina Catdlica, era evidente que el monarca
protagonista no podria ser otro sino su esposo, Fernando II de Aragén, nacido a la
sazén en 1452 (Rus Rufino, 2016: 49). Para ayuda de su tesis, mencionaba los ver-
sos del prélogo donde el autor no queria «contar las hazafas / avidas en las Espa-
fias / ante la grandeza vuestra» (vv. 23-25); en su opinidn, se trataba de una clara
alusién a la conquista de Granada y, por lo tanto, uniendo ambos factores, la fecha
de composicion deberia ser poco después de la citada toma en 1492, cuando el Rey
Catdlico, en efecto, frisaba la cuarentena.

Sin embargo, en su edicién de la Consolatoria de Juan Barba, Cdtedra (1989:
16-17) cuestioné esta datacién para sugerir que su redaccién debié de tener lugar

antes de 1488,

cuando hubo de interrumpirse la composicién de la Consolatoria de Castilla y
cuando, desde el punto de vista politico, lo que hay es mds que nada un proyecto
en desarrollo, pero atin con grandes dificultades y una buena porcién de malenten-



didos. Y ello a pesar de la propaganda oficial. De esto tltimo, por ejemplo, puede
ser representativa una enigmdtica obrecilla publicada en tiempos por Amador de los
Rios con el titulo de Libro de los pensamientos variables, que se deja datar en fecha
no lejana a nuestra Consolatoria, y en donde el tratamiento de la monarquia y de
sus fines no es, desde luego, un dechado prictico robusto ni positivo en su inte-
gridad. Cuando se gestan estas obras se estd afianzando el programa, febrilmente
activado por algunos de los intelectuales del momento, como Diego de Valera,
pero no seguido por todos.

Rodriguez Puértolas (1968: 51-53) aporté mds elementos a considerar en la
datacidn, sobre todo los referidos al impacto, en términos literarios, de la llegada de
los Reyes Catdlicos al trono, aludiendo a buena parte de los criterios globales men-
cionados en la obra que analizamos:

En estos primeros momentos, todavia indecisos, algunos de los poetas citados, ade-
mds de otros, dirigen a los nuevos reyes obras en las que, recordando males anterio-
res y presentes, aconsejan para que los monarcas no caigan en errores semejantes,
como son los falsos consejeros y privados, nobles alborotadores, tiranfa, injusticia
[...]; en los primeros afos de los Reyes Catdlicos comienza una nueva forma: la
critica acoge benévolamente el advenimiento de los nuevos monarcas, pero no es
capaz de evitar la desconfianza y el recuerdo de los sucesos pasados, cuya secuela
aun se percibe.

Dejando meridianamente claro que la obra hubo de componerse siempre
antes de 1494, «cuando el reinado conjunto llegé a su mejor momento de equilibrio
y realizaciones interiores» (Ladero Quesada, 1999: 472), en mi primera aproximacién
al Libro (Perea Rodriguez, 2002: 26-27) coincidia mds con la opinién de Cétedra y
Rodriguez Puértolas, es decir, acercar la fecha de redaccién a la década de 1480, tal
vez hacia la mitad de esta misma. Es verdad que su contenido casa bien con aque-
lla época en la que, en efecto, el «proyecto politico» de los Reyes Catdlicos atin no
estaba completamente digerido por el resto de fuerzas vivas de la sociedad (Ladero
Quesada, 1992: 80-81), especialmente la nobleza, pero también grupos sociales del
escalafén estamental inferior, por lo que ese sentimiento general de recelo impreg-
narfa también los textos literarios redactados en los primeros afios de su reinado.

Hoy dia, la verdad es que tiendo a pensar que el texto estd mds cerca de
los afios 1490 y 1492 que antes de 1488. La razén es muy sencilla: quienquiera que
fuese su autor tomé una extraordinaria precaucién para dulcificar el contenido de
su obra anadiendo varios versos en alabanza a la reina tanto en el prélogo como en
el epilogo. En la poesia cancioneril del siglo xv fue muy frecuente que sus autores
dedicaran sus obras a Isabel I de Castilla, tanto en prosa como en verso (Gémez
Moreno, 1999: 326-328), a veces buscando alguna forma de patrocinio, otras a
modo de agradecimiento —del poeta o de otra persona representada por él— después
de haber recibido algtn tipo de beneficio (Perea Rodriguez, 2007: 1357). En este
sentido, las precauciones podrian considerarse normales simplemente atendiendo
a la mds pura légica humana, pues era esencial que la reina quedase «protegida de
cualquier agresion verbal gracias a los versos panegiricos que endulzan el texto en
el prologo y el epilogo» (Gémez Moreno, 1999: 325).
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Sin embargo, hay otra lectura igualmente factible de los versos panegiricos:
que no fueran compuestos para proteger a la reina, sino mds bien el anonimato de
su autor. Quienquiera que fuese, estaba bien informado de los sucesos de la corte
regia, especialmente de dos de ellos, separados por bastantes anos, que, a modo de
cruel casualidad, ocurrieron en el mismo escenario: la ciudad de Jerez de la Frontera.
Me refiero, en primer lugar, al iracundo castigo de Fernando el Catdlico en 1474 a
varios participantes en unos juegos de armas mediante los cuales los monarcas ibé-
ricos quisieron honrar a los embajadores del rey de Ndpoles, Ferrante, para anun-
ciar el futuro enlace del monarca partenopeo con dofia Juana, prima de Fernando I1
de Aragén. Sucedié que los caballeros que lucharon en la justa atin continuaban
encendidos por las luchas de bandos que tuvieron lugar en la ciudad andaluza entre
los partidarios del marqués de Cddiz, Rodrigo Ponce de Ledn, y los del duque de
Medinasidonia, Enrique de Guzmdn (Abelldn Pérez, 2006: 96-102). El cronista
Alonso de Palencia (1975, m1: 63) nos narra el episodio con todo detalle:

Mas aquel dfa, cuando se justaba en la plaza del arrabal ante los Reyes, los Grandes
y los Embajadores, los partidarios de Ponce, dispuestos a armar contienda, hicie-
ron que un hombre de la plebe insultase a un caballero principal del partido de los
Guzmanes, acusdndole de haber arrojado malamente la cafia; contesté con dureza
el ofendido; uno de los principales de la ciudad, conocido partidario del marqués,
sali6 a la defensa del plebeyo, y al punto, sin respeto a la presencia del Rey, que
miraba el juego desde un balcdn, salieron a relucir las espadas. De repente treinta
hombres, sin duda conjurados para salir a la pelea, se lanzan a la plaza y traban
con las lanzas feroz combate, que los jueces no pudieron reprimir hasta que el Rey,
montando a caballo, y lanza en mano, se meti6 entre los combatientes. Al punto
todos los jerezanos leales alli presentes se arrojaron contra los perturbadores, y al
grito de jAlto al Rey! lograron que, atemorizados, suspendieran la lucha y escapa-
e sen velozmente. [...] Ciego de ira, el Rey castigd a varios, asf de los inocentes como
y de los culpados, a servir durante un afio con cuatro lanzas pagadas a su costa en
la guerra de Fuenterrabia.

o

% Algunos afos més tarde, entre 1489 y 1490, también en la misma villa jere-
& zana, sucedi6 un incidente muchisimo mds grave: la orden de ejecucién por crimen
o de lesa majestad de tres regidores del concejo, acusados de haber compuesto y reci-
s tado en piblico un poema contra el gobierno de los Reyes Catélicos (Ladero Que-
- sada, 1968: 366), conocido hoy por el titulo de Coplas del tabefe (1D 0206, MN17-20
© ff. 35r-36r: «Abre, abre las orejas»). A pesar de la evidente naturaleza satirica de sus
5 versos (Elia, 1983: 141-142), en realidad es un lamento tan alegérico como relacio-
8 nado con la literatura pastoril que recuerda mucho a las anteriormente menciona-
T das Coplas de Mingo Revulgo (Ferrer-Chivite, 1997: 153-154). Los autores parecen
2 haberse atribuido, una vez mds, ese componente de ‘voz del pueblo’ antes mencio-

~
)

nado para expresar las dificultades econémicas sufridas por los concejos andaluces
como el jerezano para abastecer a las tropas castellanas, que en aquellos momentos
se preparaban para el asalto final a la ciudad de Granada finalizado con éxito dos
afos mds tarde. Pero antes de la feliz culminacién de la empresa granadina hubo
bastantes dudas sobre su viabilidad y, sobre todo, mucho sufrimiento del pueblo



llano para cumplir su parte en el objetivo, como se deriva del hecho de que haya-
mos conservado algunos textos que, al igual que las Coplas del tabefe, son testigos
de aquellos problemas y de la incertidumbre que conllevaba el mantenimiento de
tantos soldados y caballeros (Perea Rodriguez, 2018: 738-742), como otro pequeno
librito en prosa que recibe el titulo de Consejos del fraile Sanzones (Peinado Santae-
lla, 2015: 197).

Dos de los autores de las Coplas del tabefe fueron inmediatamente ejecutados:
Bartolomé de Ayala, escribano publico de la ciudad, y un poco conocido bachiller
del que solo sabemos su primer apellido, Trujillo. El tercero, el regidor Hernando de
Vera, salvé su vida, pero a costa de huir a Portugal al galope nocturno, e incluso en
el vecino reino ibérico le persiguieron las autoridades castellanas con sana (Ferrer-
Chivite, 1997: 157-158). Tuvo que ser su padre, Pedro de Vera, uno de los partici-
pantes en la conquista de las islas Canarias, el que utilizase todo su ascendente en
la corte regia para convencer a la Reina Catélica de conmutar la pena capital de su
hijo por un castigo tan terrible como servir en las galeras del Estrecho de Gibraltar
(Perea Rodriguez, 2018: 742-743).

No tengo hoy ninguna duda acerca de que el autor del Libro de los pensa-
mientos variables conocié todos aquellos sucesos, desde el severo correctivo regio
a los banderizos jerezanos hasta la tragedia de los autores de las Coplas del tabefe,
evento ademds mucho més relacionado con su propia actividad como escritor corte-
sano. Por este motivo, trat6 de esconderse en el anonimato, si bien dejando algunas
claves en verso para que su interlocutora adivinase su identidad, sobre todo en los
versos 90 («mas soy un vasallo vuestro») y 99-100 («un pobre castellano / con algo
de portogués»). Aun sin certeza de que la Reina Catélica lo leyera, parece licito y
sensato presuponer que, en caso de hacerlo, si fuese capaz de descifrar tales pistas,
de ahi las precauciones tomadas seguramente para evitar represalias en caso de que
el contenido desagradase a la que habria de ser su principal lectora.

Aunque se trata de un aspecto de su reinado no demasiado bien conocido,
en lineas generales, los Reyes Catdlicos ejercieron una férrea censura sobre la indus-
tria de la imprenta, sobre todo a partir de 1502, cuando emitieron una Pragmadtica
sancién para controlar todas las publicaciones impresas de sus reinos (Moll, 1979:
50-51). Esto se ve con mucha claridad, por ejemplo, en el hecho de que, de 60 libros
o pliegos poéticos que se imprimieron en el marco cronolégico marcado por la apa-
ricién de la imprenta en Castilla y 1504, ano de la muerte de la Reina Catélica, tan
solo dos de ellos tuviesen componentes burlescos o criticos (Perea Rodriguez, 2015:
168): la editio princeps, impresa en 1482, de las Coplas de Vita Christi de fray fﬁigo
de Mendoza (Dutton 82IM); y asimismo la primera copia impresa, en 1485, de las
Coplas de Mingo Revulgo (Dutton 85*MR).

Aportaciones cuantitativas al margen, obsérvese que estas dos obras citadas,
especificamente disenadas para perjudicar los derechos de Enrique IV y su suce-
sora, la princesa Juana, en la contienda civil (Perea Rodriguez, 2022b: 371-373), si
conocieron difusién en letras de molde. Mas la simple recitacién de otras de simi-
lar tenor, como las mencionadas Coplas del tabefe, causaron dos muertes y un exi-
lio tan solo un lustro mds tarde. Por ello, la intransigente actitud de la monarquia
sobre cualquier obra que pudiera ser lesiva a sus intereses tan solo se relajé tras los
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consabidos problemas habidos en el reino tras muerte de Isabel Iy, sobre todo, por
las turbulencias acontecidas en la tltima etapa de regencia de Fernando el Catélico
(Ladero Quesada, 2016: 14-24). De nuevo, los datos cuantitativos son concluyen-
tes: al menos se pueden contar 15 obras de contenido critico, burlesco o satirico en
el centenar de libros o pliegos impresos en ese siguiente periodo, entre 1504 y 1518
(Perea Rodriguez, 2015: 168).

Orillando la incipiente industria librera del reino de Castilla, y asimismo
dejando de lado el ya mencionado suceso de las Coplas del tabefe, 1a fiscalizacién
por parte de los Reyes Catélicos de lo que se copiaba o componia en manuscritos,
de lo que se cantaba en las plazas y de lo que se tania en las villas de sus reinos era
absoluta y, ademds, marcada por la intransigencia. Al haber sido los médximos bene-
ficiarios de las habladurias populares, insinuaciones cortesanas y maledicencias en
verso que socavaron la autoridad del monarca castellano anterior a ellos (Carrasco
Manchado, 2006: 132), los Reyes Catélicos mostraron una inquebrantable actitud
contraria a cualquier asomo de critica emitida por canales minimamente literarios.

El ejemplo mds evidente de esta actitud se halla en las instrucciones dadas
por los monarcas a su corregidor de Burgos en 1492, con el objetivo de que encar-
celara a aquellos que «con danado 4nimo e intengién fazen coplas e dicen cantares
e otras palabras desonestas ptiblicamente» a raiz de la futura llegada del tribunal de
la Santa Inquisicién a aquella ciudad castellana (Perea Rodriguez, 2011: 209). Estas
tendencias censoras fueron asimismo visibles en la autocensura de algunos autores
y en la transmisién impresa de algunas obras importantes de la literatura castellana
medieval, como los Claros varones de Castilla de Fernando de Pulgar (Perea Rodri-
guez 2021a). Todos los autores apelaron a la misma prudencia que el del Libro de los
pensamientos variables, de forma que, en lo que a este trabajo se refiere, creo haber
demostrado que la mera existencia de esta obra es una prueba de su cardcter disi-
dente, en tanto que establece el tope mdximo de lo que un autor podia componer
sin peligro de sufrir funestas represalias como las descritas hasta aqui.

Es este limite, de un nivel escasamente permisivo e intolerante en grado
sumo, la razén principal que explica el rotundo silencio de la literatura de oposi-
cién que denunciaba DiCamillo (1988: 160), sin dejar de calibrar también que la
censura ejercida por las autoridades debié de significar, en la mayoria de ocasiones,
la desaparicién fisica de pruebas escritas que contenian este tipo de literatura. Por
ejemplo, las ya citadas Coplas del tabefe han llegado a nuestros dias en manuscritos
muy tardios con respecto a su fecha de redaccién (Perea Rodriguez, 2011: 209): ni
uno solo es del siglo xv. No parece ser una excepcién, sino la regla, con excepcio-
nes como el Libro de los pensamientos variables, que se debi6 de salvar de la meta-
férica quema por haber ido a parar a la biblioteca personal de su regia destinataria.

En cuanto a quién pudo ser su autor, fue el ya citado Gallardo (1866, 11:
124) el primero en mencionar a un resbaladizo cortesano del reinado de los Reyes
Catdlicos, Pedro de Gracia Dei (BETA biod 2995), como ese posible «vasallo» de la
Reina Catdlica, ese subdito «castellano con algo de portogués» que se atribuyé entre
sombras la redaccién del tratado. Lépez Estrada (1988: 278) resalté asimismo el gran
parecido que tenfa esta obra y algunas otras de las que no hay duda de la autoria
de Gracia Dei, sobre todo las compuestas en verso (Perea Rodriguez, 2002: 28-29).



Sus dos escritos mds famosos son La crianga y virtuosa dotrina (Mangas Nava-
rro 2022), una curiosa y poco habitual alegoria cortesana (Infantes, 1995: 44), la
cual, aun sin seguir en ningtin momento el esquema cldsico de los tratados de espe-
jos de principes (Gémez Redondo, 2020: 912), tal vez podria haber sido disefiada
con fines propedéuticos para la educacién de la dama real que preside con majes-
tuosidad el regio banquete donde se inscribe la obra: la princesa Isabel de Castilla
(Perea Rodriguez, 2002: 30-31), mds tarde reina de Portugal y cuya interesante
interaccion con la literatura de la época ha sido muy escasamente estudiada y poco
difundida hasta los recientes trabajos de Martinez Alcorlo (2015 y 2016). La otra
obra famosa, con diferencia la mds notable de sus aportaciones a la literatura, es el
Blason General y Nobleza del Universo (Gracia Dei, 1882), una mezcolanza de dos
escritos redactados de forma independiente, pero que se conocen con el titulo con-
junto por mor de haber sido impresos en la extremena Coria del Rio durante 1489
(Rodriguez-Monino, 1945: 10-11).

Estos dos trabajos plenamente atribuidos a Gracia Dei proporcionaron a eru-
ditos como Gayangos (Gracia Dei, 1882: vi-x11) la base de sus noticias mds conocidas
acerca de un personaje con un absolutamente incierto y complicadisimo recorrido
vital. Nacido en la década de los 60 del siglo xv, parece ser que en Galicia, se auto-
titul6 a si mismo en sus obras cronista y rey de armas de los Reyes Catdlicos, ade-
mds de «intérprete de las Espanas» (Perea Rodriguez, 2002: 28). Entre 1497 y 1500
sabemos con seguridad que recibié algunos pagos por parte de Fernando el Catélico
para que pudiese acudir a la ceremonia nupcial del principe Juan y la archiduquesa
Margarita de Austria (Ruiz i Calonja, 1953-54: 244-247). Esto podria indicar, pri-
mero, que es el mismo «Pedro de Gracia» que aparece en las Cuentas de Gonzalo de
Baeza adscrito a la corte principesca (Perea Rodriguez, 2002: 28); y segundo, que
quizds podria haber sido el autor de las Coplas fechas a los altos estados (BETA texid
1124), una de las dos composiciones anénimas dedicadas a las nupcias regias de los
hijos de los Reyes Catélicos (Perea Rodriguez, 2007: 1373; Marino, 2008: 17-19);
la otra es la titulada Coplas fechas sobre el casamiento de la hija del Rey de Esparna
(BETA texid 1123). Al margen del tnico incunable que se ha conservado de esta
obra (BETA manid 1244), que mantiene la autoria anénima (Marino, 2008: 7-12),
hay un manuscrito del siglo xvi11, el MSS/12935/36 de la Biblioteca Nacional matri-
tense (BETA manid 5184), que copia las dos y las atribuye sin duda alguna —mas
también sin ninguna prueba— a Gracia Dei.

Lo mds probable es que, tras la muerte de Isabel I de Castilla en 1504, Gra-
cia Dei hubiese continuado sirviendo en la corte regia, esta vez durante el reinado
de Juana ; se intuye el dato porque a la malograda heredera del reino de Castilla le
dedicé una poesia (ID 1944, MP2-94 fol. 148v: «A dénde se hallaria») compuesta
a modo de consuelo por la desastrada muerte de Felipe el Hermoso en 1506. Pero
a partir de aqui su vida se diluye por completo entre el maremdgnum de manus-
critos facticios, copias tardias y afadidos posteriores que componen la transmisién
textual de su obra (Mangas Navarro, 2020: 196-197). Las mds recientes investi-
gaciones lo vinculan sin duda alguna con otras cortes literarias posteriores a las
muertes de las reinas Isabel y Juana, madre e hija, en especial la creada en la villa
granadina de Loja por Gonzalo Ferndndez de Cérdova, el Gran Capitdn, una vez

MYR, 32; 2024, PP, 1056-129 115

DELC

RNOS

CUADE



~
Ui

S DEL

PN
{

CUADERN!

a
(AN
<
Q
@
8V
A
<o)
D,:
>

regresado de su periplo napolitano (Perea Rodriguez, 2021b: 590-592). También
Gayangos supuso que sirvié en las cortes nobiliarias de los condes de Feria y del
Cardenal Cisneros (Gracia Dei, 1882: vIII-1x), pero la nebulosa que rodea su deve-
nir en inmensa.

En lo que respecta a su posible condicién de autor del Libro de los pensamientos
variables, nada ha podido probarse con absoluta fiabilidad, ni siquiera con un grado
aceptable de certidumbre. Nuestra mejor pista sigue siendo ain la senalada hace
mds de tres décadas por Lépez Estrada (1988: 238): el uso de un cultismo, ‘lientos’
y ‘lienta’, con el significado de ‘sudoroso’, ‘pegajoso’, que se puede leer tanto en La
crianga y virtuosa dotrina de Gracia Dei (fol. 1v: «en casa de quien pasé los lientos»)
como en el todavia anénimo didlogo entre el rey y el labrador para indicar que este
tltimo tenia la frente cubierta de sudor: «e sigtn su lienta cara» (Perea Rodriguez,
2002: 47). La hipétesis de que Gracia Dei sea el mismo escritor que usé dos veces
este cultismo es tan atractiva como indemostrable de momento.

2. DESARROLLO Y PROPOSITO DE LA OBRA

Ademds del pdrrafo antes reproducido con el inicio del tratado en prosa,
este se divide en dos partes claramente diferenciadas. La primera es un mondlogo
en el que el autor diserta acerca de sus pensamientos sobre la gobernacién del reino.
La segunda es el didlogo entre los dos personajes protagonistas: un rey y un rads-
tico aldeano. El mondlogo de inicio es lo que podria interpretarse sin duda como
un breve tratado politico (Lépez Estrada, 1988: 279), tal como indican los recursos
literarios utilizados por el autor, como el uso de la primera persona en el narrador
omnisciente. Al convertirse el narrador en personaje literario, se protege de forma
cémoda la disertacion politica disfrazada de explicacién de las lucubraciones mentales
del autor, en una técnica que recuerda a los exempla medievales (Gémez Redondo,
1998: 257), tan usados en la misma época para la literatura diddctico-principesca.

El primer ingrediente que sorprende en este presuroso comienzo es la intro-
duccién de un elemento lddico, la risa, con la que el autor tiende desde los primeros
momentos a quitar hierro a los asuntos que va a tratar. Es de esta manera, en defi-
nitiva, como pensamos que ha de entenderse la afirmacién-confesién contenida en
este inicio, que no es otro que las mismas palabras que fueron tomadas por Ama-
dor de los Rios para dar el titulo a la obra: «Confiesso muchas vezes averme reido
de tan arrebatados y variables pensares quantos, sin mi querer, mi coragén pensé»
(Perea Rodriguez, 2002: 44).

Una vez abandonado, tanto el cauce de la poesia cancioneril como los escri-
pulos ante la destinataria de la obra, el autor comienza a narrar sus propios pensa-
mientos, caracterizados por un total apasionamiento de los mismos pero que, en
vez de tener como protagonista al amor, el elemento por definicién de este tipo de
soliloquios o didlogos en la literatura de la época, tiene por principal objetivo hallar
varias claves de la gobernacién de los reinos. No es casual que, en la narracién, el
personaje protagonista diga que «quanto yo mds de aquesto enmendarme queria,
tanto mds de la mesma passién me hallava preso, y atin hallo» (Perea Rodriguez,



2002: 44), pues estd utilizando el léxico amoroso cortés, habitual en la poesia can-
cioneril, para adaptarlo al terreno politico de su interés (Lépez Estrada, 1988: 281).

Tras estos preliminares, el autor inserta una de las claves de la obra: la dico-
tomia unicidad-diversidad aplicada a la gobernacién de los reinos. El argumento
es que, contra la unicidad del regir divino, la experiencia demuestra que la diver-
sidad de los territorios es la razén por la que no puede existir un tnico regimiento
terrenal. Este concepto es muy interesante, ya que se trata de las Gnicas palabras
en que, a lo largo de todo el texto, el autor se refiere a la voluntad de Dios como
gobernante terrenal, bien a través del narrador o de los dos personajes del didlogo.
Esa alusién a la voluntad divina, que fundamenta el arranque, también estd rela-
cionada con el orden natural, radicando en esta cuestién una de las primeras afir-
maciones bdsicas de nuestro texto: la imposibilidad del hombre para alcanzar la
perfeccién divina (Garcia Pelayo, 1959: 50-53). Hasta aqui, pues, hay muy poco
de novedoso y casi nada en lo que podamos advertir no ya esos «anuncios rena-
centistas» que vio Lépez Estrada, sino elemento alguno al que podamos referirnos
como disidente o utdpico.

El monélogo continda aludiendo a algunos espacios geogrificos leja-
nos, seguramente usados para dar la impresion de sabiduria. Pero en su salida sin
rumbo hacia algin lugar apartado, el autor realiza una llamada de atencién pre-
via y consciente: «uno entre los otros dias [...] me contecieron las cosas siguientes,
en tal guisa» (Perea Rodriguez, 2002: 45). La narracién del momento en el que
va a tener lugar la accién se realiza utilizando el recurso del tiempo mitolégico
(Lida de Malkiel, 2017: 119-161), bastante frecuente de la literatura de la época y
muy propio de los escritores influidos por esa recuperacién de formas cldsicas que
serian la base del Humanismo renacentista. De esta forma, la narracidn se sita al
comienzo de la primavera, por la alusién al Vellocino de Oro, el «carnero alado»
de nuestro texto, que funciona como signo zodiacal de Aries. Paralelamente, el
tiempo mitoldgico comienza por la manana, cuando «el suave Zéfiro, las guerras
de Béreas amansando» y cuando «aquel hijo de Japiter y Latona en el su luziente
carrov, es decir, cuando la brisa de la manana dejaba su paso al calentamiento del
sol (Perea Rodriguez, 2002: 46).

Tales referencias temporales han hecho que, con toda consciencia artistica,
el narrador-personaje haya comenzado su paseo por el locus amoenus, identificado
por la referencia a una fuente con agua clara y fresca que va a propiciar el encuen-
tro mégico entre dos personajes de distinta escala social (Lépez Estrada, 1988: 282-
283). El lector tardard muy poco en percatarse de que se trata de una ensofiacién
literaria (Gémez Redondo, 2012: 541), en la que el autor pretende ver como real lo
que es presentado como un suefio (Acebrén Ruiz, 2004; 47-80). Por supuesto, el
modelo a seguir es el de Dante Alighieri en su Divina Comedia, pero también algu-
nos clésicos de nuestra literatura, como la Razdn de amor con los denuestos del agua
con el vino, entre otros.

El hecho de que la escena se enmarque entre las brumas de los suefios no
se alude de forma explicita, sino que solo se presupone por la transformacién del
narrador en inusitado oyente (Lépez Estrada, 1988: 282), tras haber procedido al
retrato fisico de los dos personajes protagonistas, el rey y el rastico. Asimismo, la
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diferencia social entre ambos se alude mediante la descripcion externa de sus opues-
tas vestimentas, un recurso muy usado en la literatura y en la iconografia de la época
(Yarza Luaces, 1988: 268-269).

Otro elemento que debe considerarse es que, contrariamente al idealismo
con el que aparecen siempre los monarcas en los textos de la literatura medieval, el
lector se percata enseguida de que, al inicio del didlogo, la relacién entre el rey y su
subdito no marcha muy bien. El rey reprocha la descortesia de su interlocutor, asi
que este, lejos de echarse atrds y de manera tan altiva como altanera, decide asegu-
rarse de cudl es exactamente el grado de cortesia que deberd mantener, por lo que
solicita la identificacién de su interlocutor, lo cual difiere muchisimo de cualquier
otra aproximacién doctrinal mds o menos apologética producida en el entorno lite-
rario y politico de los Reyes Catélicos. No en vano, la combinacién en nuestra obra
del Jocus amoenus con una frase capital que pronuncia el rey, «pues aqui somos a
langa pareja, ninguna verdad se encubra» (Perea Rodriguez, 2002: 49), conforma
el primero de esos anuncios renacentistas descritos por Lépez Estrada (1988: 283):
«El marco de la fuente y su sombra acogedora permiten una relacion que serfa impo-
sible en la Corte; la ocasion se aprovecha para plantear las raices de la convivencia
social. Y por eso el ristico habla de la desigualdad humana refiriendo la cuestién
de los mismos origenes».

El elemento de didlogo utépico, irrealizable en la cotidianidad del reino de
Castilla, entre un rustico y el regidor de la res publica conforma uno de los elemen-
tos mds sorprendentes de esta obra, pero no el Gnico. Mds adelante en la conversa-
cidn, el atrevido aldeano acepta la tan conocida y medieval teoria corporativista del
reino, asemejdndolo a un cuerpo humano en el cual el monarca haria las funciones
de cabeza (Maravall, 1983: 191-214). Sin embargo, la necesidad de una autoridad
comun se establece de acuerdo a dos puntos capitales: la virtud del rey y la acota-
cién ideoldgica de un «seforio natural». Es aqui también donde el autor, a través de
su rastico personaje, flirteard con conceptos de ideoldgicos ciertamente peligrosos
—sobre todo, teniendo en cuenta el ya mencionado elemento de la censura litera-
ria en la época los Reyes Catélicos—, tales como el igualitarismo primigenio de la
sociedad medieval o la usurpacién del poder por parte de personas indignas para
ocuparlo, lo que habria provocado una situacién de servidumbre al haberse reali-
zado esa usurpacién mediante la violencia y la fuerza. La realidad conflictiva de la
época amparaba esta queja (Ladero Quesada, 1999, 189-211), pero lo que vuelve a
sorprender es como en boca del aldeano se pueden leer frases rayanas en la diletante
beligerancia, como por ejemplo la de «toda cosa que con fuerga se haze, con fuerga
deshazer se tiene» (Perea Rodriguez, 2002: 48).

Las réplicas y contrarréplicas entre los dos personajes protagonistas del Libro
de los pensamientos variables vuelven a gravitar sobre la diferenciacién econémica
de los estamentos, los excesivos gastos cortesanos y un tema paralelo a aquellos que
brindar4 la ocasién al autor de continuar perfilando el utépico entramado socioeco-
némico en el que se pondria fin a sus quejas: la falta de verdad en el entorno regio,
explicitada en la afirmacién de que a los reyes «nada faltarles creo sino quien la ver-
dad les diga» (Perea Rodriguez, 2002: 50). No es este un asunto tratado original-
mente en la obra que comentamos, sino que se trata de un cldsico de la literatura



medieval de espejos de principes (Gassé, 2015, I: 366), y también se percibe en la
poesia de cancionero cuatrocentista, con autores tan representativos como Gémez
Manrique y fray [fiigo de Mendoza (Gémez Moreno, 1999: 234-238). No en vano,
Maravall (1986) consideré al Libro de los pensamientos variables entre las obras que
con mayor fidelidad sintetizan las discusiones intelectuales que habrian de confor-
mar los cimientos del Estado moderno. Y en tiempos mds recientes, Gémez Redondo
(2012: 539-541) también ha desgranado con ejemplar rigurosidad toda la carga poli-
tica contenida en el didlogo entre el labrador y el monarca.

3. DISIDENCIA Y UTOPIA

El contenido utépico del Libro de los pensamientos variables se establece prin-
cipalmente en la influencia que en esta obra se observa de los espejos de principes,
o «avisos de principes», como prefiere Lépez Estrada (1988: 279), y no solo porque
tal ingrediente es lo que «orienta su contenido hacia la literatura politica» (Lépez
Estrada, 1988: 279). Recordemos que la permeabilidad de este género con la futura
literatura utdpica era de muy amplio calado: solo hace falta considerar que Omni-
bona, es decir, «la primera utopia en lengua vulgar de la que tengamos noticia» (Lillo
Castan, 2018: 9), se ha conservado en un dnico cédice de la Real Academia de la
Historia matritense (9/2218) que, en efecto, lleva por titulo Regimiento de Principes.

Mas al contrario de la literatura sapiencial dedicada a la educacién de los
altos estamentos sociales, el Libro de los pensamientos variables es clarisimamente
antinobiliario y antiaristocrdtico (Corral Sdnchez, 2021: 143), pues las andanadas
que se lanzan a los notables del reino son tan notorias como feroces. El aldeano
de nuestro texto es la primera muestra en nuestra literatura de personaje popular
que se perfila «dotado de una agudeza “natural” que le permitird triunfar» (Gémez
Redondo, 2012: 1367), como sucede también en algunos cuentos de comienzos del
siglo xvI (Baranda, 1989: 212-214). Investido, pues, con la representacién social del
pueblo, el rastico senala con celeridad a los que considera culpables del quebranto
de la paz interna de los reinos, tal como se infiere de esta pregunta hecha a su regio
interlocutor: «;No vees que quando mds paz paregemos tener, ya por una parte, ya
por otra, los comarcanos reyes la quiebran; e quando aquesto gessa, los nuestros
Grandes escarvan e buscan, como en necessidad d’ellos estando, los adoremos?»
(Perea Rodriguez, 2002: 52).

En este caso, no es posible admitir la mds simple explicacién de DiCamillo
sobre la supuesta adscripcién de estas diatribas a uno u otro bando politico nobilia-
rio: la queja es contra absolutamente todos los miembros de la nobleza e incluso de
la realeza. En efecto, el ristico aldeano no solo se erigié en denunciante de la «con-
traposicion entre grandes y humildes» (Corral Sdnchez, 2021: 176), sino que, como
se dice popularmente, no dejé titere con cabeza al atreverse a protestar al monarca
con la queja por antonomasia del estamento popular ante los poderosos, como es
la de los gastos econémicos excesivos (Gémez Redondo, 2012: 542), tan atemporal
que parece una reivindicacién extraida de movimientos politicos de nuestra mds
reciente actualidad:
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:E qué mayor mal puede avenir, maguer que si aviene, que ver el triste labrador del
trabajo e sudor suyo mantenerse los gastos reales, la ponpa de los grandes sefiores,
la desgastadiza locura de los cortesanos, la crecida riqueza de aquellos que en la
Real hazienda entienden? E, asimesmo, ;qué sentird veyendo todo esto e el poco
cuidado de la justa governacién que de su propria voluntad el pringipe tomar ha
querido? Quanto mds, que vemos que todo se gasta en ricos vestires, en golosos
comeres, en blandas e delicadas camas, en cagantes aves, en mucha diversidad de
perros, en inventadas justas, en solepnes fiestas e, lo que peor es, en los alarderos
truhanes que no sin gran cargo de congiengia hazer se puede, €, por no detenerme,
en toda manera de deleite. Pues, ;por aventura no sentird el sinple aldeano aques-
tas cosas por muy graves, o serd como el asno a la viuela? Aina diria ser asi de la
Natura proveido que aquello que con mucho afin e misero trabajo se alcanca sea
con alegre e deleitable plazer gastado (Perea Rodriguez, 2002: 51).

Es de nuevo necesario que enfaticemos el hecho de que no se mencionan
los onerosos gastos econémicos de la monarquia como arma arrojadiza en el terreno
propagandistico, algo que ya fue muy notorio en los ataques a Enrique IV de los
bandos alfonsino primero, isabelino después (Ortego Rico, 2021). Pero la critica es
mds profunda, puesto que otro de los ‘anuncios renacentistas’ percibidos por Lépez
Estrada se encuentra en el planteamiento de la diatriba entre la humanitas civica y
social, y sobre todo de sus gobernantes, como tinica manera de evitar la extensién de
la pobreza en que vivia cada vez mds poblacién. Esta idea no estd solo presente en la
Utopia de Moro (Silva, 2022: 37-38), sino que a veces se deja entrever en la amplia
cobertura del erasmismo renacentista (Redondo, 2015: 8), y en todos los casos se
enfatiza, al igual que en el Libro de los pensamientos variables, 1a correlacién entre
los grandes despilfarros monetarios en que incurrian los monarcas y la devaluacién
absoluta de la vida del comun.

Hay una enorme diferencia en las quejas sobre la riqueza desorbitada de los
mis altos escalafones de la sociedad en autores anteriores, como Ferndn Pérez de
Guzmdn, Juan de Mena o fray fﬁigo de Mendoza (Corral Sdnchez, 2021: 214-215),
puesto que en todos ellos se sigue asociando a la codicia humana vy, por lo tanto,
orientando su importancia al espectro religioso del pecado de soberbia, sin entrar de
lleno en sus consecuencias negativas para el conjunto de la sociedad. Sin embargo,
en nuestro texto, la accién politica no se interpreta en clave de espiritualidad cris-
tiana, sino que se sefiala directamente a los culpables especificos, sin nombres ni
titulos, pero sin ninguna duda de a quién o a quiénes se referian: a todos y a cada
uno de los miembros de la levantisca nobleza.

Una vez mds, en el caso concreto del Libro de los pensamientos variables, la
disidencia se muestra en la produccién de asertos generales a los que no se les puede
aplicar la dicotomia propagandistica esgrimida por DiCamillo, es decir, la de ads-
cribirlos a las banderias del reino en defensa de cada una de las causas que batalla-
ban entre si. Y, ademds, aqui se recoge una tradicién literaria presente ya en textos
anteriores en el tiempo; por ejemplo, en sus Generaciones y semblanzas, Pérez de
Guzmadn culpabilizaba también de la destruccién del reino durante el gobierno de
Juan II al «rencor e enimistades que algunos Grandes avian con los otros» (Pérez

de Guzmin, 1998: 195).



Este abyecto comportamiento de la aristocracia como meros banderizos
continud, como es sobradamente conocido por todos, en el reinado de Enrique IV
(1454-1474), tan manipulado en muchos aspectos histéricos y culturales (Martinez-
Burgos Garcia, 1994: 315), pero sin duda completamente estragado por culpa de los
enfrentamientos entre facciones nobiliarias que asolaron el reino durante los pos-
trimeros diez afios de su reinado, como se reflejé también en la produccidn literaria
(Perea Rodriguez, 2005: 37-38). Es famoso ejemplo de esta degradacién la cdustica
anécdota narrada por Palencia y puesta en boca del almirante de Castilla, Fadrique
Enriquez, segtin la cual el mds intrigante de estos nobles, el marqués de Villena,
Juan Pacheco, adulador de Enrique IV y azuzador de la rebelién de su hermano,
Alfonso el Inocente (Franco Silva y Cruz Marifio, 2012: 308-309), tenia siempre
«puesto un pie sobre el hombro de cada uno de los reyes para regarnos a todos en
derredor con su orina» (Palencia, 1973, 1: 212).

Aunque maledicencias como esta son frecuentes en toda su obra cronistica,
y a pesar también de haber escrito una poderosa sdtira contra las dos facciones de
nobles del reino de Castilla enfrentados en época enriquena (Corral Sdnchez, 2018:
652), como es la aclamada Bazalla campal de los perros contra los lobos, concuerdo
con que «Palencia no es antinobiliario», del mismo modo que su modelo, Tito Livio,
«no es antisenatorial» (Tate, 1996: 47).

Los dos ejemplos mencionados en los parrafos anteriores apenas simbolizan
el hecho de que mucha de esta literatura no se establecié como oposicién al poder
o como disidencia del orden establecido, sino tan solo como herramienta de propa-
ganda ideoldgica en la lucha de bandos politicos. Ya se intuye un cambio sugerente
en las Coplas de Vita Christi de fray fﬁigo de Mendoza (Gémez Moreno, 1999: 235).
Esta nueva orientacién se confirma por completo en las postrimerias del siglo xv
y en las décadas iniciales de la siguiente centuria: la culpa comenzaba a recaer en
todos aquellos miembros del estamento nobiliario «porque estavan de secreto a viva
quien vence» (Berndldez, 1962: 27).

El autor del Libro de los pensamientos variables asimismo se aleja mucho de
los pardmetros de mitad del Cuatrocientos, para arrogarse aquella misma representa-
cién de la voz del pueblo caracteristica de muchos de los cronistas de aquella misma
época (Tate, 1994: 19-21). Es cierto que se responsabiliza de los males del reino a
todos los nobles, pero, de forma mds subrepticia, a los monarcas, por no haber puesto
coto a tantos desmanes. La sagacidad del autor es encomiable, pues seguramente
cualquier lector de su tratado —en especial, su regia destinataria— identificaria de
inmediato con Enrique IV al rey caracterizado en este relato, que recibe las quejas
sobre el descontrol de la nobleza de parte de un rustico. No en vano, Palencia relata
en su cronica una fébula silvestre que sittia al hermano de Isabel la Catélica con-
versando con un rustico en un escenario idéntico al de la charla literaria de los dos
personajes de la obra que analizamos. Fuera esta anécdota real o —como es mucho
mds probable— inventada por el cronista antienriquefio por antonomasia, el entorno
histérico del Libro de los pensamientos variables aparece con descarnada realidad,
la misma que sirvi6 a su anénimo autor para evitar posibles represalias por haber
escrito su texto. Asf conté Palencia la anécdota (1973: 1, 237):
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Al pasar el desdichado don Enrique por el arrabal de Santa Olalla le salié al encuen-
tro un labrador, o mds bien un habitante de las selvas que le conocia mucho por
haber sido huésped del Rey mds de una vez, segtin se dice, en las lindes de aque-
llos bosques y tomando las riendas del caballo, le dijo con voz ronca y llorosa, en
presencia de muchos, estas o parecidas palabras:

—;Coémo corréis a vuestra perdicién, Rey infortunado, enemigo cruelisimo de vos
mismo y nuestro? ;Por qué os precipitdis voluntariamente en tantas desdichas y en
tan vergonzosas torpezas? El mismo poder de que tanto tiempo habéis disfrutado
hubiera debido ciertamente ensefiaros a emplear alguna prudencia en el gobierno
y cierta cautela en los peligros, o por lo menos a escuchar los consejos del pudor.
;Ah, monarca incapaz! Todos os hemos obedecido indebidamente largo tiempo;
todos os hemos amado con extremo; pero vos siempre habéis desdefiado nuestros
obsequios, como aquel que ningtin aprecio hace de s{ mismo, antes se considera
vil y merecedor de todo desdén.

Call§ el rustico, enronquecida su voz por las lgrimas y sollozos; los presentes que-
daron como estupefactos, y D. Enrique, segin se dice, puso espuelas al caballo y
se alejé llorando de aquel sitio.

4. CONCLUSIONES

Me gustaria finalizar este trabajo con una advertencia al lector. Esta defensa
de los contenidos disidentes y utépicos del Libro de los pensamientos variables no creo
que implique un gran cambio en la consideracién general de una obra que, si bien
se encuentra en algunos aspectos muy cerca de las utopias plenamente quinientistas,
en otros aparece bastante alejada de ellos. Por ejemplo, el lector no va a hallar aqui
ni por asomo, siquiera de forma minima, las criticas a la jerarquia eclesidstica que
mds tarde si iban a ser muy caracteristicas de la Uzopia de Moro y de toda la lite-
ratura europea influida por la Reforma, incluida, por supuesto, la hispdnica. Ade-
mds, tampoco es que sea esencial este entronque de aspectos bdsicos: me interesa
muchisimo mds incitar a los interesados en literatura utépica a que lean el texto,
pues estoy seguro de que podrdn encontrar elementos muy precisos para calibrar si
el aserto que se defiende en estas paginas es o no cierto.

Me gustaria incidir de igual forma en que soy consciente de que la parte mds
débil del argumento a favor de considerar literatura utpica a esta obra es la que des-
tilan los muchisimos halagos en verso, situados al inicio y al final (Gémez Redondo,
2012: 538-542). La carga panegirica es de tan amplio calado que podriamos situar
perfectamente a esta utopia con motas de disidencia entre los muchos panegiricos
isabelinos de la época (Perea Rodriguez, 2021b: 591). A todo esto habria que unir
la posibilidad de que Pedro de Gracia Dei pudiera ser el autor, con lo cual se agudi-
zarfa mucho mds este cardcter laudatorio, pues se trata del escritor con mayor tono
de adulacién mondrquica de toda la literatura castellana dirigida a Isabel I (Perea
Rodriguez, 2017: 164), de forma que no es extrafio que algunos consideren a la
obra como «una pieza mds de la propaganda a favor de los Reyes Catdlicos» (Gémez

Redondo, 2012: 538).



Como vimos mds atrds, Menéndez Pelayo opinaba que este matiz panegirista
invalidaba por completo el contenido de la obrita, sobre todo en lo que respecta a las
posibles soluciones utdpicas referentes al gobierno de la comunidad. Sin embargo, tal
vez haya una razén para que el contenido no deba ser juzgado de forma tan negativa
atendiendo al tal vez excesivo respeto inicial, y no solo como posible escudo del autor
ante la ira regia, sino como caracteristica esencial del Humanismo hispdnico. Hay
que recordar que el mismisimo Alfonso de Cartagena empled en sus escritos contra
Petrarca un tono suave, «sin duda alguna dictado por el temor a ofender y enemis-
tar a gente poderosa e influyente, y que se aferraba a sus creencias y hdbitos men-
tales, que coincidian, dicho sea de paso, con sus intereses» (DiCamillo, 1976: 64).

La delicadeza de los tonos inicial y final del Libro de los pensamientos varia-
bles no obstaculiza la comprensién de las graves acusaciones que, principalmente
contra la nobleza, se ponen en boca del aldeano y, a pesar de la ausencia formal de
una alternativa de gobierno, los consejos no dejan de ser, en ciertos aspectos, poco
frecuentes para la época. Por ello, el autor de la obra, al igual que el aldeano imagi-
nario de su prosa, no tiene problemas para enfrentarse a la autoridad real, intentando
mantener una independencia objetiva que entronca a nuestro texto con cierto barniz
humanista, como el respeto antes visto de Cartagena a Petrarca, o el que de bene-
volencia que emplea el generalmente irascible Palencia en otras obras suyas (Tate,
1996: 48). Por ello, el fruto literario de esta mezcla de atrevimiento y adulacién es
la presentacién por parte del aldeano de una originalisima teorfa politica, uno de
los mds jugosos elementos literarios de todo el texto, como es la imitatio sanguinis:

Bienaventurado Rey: a mi parege el ofigio que la sangre en los humanos cuerpos
tiene gran exenplo para los governadores de este misero mundo, la qual sienpre
socorre e aconpana aquella parte del cuerpo do mds flaqueza o mengua conoge
[...] E yo, ilustrissimo Pringipe, no porque a mf ni a los tales como yo quiera pri-
mero aupar me muevo a lo que digo; mas porque me parege ser alli mds necessario
el socorro, vengo alli primero, como la sangre. E asi, suplico yo a la tu Magestad,
maguer que de las tus reales orejas oido ser no merezca, quiera tomar por ofigio
una vez querer de los querellosos ser visto e, después, seguir el enxenplo que de la
sangre puse (Perea Rodriguez, 2002: 54-55).

La maestria del autor estriba en haber convertido la fuente de esta idea
sanguinea, que es la glosa de la copla x11 de la Coronacién de Juan de Mena (Perea
Rodriguez, 2002: 32-31), en una brillante y sencilla teoria politica, lo cual es, sin
temor a equivocarme, el gran legado que podria haber dejado a la tinica posible lec-
tora de su manuscrito: Isabel I de Castilla. Elucubrar sobre si la reina ley6 la obra
es tan incierto como la de si pudo o no haber asumido alguno de sus contenidos
politicos. Pero el espiritu de la obra no ha de quedar rebajado a pura agua de borra-
jas por el en algunos casos excesivo celo en que deriva la actitud de respeto hacia la
monarquia. De igual manera, las precauciones tomadas por el autor para no poner
en peligro su propia vida no deben ser obstdculo para reconocer en su obra la disi-
dencia, ni 6bice alguno para que no podamos observar la existencia de una pos-
tura bastante clara en cuanto a cudl debia ser el oficio de los reyes: la direccién de la
guerra, si, pero también, y tal vez sobre todo, siguiendo la teorfa de la sangre como
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ejemplo de la gobernacién, el de la administracién de justicia, pero no la de tipo
autoritario, sino la correcta y, sobre todo, equitativa para los stibditos. Enfatizar el
cardcter distributivo de la administracién judicial ya habia sido considerado como
de cardcter utdpico en las Siete Partidas alfonsies (Lopez Estrada, 1990: 208-212),
mas aqui no lo encontramos como una mera herramienta propagandistica a favor
del autoritarismo de los Reyes Catdlicos (Gémez Redondo, 2012: 538), sino que se
enuncia como la punta de lanza esencial y mds determinante para que pudiese pros-
perar un utdpico reino de Castilla de la mano de la no menos utépica comunidad
imaginaria proyectada por el narrador, el ristico y el rey protagonistas del Libro de
los pensamientos variables.

REeciBipO: 10-07-2023; ACEPTADO: 24-09-2023
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EL PAPEL DE LA DIVINA COMMEDIA EN LA PRIMERA
UTOPIA ESPANOLA MODERNA IMPRESA: EL SOMNIUM
DE JUAN MALDONADO (1541), ENTRE DANTE Y MORO

Elvezio Canonica*
AMERIBER / EREMM, Université de Bordeaux Montaigne

RESUMEN

La influencia de la obra dantesca, en particular su obra maestra La divina commedia, en
la composicién del Somnium de Juan Maldonado ha sido sefialada por la critica en un par
de ocasiones, pero no ha sido profundizada en todo su alcance. Es lo que nos proponemos
llevar a cabo en este trabajo, con el fin de desentrafiar la peculiar idiosincrasia de esta obrita,
que se sitda entre dos épocas y dos poéticas: la medieval y la moderna. La vinculacién de
esta obra con la de Tomds Moro, amigo intimo de Erasmo, da pie a unas consideraciones
sobre el erasmismo de Maldonado.

PALABRAS CLAVE: relato utépico, Juan Maldonado, Somnium, Dante, La divina commedia,
erasmismo.

THE ROLE OF THE DIVINA COMMEDIA IN THE FIRST PRINTED
MODERN SPANISH UTOPIA: THE SOMNIUM OF JUAN MALDONADO (1541),
BETWEEN DANTE AND MORO

ABSTRACT

The influence of the Dantesque work, particularly his masterpiece The Divin comedy, in the
composition of Juan Maldonado’s Somnium, has been pointed out by critics on a couple of
occasions, but it has not been deepened to its full extent. This is what we propose to carry
out in this work, in order to unravel the peculiar idiosyncrasies of this little work, which is
located between two eras and two poetics: the medieval and the modern. The link between
this work and that of Thomas More, a close friend of Erasmus, gives rise to considerations
around the erasmism of Maldonado.
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0. INTRODUCCION

Los afios que van de 1535 hasta 1542 marcan el surgimiento del género uté-
pico en la Espafia moderna. En efecto, la primera traduccién completa del texto de
Tomds Moro, como ha demostrado Victor Lillo Castaf, es la espanola: la que llevé
a cabo Vasco de Quiroga entre 1535 y 1540, aunque permanecié manuscrita hasta
nuestros dias (Moro, 2021). Ademds, la reciente publicacién del texto completo de
la anénima Omnibona, un amplio relato de cardcter utépico que se conecta con la
tradicién de los espejos de principes, ha permitido fechar la composiciéon de esta
obra en estos mismos afios, entre 1541 y 1542, lo que hace de este texto la primera
utopia redactada en espanol (Garcia Pinilla, 2018).

Ni que decir tiene que las narraciones de contenido utépico son bien anterio-
res a la creacién del marbete por Tomds Moro en su obra de 1516, y pueden remontarse
a la literatura griega (la Repiiblica de Platdn, la Ciropedia de Jenofonte, la Isla del sol
de Yambulo, la Historia verdadera de Luciano de Samosata, etc.), como bien resume
Trousson en la introduccién de su amplio estudio sobre el tema (Trousson, 1999).

El Somnium de Juan Maldonado, que sale de las prensas burgalesas en 1541,
sin pie de imprenta, es una obrita relativamente corta escrita en latin por un clérigo
y humanista burgalés, que fue alumno de Nebrija en Salamanca, y se publica en un
opusculo en el que aparecen otras obras latinas suyas de cardcter diddctico y moral'.

Como se puede ver, el titulo remite a un género literario bien conocido,
que se remonta al Somnium Scipionis de Cicerdn, conocido en la época a través del
comentario de Macrobio, como es bien sabido. En estos afios, otros humanistas neo-
latinos escriben sommnia, como Luis Vives, quien en 1520 publica su propio comen-
tario al suefio ciceroniano. Pero ninguno de estos textos incluye un relato utépico,
en la linea del de Moro?. Ahora bien: el Somnium de Maldonado no contiene solo
un relato utdpico, sino dos: el primero describe una sociedad que se encuentra en
la Luna, y el segundo presenta la vida de los habitantes de una tierra recién descu-
bierta por los espanoles, o sea, el Nuevo Mundo.

* ORCID: https://orcid.org/0009-0002-9301-9052. E-mail: canonica.elvezio@orange.fr.

U «De felicitate Christiana; Praxis siue de lectione Erasmi; Somnium; Ludus charta-
rum triumphus; De sponsa cauta». He aqui el enlace al texto original: http:/bdh-rd.bne.es/viewer.
vm?id=0000266486. Sobre la obra general de Maldonado, véase el estudio introductorio de Euge-
nio Asensio en Asensio-Alcina Rovira (1980: 5-82). Sobre el Somnium, el estudio mds amplio sigue
siendo el de Miguel Avilés (1981: 107-148), al que pueden afiadirse las pdginas que le dedica Kohut
(2011: 94-105). Puede consultarse en la red también la tesis doctoral de Heliodoro Garcia Garcia,
El pensamiento erasmista, comunero, moral y humanistico de Juan Maldonado, Madrid, Universidad
Complutense, 1983, descargable aqui: https://docta.ucm.es/entities/publication/71840077-06da-
4142-9761-362ceelfad26.

2 Sobre la tradicién de los suenos literarios en la Edad Media y en el Siglo de Oro, con una
amplia antologfa de textos, véase la obra de Miguel Avilés, 1981 passim (sobre el Somnium de Mal-
donado, ¢f. pp. 107-148, estudio y pp. 149-178, traduccién). Un estudio global de este género es el
de Teresa Gémez Trueba (Gémez Trueba, 1999).
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http://bdh-rd.bne.es/viewer.vm?id=0000266486
http://bdh-rd.bne.es/viewer.vm?id=0000266486
https://docta.ucm.es/entities/publication/71840077-06da-414a-9761-362cee1fad26
https://docta.ucm.es/entities/publication/71840077-06da-414a-9761-362cee1fad26

La influencia de la obra dantesca, en particular su obra maestra La divina
commedia, en la composicion del Somnium de Juan Maldonado ha sido sehalada por
la critica en un par de ocasiones, pero no ha sido profundizada en todo su alcance’.
Es lo que nos proponemos llevar a cabo en este trabajo, con el fin de desentranar la
peculiar idiosincrasia de esta obrita, que se sitiia entre dos épocas y dos poéticas: la
medieval y la moderna.

Como se ve, tanto su titulo como la lengua de composicién esconden un
contenido muy moderno. A las referencias cldsicas hay que anadir la de Dante, que
funciona como un eslabdn hacia la modernidad, al tiempo que desempena el papel
de auctoritas que le correspondia a Cicerén en la tradicién literaria del somnium.

El conocimiento de la magna obra dantesca entre los humanistas espafioles
del Renacimiento es un dato bien conocido y queda refrendado por varias traduc-
ciones peninsulares: la de Andreu Febrer al cataldn (1429) y la contemporinea de
Enrique de Villena al castellano (1428). Eugenio Asensio observa ademds que otro
traductor de la obra era un burgalés coetineo de Maldonado, Fernando de Villegas
(Asensio, 1949: 40). El dato es interesante, porque los dos hombres seguramente se
conocian, pero hay que matizarlo porque la traduccién de Villegas, publicada en 1515,
solo abarca la primera parte de la trilogia, el /nferno. El interés por la obra dantesca
en los anos de la composicién del Somnium, por lo tanto, estd bien confirmado. Por
otra parte, es probable que Maldonado pudiera leer la obra en la lengua original.

Dicho de otro modo, se tratard de mostrar cémo, en el surgimiento del
primer relato utépico espafiol moderno que salié en letras de molde, la tradicién
medieval, representada por el ilustre poeta toscano y su magna obra, influye en la
composicién de un texto que pertenece ya a la primera modernidad, y cuya marca
mds evidente es la presencia de la ficcién utdpica.

Estas marcas han sido sintetizadas por Miguel Avilés, el principal estudioso
de este género en la Espafia del Siglo de Oro, quien propone la siguiente definicién
del género:

el relato en que se describe un conjunto social, que se presenta como perfecto, que
se supone existente en el presente y que se sitiia en un espacio geografico distante,
real o fingidamente, de aquel en que se espera que el relato utdpico en cuestién se
difunda y conozca (Avilés, 1982: 32).

3 «La introduccién de Maria de Rojas, a lo que pienso, fue sugerida por la Beatriz de la
Divina Comedia con la que comparte el papel de guia y maestro: burgalés era su traductor Pedro Fer-
ndndez de Villegas» (Asensio-Alcina Rovira, 1980: 40). «En el relato de Maldonado, Maria de Rojas
es toda una Beatriz, dispuesta a acompanar al humanista en un largo viaje que les llevard ala Lunay
vendrd a terminar en una zona de América a la que han llegado los espafoles, pero en la que todavia
no han establecido su dominacién» (Avilés, 1981: 121). «Con un esquema formal contrapuesto al de
Dante, Maldonado ve sustituida su Beatriz-Marfa por un Virgilio que, en este caso, serd un anciano
de la ciudad en la que ahora se encuentra» (ibidem, p. 129).

4 Sobre la influencia de Dante en la Espafa de esta época, son abundantes los estudios,
empezando por el trabajo pionero de Arturo Farinelli, 1922. Entre los mds recientes, ¢f Cinthia
Marfa Hamlin, 2012a: 81-100; 2012b: 437-466; Roberto Mondola, 2017.
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A continuacidn, el historiador menciona los siguientes tres rasgos definito-
rios de la utopia, que podemos encontrar en el texto que nos ocupa:

A) Descripcién de un mundo feliz, contraste y critica del mundo real.

B) Existente en un momento presente con relacion al tiempo en que se produce
el relarto.

C) Situado en un espacio distante de alguna forma, bien expresado como leja-
nia geogréfica, bien alejado intencionadamente mediante el procedimiento de no
decir dénde se encuentra. Este situar la utopia en un «sin-lugar» (u-topos) justifica
el nombre mismo con que se designa a estas sociedades y a los relatos en que se les

describe (ibidem. p. 31).

Nos proponemos en lo que sigue mostrar los paralelismos entre el Som-
nium de Maldonado y la obra dantesca y la de Moro, estudiando en particular los
dos relatos utdpicos.

1. LA UTOPIA LUNAR

El motivo del viaje a la Luna goza de una larga tradicién literaria, que
se remonta por lo menos al learomenipo de Luciano de Samosata (h. 160 d.C.) y
llega hasta el Orlando furioso (1532) de Ariosto, donde, como se recordard, en el
canto Xxx1v, Astolfo emprende el viaje hacia el planeta lunar montado en el carro
de Elias, para recuperar el seso perdido por Orlando, el «furioso» (o sea: loco). Este
texto, por su proximidad cronoldgica, mereceria un cotejo mds detallado con el de
Maldonado, ya que se encuentran otros puntos de contacto, posiblemente de comiin
derivacion dantesca, pero que no podemos llevar a cabo aqui. Sin embargo, no nos
consta que en la tradicidn literaria mencionada el espacio lunar represente un espa-
cio en el que se encuentra una sociedad con rasgos utdpicos (Garcia Gual, 2005).

1.1. SITUACION INICIAL: DEL SONNO AL SUENO

En nuestro Somnium el narrador, identificado con el propio Maldonado por
su interlocutora y guia, sale de su casa burgalesa en la noche del 14 al 15 de octubre
de 1532 para observar la aparicién en el cielo del cometa Halley, como se llamard
mis tarde. El ano de 1532 se deduce de la alusién a la batalla del emperador Car-
los V contra los turcos («<En los meses otofnales de aquel afio en que el César Car-
los, rey de las Espanas, rechazé de Panonia a Solimdn, principe de los turcos»’), y
el dia por la mencién de los idus de octubre («a mi que maldormia en aquellos dias

> Todas las citas en el cuerpo del texto proceden de la traduccién de Miguel Avilés; en nota
citamos el texto original correspondiente: «Mensibus Autumnalibus eius anni quo Carolus Caesar
Hispaniarum rex Turcarum principem Solimanum Pannonia fugavio» (f. 52).



de mediados de octubre»®). Se sienta al pie de una torre en frente de la casa de un
noble de la ciudad, Pedro de Cartagena, cuya esposa, Maria de Rojas, era la hija
del protector de Juan Maldonado, don Diego de Osorio, y habia fallecido reciente-
mente, poco tiempo después de su esposo. Ademds, es una noche de luna llena. El
cometa tarda en aparecer, y el narrador se queda dormido y suefia. El contenido de
este suefio constituye el cuerpo de la narracién, que queda asi enmarcada por unas
referencias histéricas y biogréficas concretas que tienen como funcién la de poten-
ciar el efecto de verosimilitud de los dos relatos utépicos.

Esta situacién inicial que encontramos en el texto del humanista burgalés
presenta varias similitudes con la que abre la narracién del magno poema dantesco.
Efectivamente, también Dante afirma que al entrar en el infierno entré en un pro-
fundo suefo:

Io non so ben ridir com’io ventrai
Tant’era pieno di sonno a quel punto
Che la verace via abbandonai (Inf. 1, 10-12)".

No se nos oculta, por supuesto, el valor metaférico del sonno dantesco en
este momento, que ha sido interpretado alegéricamente como el suefio del alma
pecadora, que se ha alejado de la verace via. Sin embargo, el empleo de esta pala-
bra puede dar pie a una lectura no metaférica, lo cual explicaria que lo que sigue a
continuacion, o sea, el viaje ultraterreno, sea una visién, o un suefio, como ha sido
interpretado generalmente. Ello es tanto mds plausible cuanto que el término sonno
aparece en la obra también como sinénimo de sogno, siendo las dos palabras muy
préximas en su derivacién latina (sonno < SOMNUM; sogno < SOMNIUM), y
por ello en espafol tenemos la misma palabra para las dos acepciones. Es el caso,
por ejemplo, del famoso episodio del Conte Ugolino, en el que este personaje tiene
«un mal sonno», o sea, la pesadilla de cardcter premonitorio acerca de la préxima
trdgica muerte de sus hijos (Inf. xxx111, 26).

1.2. LAS FECHAS SENALADAS DEL INICIO DEL VIAJE: DE LA TEOLOGIA AL HUMANISMO

En cuanto al momento histérico en el que se produce el suefio, el viaje dan-
tesco también se funda en una fecha sefialada: el afio del Jubileo, o sea, 1300, cuando
se encuentra en el medio de su vida terrena («<Nel mezzo del cammin di nostra vita,
Inf. 1, 1), o sea, a la edad de 35 afios, pues habia nacido en 1265. También se ha
querido ver en el primer dia del viaje otra fecha simbdlica®: o bien un Viernes Santo
(8 de abril), o bien, mds probablemente, un 25 de marzo, dia de la Encarnacién

¢ «Me certe idibus Octobris male dormientem priusquam oportuit extra lectum et tec-

tum excussit» (52)

7 Todas las citas de La divina commedia proceden de la edicién de Natalino Sapegno
(Alighieri, 1955).

8 Cf Inf. xx1, 112-114; Purg,. 11, 98-99.
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de Jesucristo, que coincide, segtn la tradicién, con el del nacimiento de Addn (ya
que Jests es el nuevo Addn) y con el inicio del nuevo afio en la Florencia de aquel
momento, donde no se contaban los afios @ nativitate, sino ab incarnatione (Alighieri,
1955: 1).

Ademds de estas correspondencias, hay que tomar en cuenta que la entrada
de Dante y Virgilio en el infierno tiene lugar de noche, puesto que entran al atar-
decer («Lo giorno se n'andava e 'aere bruno / toglieva li animai che sono in terra /
dalle fatiche loro» Inf. 11, 1-3), y también al atardecer se acaba al dia siguiente, de
manera que el viaje infernal tiene una duracién de veinticuatro horas («<ma la notte
risurge, e oramai / ¢ da partir, ché tutto avem veduto», Inf. xxx1v, 67-68). El sueno
de Maldonado también tiene lugar de noche, como se ha dicho, aunque no sabe-
mos cudnto dura exactamente.

Es probable, por tanto, que Maldonado haya tomado en consideracién estos
datos procedentes del texto dantesco para fijar el inicio de su suefio, que ya no tiene
lugar en un marco teolégico y alegérico, sino en un contexto humanistico y cienti-
fico, en el que prima el interés por conocer los fenémenos de la naturaleza, como la
aparicién del cometa. En efecto, Maldonado se empefa en dejar bien claro que su
salida nocturna se debi a una peticién de «unas muchachas de ingenio despierto y
singular nobleza que insistentemente me habian pedido mi opinién sobre el color y
las caracteristicas del cometa» (150)°. Nétese, de paso, la introduccién, negligenter, de
la nueva generacién, y en particular la de las mujeres, que tiene intereses cientificos.

1.3. EL COMETA Y EL RECHAZO DE LAS SUPERSTICIONES

Este cambio de valores nos parece muy significativo si lo comparamos con
otro aspecto, relacionado con la supersticién. De hecho, estos fenémenos astrons-
micos eran interpretados en esta época como signos aciagos y provocaban un verda-
dero pdnico entre la gente, como no deja de anotarlo el narrador al comienzo de su
narracion: «Eran muchisimos los que se levantaban antes del amanecer para verlo,
aterrorizados por la rareza del fenémeno y convencidos de que presagiaba grandes
catdstrofes» (149)". El también estd «preocupado ... hasta el punto de desvelar[se]»",
pero lo hace no por miedo, sino para satisfacer la curiosidad de las doncellas. Se
trata de una actitud muy moderna, y que bien se acomoda con la lucha contra las
supersticiones que venfan proclamando los humanistas, y en particular Erasmo en
su obra, como es bien sabido'?. Ademds, la actitud de Maldonado, o sea, el hecho
de dormirse en una noche en la que todos se morian de miedo, puede considerarse

? «Quare cum decrevissem tunc de tertia vigilia surgere, quibusdarn bonae mentis raraeque

nobilitatis virginibus morem gesturus quae contenderant a me multis praecibus ut de colore habitu-
ue Cometae meam sententiam interponerem» .
Comet: tent t 53

" «Qui cum terrori omnibus esset propter eorum raritatem et quia magnarum cladium
praenuntii feruntur, quamplurimus ante lucem in sui contemplationem excivit»

" «curae me huc illuc exagitant insomnem» (53)

12 Véase tan solo el capitulo XL de su Encomium Moriae (1511).



una respuesta suficiente para declarar su indiferencia ante estas vanas supersticiones.
Pero esta situacion inicial también recuerda, mutatis mutandis, el momento en el que
Dante estd temblando de miedo, pues acaba de entrar en el terrible infierno, lo cual
motiva la bajada de Beatrice de su morada celeste al limbo, para pedirle a Virgilio que
anime y ampare a Dante durante la peligrosa travesia que le espera (Inf. 11, 68-74).
O sea: Maldonado transpone el miedo dantesco en el miedo al cometa, para mos-
trar su actitud contraria: él no tiene miedo ante estas supersticiones, y por ello se
duerme tranquilamente esperando al cometa, que tarda en llegar. Dicho de otro
modo: es posible que el miedo de Dante al entrar en el infierno en unas fechas tan
sefialadas haya motivado, por contraste, la eleccidn de la fecha en la que aparecié el
cometa en Burgos para emprender su viaje onirico en el m4s alld. No se olvide, ade-
mds, que este afio habfa sido, para Maldonado, el de la culminacién de su carrera
profesional, como no deja de anotarlo en las primeras frases de su obra:

En los meses otonales de aquel afo en que el César Carlos, rey de las Espanas,
rechazé de Panonia a Solimdn, principe de los turcos y en que yo, en Burgos,
comencé a enseniar humanidades, con sueldo oficial”® (149).

Es decir, que el humanista burgalés también se encontraba «nel mezzo del
cammin di [sua] vita» (tendria alrededor de 47 afios en 1532, habiendo nacido hacia
1485), pero, muy al contrario del exiliado Dante, gozaba de estabilidad profesional
y confiaba en la ciencia, como lo demuestra la muy positiva descripcion del cometa
«brillantisimo, de extraordinaria cabellera»'“.

1.4. APARICION DE LAS DOS MUJERES: BEATRICE Y MARIA DE Rojas

Y es precisamente en este momento cuando, al entrar en el mundo onirico, se
le aparece a Maldonado la imagen de una mujer que baja de las alturas, dona Maria
de Rojas, quien le propone acompanarle en la ascensién hacia las esferas superiores,
empezando por la primera de ellas, el cielo de la Luna. En Dante, como veremos,
la ascension en compania de Beatrice se iniciard solo al final del Purgatorio y se ter-
minard al final del tercer poema, el del Paradiso.

También la aparicién de Beatrice estd colocada en un contexto onirico. Efec-
tivamente, en el Purgatorio Dante tiene tres suefios. El tercero (xxvii, vv. 94-108)
es un suefo profético que anuncia la aparicién de Beatrice. A Dante se le aparecen
en suefio dos mujeres, Lia y Raquel, simbolos de la vida activa y de la vida contem-
plativa y que se corresponden con dos mujeres «reales» que encontrard a continua-
cién: Matelda (xxvri1 34-87) y Beatrice (xxx 22-39), quien representa, pues, la vida
contemplativa, tradicionalmente considerada como superior.

3 «Mensibus Autumnalis eius anni quo Carolus Caesar Hispaniarum rex Turcarum
principem Solimanum Pannonia fugavit, et Burgis ego primum humaniores litteras publico sala-
rio docere coepi» (£. 52).

" «Cometa insigniter hispidus ac comatus « (52). Habria que corregir la traduccién de Avi-
1és: no «brillantisimo», sino «muy hirsuto».
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En dona Marfa de Rojas podemos encontrar, pues, las caracteristicas de
ambas mujeres. De hecho, por un lado Maldonado alaba su «prudencia y su excep-
cional sentido préctico» y por el otro su descripcidn tiene varios elementos en comiin
con la de la musa de Dante, como se verd a continuacién. Ciertamente, se trata de
una mujer que «habifa llevado en la tierra una vida auténticamente celeste», mostrando
a todos su «honradez, su franqueza y su incomparable lealtad», su «constancia, su
paciencia y su intrepidez en la adversidad», o sea, un dechado de «acrisolada virtud»".

En opinién de un amplio sector de la critica dantista, también Beatrice fue
una mujer real, como dofia Maria; se llamaba Beatrice Portinari, y Dante se enamoré
de ella en su infancia y le inspird sus primeros poemas de la Vita Nova, habiendo
fallecido en plena juventud, a los 25 afios. Beatrice en la Commedia no solo es un
dechado de virtudes, sino que es también y sobre todo la donna angelicata que sim-
boliza la Fe y la Sabiduria, la que muestra al pecador Dante la via para llegar al cielo.

No tenemos constancia de las relaciones amorosas entre Maldonado y
dofa Maria. Sin embargo, es evidente que se conocian y en el suefo ella se dirige
al narrador llaméndole por su propio nombre. Es lo que ocurre también en la obra
dantesca'®. La descripcién de Maria de Rojas es propia de la de un alma bienaven-
turada, como lo era Beatrice:

se me hizo presente Maria de Rojas, vestida con elegante negligencia con que lo
hacfa tras la muerte de su esposo. Su traje resplandecia de tal manera, brillaba tanto
su rostro, centelleaban sus ojos y sus manos de tal forma que poco me falté para
creer que era una diosa quien estaba a mi lado.

Esta descripcién puede compararse con la de Beatrice, cuando esta se le apa-
rece a Dante en la proximidad del paraiso terrenal, en el canto xxx del Purgatorio:

Cosi dentro una nuvola di fiori

Che da le mani angeliche saliva

E ricadeva in gitt dentro e di fori,

sovra candido vel cinta d’uliva

donna m’apparve, sotto verde manto
vestita di color di fiamma viva (vv. 28-33)

En Dante, ni que decir tiene que se trata de una descripcién simbdlica, en
la que los tres colores (blanco, verde, rojo) se corresponden con las tres virtudes teo-

5 «Quis eius prudentiam et summum judicium in rebus agendis non admiratabur? Quis
integritate, synceritate, candorem non incomparabilem in ea praedicabat? Quis viduitatem eius in
tam florentibus annis eximiae cuiusdam virtutis specimen plane non agnoscebat? Quis patientiam,
tolerantiam, fortitudinem in rebus afflictis non admirabilem fatebatur ?» (f. 54).

16 «Dante, perché Virgilio se ne vada, / non pianger anco, non piangere ancora» (Purga—
torio, XXX, 55-56)

7 «tandem Maria Rogia visa mihi est assistere eodem cultu, quo post obitum mariti
negligenter sed honeste quidem utebatur. Tanto splendore fulgebant vestes, tanto nitore facies oculi
manusque coruscabant, ut divinitati quidpiam proximum contueri me, prorsus existimarem» (54).



logales (fe, esperanza, caridad). En Maldonado, la descripcién de la mujer es mucho
mds concreta, y deja entrever la modernidad, ya que la «elegante negligencia» (negli-
genter) es una alusién bastante transparente a la sprezzatura del perfecto cortesano
tal y como se encuentra en el tratado de Baldassarre Castiglione, 7/ cortegiano, publi-
cado en 1528 y recién traducido a la sazén por Juan Boscdn (1534)'.

1.5. EL ESPACIO LUNAR, ENTRE LOCUS AMOENUS Y PARAISO TERRENAL

La ascensién hacia la Luna se describe como un viaje por los aires, en el que
Maldonado sigue a su gufa, dofia Marfa, que es un puro espiritu, un alma que tiene su
morada en el cielo. Se trata, por supuesto, de un elogio de las virtudes de la dama en su
vida terrestre, que son ampliamente ilustradas antes de su aparicién, como se ha visto.

Antes de llegar a la Luna, en los dos textos tiene lugar una discusién entre el
narrador y su guia. En Dante, ademds, esta discusién se lleva a cabo en un entorno
particular, ya que estamos en la cumbre del monte del Purgatorio, donde se encuen-
tra el paraiso terrenal, que es el lugar donde Beatrice le espera para acompanarle en
los cielos del paraiso celeste, en el transcurso del tercer poema. Esta evocacién espa-
cial de un locus amoenus la encontramos también en el Somnium, pero directamente
referida al espacio lunar. Como se recordard, el primer cielo del Paradiso dantesco
es precisamente el cielo de la Luna, seguido por el de Mercurio, al que también se
acercard Maldonado, sin poder entrar en él. Maldonado funde, pues, los dos epi-
sodios dantescos, atribuyendo los rasgos del paraiso terrenal del poema dantesco al
espacio lunar, que carecia de descripcién espacial en Dante.

1.6. CRITICA SOCIAL Y DEFENSA DE LAS MUJERES

Sin embargo, no todo es etéreo en los dos textos. De hecho, la discusién entre
la mujer y el narrador versa sobre temdticas actuales, con una visién mds bien critica
de la sociedad de su época. Ello es mds evidente en el texto mds moderno, pero no
estd del todo ausente en el otro. De hecho, en los primeros cantos del Paradiso, las
almas que Dante y Beatrice encuentran son las de Piccarda Donati y de Costanza
d’Altavilla, y contienen, por su historia terrena, una importante carga critica de la
sociedad de su época: las dos fueron obligadas a casarse por sus padres respectivos, y
tuvieron que romper los votos de vida religiosa. Por ello se encuentran en el cielo de
la Luna, el primero del paraiso, el m4s alejado de la visién beatifica de la que gozan
las almas perfectas de los bienaventurados, que es la morada de aquellas almas que
no cumplieron el bien que deseaban por una causa exterior.

En el texto moderno, la critica social es mds aparente y contundente, ya que
Maria se hace la portavoz de cierto erasmismo, aunque quede matizado por una

18 El término es traducido por Boscdn por «desenvoltura», «descuidada desenvoltura», o
también por «desprecio». Ver al respecto el estudio cldsico de Margherita Morreale (Morreale, 1959).
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forma de palinodia (Avilés, 1981: 137). Pero la critica de dofia Maria parte de la
situacion particular de su vivencia terrena, y se concentra concretamente en la injus-
ticia que han padecido sus hijas a causa de los deudos de su padre, quienes quieren
quitarles la herencia por ser hembras. Ello desemboca en un vibrante homenaje a
las mujeres, en la linea del reciente tratado de Luis Vives sobre la educacién de la
mujer cristiana, el De institutione feminae christianae, publicado en 1523 y traducido
al castellano en Valencia en 1528. He aqui un ejemplo en el que Maldonado pone
en boca de dofia Maria este elogio de la sabiduria de las mujeres, que sin embargo
es adquirida solo en el més alld, en cuanto se liberen de la cércel corporal, mientras
que los varones presumen de este conocimiento siendo todavia esclavos del cuerpo,
lo que les permite emitir juicios negativos en cuanto a la inteligencia de las mujeres:

Mientras te sea posible —respondié ella— buena cosa serd que te percates de la mio-
pia de la gente, pues, aunque vosotros, los varones, mientras llevéis encima el fardo
del cuerpo, os creéis los tnicos que lo saben todo y juzgdis a las mujeres absoluta-
mente incapaces de sobresalir en ciencia, el caso es que, tan pronto como el alma
de cualquier mujer se libra de las cadenas de la carne, sobrepasa en sabiduria y ver-
dadero conocimiento a todo saber humano®.

Como se recordard, el tratado de Vives, elogiado por Erasmo y Tomds Moro,
defendia la educacién para todas las mujeres, independientemente de su clase social
y capacidad, argumentando que las mujeres eran intelectualmente iguales a los hom-
bres, pero ya en esta vida, sin esperar la otra para serlo.

1.7. UNA PRACTICA «ATALAYISTA»

A medida que se acercan al planeta lunar, los dos peregrinos celestes burga-
leses van describiendo lo que dejan atrds y abajo, con un efecto cinematogréfico muy
certero, si se me permite el anacronismo. Se trata de una visién de zoom invertido,
que empieza describiendo el punto de partida (Burgos) para alejarse a vuelo de pdjaro
mostrando las otras ciudades espafiolas préximas (Valladolid, Medina, Salamanca,
Toledo), luego a Espafia entera (donde se confirma que «era muy parecida a una piel
de toro», aunque serfa mejor compararla con un «pdmpano»”) , para alejarse cada
vez mds, lo cual permite tener una visién del continente europeo, en el que se reco-
nocen varios paises (Inglaterra, Francia, Alemania) e incluso vislumbrar las guerras
del emperador Carlos contra los turcos, que se manifiestan a los dos viajeros celestes

¥ «Libet tantis per inquit illa, dum concenditur caecitatis humanae te prorsus admonere.
Namet si viri dum vobiscum sarcinam corporis circumfertis omnem vobis scientiam vindicatis nullius
eximiae putantes eruditionis foeminas esse capaces; postquam tamen vinculis carnis exsoluta est anima
cuiuscumquae foemellae sapientia veraque cognitione superat omnem humanam scientiam» (55).

% «quod Hispaniam bubulo corio dixerunt persimilem; ego tamen si calamum mecum
aut graphium attulissem, graphice magis depingerem. Pampini folio dicerem similiorem, si ligatura
esset subtilior» (58).



en las formas de unos «reldimpagos humeantes» y de «tronecillos»”!, que se compa-
ran con la guerra entre ranas y ratones, tal y como aparecen en el poema épico bur-
lesco Batracomyomachia, atribuido a Homero. Se trata de una alusién a las guerras
victoriosas que Carlos V estaba emprendiendo en aquellos afios en Panonia contra
los turcos, como vimos al principio. La visién desde el cielo, morada de las almas
virtuosas, no hace sino disminuir la importancia de las cosas terrenas, incluso de
las batallas en defensa de la cristiandad, que se aparentan a una lucha entre ranasy
ratones. Sin embargo, Maldonado no puede permitirse el lujo de criticar al propio
César. Es por ello por lo que concentra su invectiva sobre los soldados del ejército
imperial cristiano, «que va tan cargado de crimenes que todos coinciden en atribuir
ala intrepidez y al sentido de responsabilidad del César el que la cristiandad se libre
en nuestros dias de una catdstrofe sin precedentes» (156)*2. Es evidente, una vez mds,
la presencia de la modernidad, a través de esta alusién, apenas velada, al saco de
Roma de 1527. A medida que suben, se vislumbran a lo lejos otros territorios, afri-
canos primero (Etiopia), y las «<nuevas islas», o sea, los territorios recién descubiertos
por los espanoles, que serdn el dmbito del segundo relato utépico, como veremos, y
que queda asi anticipado mediante una habil prolepsis narrativa.

Se puede acercar esta postura a la del «atalayismo», un concepto forjado por
Michel Cavillac a propésito de la novela picaresca, y en particular a aquella modali-
dad lucianesca que se remonta al Jcaromenipo, que el mismo critico define como un
«enfoque distanciado, destinado a relativizar los fenémenos humanos para resaltar
sus aspectos carnavalescos, [que] apunta a enfatizar la locura de una sociedad donde
la escala de valores estd trastornada» (Cavillac, 2010: 9) y que el propio Erasmo habia
puesto en boca de la Locura, en un pasaje de su famoso elogio de 1511 que Maldo-
nado muestra haber leido atentamente®.

1.8. DESCRIPCION DEL PLANETA: DEL LOCUS AMOENUS A LA CRITICA SOCIAL

A medida que se acercan a la Luna, Maldonado muestra su interés por la
naturaleza de aquel planeta, y le pregunta a Maria por la existencia en é] de mares y
rios, y también por las manchas lunares. Se trata de una cuestién que aparece tam-
bién en el poema dantesco, precisamente en el momento en el que Dante se acerca
al cielo de la Luna y le pregunta a Beatrice qué son aquellas sefiales oscuras que,
desde la Tierra, hacen creer que se trata de la cara de Cain, quien estaria conde-
nado al destierro eterno en la Luna y a llevar sobre los hombros un haz de espinas:

' «quae fumosa illa fulgura? Quae tantula tonitrua?» (58).

22 «Laborat excercitus christianorum tanta scelerum labe, ut Caesaris fortitudini ac pie-
tati sit acceptum ferendum, quod non aliqua insigni clade Christiana hoc temporis respublica fue-
rit affecta» (59).

% «Si, como antafio Menipo, pudiéseis contemplar desde la Luna el tumulto inmenso del
género humano, creeriais estar viendo un enjambre de moscas y mosquitos peleando entre si [...]. Si
alguien volviese la vista a su alrededor desde lo alto de una excelsa atalaya, como los poetas le atribu-
yen hacer a Jupiter, verfa cudntas calamidades afligen a la vida humana» (Erasmo, 1976: 61; 92-93).
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Ma ditemi: che son li segni bui
Di questo corpo, che 12 giuso in terra
Fan di Cain favoleggiare altrui? (Par. 11, 49-51)

Esta imagen antropomorfica es la que encontramos en el texto de Maldo-
nado, ya que las manchas de la Luna las explica Maria como la nariz y los ojos de
la Luna, pero sin hablar de Cain:

No te acuerdas de esas manchas que a vosotros os parecen la nariz y los ojos de la
Luna? ... La nariz y los ojos corresponden a regiones habitables. Lo que brilla alrede-
dor es un mar de aguas que, al reflejar la luz del Sol, ilumina vuestras noches (157)*.

Como se ha dicho, la descripcién del planeta es muy dispar en los dos tex-
tos: mucho mds etérea en Dante® y mds concreta en Maldonado, puesto que, como
se ha dicho, reproduce en la Luna el paraiso terrenal que Dante ponia al final del
Purgatorio, en la cumbre del monte. Este canto del Purgatorio (xxv111) se abre con
la descripcién del Edén y se cierra con la referencia a la Edad de Oro, cantada por
los poetas. Es lo que encontramos también en el Somnium, pero de forma diferente y
adaptada al nuevo género literario de la utopia, que contiene una fuerte carga critica
hacia la sociedad de su tiempo, como bien se ve en el texto de Moro. Tras describir
los prados y los bosques de la Luna a través del manido tépico del locus amoenus,
quizds procedente del canto dantesco, Maria se lanza en una virulenta critica de la
explotacién de los campos por los propietarios dvidos de oro:

:No reconocéis ni adordis a otro Dios que al oro; vuestro afdn es la ostentacién;
vuestra servidumbre, la codicia. ;Qué lustre van a tener unos campos que se cul-
tivan a costa del malpagado trabajo de unos obreros?*°.

Mis all4 del topico del menosprecio de corte y alabanza de aldea, nos encon-
tramos aqui con una verdadera invectiva contra los vicios que imperan en la sociedad
espafola de la época, en particular entre los propietarios de las tierras de cultivo,
quienes solo estdn movidos por la avidez y la rentabilidad. El t6pico de la Edad de
Oro, que en Dante servia para la prefiguracién del Edén por los poetas clésicos, en
el texto moderno sirve de contraste entre la gratuidad y la armonia que reinaban en
aquel tiempo y la decadencia y la corrupcion de la sociedad de su época, y en par-
ticular en el 4mbito de la agricultura:

2 «Nam videri vobis in Luna maculas, quae narium et oculorum reddunt effigiem bene te
credo meminisse [...] Nares igitur, inquit, et oculis regiones sunt habitabiles; reliquum omne quod
lucet liquor est circumiectarum aquarum quae claritatem solis reiectant, et noctem vestram illumi-
nant» (60).

% «Pareva a me che nube ne coprisse / lucida, spessa, solida e pulita / quasi adamante che
lo sol ferisse. / Per entro sé l'etterna margarita/ ne ricevette, com’acqua recepe / raggio di luce per-
manendo unita» (Par. 11, 30-36)

26 «Colitis ac suspicitis aurum pro Deo. Studetis ambitioni, servitis avaritiae. Quod pos-
sunt horti nitescere per operarium ingratum laborem exculti?» (61).



En aquellos tiempos, en que la gente no estaba ain envenenada de avaricia y lujuria,
la inmensa mayorfa, incluidos los gobernantes, vivian en los campos y en aldeas y
criaban a los suyos con los frutos que sus propiedades les rendian sin tasa. Por eso,
los campos eran fértiles y los rendimientos, del ciento por uno®.

A lo cual responde Maldonado:

Esverdad, Maria [...] los propietarios de huertos y de campos fértiles los arriendan a
los labradores y [...] los tinicos huertos y campos que lucen son los rentables (160)%.

1.9. LA CIUDAD LUNAR: ENTRE LA AMAUROTA DE MORO Y LA JERUSALEN CELESTE

Llegamos a la descripcién de la ciudad lunar, ausente en Dante, ya que en el
paraiso las almas de los bienaventurados se desplazan libremente por el aire, y lo tnico
que hay es luz y sonido. Sin embargo, encontraremos algunos elementos que posible-
mente procedan de los primeros cantos de la obra dantesca. Creemos que los elementos
descriptivos de la ciudad lunar, en Maldonado, proceden de dos fuentes principales: la
descripcion de Amaurota, la capital de los utopianos en la obra de Moro, combinada
con elementos de la Jerusalén celeste del tltimo libro de la Biblia, el Apocalipsis. Ante
todo, la situacién geogrifica de la ciudad, que se extiende «por una vaguada» («in con-
valibus») y aparece cercada por «siete murallas» cuyas casas y torres estdn hechas de
piedras preciosas (jaspe, diamante). Es lo que encontramos en el texto de Moro: «Estd
la ciudad de Amaurota situada en una descendida llana de un monte» (Moro, 2021:
77); «la ciudad estd cercada de un muro alto y ancho con muy espesas torres y cubos»
(ibid.: 78). La insistencia en el nimero siete, ausente en Moro, es muy acusada en
Maldonado: ademds de las siete murallas, la ciudad lunar tiene en su centro una plaza
rodeada por «siete hermosas torres» y la reina aparece montada en una carroza de «siete
ruedas»”. Si nos fijamos en el texto del Apocalipsis, volvemos a encontrar la muralla
y las piedras preciosas, pero es el nimero doce el que se repite con insistencia (Ap. 21,
12-14). La preferencia por el «siete», que simboliza la totalidad y la perfeccién en la
Biblia, creemos que procede del texto dantesco, donde este niimero se refiere a las vir-
tudes teologales y cardinales. Ello es especialmente llamativo en la curiosa descripcién
del carro de la reina de la ciudad lunar, de siete ruedas, algo bastante inhabitual para
un coche. De hecho, creemos que se trata de un recuerdo de la aparicién de Beatrice,
quien llega subida en un carro triunfal tirado por un grifén que va precedido por siete
grandes candelabros, y que va acompafiado por las tres virtudes teologales a la derecha
y las cuatro cardinales a la izquierda, y seguido por siete ancianos (Purg. xx1x, 43-150).

¥ «cum non erant homines infecti luxuria et avaritia in agris rurique vivebant ex fructi-

bus quos sibi sua praedia cum foenore magno reddebant familia alebant; proptereaque fertiles erant
agri, redditusque centeni» (61).

* «Enimvero Maria, inquam [...] qui habet hortos et agros huberes locant eos cultoribus
[...] ille vere nitet hortus et ager qui commodus est» (62).

¥ «Cincta videbatur septem muris [...] In urbe media septem turres longe prominebant
[...] et ecce regina cum ducentis virginibus curribus vehebatur quorum singulorum rotae septenae
talem concentum edebat qualem esse caelorum existimant» (64).
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1.10. LoS HABITANTES DE LA LUNA: UN ESPEJO DEFORMANTE DE LA SOCIEDAD
ESPANOLA

Tras la descripcién de la ciudad lunar, pasamos a la visién de sus habitantes.
Se trata de jévenes muchachos que llegan acompafiando al rey, que iba en su caba-
llo, y de unas doscientas doncellas que acompanaban a la reina, montada en su carro.
Todos cantan, danzan y juegan. Se sientan para banquetear y se desnudan para banarse
en un estanque y entre los reyes y sus habitantes hay una perfecta armonia. Llama
la atencidn, ante todo, la presencia de una pareja real, que supone, pues, un régimen
mondrquico, que contrasta con el régimen protodemocrdtico que reina en la Utopia
moreana. Parece evidente la relacién con la sociedad espafiola de su tiempo, donde
la presencia tutelar de los Reyes Catdlicos, abuelos de Carlos V, era muy importante.
Su presencia estd encaminada a volver més real y concreta la critica de las costumbres
morales de los habitantes de la Tierra, que sigue a continuacién, en contraste con la
pureza de los habitantes lunares. Sin embargo, las denuncias de los vicios terrestres
van precedidas por unas observaciones que las desmienten, al menos en parte. Es aqui
donde se hace palpable aquella palinodia del erasmista Maldonado, quien se cura en
salud, ya que a estas alturas (1541) el erasmismo habia dejado de ser la ideologia ofi-
cial del régimen, como lo fue en los primeros anos del reinado de Carlos I hasta su
coronacién imperial en Bolona en 1530. Ello es bien visible, por ejemplo, en la consi-
deracién de la vida conventual, uno de los principales blancos de la critica erasmista:

No creas que los conventos fueron inventos indtiles. No siempre gozan de buena
reputacion los frailes y las monjas, pero también es cierto que la virtud y la pureza
celestial viven en sus clausuras. Si en un convento vive un fraile o una monja real-
mente perfecto, toda la comunidad se hace acreedora en justicia de la devocién y
el respeto de las gentes. No faltan tampoco entre los clérigos, santos varones, de
modo que, no siendo quienes para juzgar, es obligado tratarlos con el honor y el
respeto que se merecen®® (163).

La critica hacia la sociedad de su tiempo es bastante exhaustiva, ya que dofa
Maria, después de los monjes, pasa a tratar de los casados, de los magistrados, de los
reyes: en cada uno de estos estamentos, sin embargo, no todo es corrupcidn, sino
que también «existen hombres frugales y mujeres honestas» (163)*".

1.11. Hacia EL cIELO DE MERCURIO

La subida al cielo de Mercurio guarda también ciertas similitudes con la que
encontramos en el canto quinto del Paradiso. En particular, Maldonado insiste en el «res-

3 «nam coenobia non frustra putes excogitata. Male audiunt nonnunquam monachi, vir-

ginesque sacrae sed ibi certe virtutes clauduntur et sanctimonia caelestis. Si unus est omnino per-
fectus aut una in coenobio quocunque merito collegium totum colitur ac veneratur; neque desunt
inter clericos viri sanctissimi cumque non sit humanae mentis iudicare, venerandi sunt omnes, et
digne debiteque colendi» (65).

3 «Sunt frugi viri foeminaeque honestae» (65).



plandor», en el «enorme e indescriptible fulgor»* y, més lejos, en «las inmensas muche-
dumbres de gentes que aplaudian, exultaban, gozaban y daban muestras de inmensa
alegria», lo cual le procuré «un gozo inmenso»®, hasta tal punto que quiere quedarse
para siempre en este estado de gozosa contemplacién: «Ojald me dejaran quedarme
eternamente aqui, gozando de esta visién»**, lo cual parece reflejar el estado de Dante
al llegar al final de su viaje, cuando alcanza el Empireo y le es dado contemplar la divi-
nidad (la Trinidad). Parece, pues, que Maldonado ha operado una fusién de todos los
cielos dantescos hasta el Empireo, donde se encuentran efectivamente aquellas «<inmen-
sas muchedumbres» que él vislumbra en el cielo de Mercurio, al que ain no ha entrado,
queddndose solo en sus confines, en la érbita exterior de la esfera. Efectivamente, como
se dird después, a Maldonado no le es concedido ir mds arriba, al contrario de Dante.
De hecho, esta prohibicién tiene motivos relacionados con la composicién de la obra,
que tiene previsto el viaje de regreso hacia la Tierra, donde serd posible encontrar la
realizacion terrestre de la utopia lunar. Esta relativa «gratuidad» de la subida hacia Mer-
curio no hace sino reforzar los vinculos con la obra dantesca, en la que Mercurio es
el cielo de los bienaventurados quienes han realizado grandes obras virtuosas, pero a
partir de ambiciones muy (demasiado) humanas, como la gloria y la fama, y por ello se
encuentran en uno de los cielos mds alejados de la visién divina. No en vano la figura
principal que encuentra Dante en este cielo es la del emperador Justiniano.

Es posible que Maldonado haya recordado aqui aquellos versos dantescos
que se refieren a la subida de Dante y Beatrice al cielo de Mercurio (Par. v, 93-139),
que en el poema italiano se describe con una espléndida imagen, la de la flecha
que sale disparada de la cuerda del arco y llega a su diana cuando la cuerda atin se
mueve®. Se insiste en el fulgore (v. 108), en la letizia de Beatrice (95) y en la «risa»
de Dante, ya que la risa es la manifestacion de la letizia (107) y en la multitud de
almas que pueblan aquel cielo mille splendori (103), las cuales llegan hacia los dos
peregrinos celestes como hacen los peces cuando suben a la superficie del agua para
atrapar la comida, otra espléndida comparacién, no aprovechada por Maldonado®®.
En el Somnium, como se ha dicho, la subida hacia Mercurio no es objeto de narra-
cién, como lo fue para la subida de la Tierra a la Luna. En el texto del humanista
burgalés, estas reminiscencias dantescas se combinan con las temdticas mds moder-
nas propias del género utdpico, en el que el componente satirico es esencial. Es por
ello por lo que, cuando Maldonado le pide a Maria que le deje subir un poco mds,
a pesar de que le acaba de decir que no se le permite ir mds arriba, la reaccién de la
dama es abrupta y se relaciona con uno de los vicios mds extendidos en la sociedad
espafola de la época: la corrupcién. En efecto, Maria interpreta la peticién de Mal-

32 «Hem supreme Deus, inquam, quae claritas est illa? Qui fulgor inmensus, inenarrabilis?».

3 «Cernebam quasi per nebulam fulgentissimam inmensos choros ac coetus hominum ;
cernebam plausus, ovationes, tiumphos et signa magnae laetitiae» (67).

3 «O utinam, dixi, hoc mihi visu frui et hic perpetuo manere liceret» (67).

% «e si come saetta che nel segno / percuote pria che sia la corda queta / cos’i corremmo
nel secondo regno» (Par. v, 91-93)

3 «Come ‘n peschiera ch’¢ tranquilla e pura / traggonsi i pesci a cid che vien di fori / per
modo che lo stimin lor pastura, / s{ vid’io ben piti di mille splendori / trarsi ver noi» (Par. v, 100-105).
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donado como si fuera una tentativa de soborno, a lo cual el sofiador contesta que,
de hecho, en el mundo

nadie considera un crimen, ni menos un crimen grave, importunar a los jueces para
que se pongan de nuestra parte, para que hagan la vista gorda en nuestros asuntos,
para que los dejen dormir o para que, sin mds, los traten como propios (164)?.

Con todo, Maldonado quiere quedarse alli eternamente, para gozar de aque-
lla visién, como si hubiera alcanzado la visién divina que en el poema de Dante solo
se consigue al final del poema, en el Empireo, que se sitta en los tres dltimos cantos
del Paradiso. Pero Maria le dice que es ya hora de bajar a la tierra, porque sus ojos
mortales no pueden aguantar tanto fulgor. Pero antes de emprender el descenso, le
explica, con un argumento 4 fortiori, que el goce que experimenta estando aln en
la 6rbita exterior de Mercurio no es nada en comparacién con el que le esperaria si
pudiese acceder a los cielos superiores, que va enumerando.

1.12. EvocACION DE LOS CIELOS SUPERIORES: DEL HELIO- AL GEOCENTRISMO

Siguiendo el esquema dantesco, que procede del Somnium Scipionis cice-
roniano y que se funda en el geocentrismo aristotélico y tolemaico, los planetas
mencionados siguen el orden del poema del poeta toscano (Venus, Marte, Jupiter,
Saturno) con una importante diferencia, sin embargo. En Dante el cuarto cielo es el
del Sol, mientras que en Maldonado el Sol brilla por su ausencia (valga la imagen).
Es mds: Maria define al Sol como mundi oculum, «el ojo del universo» (166)*, una
metdfora de raigambre neoplatdnica, que aparece en algunos textos de la época®,
pero que puede ser una muestra de la adhesién de Maldonado a las modernas teorias
heliocéntricas, que justo en estos anos estaba exponiendo Nicolds Copérnico, cuya
obra capital De revolutionibus orbium coelestium, en la que encontramos la primera
clara manifestacion cientifica del heliocentrismo, se publica en 1543. Sabemos, sin
embargo, que copias manuscritas de esta obra ya circulaban hacia 1540 y es posible
que Maldonado conociera la famosa Narratio prima, el importante comentario de la
teorfa copernicana que habia publicado en este afno en Ddnzig el humanista austriaco
Georg Joachim Rheticus®. Otra muestra de la presencia de la modernidad, pues.

%7 «Leve crimen vel nullum potius existimatur iudicem exorare ut saevitiam legis temperet
pro nobis stet conniveat in nostris rebus, dormitet nobis vel potius nostram ipse causam agat» (66).

3 «Quidi tibi Solem commemorem mundi oculum?» (68).

¥ «gitur, quoniam claritas eximia est, oculus mundi a quibusdam appellatur et gloria
corporum ceelestium. Quem Homerus quasi admiratus Dios tekon, Iovis filium dixit; quem Plato
et Iulianus sunt sequuti». Trad. esp.: <Y como el brillo del Sol es tan maravilloso, algunos lo llaman
ojo del mundo y gloria de los cuerpos celestes. Homero lo llama con admiracién Dios tekon, hijo de
Jupiter. Platén y Juliano hacen otro tanto» (Huerga, 1991: 258-259).

4 Sobre el neoplatonismo (ademds de su apego a las teorfas de Copérnico) de Rheticus,
véase Jerzy Miziolek 1993, consultable aqui: http://archiv.ub.uni-heidelberg.de/artdok/2920/1/Mizio-
lek_Oculus_coeli_1993.pdf.



http://archiv.ub.uni-heidelberg.de/artdok/2920/1/Miziolek_Oculus_coeli_1993.pdf
http://archiv.ub.uni-heidelberg.de/artdok/2920/1/Miziolek_Oculus_coeli_1993.pdf

1.13. LA BAJADA HACIA LA UTOPfA TERRESTRE: EL NUEVO MUNDO

El sonador y su guia emprenden el vuelo de regreso hacia la Tierra, y en par-
ticular hacia «aquellas tierras tltimas [...] descubiertas hace poco por los espanoles
... una peninsula o, mejor, una provincia poblada por cristianos»*!, que son el des-
tino final donde se llevard a cabo la descripcion de la segunda sociedad utdpica, la
terrestre, que comparte varios rasgos de la primera, la lunar, como veremos. Dona
Maria, al hablar de estas tierras, desempena una funcién profética: en particular,
le revela que estas tierras son pobladas por «cristianos», debido a la reciente evan-
gelizacién de los espafioles, y que ademds sus habitantes son «gentes felices, senci-
llas, no corrompidas por el error ni trastornadas por las pasiones» (166)**. Se trata
de una prolepsis narrativa que es una clara orientacion de la recepcion del episodio
americano, como se vera a continuacion.

1.14. OBSERVACIONES GEOGRAFICAS

Pero, como ocurria en la ascensién, también el descenso es un pretexto para
introducir reflexiones geogréficas en torno a las varias tierras conocidas y que van
apareciendo cada vez mds nitidas a los dos viajeros celestes en su bajada. Es otra
muestra de la gran modernidad de este texto, ya que, entre las distintas cuestiones
abordadas, encontramos asuntos que han sido candentes hasta nuestra época, como
por ejemplo la cuestién de la ubicacién exacta de las fuentes del Nilo, o bien el de
las mareas del océano, de la procedencia de las aguas que alimentan el mar Medite-
rréneo, del por qué este mar es tan salado, etc. En cuanto a la cuestion de las fuen-
tes del Nilo, que fueron objeto de varias expediciones a lo largo del siglo x1x por los
ingleses, la visién panordmica de los dos observadores celestes les permite encontrar
la solucién a este antiguo enigma: en efecto, las fuentes del rio se les aparecen clara-
mente desde la altura, y Maldonado comprende por qué los antiguos nunca lograron
descubrir su localizacién, ya que «no se trata de una, sino de muchas fuentes» (168)*,
que solo son visibles desde la altura. Como sabemos hoy, esta observacién es certera.

1.15. ULTIMA CONVERSACION CON SU GUIA: UN ERASMISMO APENAS ENCUBIERTO

Antes de despedirse definitivamente de su guia, Maldonado quiere saber de ella
qué le tiene que referir a sus hijas en relacidn con aquel pleito a propésito de la heren-
cia, que los deudos de su marido querfan quitar a sus hijas, como se ha dicho. Ello da
pie a una respuesta muy cortante de dona Maria, ya que estas cuestiones de herencia,
vistas desde la dimensién celeste en la que vive, son comparables con la consideraciéon

4 «In ultima quippe terra quae paucis annis ab Hispanis inventa continens credita est
peninsulam Christianorum coloniam vel provinciam potius videbis» (68).

# «Videbis gentem candidam, simplicem nullis infectam erroribus nullis affectibus per-
turbatam» (68).

4 «non unus est fons, sed multis» (70).
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que «la basura y los excrementos»** les merecen a los habitantes terrestres. Maldonado
insiste un poco, y le pregunta si le puede decir por lo menos qué clase de vida quiere
que adopten sus hijas. La respuesta de la dama burgalesa es muy sibilina: «que hagan
lo que decidan hacer»®. Se trata, probablemente, del empleo del famoso dicho cldsico:
Age quod agis en el sentido de ‘octipate de lo que estds haciendo, y de nada mds’, que estd
emparentado con el otro dicho, més difundido: Age si quid agis, o sea, ‘si decides hacer
algo, hazlo inmediatamente’, que se encuentra en varias obras teatrales de Plauto (Miles
gloriosus, v. 215; Persa, v. 659), entre otras varias fuentes. Frente a la incomprensién de
su interlocutor, las explicaciones y los ejemplos que da dofia Marfa acaban de desve-
lar el enigma, ya que lo que ella entiende con esta frase es, de hecho, la conformacién
de los dichos con los hechos, o sea, que estd criticando a los hipdcritas. Sin embargo,
nos parece que Maldonado se ha alejado un poco del sentido del dicho clésico, que no
tiene este matiz, hasta lo que se nos alcanza®. Pero lo que importa es la critica hacia los
hipdcritas, como se ha dicho, y en los ejemplos que da dofia Maria, nos encontramos
con una lista de aquellos que no hacen lo que dicen, empezando por los obispos, ya que

son de palabra y de nombre custodios y pastores del rebafio. En realidad, muchos de
ellos son lobos que trasquilan y desuellan a sus ovejas con su descuido?.

Lo mismo hacen los «sacerdotes menores». Se trata, pues de un anticlericalismo
bastante atrevido en la boca de un sacerdote espafiol de 1541, que refleja, a nuestro
parecer, un fondo erasmista ain bien presente. No se nos oculta la opinién mds mati-
zada del propio Marcel Bataillon a este propdsito, cuando afirmaba en su magna obra
que Maldonado fue un «<humanista dvido de laureles», quien «aspira sobre todo a la
gloria de pintar el acontecimiento [i.e., la difusién del erasmismo en Espafia] y aprove-
cha esa ocasién para insinuarse en el favor del gran hombre» (Bataillon, 1967: 216). No
se olvide, sin embargo, que Maldonado, a partir de 1526, habia intercambiado varias
cartas con el ilustre humanista holandés, quien le habfa contestado puntualmente. Sin
embargo, la clara denuncia de los abusos y de la hipocresia de los eclesidsticos en esta
obra de 1541 nos parece que sigue siendo una llamativa adhesién a un erasmismo nunca
completamente apagado. Bien es verdad que, como se ha dicho mds arriba, en algu-
nas ocasiones estas criticas van acompafadas de una matizacién mds conforme con la
ortodoxia catélica, lo cual permite, quizds, diluir los ataques mds directos, como éeste.
No se olvide ademds que en este mismo volumen de 1541 en el que se publica el Som-
nium, aparece una obra, la Praxis sive de lectione Erasmi, que es una tentativa de hacer
su «mea culpa» de su pasado erasmista, que, sin embargo, no resulta muy convincente®.

44
45

«nam de haereditate perinde cogito ac vos de sordibus ac excrementis depositis» (72).
«quod egerint agant» (73)
Cf las abundantes referencias que se encuentran en el diccionario de Renzo Tosi (Tosi, 1992).
«Episcopi agunt sane verbis ac nomine custodem multarum ovium, atque pastorem, re
autem ipsam nonnulli lupum: tondent enim ac excoriant, cum pascendi levis sit cura» (73). La tra-
duccién de Miguel Avilés «<muchos de ellos» tendria que corregirse en «algunos de ellos» (nonnulli).
# Ver al respecto las iluminantes pdginas que le dedica a este opusculo Eugenio Asensio
(Asensio-Alcina Rovira, 1980: 50-51).

46
47



1.16. LA SEPARACION DEFINITIVA

Llega por fin el momento de la separacién definitiva de Maria, quien tiene
que volver a su mundo celeste, y por ello «volé a las alturas» convirtiéndose en «una
brillante estrella en medio del esplendoroso fulgor de los orbes celestes» (172)®. Ello
provoca un choque tal en Maldonado que pierde la conciencia y se desmaya, o sea,
que volvemos a la situacién inicial, cuando habia perdido la conciencia al dormirse,
lo que produjo el sueno que estamos leyendo. Dicho de otra manera: este segundo
desmayo dentro del suefio es una suerte de puesta en abismo de la narracién, y marca
la entrada en el segundo espacio utépico, ubicado en el Nuevo Mundo.

2. LA UTOPIA DEL NUEVO MUNDO
2.1. EL NUEVO GUTA INDI{GENA: UN TRASUNTO NEOCRISTIANO DEL VIRGILIO DANTESCO

Cuando vuelve en si, se encuentra ante una ciudad situada al otro lado del
bosque y nota que hay mucha gente ante las puertas, y se acerca a «un anciano que,
sentado, lefa atentamente»’’. Este personaje serd su nueva guia en este nuevo dmbito
terrestre. Se habrdn notado varias similitudes con lo que ocurre en el poema dantesco,
como de hecho ya habia advertido Miguel Avilés: «Con un esquema formal contra-
puesto al de Dante, Maldonado ve sustituida su Beatriz-Maria por un Virgilio que,
en este caso, serd un anciano de la ciudad en la que ahora se encuentra» (Avilés, 1981:
129). Quisiera profundizar en esta breve intuicién, muy certera, por cierto. Efectiva-
mente, la despedida de Maria se corresponde, en el poema, con la que ocurre entre
Dante y Virgilio, en los tltimos cantos del Purgatorio, como se ha dicho. O sea, que
Maldonado opera una fusién entre Beatrice y Virgilio: en un caso, en el momento
de la ascension, y en el otro, en el del descenso. Notemos que el destino final de este
descenso es el Edén, el paraiso terrenal, que era precisamente el lugar en el que Dante
se habia despedido de Virgilio. Ahora bien: todos sabemos que los primeros conquis-
tadores, al descubrir las primeras tierras americanas, creyeron haber encontrado el
paraiso terrestre, un lugar que, segtin se creia, estaba ubicado en alguna parte del orbe
terrdqueo. Mediante esta fusién de los lugares y personajes del poema dantesco, dicha
localizacién queda aiin mds puesta en evidencia, pues: se trata del paraiso terrestre que
Dante habia descrito en su poema. Pero hay mds: si Maria no puede quedarse en la
Tierra, porque es una criatura divina, esto es exactamente lo contrario de lo que ocurria
con Virgilio, quien no podia dejar el m4s alld terrestre (Infierno y Purgatorio), ya que
le estaba vedada la entrada en la esfera celeste (Paraiso) por no haber sido bautizado.
Ahora bien: la inversion de papeles que estamos observando implica una nueva iden-
tidad de los dos ancianos, simbolos de la sabiduria pagana y cristiana. En efecto, aquel
anciano del Nuevo Mundo que estd leyendo (lo cual le acerca atin mds a la figura del
letrado y del escritor) asume ahora el papel que asumié Virgilio con Dante en los dos

# «haec dicens subvolavit et tamquam stella lucida fulgentissimum orbium caelestium

iubar se condidit» (73-74).

%% «ego vere ad senem qui lectitabat sedens accessi» (74).
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primeros cantos: el de guia en el mds alld terrestre, pero ahora ya colocado en un lugar
que recuerda de cerca al paraiso terrestre descrito en los tltimos cantos del Purgato-
rio. Es como si Virgilio y el anciano se cogieran de la mano y el primero transmitiera
al segundo su papel de guia, simbolizando asi el paso del mundo pagano al mundo
cristiano al que Virgilio no tuvo acceso. Esta conexién entre los dos personajes queda
reforzada, nos parece, por otro hecho: la creencia, ampliamente documentada en la
Edad Media y durante la época moderna, de que Virgilio habia sido no solo un poeta,
sino también un profeta (Arbea: 1982). Como se recordard, en su famosa Egloga 1v
habia anunciado el nacimiento de un nifio providencial, que era en realidad el hijo
del c6énsul Polién. Pero para las mentalidades medievales y renacentistas, como Mal-
donado, aquel nifio era una prefiguracién de la llegada de Jesucristo, y Virgilio, por
tanto, fue considerado como un profeta, a la par de los del Antiguo Testamento: sin
haber conocido la Revelacion, la habia intuido y profetizado. Era, pues, un «proto-
cristiano, siguiendo la interpretacion figurativa del Antiguo Testamento que estaba
en vigor en esta época. ;Y el anciano sacerdote indigena americano? De manera reci-
proca, €l representa al neocristiano, al nuevo Virgilio ya cristiano, como si los siglos
que los separaban se hubiesen abolido y los dos se juntaran en una misma figura. Ello
significa, pues ,que la nueva sociedad utdpica terrestre, ubicada en el Nuevo Mundo
y que pertenecia a la corona espafola de Carlos V, se situaba bajo la doble autoridad
del Humanismo (Virgilio) y del cristianismo (el anciano sacerdote indigena). Dicho
de otro modo: del Humanismo cristiano, un ideal tipicamente erasmista, como sabe-
mos. Y es realmente lo que descubre el narrador en su suefio americano. Su guia le
presenta sus costumbres, en particular su manera de practicar la religién cristiana,
y le pide al peregrino visitante, en su calidad de cristiano espafol, que «examine los
ritos de [sus] sacrificios», para que lo averigiie todo y si nota algo que se hace torcida-
mente, que lo ordene seglin su criterio’'.

2.2. LA sOCIEDAD UTOPICA DEL NUEVO MUNDO: UN CRISTIANISMO PRIMITIVO Y
RACIONAL

Lo que sigue a continuacidn, o sea, la descripcién de la sociedad ideal terres-
tre, recuerda bastante de cerca lo que describe Moro en su Utopia, una obra, por
cierto, que habia dedicado su autor a Erasmo, su intimo amigo, quien la habia elo-
giado ampliamente, como sabemos. En la obra del futuro mdrtir inglés, como se
recordard, la religién de los utopienses es tratada con gran libertad de creencia, y
se promueve el respeto de todas las formas de religiosidad. Sin embargo, la religién
cristiana, «después de que oyeron de nosotros [i.¢., el portugués Raphael Hythlodeo
y sus compaferos] el nombre de Cristo y de su doctrina», es la preferida entre todas.
A este respecto, en la obra de Maldonado hay una critica mucho mds acusada de los
primeros evangelizadores espanoles, puesto que, tras haber aportado el evangelio, el
anciano sacerdote explica que

>! «nostros scarificandi ritus explora, excute atque si quid non recte fieri a nobis animad-

verteris tuo arbitrio compone» (75).



vinieron a discutir de la primacia y los que sobresalian por su erudicién se hirie-
ron entre s{ hasta matarse. Los demds, incapaces de moderarse, dieron en comer
alimentos inusuales y se entregaron sin freno a los placeres, hasta que la disente-
ria acabé con ellos™.

Se nota aqui claramente un eco de las crénicas de Indias, en particular las
de Bartolomé de las Casas (su Apologetica historia sumaria se publicé en 1532, y su
Memorial en 1518) o las del De orbe novo decades de Pedro Mértir de Angleria (1530)
(Kohut, 2011:105).

Pero en la Uropia de Moro no hay sacerdotes, por faltarles otros sacerdotes
que los ordenen, lo cual da pie a una discusién entre ellos para saber si «por ventura
alguno, elegido entre si, pudiese alcanzar el cardcter del sacerdocio sin dérselo algiin
pontifice cristiano» (Moro, 2021: 146). Sin embargo, no sabemos si lo consiguieron,
pues dice Raphael que «estaban en determinacién de elegir, empero cuando yo me
parti ain no habian elegido» (ibidem, 146-147). En la sociedad americana descrita
por Maldonado si hay sacerdotes, y a esta figura estd dedicada la mayor parte de las
observaciones de esta segunda parte.

2.3. LOS SACERDOTES: UN DECHADO DE VIRTUDES

Ante todo, estos se rigen por la razén natural, ya que atin no han recibido
los libros y no disponen de doctores. Ademds, al romano pontifice, a quien «recono-
cen como el Vicario de Cristo», «no lo conocen mds que de nombre ... y no tienen ni
idea de quién es ni en qué lugar del mundo se encuentra»”. Sin embargo, sus vidas
son modélicas, en particular en lo que se refiere a la castidad y continencia, que es
un tema que preocupa mucho al peregrino sonador. Le pregunta al anciano: «los
sacerdotes guarddis integramente la pureza y la continencia que profesdis?>»*. En
su respuesta se puede fécilmente percibir una critica a la relajacién moral del clero
espanol, puesto que el sacerdote indigena le dice que

jamds, ni sonando se nos ocurre volver a los afectos a los que una vez renunciamos.
bl

Si bien es cierto que la carne resiste a veces, se le apacigua por el solo hecho de que

hemos de seguir las normas que nos hemos impuesto a nosotros mismos, segtin las

ensefianzas de Cristo (176)%.

>2 «de principatu demum contenderunt et primores qui magis eruditione valebant mutuis
vulneribus confecti sunt; reliqui parum continentes dum insuestis cibis ac voluptatibus utuntur
immoderate dysenteria perierunt» (74).

% «Romanum Pontificem cognoscimus solo nomine ex relatione nautarum qui nobis
Christi dogma tradiderunt. Suspicimus ut vicarium Christi: quis tamen sit, et qua parte terrarum
penitus ignoramus» (76-77).

>4 «Sed vos sacerdotes servatis integre quam profitemini synceritatem et continentiam?» (77).

% «Nunquam profecto inquit neque per somnium venit in mentem ad eos affectus redire
quos semel abiuravimus. Si caro nonnunquam repugnat hoc solo convincitur parendum est legi quam
nos ipsi nobis ex instituto Christi diximus» (77-78).
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Ni que decir tiene que los sacerdotes viven «en solteria» y que «no se sabe de
ninguno [...] que tenga fama de libidinoso, porque los que se reconocen lujuriosos o
disolutos rehtsan ser iniciados, aunque estén convencidos de que podrian ascender
al mds alto grado sacerdotal» (175)*. Ademds, no son nada codiciosos, y lo que sobra
del diezmo que reciben de todos los frutos lo dedican al «provecho de la ciudad y
de sus habitantes» (175)”. Sus précticas devotas también son modélicas, incluso en
la manera de cantar los salmos y las oraciones, pues lo hacen de forma «melodiosa,
pero con voz grave y contenida»; los sermones que pronuncian los escuchan los feli-
greses «en medio de un silencio y una atencién tan grande que cualquiera podria
repetirlos punto por punto si se le pidiese» (175)%%.

2.4. PRACTICAS DEVOTAS EJEMPLARES: LOS SACRAMENTOS

Todos acuden a oir misa, todos los dias, sin faltar, y lo hacen «espontdnea-
mente»”’. Todos los nifios «<son lavados con el agua sagrada ... con gran suntuosidad
pero con menos proclamas pues carecemos de libros»*’. Todos confiesan sus pecados
«tres veces al aflo» y «comulgan devotamente»®'. Reconocemos aqui tres sacramentos
cristianos: el bautismo, la confesién y la eucaristia. El primero y el tercero, como se
sabe, son compartidos por los catélicos y los reformados luteranos, mientras que no
es asf para el segundo, la confesién. Se trata, por tanto, de dejar bien claro que son
catdlicos, evangelizados por los espafoles.

La lista de los sacramentos se alarga, tomando en cuenta a continuacién otro
sacramento solo catélico, el matrimonio. En este caso, a Maldonado le preocupa ante
todo insistir en que no existe el matrimonio secreto en esta sociedad perfecta, ya
que «cuando dos se quieren mutuamente y desean unirse, inmediatamente piden al
sacerdote que los case, con el consentimiento de los padres»®?. Estamos en la proxi-
midad del Concilio de Trento, que empieza en 1545, donde se fijardn las reglas para
el matrimonio religioso y se condenard el matrimonio secreto, que a estas alturas de
1541 atin estaba ampliamente practicado. Ademds, afade el anciano que «solo los

56 «Sacerdotes caelibem vitam agimus. Nullus ex nobis repertus est qui malae libidinis
infamia laboraret, quoniam qui se libidinosos ac intemperantes agnoscunt initiari recusant ; etiam
si persuasum habeant evehendos ad summum sacerdotium» (76).

57 «Accipimus sacerdotes decimas omnium frugum, sed quod superest cultui templorum,
et alendae familiae in usus civium et urbis erogamus» (76).

%% «Preces et psalmos modulatis vocibus cantamus sed breviter et sumisse [...] tanto silen-
tio et attentione ut quilibet postea referat singula si forte rogetur» (76).

% «sua sponte» (75).

6 «Perluuntur aqua sacra infantes nostri sicuti vestri (ut docti sumus) magno apparatu
minoribus tamen procoeniis penuria codicum» (76).

' «Commissa fatentur omnes sacerdotibus ter in anno. Eucharistiam sumunt religiose» (76).

2 «Quum duo se mutuo amant, et cupiunt commisceri statim consentientibus parentibus
petunt a sacerdote coniugari» (77).



casados se ocupan de hacer hijos»®, lo que es otra indirecta a las practicas sociales de
la sociedad espanola de su tiempo, en la que los hijos ilegitimos eran muy numerosos.

Vinculado con el matrimonio encontramos otro motivo que se relaciona
con la obra de Moro y que sirve para denunciar la hipocresia y la doblez que rei-
nan en las sociedades europeas. De hecho, antes de contraer matrimonio, tanto la
novia como el novio quedan examinados por una mujer, para la novia, y un varén,
para el novio, quienes estdn encargados de palparlos y examinarlos desnudos, por-
que «aborrecemos los engafios, los fingimientos y la hipocresia»®*. Es lo que encon-
trdbamos, mutatis mutandis, en la obra de Moro, donde se va incluso un poco més
lejos, ya que los novios, acompafiados de sus examinadores, se exponen desnudos
el uno al otro, ya que:

para haber de escoger el hombre una mujer, con la cual toda su vida ha de tener
placer y deleite o aborrescimiento, se hayan tan negligentemente que no vean en
ella cosa descubierta sino un palmo de cara, y todo lo otro oculto con los vestidos.
Porque cierto es que ninguna otra cosa ven sino el gesto y por este solo la estimen
y junten consigo, no sin gran peligro de juntarse mal las voluntades, si después
hallan alguna cosa en ella que les ofenda (Moro, 2021: 126).

2.5. LA PROPIEDAD PRIVADA

Otro aspecto que podria proceder de la lectura del texto de Moro es la cues-
tién de la propiedad privada, que no existe en la isla de Utopia. En esta poblacién
del Nuevo Mundo si existe la propiedad privada, pero de una forma muy laxa, ya
que todo estd a la disposicién de todo el mundo: «cada uno tiene sus propias cosas,
pero todas parecen ser comunes, pues nadie es pobre y los que tienen de sobra no
niegan a los demds lo que necesitan» (176)®. Las tiendas de los artesanos estdn siem-
pre abiertas y «generalmente nadie los vigila»®®; cada uno puede comprar las mer-
cancias, a pesar de tener estas su precio, dejando «el dinero o la compensacién que
le parece adecuada»®.

2.6. INOCENCIA Y BONDAD DEL «BUEN SALVAJE»: AUSENCIA DEL PECADO ORIGINAL

En los moradores llama la atencién su total ausencia del sentido del pudor
con relacién a lo que toca al cuerpo, algo que ya vefamos iz nuce en los habitantes
de la sociedad lunar. En esta sociedad ideal, la inocencia es total, como explica el

% «Solo coniugati dant operam gignendis liberis» (77).

«omnem fucum, omnem simulationem ac dissimulationem detestamur» (76).
«Estsuum cuiquae proprium ; omnia tamen videntur communia, quod nullus egeat» (78).
«Habent opifices tabernas et officinas refertas ornatasque; sed apertas et plaerumque
sine custode» (78).

¢ «Sumit quisque quod sibi commodum et necessarium est, reponitque pecunias aut
aequam commutationem pro suo arbitratu» (78).
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anciano guia: «los besos, los abrazos, y toda clase de caricias nos parecen normales
y a nadie se niegan, pues carecen de maldad caprichosa. Ninguno se ruboriza ni se
avergiienza de lo que no es perjudicial ni repulsivo»®. Frente a la sorpresa del visi-
tante, quien le pregunta: «;Acaso no se avergiienzan las mujeres de que los hom-
bres las acaricien en lo mds intimo?»®, la respuesta del indigena es tajante: «No mds
que si les tocasen las ropas o los collares»®. Tenemos aqui, a lo que nos parece, una
posible alusién a la ausencia del pecado original, ya que estos cristianos primitivos
viven ain en un Edén que se sitda antes de la tentacién y de la expulsién de la pri-
mera pareja humana. Como se recordard, en el relato biblico, cuando el hombre y
la mujer se miran por primera vez, «estaban ambos desnudos [...] pero no se aver-
gonzaban uno del otro» (Gn. 2, 25).

En esta sociedad ideal encontramos, pues, la figura del buen salvaje, tal y
como habia sido descrita en las primeras crénicas de la conquista, en particular las
famosas De orbe novo decades de Pedro Mrtir de Angleria, cuya primera edicién
completa es de 1530 (Sevilla)'.

2.7. Los CONCURSOS DE BELLEZA: EXALTACION DE LA BLANCURA DE LA PIEL

Mids curiosa es la siguiente costumbre de las mujeres de esta tierra: la de hacer
«concursos sobre la blancura de su piel o sobre la belleza de sus formas intimas»>.
Sobre la blancura, parece evidente la mentalidad de la época, que consideraba el
negro como un color infausto, por ser el de los esclavos. Recordemos tan solo el
famoso emblema de Alciato sobre lo Imposible, que representa a un negro que intenta,
vanamente, limpiarse la piel para hacerse blanco™. Y también recordemos el episo-
dio del negro bozal que aparece en la Fragua de amor de Gil Vicente (1525), el cual
entra en la fragua de Vulcano porque quiere salir blanco, pero al salir de la fragua
ya blanqueado, sigue hablando con su lengua de estropajo, lo cual le convierte en
un verdadero monstruo humano.

En cuanto al concurso de belleza, de acuerdo con la formacién humanista
del autor, podria ser quizds un recuerdo del juicio de Paris, en el que, como se recor-
dard, las tres diosas, Hera, Afrodita y Atenea, se disputan la famosa manzana de
oro, que va destinada a la mds bella de las tres y que el troyano Paris adjudicard a
Afrodita, por haberle prometido esta como esposa a la mujer mds bella del mundo,

8 «Nam oscula complexus tactusque omnes communes sunt, nullisque negantur sed sine
libidine mala. Nullus pudor, nulla verecundia nobis est, ni de re mala turpique» (77).

% «non afficiuntur, inquam, foeminae verecundia, si viri tangunt occultiora?» (77).
«Non magis, inquit, quam si vestes tangant, aut monilia» (77).
I Cf- Kohut, p. 105.
72 «Solent virgines quandoque certare de cuti candore nitore formaque interiori» (77).
Alciato, Emblema 11x, Impossibile: Abluis Aethiopem quid frustra? Ah desine: noctis
Ilustrare nigrae nemo potest tenebras», Emblematum liber 1531 http://www.emblems.arts.gla.ac.uk/

alciato/emblem.php?id=A15a059.
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la griega Helena, lo cual provocé la guerra de Troya; este episodio, como es bien
sabido, inspird la composicion de la /fiada.

2.8. JUICIO FINAL DEL VIAJERO: PUREZA Y SENCILLEZ EJEMPLARES

Como lo habia anunciado al principio, el peregrino extranjero se habia com-
prometido a decirles a los indigenas «qué debian enmendar, reformar o enderezar
en materia de religién» (174)%. Sin embargo, tras escuchar al anciano sacerdote,
al final solo les pide que rueguen al Sefior todopoderoso «para que guarde intacta
[su] sencillez y [su] pureza» (177)7. Parece, pues, una sociedad en la que la religién
cristiana se expresa de una forma genuina y perfecta (con «sencillez» y «pureza») a
pesar de no tener ni libros ni doctores y de no conocer al papa. Nos parece reco-
nocer aqui una suerte de ideario erasmista, pero que corria el peligro de oler a lute-
rano. Por ello, el visitante una vez mds tempera este entusiasmo al afirmar que él
no puede decir nada acerca de su liturgia, porque les faltan los libros que contienen
los ritos sagrados. Esta afirmacién, sin embargo, nos parece algo artificial y hecha
para curarse en salud, ya que interviene solo al final, después de haber contado de
forma pormenorizada y entusiasta las grandes virtudes y la ejemplaridad de la vida
de estos habitantes y de sus précticas devotas.

2.9. LA SALIDA DEL SUENO Y LA VUELTA A LA REALIDAD

La salida del mundo onirico es provocada por un acontecimiento que ocu-
rre en este mismo mundo, no por algo que viniera a despertar al durmiente sentado
a los pies de la burgalesa torre de la Moneda en una noche de octubre de 1532. La
nave en la que el peregrino, en su suefio, habia sido rescatado de su naufragio «fue
a chocar contra un arrecife»’® y «con el ruido que hizo la nave al chocar, me des-
perté del suefio» (178)”7. Aunque esto es lo normal en los suefios literarios’®, con esta
solucién el poder del suefio queda reforzado, y se potencia de esta manera el efecto
de realidad que tiene.

7 «postea me libenter admoniturum si quid videretur in sacris vel emendandum, vel in
aliam formam vertendum ac interpretandum» (75).

75 «Interim Deum omnipotentem orate ut vestram simplicitatem ac synceritatem servet
incolumem» (78).

76 «Unde repente provenerim ad saxum latens quod solebat caute vitari navis impegit» (79).

77 «ego certe tanto concussu navis et fragore somno excitus sum» (79).

78 «En pocas ocasiones es un ruido procedente del exterior, ajeno al sueno, el que despierta
al protagonista», Teresa Gémez Trueba, El suefio literario en Espara, Madrid, Cdtedra, 1999, p. 251.
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3. A MODO DE CONCLUSION

Dentro de la tradicién de la literatura utépica espanola, nos ha parecido
importante la reivindicacién del Somnium de Juan Maldonado como ejemplo tem-
prano de la recepcién de esta nueva corriente literaria, recién inaugurada por Tomds
Moro. El que su autor, maestro de gramdtica, o sea, de latin, componga su obra en
la lengua de los humanistas, ». gr., la de Erasmo y de Moro, es un importante indi-
cio de su filiacién, pero al mismo tiempo es una forma de escamotear su moderni-
dad. El lector que se aproximaba a leer este somnium, como los habia en abundancia
desde la Edad Media, se llevaria cierta sorpresa al leer este, ya que en él va a encon-
trar temdticas candentes, en las que la critica social, y hasta la sitira, es abundante y
no exenta de cierto atrevimiento, en una fecha tan alta como 1541. Y es aqui donde
el erasmismo de Maldonado encuentra, a mi manera de ver, su mdximo despliegue.
Las atenuaciones que introduce en él, mds que una verdadera palinodia, me pare-
cen bastante artificiales. Se trata por lo tanto de un erasmismo apenas velado, pero
siempre bien presente.

La conexién con la obra magna de Dante, su Divina commedia, se explica
como un homenaje a uno de los padres del Humanismo, junto a Petrarca, pero no es
una sumisién: al contrario, la obra dantesca es solo un punto de partida para mostrar
a las claras sus divergencias y todo el alcance de su modernidad. Maldonado susti-
tuye, pues, el punto de vista teoldgico y alegérico dantesco con el afin humanista
y su punto de vista cientifico, contrario a todo tipo de supersticién.

De la misma manera, la funcién de las guias del mundo ultraterreno, Beatrice
y Maria, revela el cambio de perspectivas: no ya la elevacién hasta la contemplacién
de la faz divina, como en el poema medieval, sino la observacién de los primeros
cielos dantescos, en particular el de la Luna, para bajar en seguida en la Tierra y dar
con la realizacién humana de aquel mundo utépico fantistico. Ni que decir tiene
que el hecho de colocar esta sociedad utépica terrestre en el Nuevo Mundo contiene
una potente carga satirica, encaminada a denunciar los abusos cometidos por los
espafoles en aquellas tierras y mostrar como, a pesar de ello, la Revelacién que han
aportado a sus habitantes es suficiente para crear las condiciones de una sociedad
ideal, basada en un cristianismo original, simple y puro. El personaje del anciano
sacerdote que guia al sonador, al asumir las funciones de Virgilio en el poema dan-
tesco, es el que constituye el enlace entre Antiguo y Nuevo Mundo. Se trata ahora
de un Virgilio cristianizado, que retne, pues, las dos facetas tan anheladas por estos
hombres: el prestigio de la Antigiiedad y la Revelacién cristiana.

En la primera utopia espanola que salié impresa en letras de molde vemos,
pues, claramente la presencia de la modernidad, mediante la evidente lectura de la
utopia moreana y el interés cientifico por la naturaleza, conjugada con la tradicién,
mediante el singular homenaje al gran poeta toscano y a su obra maestra.

ReciBIDO: 02-05-2023; AcEPTADO: 03-8-2023
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MALCONTENTOS DE LA REPUBLICA.
LA RENUNCIA A LA UTOPIA EN EL
DIALOGO DE SCIPION Y SOCRATES

Maria José Vega*

Universitat Autbnoma de Barcelona

RESUMEN

Este articulo propone el anélisis de un didlogo en castellano, anénimo y posiblemente in-
concluso, que podria datarse hacia mediados del siglo xv1y que conocemos como Didlogo de
Scipidn Africano y Sécrates. El texto versa sobre la fundacién de una aldea virtuosa y se afilia,
desde el prélogo, a una tradicién de escritura de la que forman parte la republica platénica
y la ciudad agustiniana. En estas pdginas consideraré las referencias del Didlogo a la utopia
antigua, examinaré el proyecto de fundacién de la aldea filosdfica y trazaré su genealogia
literaria e intelectual. Propondré una lectura del Didlogo a partir de la traduccién que hizo
Alfonso de Palencia de la Vit Scipionis de Donato Acciaiuoli y plantearé, en fin, a la luz
de este andlisis, la relacion critica de la aldea de Escipidn con las convenciones fundantes de
las utopias altomodernas.

PALABRAS CLAVE: literatura utépica de la primera edad moderna, utopia hispdnica, Escipién
Africano, Donato Acciaiuoli, Alfonso de Palencia.

MALCONTENTS OF THE REPUBLIC. THE RENUNCIATION
OF UTOPIA IN THE DIALOGUE OF SCIPIO AND SOCRATES

ABSTRACT

One of the most enigmatic works of Spanish literature is a short, anonymous and untitled
dialogue that could be dated to the mid-16th century. Two interlocutors, Scipio Africanus
and Socrates, speak in it and decide to found not a perfect republic, but rather a modest
village or aldea. Insofar as it deals with the construction of a fictitious, alternative and
virtuous society, this Dialogue of Scipio and Socrates could be considered to be part of the
utopian literature of the 16th century. In these pages I will consider the Dialogue’s references
to ancient utopia, examine the founding of the philosophical village, and trace its literary and
intellectual genealogy. I will read the Dialogue based on Alfonso de Palencia’s translation of
Donato Acciaiuoli’s Vita Scipionis and, finally, in the light of this analysis, I will rethink the
critical relationship of Scipio’s village to the founding conventions of early modern utopias.

Keyworps: Early modern utopias, Hispanic utopias, Scipio Fricanus, Donato Acciaiuoli,
Alfonso de Palencia.
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0. INTRODUCCION

Una de las obras mds enigmdticas de la literatura durea espanola es un bre-
visimo didlogo an6nimo, posiblemente inacabado, que carece de titulo y que podria
datarse hacia mediados del siglo xv1. Hablan en él dos interlocutores, Escipién Afri-
canoy Sécrates, quienes determinan fundar no una reptblica perfecta, sino mds bien
una modesta aldea, pequefa si se mide en términos terrenos, pero que ambiciona lle-
gar a los cielos con el pensamiento. El didlogo se ha transmitido en una copia tinica
que custodia la British Library (ms. Add. 9939, ff. 9-13) sin indicacién de autor,
titulo o dedicatario. Sabemos, por Pascual de Gayangos, que el volumen misceld-
neo del que forma parte, y que debié conformarse a finales del siglo xv1, contiene
32 obras de distintas manos escritas entre 1470 y 1559". El examen del papel ape-
nas contribuye a esclarecer la autoria y datacién del texto: Ana Vian ha examinado
criticamente las observaciones de Gayangos, quien entendi6 que las marcas de agua
conducian, bien a un papel espanol de la década de 1530, bien a un papel francés
de los anos cincuenta. Si, en efecto, fuera espanol, Vian identifica su origen en las
dreas de Cdceres y Toledo, plausiblemente en el entorno del monasterio jerénimo de
Guadalupe, y postula que el manuscrito hubo de copiarse, por papel y letra, en las
décadas centrales del siglo xv1 (Vian Herrero, 1989: 750). En cuanto a la eviden-
cia interna, ni el contenido ni el estado de lengua permiten formular hipétesis que
refinen la datacién. Disponemos hoy de una antigua reproduccién del manuscrito,
que puede consultarse en la base de datos del Proyecto Dialogyca, y, sobre todo, de
una rigurosa edicién principe de Ana Vian, que forma parte del Homenaje a Anto-
nio Vilanova (1989), y que sirvi6 de base para una nueva edicién, también de Vian,
en el colectivo Didlogos del Renacimiento espariol (2010)*. Desde la primera, se cita
convencionalmente la obra con el titulo de Didlogo de Scipién Africano y Sécrates. Si
exceptuamos los dos textos introductorios que Vian Herrero antepuso a las edicio-

* ORCID: https://orcid.org/0000-0001-9755-7881. E-mail: MariaJose.Vega@uab.cat.

! Se trata de un volumen facticio, en 4.°, de 158 folios en papel, que retine manuscritos pro-
cedentes de la Coleccién Mayans, todos ellos de obras relevantes para la historia literaria espafola. La
mis rigurosa descripcién del manuscrito es de Ana Vian, en la que me baso y a la que remito, y estd
publicada en acceso abierto en la base de datos del Proyecto Dialogyca. Vian examina allf las obser-
vaciones de Gayangos en el Catalogue of the Manuscripts in Spanish Language in the British Library
(Londres, 1976: 100) e incorpora y actualiza las conclusiones que expuso en el estudio introductorio
a la primera edicién de la obra (Vian Herrero, 1989: 749-751), sobre la cual, vid. nota 3.

* Enla primera edicién, Vian Herrero (1989: 763-772) conserva las grafias del cédice, salvo
en puntuacién, acentuacién y mayusculas. La anotacién es léxica, con algunos apuntes y comen-
tarios que pudieran contribuir a una mejor comprensién del texto. La edicién de 2010, por la que
cito el Didlogo de Scipion con la abreviatura DS, actualiza las convenciones grificas (Vian Herrero,
2010: 1221-1234).
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nes de 1989 y 2010 (1989: 749-761; 2010: 1211-1220)*, no disponemos de estudios
especificos sobre el Didlogo, que solo ha sido objeto de alguna mencién en estudios
generales sobre la literatura dialogada del siglo xv1 o sobre otros textos contempo-
rdneos, como los Cologuios de Palatino y Pinciano®.

En tanto que versa sobre la construccién de una sociedad ficticia, alternativa
y virtuosa, podria estimarse que el Didlogo de Scipién participa del pensamiento uté-
pico quinientista. De hecho, las primeras pdginas del prélogo afilian explicitamente
la obra a una tradicién de escritura de la que forman parte la repuablica platénica y
la ciudad agustiniana. En estas pdginas me interesaré tanto por las referencias del
texto a la utopia antigua como por el proyecto de fundacién de una aldea filoséfica
y por su genealogia literaria e intelectual. Dedicaré para ello una especial atencién
a la compleja relacién del Didlogo con la traduccién que hizo Alfonso de Palencia
de la Vita Scipionis de Donato Acciaiuoli, y a la transformacién, o dislocacién, que
sufren algunos de los temas y términos de Acciaiuoli tanto en la traduccién caste-
llana de Alfonso de Palencia (impresa en 1491) como, mds tarde, en el nuevo con-
texto dial6gico, posterior en al menos medio siglo. Plantearé, en fin, criticamente,
a la luz de este andlisis, la relacién del Didlogo con las convenciones fundantes de
las utopias altomodernas. Dejaré aqui a un lado, o consideraré muy someramente,
otros temas relevantes del texto, como la diferencia entre la buena y la mala soledad,
o la propuesta de conciliacién entre la vida activa y la contemplativa, materia que
vertebraba una buena parte de la literatura humanista y del pensamiento politico
desde el siglo xv.

1. EL PROLOGO Y LOS INTERLOCUTORES.
LOS ‘MALCONTENTOS DE LA REPUBLICA’

La obra comienza con un prélogo muy singular, en el que un personaje sin
nombre se dirige al lector en primera persona. Si repardsemos solo en las primeras
lineas, podria suponerse que es esta una voz autorial, esperable en los paratextos
quinientistas: como es frecuente en los prélogos, hace algtin apunte autobiogréfico
(«no fui tan venturoso ni mi nacimiento se levanté a tanto que pudiese todo menos-
preciarlo...») y se refiere a su propia vida con la (trillada) metéfora de la navegacién
(«voy navegando a veces con el viento de tierra...», DS 1221). No obstante, el lector
descubre pronto que esta presuncion es simplificadora, ya que quien habla en pri-

3 Las restricciones del lugar de publicacién de la princeps, un volumen de Homenaje, obli-
garon a Vian a un examen mds breve y selectivo de lo que es habitual en su bibliografia. Ofrece, sin
embargo, las claves filolégicas e intepretativas mds importantes, con el andlisis del manuscrito y la
letra, de la eleccién de personajes y, especialmente, de la figura de Sécrates y de las relaciones del Did-
logo con la Repiiblica platénica y con el antiescolasticismo humanista.

# Solo encuentro breves referencias a este didlogo en un volumen de Jestis Gémez (2000:
87-88) y en un articulo de José Luis Ocasar (2015: 348-349). No hay mencién alguna en el estudio
de Ferreras (2008) sobre el didlogo humanistico espafiol.
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mera persona participa de la ficcidn, conversa con un personaje que da titulo a un
didlogo platénico y habita un espacio imaginario en el que es posible, por ejemplo,
buscar y viajar a lugares librescos. El pasaje mds revelador es el siguiente:

Entre diversos pensamientos, buscando donde afirmarme, pareciéme que en la
republica de Plat6n se hallaria mds descanso a la brevedad de la vida, y encontrando
acaso con Menégeno, como persona que se hallé a la fundacién della, le pregunté
por el camino; el cual casi riyendo me respondié:

— Hermano, segiin te veo desnudo, y, a lo que puedo juzgar, de nuevo ndufrago
salido, debes buscar otro lugar para tu remedio, porque esta republica ha gran
tiempo que estd destruida, sin pasar nadie por ella sino alguna pobre imaginacién,
por ver aquella antigiiedad de edificios derribados; y aunque en sitio fuerte fundada
y tierra fértil, de tiranos es tan perseguida que no se consiente poblar.

Y dicho esto, sin esperar respuesta, pasé tan recio que no pude responderle (DS
1222).

En este punto el yo que escribe es también un personaje de ficcion (por mucho
que el uso de la primera persona pueda favorecer, ambiguamente, la identificacién
de esta experiencia con una posicién autorial), por lo que el lector se ve obligado a
reconsiderar los pdrrafos iniciales del prélogo y a entenderlos no —o no solo— como
una autorreferencia, sino como la narracién (ficticia) de una bisqueda infructuosa:
la falta de ventura y la navegacién con calma y fortuna, intento al cielo (que ahora se
completa con la idea de naufragio y desposesion, etc.), conducen y explican el deseo
(frustrado) de dirigirse a la ciudad platdnica para ‘afirmarse’ y para vivir en ella. El
prélogo, pues, podria entenderse como una prolongacién de la ficcién, lo que no es
infrecuente en la literatura quinientista, o incluso como un ejercicio de lo que hoy
llamamos autoficcidn, esto es, como un texto narrativo en el que es deliberadamente
difusa la frontera entre personaje, narrador y voz autorial’. El pasaje se refiere ade-
mds a los temas y problemas suscitados por la Repriblica de Platén como texto, y por
la ‘republica platénica’ como concepto o como representacion. Dado que en la geo-
grafia de la ficcién y en el presente del prologuista esta republica es ya una ruina,
el personaje decide dirigirse en su lugar a la ciudad que fundé Agustin, «en la cual,
segun el titulo della of, me parecié se hallaba el contentamiento» (DS 1222). Ahora
bien, el camino que conduce a ella es tan solitario que no halla a quien preguntar o,
cuando encuentra a alguien, no entiende las respuestas, porque estdn en «lenguajes
extrafios» (DS 1223). El personaje decide por ello refugiarse en la soledad y, dado
que no pudo habitar en estas dos republicas, «aborrecer las otras». No obstante, para
no caer en la reprobable soledad timonea o misantropia, acuerda fundar una suerte
de reptblica en miniatura, que aspira a sustituir o a reproducir las anteriores en la
pequenisima escala de una aldea: «... acordé fundar una aldea en pequeno sitio'y con
menos vasallos y tan pobres que no puedan dejar de ser modestos en lo sumptuoso

> Sobre los paratextos de los didlogos espafioles remito al extenso y riguroso estudio de

Vian Herrero, 2009: 395-446.



y moderados en el gasto, de manera que la ldstima dellos quite la ambicién del seno-
rear a las potencias comarcanas» (DS 1224).

Aqui concluye el prélogo, que presenta, como se verd, el disefio completo del
didlogo, el proceso de argumentacion y sus temas vertebrales. El parrafo que sigue
contiene tan solo una acotacién, que introduce convencionalmente a los interlocu-
tores («Entran a la fundacién desta aldea Scipion africano y Sécrates, en forma de
didlogo, como malcontentos de la reptblica») y se adelanta a justificar la eleccién
de personajes tan alejados en el tiempo: «No ignoré el autor no ser contemporaneos
los intelocutores; parecible que estos eran los mds convenientes a la materia, a que
se debe mds atencidn que el estilo» (DS 1224).

Ciertamente, acomuna al Escipion (de los historiadores) y al Sécrates (de
Platén) ser malcontentos de la repiiblica, ya sea de Roma o de Atenas. Es muy posi-
ble, sin embargo, que la conveniencia a la materia se refiera, sobre todo, a su con-
dicién de interlocutores en los dos grandes didlogos politicos de la Antigiiedad, la
Repiiblica platonica y la vision del Somnium Scipionis que formaba parte del libro vi
del De re publica de Cicerén. La representacion de un Sécrates politico es frecuente
en el Quinientos. Baste como testimonio la observacién de Antonio de Solis en la
dedicatoria a Felipe II del Consuelo de los estados (1576), que le atribuye la entera
traza de la reptblica platdnica: «Y ansi Sécrates, refiriendo a Platén en los libros
que escrivio de republica, ordend y atavié con leyes y ordenes una repiiblica la qual en
aquellos tiempos y hedades nunca se vio otra como ella sin lumbre de fee. Y si en tiempo
de Sécrates y otros philésophos tanta pulicia y virtud resplandecia en la reptblica
gentil...» (Solis, 1576: Epistola dedicatoria, s.p.). Como maestro politico aparecia
ademds en una anécdota que se difundié a través de colecciones de sentencias. En
la version de los Apotegmas de Sécrates que compila y traduce el bachiller Thamara
se lee de este modo: «Siendo preguntado Socrates, por que causa no administrava
y governava la republica, pues lo savia y podia bien hazer. Respondio que mas pro-
vecho hazia en dotrinar y ensenar a muchos que avian de gobernar y regir la repu-
blica» (Thdmara, 1549: 81)°.

El Didlogo, pues, remite al Sécrates y al Escipion que fueron victimas de
la ingratitud y la envidia y, ademds, al Sdcrates y al Escipion de la teoria politica y
del didlogo filoséfico, esto es, a personajes que proceden de repiiblicas escritas, que
es como llamaba Plutarco, en la Vida de Licurgo, a las que se proyectan con facili-
dad en los libros, frente a las que se transforman con dificultad desde la accién de
gobierno (Palencia, 1491: f. 170v.)". En cuanto al Africano, que es el protagonista
del didlogo, el anénimo autor recuperard ademds, como se verd, un relato preciso
sobre el exilio voluntario del Escipién estoico, cuya representacién en la literatura

¢ Este breve intercambio deviene un lugar comun, y se halla en muchos textos quinien-
tistas de diversas materias. Sea ejemplo la glosa al Triumpho de la Fama de Diego de Hoces (1554, f.
163): «Preguntado (sc. Sécrates) por qué no entendia la governacion de la Republica, respondio, que
por no ser de tanto fructo como el enseiar a muchos para que la supiessen governar».

7 Plutarco elogia la republica de Licurgo «puesta en la luz del mundo», frente a las «<imagi-
nadas», que solo se pueden «declarar por palabras».
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humanista le eleva por encima de Alejandro y César y le asocia a la soledad del sabio,
a la virtud y al heroismo civico.

El prélogo, en todo caso, deja tras de si la poderosa imagen de la destruc-
cién y la pérdida de la utopia antigua y de la cristiana, dramatizada en la basqueda
infructuosa de un personaje sin nombre, en las ruinas antiguas y olvidadas y en el
camino solitario que tan solo transitan quienes responden en lenguas extranas. Esta-
blece también un tema principal, el de la aspiracién a construir un nuevo modelo
de sociedad, apartado y virtuoso, tras valorar y desechar la vida solitaria: la eleccién
de la aldea, con desprecio del lujo y el gasto, se presenta en oposicién a la suntuo-
sidad y a la soberbia (implicitamente, de la ciudad y de la corte, o a la vana gran-
deza del imperio), y permitiria concordar el apartamiento del hombre sabio con la
participacién en la vida social. A pesar de su brevedad, el prélogo deja también,
aparentemente, un tema conductor o preparatorio®, como era habitual en los did-
logos humanistas y del primer Renacimiento: el de la buena soledad del sabio y el
de la mala soledad, por aborrecimiento de la vida politica o por el desengafio sobre
la condicién humana, que no condice con la naturaleza social del hombre. El did-
logo entre Escipién y Sécrates recuperard, como decia, estos temas del prélogo, que
funciona por ello como su cumplido resumen: la lectura del didlogo al que precede
revela retrospectivamente que el punto de vista, las propuestas y la posicién del per-
sonaje innominado que habla en el prélogo pueden reconocerse con todo detalle en
los parlamentos del personaje de Escipion’.

8 En principio, suele concebirse la praeparatio de los didlogos del Renacimiento como un
tema colateral que permite sentar el marco de la discusién y que suscita (y esclarece) el tema prin-
cipal del debate. La comprensién del tema de la soledad y de su funcién en el DS depende en gran
medida de si se juzga que la obra estd completa o inconclusa. Si se estima que el didlogo estd trun-
cado hablariamos en sentido estricto de la praeparatio o del tema preparatorio. Si se juzga que el texto
estd completo, hablariamos mds bien de un tema conductor. Es habitual en los didlogos humanistas
la préctica de enlazar dos temas, para conferir variedad y viveza a la conversacion, hasta el punto de
que Pontano lo estimaba como un requisito casi obligatorio (Vega, 1992: 27). El concepto de praepa-
ratio como parte del didlogo filoséfico (y como antesala de la contentio propiamente dicha) fue ade-
miés objeto de reflexién en la teorfa del didlogo del siglo xv1.

? Algunos rasgos del personaje de Escipion pueden reconocerse en la primera persona que
habla en el prélogo. Este se refiere, por ejemplo, a Alejandro Magno y al imperio macedonio en los
términos siguientes: «... ni asesta tan bajo mi entendimiento que tenga por grande monarquia la que
estuvo en Macedonia» (DS 1221). Parece una referencia a las contiendas sobre la excelencia relativa
de los generales antiguos y cobra nuevos sentidos si se formula desde el punto de vista del Escipién
reinterpretado por el Humanismo cuatrocentista.



2. EL DIALOGO TRUNCADO O INCONCLUSO

El didlogo carece de espacio definido, y solo sabemos que se desarrolla en
un lugar apartado y lejos de poblado™. En el parlamento inicial, Escipién, ya vic-
torioso en Espafa y Cartago, se queja de la envida, ingratitud y falta de libertad de
Roma. Aunque se recrea, desde la fragilidad del entendimiento, en la «considera-
cién de las cosas», encuentra algunos inconvenientes en la soledad. Ve entonces a un
hombre en extrana contemplacién, que cree que ha de ser Sécrates, «que suele huir
de lo poblado» (DS 1226). Sigue a este encuentro una conversacién entre ambos,
en la que habla Escipién en primer lugar de la bisqueda del apartamiento como
condicién para hallar, lejos del vulgo, el contentamiento que solo depara la filosofia.
Es Escipién quien ama la soledad («<nunca me hallo mas acompafado que cuando
solo», DS 1227) y quien aspira al conocimiento, y Scrates quien parece menoscabar
la filosofia por insuficiente, y quien prescinde de la niebla del entendimiento para
volverse a la contemplacién turbada de la divinidad y a la intuicién del Solo o de lo
tnico (DS 1231-1232)". Escipidn se pregunta en fin qué puede turbar a Sécrates, y
este describe una inspiracion que le procura mucho bien, un proceso que le conduce
desde la inestabilidad de las cosas a aquello que no puede ser cambiante'?. Propone
entonces Escipién que ambos, en compaiifa, se dediquen a la basqueda del Solo:

SOCRATES.- [...] Pero ;ddénde iremos?, que la empresa que tomamos de buscar el
Solo no sufre soberbias ciudades, ni conversaciones diversas.

Scrpion.- Fundaremos, si te parece, Socrates, una aldea. Serd en nuestra mano
darle la habitacién que quisieres, aunque yo la querria muy sola.

SOcrATEs.- Fundarémosla sobre virtud. Serd para el vulgo muro més fuerte que
para ti el de Cartago. Desta manera fundada, maravillarme {a si no estuviese mds
sola de lo que quieres. Y allf quiero yo ver si el que sabe deshacer republicas y pro-
vincias sabe hacer una aldea virtuosa (DS 1234).

1 La indefinicién contrasta con la tendencia del género utépico a la invencién corografica.
Se ha referido al cronotopo del Didlogo Ocasar (2015: 348-349), quien senala que el apartamiento de
la urbe es «uno de los modos simbélicos de la critica social». Considera ademds que este lugar no des-
crito representa un «paisaje espiritual», una suerte de «yermo existencialista», o un «espacio abstracto».

"' Larepresentacion de la divinidad adopta en algtin caso analogias herméticas (la esfera, en
la que cualquier parte es principio, medio y fin), o la denominacién a través de la unicidad (e/ Solo).
Las primeras palabras del didlogo son «la grandeza de la primera causa», en referencia a Dios. En boca
de Sécrates hay una explicacion de que «En lo solo... no se halla (sc. el contentamiento) si no se busca
en el Solo», y mds adelante pondera la «verdadera luz», frente a la noche de esta vida (DS 1230); pro-
pone Sécrates el principio afectivo de que para acceder a la divinidad, e/ Solo, es necesario prescindir
de la razdn («es menester derribar las fuercas del entendimiento»). El razonamiento presenta algu-
nas analogfas con las posiciones de Pico della Mirandola sobre la contemplacién y la foelicitas theo-
logica (sic), entendida como culminacién y sobrepujamiento del conocimiento filoséfico. También
Pico se refiere, en la Oratio de dignitate hominis, ala idea de la soledad de Dios (Vega, 2001: 195-200).

12 A este debate dedicé su atencién Vian (1989: 759-761) en el estudio introductorio a la pri-
mera edicién, bajo el epigrafe de «Filosofia y teologfa: el antiescolasticismo renacentista», al que remito.
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En este punto, tras apenas unas lineas mds sobre la naturaleza de la virtud,
concluye inesperadamente el texto. Las tltimas palabras del didlogo que conserva-
mos son las siguientes:

SOCRATES.- [...] Darémosle (sc. a la aldea) el término de la tierra pequeno; estende-
remos su jurisdiccién por la parte del entendimiento hasta el cielo. Por esta parte
podremos salir de lo que sujeta Roma, aunque sujeta al mundo.

ScIpION .- Pon, Sécrates, la manera que mejor te pareciese, que pues el que busca
es el que puede darle, justo es que de un felice principio, esperemos felice fin.

Podria entenderse, por este stbito final, que la obra estd truncada o incon-
clusa, pues el texto se acaba cuando habria de empezar la fundacién de la aldea,
esto es, cuando el tema preparatorio (la soledad y la basqueda del contentamiento,
bien en la filosofia, bien en la contemplacién) ha dado ya paso al tema principal®.
De ser asi, habriamos conservado tan solo el inicio del didlogo y se habria perdido
—o nunca se habria escrito— aquella parte en la que se describe al fin la traza de
una sociedad alternativa y virtuosa, que, como se anunciaba en el prélogo, seria el
fin principal del texto. La hipétesis de una obra incompleta condice a mi enten-
der con la estructura del prélogo, que funciona a modo de resumen o argumento,
y en el que la fundacién (tras la destruccién y olvido de la utopia antigua) se pre-
senta como el tema principal, asistido, como tema preparatorio, por una referencia
a la mala soledad y a la huida de la misantropia. Condice ademds con el desafio de
Sécrates a Escipién («quiero yo ver si el que sabe deshacer repiblicas y provincias
sabe hacer una aldea virtuosa»), que deja esperar que siga una propuesta filoséfica y
politica que dé respuesta a este reto. Respalda ademds la hipétesis de la obra inaca-
bada o fragmentaria no tanto o no solo la brevedad del didlogo', cuanto la llama-
tiva desproporcién entre la extensién del didlogo en relacién con la del prélogo®.
O, de otro modo, el prélogo prepara y anuncia con cierto detalle un desarrollo en
el que la fundacién de la ciudad si es el asunto principal y el tema de la soledad, la
praeparatio que conduce hasta él.

'3 Esta era, por ejemplo, la ordenacién del Didlogo de la dignidad del hombre de Pérez de
Oliva, en el que la bisqueda del apartamiento y el tema de la soledad —~buena o mala— conducen al
debate sobre la dignidad o la miseria de la condicién humana (Pérez de Oliva, 1995: 115-118).

' La brevedad del didlogo es excesiva si se concibié la obra como un didlogo exento, que
es como se ha transmitido el texto. Serfa ciertamente posible encontrar esta extensién en didlogos
que forman parte de una coleccién o serie. No obstante, si el didlogo formara parte de una colectd-
nea, de la cual no hay rastro alguno, no dispondria de un prélogo propio. Por ello, la relacién entre
la existencia de un prélogo y la extensién del didlogo resulta problemdtica si se juzga en compara-
cién con las pricticas de escritura en el siglo xvr.

5 La extensién del didlogo no llega a duplicar la del prélogo. Por otra parte, el prélogo
estd muy elaborado, con elementos de autoficcidn, por lo que parece haber sido redactado para ante-
ceder a un didlogo que desarrollara efectivamente el programa alli trazado, en el que las referencias
ala pérdida de la utopia antigua y a la necesidad de fundar una sociedad alternativa son la cuestién
central y la tnica ficcionalizada.



Ahora bien, podria postularse, a titulo de hipétesis, que el texto estuviera
completo y que la brevedad fuera deliberada, o bien que el autor hubiera modificado
sobre la marcha el alcance de su obra respecto de lo adelantado en el prélogo o, alter-
nativamente, que no redujera el prélogo a la vista de la escasa extensién del didlogo™®.
Sabemos que el copista contaba ya con un ejemplar de esta extension, puesto que
dispuso las lineas finales en un tridngulo decreciente. La obra termina con la espe-
ranza de un felice fin («justo es que de un tan felice principio esperemos felice fin»),
palabras que muy bien podrian interpretarse como una elaborada forma de cierre.
No obstante, y como contraargumento, esa misma frase también se refiere al propé6-
sito de fundacién como un felice principio, lo que podria indicar todo lo contrario.
Si postuldramos que el didlogo estd completo, el tema introductorio, la soledad, y
el enlace, la busqueda del contentamiento, dejarian de ser la preparacion del didlogo
y se convertirfan en el tema principal: la aldea no seria ya el asunto mds importante
de la obra, a pesar del prélogo, sino la resolucién final de un debate sobre filosofia y
contemplacién, y un proyecto futuro, pero no descrito, de conocimiento y de vida.
La funcién de esta aldea filoséfica no variaria grandemente en una y otra hipétesis
de lectura, pero si su centralidad, posicién y relevancia en la ficcién. Esto es, tanto
si la obra estd truncada como completa, la aldea procura igualmente el minimo de
sociedad —que evita la misantropia timonea— y el mdximo de soledad necesarios
para satisfacer la condicién sociable y politica del hombre sin dejar de hacer posible
el conocimiento y la contemplacién. En ambos casos, la aldea resuelve la aparente
paradoja del sabio, que necesita, a la vez, soledad para conocer y sociedad para ser
plenamente humano, y amalgama la aspiracién a una sociedad ideal y alternativa
(la republica platénica, la ciudad agustiniana, o ahora, la aldea de Escipién) con los
lugares comunes de la miseria de la corte.

En gran medida, pues, la consideracién de la obra como completa o incom-
pleta depende de la interpretacién de la consistencia interna del relato, de nuestra
valoracién de las pricticas de escritura del didlogo grave en el Quinientos y de nues-
tra comprensién de la funcién de los paratextos y de las relaciones entre los temas
preparatorios y principales en la tradicién dialégica de los siglos xv y xv1".

16 Asf invitaba a hacerlo Ana Vian en 1989, pues, aunque no se pronuncia sobre esta cues-
tidn, estimaba necesario valorar ambas hipétesis: «El coloquio tiene sentido en si mismo sin necesi-
dad de proseguitlo, pero permite también la continuacién de la materia si, en efecto, los interlocutores
se extendieran sobre, y formaran, esa ‘aldea ideal” que proyectan en su conversacién» (Vian Herrero,
1989: 749-750). En la edicién de 2010 parece decantarse por estimar que el didlogo est4 truncado o
inconcluso: «Este didlogo cuenta, tal y como lo conocemos, con una extrafia y sorprendente peculia-
ridad [...]: el estar virtualmente inconcluso. Sea cual fuere la causa, la obra promete expectativas que
no se cumpleny, si bien considera que «el efecto es en parte benéfico: la lectura tiene algo de inquie-
tante, de inhabitual y de contradictorio» (Vian Herrero, 2010: 1214).

17 La cuestién de si el Didlogo es una obra completa o inacabada excede al propésito de
estas paginas, por lo que la consideraré en un futuro trabajo, ahora en preparacién.
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3. ‘DETERMINO BEVIR EN EL ALDEA’. LA VITA SCIPIONIS DE
DONATO ACCIAIUOLI Y EL ANONIMO DIALOGO DE SCIPION

El proyecto de una aldea filoséfica y virtuosa puede esclarecerse, a mi jui-
cio, si se lee el Didlogo de Scipion junto a la Vita Scipionis del humanista florentino
Donato Acciaiuoli, que habia sido traducida al castellano por Alfonso de Palen-
cia. Acciaiuoli habia escrito dos vidas paralelas de los generales Anibal y Escipién,
rematadas por una comparatio final. Sabemos que acabé de redactarlas en 1467, que
las enderezd a Piero de’ Medici en 1469 y que aparecieron impresas en 1505'. Del
general romano, sobre cuya gloria militar, conflictos politicos y exilio voluntario s
habia testimonios histéricos y recientes debates literarios, no se conocia ninguna
biografia antigua. No se hallaba, por ejemplo, en las Vitae de Plutarco, quien, no
obstante, si habia mencionado en otros lugares de sus obras la intencién de escri-
birla®. La difusién continua y paneuropea de las dos vidas de Acciaiuoli se debié
con toda probabilidad a que el primer editor de la traduccién latina de las Vize
de Plutarco (1470) decidié incluir en la princeps otras biografias célebres, algunas
incluso, como la de Carlomagno, muy lejanas de la serie original. El diptico de Ani-
bal y Escipidén se contaba entre las adiciones de la princeps latina, lo que favorecié
que el texto de Acciaiuoli se atribuyera a Plutarco mismo®. Asi lo hizo la edicién
veneciana de 1478 y, mds tarde, Alfonso de Palencia, cuando tradujo Las vidas de
Plutarco que se imprimeron en Sevilla en 1491, en las que se referia erréneamente
a Donato Acciaiuoli como al autor de la traduccién latina: «Plutarcho philosopho
escrivio en griego la vida del ylustre varon Publio Lucio Cornelio Scipion Africano;
bolviola en latin Donato Acciayolo florentino y el cronista Alfonso de Palencia la tra-
duxo en romange castellano»*'.

Esta version de Palencia permite, a mi juicio, entender mds cabalmente los
parlamentos del personaje de Escipién y la propuesta de fundacién de una aldea
filésofica, o, mds exactamente, la posicion del Didlogo respecto de una precisa tra-
dicién narrativa: la de las vidas de hombres ilustres y la de la vindicacién huma-
nista del Escipién estoico. La Vita Scipionis de Acciaiuoli se referia en su dltima
parte a la ingratitud y la envidia de Roma, al amor de Escipién a la soledad, a su

18 Allés Torrent, 2014: Lxv1. Citaré como Vita Scipionis por la edicién de Allés (2014: 116-
185).

1 Un examen de estas referencias, en Herbert (1957: 83-88). Con anterioridad a Acciaiuoli,
Poggio Bracciolini habia reunido ya las noticias biogréficas sobre Escipién porque los escritores anti-
guos no habian dejado ninguna vida (Canfora, 2001: 24).

20 La tercera edicién de las Vitae, la veneciana de Nicolds Jenson, favorecié la atribucién
a Plutarco de las nuevas biografias, como ha estudiado Allés Torrent (2014: Ixxxiii-Ixxxv). El edi-
tor confundid la autoria en algunos casos, no subsand las falsas atribuciones de la princeps, eliminé
las dedicatorias de las biografias anadidas —por ejemplo, la de Bruni a la Vita Aristotelis, pero tam-
bién las de Acciaiuoli a las Vitae Hannibalis et Scipionis— y atribuyé a Acciauoli la traduccién y no
la autoria de estas dos tltimas. Las ediciones venecianas siguientes perpetuaron estas atribuciones.

* Vida de Scipion, 116-185. Por esta atribucién a Plutarco supone Allés (2014: xc1-xci)
que Alfonso de Palencia usé la edicién veneciana de 1478 como base de la traduccién.



alejamiento de la ciudad y a su exilio voluntario en el campo, en el lugar de Linter-
num o Linterna, donde vivié hasta su muerte. Este es, en efecto, el momento que
dramatiza el didlogo. Si se leen juntos la Vita Scipionis'y el Didlogo se encuentran
ademds, en este punto, algunas coincidencias significativas. El Escipién del Did-
logo an6énimo, por ejemplo, le dice a Sécrates lo siguiente: «Yo siempre fui de opi-
nidn que nunca me hallo mds acompanado que cuando solo, ni sé qué nombre poner
a esta compafifa del vulgo, etc.» (DS 1227). Palencia, con Acciaiuoli, elogia no solo
la grandeza de Escipién en cosas de guerra, sino sobre todo en virtudes, que de
tal manera recreaban su 4nimo y su ingenio «... que él acostumbrava dezir nunca
ser menos ocioso que quan estoviesse ocioso, nin menos solo que quan estava solo.
Algunas vezes adrede, fuyendo de la muchedumbre, se recogia a soledad como en
puerto» (Vida de Scipion, 185)*.

No es este el tinico paralelo llamativo. El exilio voluntario de Escipién habia
sido descrito con admiracién por Séneca, que, como Tito Livio, visit6 la villa de
Linternum (e.g., Ep. 86), y present? el alejamiento de Roma como un acto de mag-
nanimidad. Valerio Médximo —amplificado por las glosas historiales con las que
se imprime en el Quinientos— habfa descrito por su parte el lugar de Linternum,
y se habia referido al generoso apartamiento de Escipién en un pago miserable y
pantanoso. Eran muchos, pues, los testimonios antiguos que permitirian describir
la villa, el lugar y el exilio del Africano, pero solo la version de Palencia del texto de
Acciaiuoli es reconocible léxicamente en la escritura del Didlogo de Scipion. Hay, al
menos, dos términos que establecen un vinculo conceptual y narrativo entre la Viza
Scipionis y el Didlogo, ambos cruciales en la argumentacién y el planteamiento de
la obra: la aldea y el contentamiento. Ambos ocurren, ademds, en el texto castellano
de Alfonso de Palencia pero estdn ausentes del de Acciaiuoli, porque son elecciones
marcadas del traductor. Conviene examinar brevemente estos dos casos.

Tras describir la ingratitud romana, apenas un afio después de la victoria
sobre Cartago, Acciaiuoli se habia referido al dltimo dia del general en Roma y a
su determinacién de retirarse. Lo hace con estas palabras: «Nam postea ruri agere
vitam procul ambitione ac foro constituit» (Acciaiuoli, Viza Scipionis, 68 | 178).
Palencia tradujo esta referencia genérica a la vida en el campo, ruri agere vitam
(por oposicién, en el texto de Acciaiuoli, a /z ciudad), con los siguientes términos:
«Ca despues determino bevir en el aldea lexos de toda ambicion y del foro judicial»
(Palencia, 2014: 179). Y, a continuacion, aparece el lugar de Linternum. Es esta la
traduccién de Palencia:

22 Es un paralelo que ha de ser tenido en cuenta, pero que no es definitivo. Una variante
de interés, en la Summa de varones illustres de Juan Sedeno, donde se lee que Escipion, ademds de en
disciplina militar, fue atin mds excelente en las virtudes, «de las quales era su animo asi alimentado
que solia él afirmar nunca hallarse menos ocioso que cuando estava solo, significando estar en la soledad
acompanado de sus virtudes y en la ociosidad ocupado pensando en la execucion de ellas» (Sedeno,
1551: xv11, vI1, f. cccxxviI vo).
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Y escriven que se fue a Linterno, o conmovido por indignacion que ovo por repor-
tar infamia por el galardon de tantos beneficios como fiziera a la ¢ibdad, o porque
ocupado de hartura de gloria escogio bevir antes mas generosamente a su contenta-
miento'y alexarse de la invidia de los enemigos que amparar su grandeza por fuerca

de armas (Palencia, 2014: 179).

Palencia eligi6 el término aldea para referirse al exilio de Escipién, en una
traduccién muy libre de la referencia de Acciaiuoli a la vida del campo, y es también
Palencia quien, en una traduccién muy libre del texto latino, acufia la expresién bevir
a su contentamiento, que no tiene equivalente directo en la Vita latina. Ambas ideas
y, sobre todo, ambos términos ordenan y balizan el Didlogo de Scipion.

Podria postularse, a la vista de estas coincidencias, que la aldea del Didlogo
se deriva muy posiblemente de la a/dea de la traduccién de Alfonso de Palencia (que,
a su vez, transforma el texto de Acciaiuoli), o, de otro modo, que la idea inicial y la
eleccién de una aldea podria quizd explicarse a través de la primera traduccién cas-
tellana de las Vidas de Plutarco y de una cadena de falsas atribuciones y de traduc-
ciones libres. El proyecto de fundar una aldea virtuosa se entenderia de este modo
como el desarrollo ‘utopista’ de una sugerencia o de una idea que estaria iz nuce no
en Acciaiuoli, sino en el Palencia que cree traducir a Plutarco. Ahora bien, esto no
impide reconocer que estas dos aldeas no son, conceptualmente, la misma, ni por
connotaciones ni por contexto. La coincidencia en la palabra no ha de conducir a
la conclusién de que se habla de la misma cosa y menos atin del mismo proyecto.
La precisa eleccién léxica de aldea activa, por una parte, asociaciones e ideas muy
poderosas en la cultura y en la literatura politicas del siglo xv1, sobre todo tras el
éxito de las obras de Antonio de Guevara, tras la difusién en vulgar de obras como
el De miseria curialium de Enea Silvio Piccolomini, y tras la definitiva consolida-
cién y adensamiento de la oposicién aldea / corte en el pensamiento moralista y poli-
tico™. Por otra parte, la aldea se incorpora en el Didlogo a un contexto y a un género
que invoca las utopias perdidas y que introduce como interlocutor al Sécrates de la
Repiiblica de Platén. Por ello, la aldea del exilio voluntario del Didlogo, que resuelve
no solo la bisqueda de la plenitud y el conocimiento, sino también la ruina de la
republica platénica y la ausencia de un modelo politico de ciudad, para el sabio es
ahora mucho mds compleja y tiene implicaciones que no eran posibles en el texto de
Palencia. En el Didlogo, 1a aldea no ‘preexiste’ al texto —pues carece de la supuesta

» Ciertamente, la oposicién entre la miseria de la corte y la dignidad de la vida del sabio
estd tematizada en la literatura de miseria hominis del siglo xv y, especificamente, en la que versa sobre
la miseria de todos los estados de los hombres (véase un andlisis de esta tradicién en Vega, 2021).
Sobre la de los cortesanos versaba la de Enea Silvio Piccolimini, De miseria curialium, obra que se
tradujo al castellano como Tractado de la miseria de los cortesanos por Diego Lépez de Cortegana y
que se imprimid a menudo junto al Swezo del mismo Piccolomini y al traslado de la Querela Pacis de
Erasmo. En los afios centrales del siglo xv1, el extraordinario éxito editorial del Menosprecio de corte
y alabanza de aldea de Antonio de Guevara acaba por saturar de connotaciones éticas y politicas el
concepto de aldea, que pasa a formar parte de un juego complejo de contraposiciones y que se aso-
cia con los tapoi de la miseria cortesana.



referencialidad de la biografia—, sino que es el producto futuro de un proyecto o de
un deseo y el resultado de una fundacién, que se construird sobre la virtud y sobre
la moderacién estoica; no es tnicamente un lugar de retiro, sino un proyecto de
conocimiento y una eleccién politica y moral. Representa un desafio filoséfico y
reemplaza a las utopias inencontrables o en ruinas.

El Didlogo se construye ademds sobre la idea del contentamiento: el término
figura en el prélogo, para nombrar la bisqueda de la ciudad agustiniana, y lo recu-
pera inmediatamente el primer parlamento de Escipién (DS 1225)*. La oposicién
entre malcontentoy contentamiento es significativa en la parte inicial y final del debate
entre los dos personajes: hallar el contentamiento llevé a Escipién a ‘despoblado’,
y la fuente del contentamiento, ya fuere la filosofia (donde la busca Escipién) o la
contemplacién de la divinidad (donde la encuentra Sécrates), es el tema de la parte
central del didlogo que conservamos®. En el siglo xv1, el término no equivalia tni-
camente a alegria o a satisfaccion: indica también un estado de plenitud espiritual
y, sobre todo, de ausencia de necesidad. Alejo de Venegas, en el Libro Racional de la
Primera parte de las diferencias de libros (1540), lo habia definido como el sossiego del
alma (p. ccxxii), y reconocia, en consecuencia, que el Gnico contentamiento pleno
y verdadero del hombre se producirfa al hallar a Dios?. No estd lejos el Zesoro de
la lengua castellana de Sebastidn de Covarrubias, quien define el contento como «el
que se contiene en si y no va a buscar otra cosa» y lo aclara con la siguiente analo-
gia: «como el que estd contenido en su casa con lo que ha menester y no sale fuera
della a buscar nada» (s.z. ‘contento’).

El Didlogo de Scipion y Sécrates se ‘aloja’, pues, en un resquicio o un momento
preciso de otro texto, que ficcionaliza y recrea: fabula la reflexion del estoico Esci-
pidén en el instante en el que abandona Roma, elige la soledad y el exilio, y deter-
mina «de bevir en el aldea» (Vida de Scipidn, 179). Es este el que Palencia sefala
paradéjicamente como el «dia postrimero de su posteridad» a la vez que como aquel

24 El contentamiento procura un nexo importante entre el prélogo y el didlogo y, sobre
todo, entre el yo que habla en el prélogo y el personaje de Escipién, que comparten léxico, ademds
de aspiraciones.

» Evoca Escipidn la lejan{a entre el contentamiento que buscamos y el que verdaderamente
lo es (DS 1225); a la pregunta de Sdcrates sobre por qué se encuentra en despoblado, responde Esci-
pidn que por «buscar el contentamiento...» (DS 1227), sobre cuya naturaleza discuten ambos (DS
1227-1228). Escipion entiende que reside en el conocimiento y la filosoffa: «Yo entiendo que el con-
tentamiento se puede hallar en el solo filosofar o saber» (DS 1227); «todo contentamiento que no
procede de lo interior se ird con la causa que vino» (DS 1228), etc.

% Venegas, 1540: Primera parte, p. ccxxit. El capitulo 11, 1x dedicado a «Cémo natural-
mente todos los hombres buscan a Dios, puesto que muchos se engafian buscdndole adonde no se
puede hallar» (Alejo de Venegas, Primera parte..., cX1xXy ss.), debate la nocién de contentamiento. El
texto presenta analogfas con la posicién de Sécrates en el Didlogo de Scipidn, pues el hombre aspira
a un «estado de tan entero contentamiento que no le faltasse cosa algunan, es decir, a un estado que,
segin Venegas, no se alcanza plenamente sin la divinidad (cx1x v° y ss.). Otros pasajes paralelos en
el Quinto Abecedario (21) de Francisco de Osuna, de 1543.
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en que «amanegio mas bienaventurado»”. La grandeza del apartamiento de Esci-
pién habia sido descrita como un dltimo gesto magndnimo hacia Roma, pues habria
evitado que el favor popular del que gozaba hubiera provocado disturbios politicos.
Esta es la versién admirada de Séneca (Ep. 51.11; 86), la que adopta Acciaiuoli en
el final de la Hannibalis Publiusque Scipionis Comparatio y la que traduce asi Palen-
cia: «Mas Scipion, varon de grande animo, de ligero menospreciando la invidia de
los enemigos, quiso mas partirse de la ¢ibdad que destruyrla con intestinas discor-
dias» (Vida de Scipion, 195).

El Didlogo se escribe, pues, en el pliegue de otro texto: no es, en sentido
estricto, ni una reescritura ni una paréfrasis de la Viza Scipionis. Propone mds bien
una narracién que se encastra en un punto preciso de otra, a saber, en las cuatro
lineas que se refieren al dia postrimero y a la determinacién de Escipion de bevir en
el aldea, para situar y fingir alli una reflexién sobre la sabiduria y la contemplacién
como fuentes de la plenitud y sobre el lugar que le corresponde al sabio, a la vez en
soledad y sociedad. Conocemos casos andlogos en los que una obra literaria deriva el
marco de la ficcidén de un punto o de un lugar de otra obra. De la estancia de Odi-
seo en la isla de Circe, tal como la relata Homero, arrancan el Gryllus de Plutarco, el
Asinus de Maquiavelo o la Circe de Giovanbattista Gelli, que dan voz a una o varias
de las bestias que un dia fueron hombres. Este tipo de derivacién creativa construye
una nueva obra a partir de un gesto hacia la tradicién, tomando pie de un instante
de otra. En este sentido, la Vita Scipionis es el ‘huésped’ del Didlogo, en tanto que
procura el punto de arranque y el marco en el que la fabulacién es posible. La Vi
Scipionis o la Vida de Palencia dan el pie, pero no son una ‘fuente’.

El Didlogo participa, en cualquier caso, del movimiento intelectual que
convierte a Escipién en un héroe humanista, en un ejemplo civico, en una suma de
prudencia, virtud y moderacién, lealtad y amor a la patria. El fenémeno es clara-
mente visible en las controversias y tratados politicos del siglo xv**, y alcanza incluso
a transformar algunos textos cldsicos. Sabemos que los traductores y adaptadores
de Luciano dieron la primacia a Escipién sobre Alejandro, a pesar de su fuente?, y

¥ En Acciaiuoli, Haec velut ultima prosperitatis dies et frequentia hominum benivolentiae
significatione quacunque antecedenti foelicior Aphricano illuxir (Acciaiuoli, 1502: 178); en Palencia,
«Aqueste dia assi como dia postrimero de su prosperidad, por muchedumbre de ombres y por mani-
festagion del amor que le avian, amanegio mas bienaventurado a Scipion Africano que otro algun dia
de sus antepasados» (Palencia, 2014: 179).

8 La figura politica de Escipién que construye el pensamiento politico humanista se con-
firma en Giovanni Pontano (2003, ep. 5, 14) y en el tratado De regno et regis institutione de Francesco
Patrizi (que se redactd en torno al 1471-1484, aunque la princeps es de 1518). Sobre Escipion en la teo-
ria politica de la segunda mitad del siglo xv y especialmente en Patrizi, vid. Canfora, 2003: 187-199.

» Uno de los Didlogos de los Muertos de Luciano fue traducido de forma libre al latin por
Giovanni Aurispa con el titulo de De presidencia sedendsi controversia inter Anibalem, Alexandrum et
Scipionem apud inferos. Javier Durdn sefiala que en Espafia se conocen de esta obra al menos cinco
cédices latinos, que la obra se divulgd en traducciones francesas y alemanas, y que son las espafio-
las las primeras, en Occidente, de una obra lucianesca: se trata de Una comparacion entre Alexandre,
Anibal et Scipidn, anterior a 1438 y de una versién también libre de Martin de Avila, secretario de



que la superioridad del Africano sobre Julio César, por destreza militar y politica,
virtud, conocimiento, lealtad e integridad civica, fue el tema capital de una célebre
controversia entre Poggio Bracciolini y Guarino Guarini*. El Didlogo de Escipién
es en parte una herencia del Escipién humanista: de las nuevas versiones de la Com-
paratio (ya que la referencia «al de Macedonia» en el prélogo se carga de sentido a la
luz de la tradicién cuatrocentista); de las noticias que compilan Poggio y Acciaiuoli;
de la imagen del Escipién virtuoso, politico y filésofo de ambos, y de la aproxima-
cién de Alfonso de Palencia a esta tradicién de escritura.

4. LA APARTADA SENDA. EL DIALOGO DE SCIPION
O LA RENUNCIA A LA UTOPIA

;Puede entenderse como ‘utdpico’ este proyecto de aldea filoséfica? O de
otro modo: ;puede entenderse que el Didlogo de Scipidn y Sdcrates ha de engrosar la
exigua lista de utopias hispdnicas de la temprana modernidad??'. La aldea virtuosa
de Escipién es, como las utdpicas, una sociedad ficticia y virtuosa que, como dirfa
Plutarco, se proyecta y existe tan solo en la escritura. Estd emparentada, en la argu-
mentacion del prélogo, con la repiblica platénica y la ciudad agustiniana, esto es,
con los modelos cldsicos de la utopia moderna. La referencia a la Repriblica suele

latin de Alonso Carrillo y traductor del Marqués de Santillana, que en los manuscritos conservados
suele titularse Comparacion entre Alexandre, Anibal et Scipién o como una Contengidn que se finge ser
entre Anibal e Cipion ¢ Alixandre. El didlogo de Luciano presentaba una disputa de los tres genera-
les ante Minos, que rivalizan por la superioridad de sus victorias: el mds humilde es Escipion, que se
estima como superior a Anibal, pero inferior a Alejandro. La adaptacién de Aurispa no solo modi-
fica los parlamentos de los generales, sino que cambia el juicio de Minos, quien, lejos de reconocer
la primacia a Alejandro, proclama superior al romano Escipién. La version de Aurispa se impone a
la de Luciano en la Europa altomoderna: el Espejo de la verdadera nobleza de Diego de Valera, por
ejemplo, se referia a la superioridad de Escipién, engrandecido por su virtud, segin la comparacién
de «que fizo Luciano» (Durdn, 1996: 47). Sobre el curso en las letras castellanas de esta Contengion,
remito a las fichas bibliogrdficas de Theodora Grigoriadu en la base de datos Dialogyca.

3 Se trata de la Discepratio pulchra super praestantia Scipionis Africani et Julii Caesaris (1435)
de Poggio, que fue respondida en el mismo afo por Guarino Guarini, De praestantia Julii Caesaris et
Scipionis, a la que siguié una Defensio Scipionis del mismo Poggio. Véase Canfora (2001, passim). En
el siglo xv1 se imprimen juntos estos tres textos bajo el titulo habitual de Antilogion Guarini et Pog-
gii de praestantia Scipionis Africani et C. Julii Caesaris.

3 Con la excepcién de Omnibona, de la que disponemos de una edicién de I. Garcia Pini-
lla (2018), no hay utopias exentas, o sensu stricto, en la literatura hispdnica del siglo xv1. Por asimi-
lacién y ampliacién solian considerarse tales algunos episodios en los que podia reconocerse algtin
rasgo utépico, aun formando parte de obras mayores con otros temas e intenciones. Una recapitula-
cién del sentido de estos textos puede leerse en Garcia Pinilla (2013: 41-71). Podria completarse esta
exigua némina con algunos textos insertos en novelas de caballerias que han pasado inadvertidos
para la critica, y en las que los caballeros visitan reinos con gobiernos alternativos, pero no necesa-
riamente ejemplares y totalizadores o con un proyecto politico ¢ institucional. Sobre la originalidad
y ausencia de relacién entre el disefio de Omnibonay la Utopia de Moro, véase Vega, 2018: 267-326;
Baranda: 2024, en prensa.
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ser explicita y particularmente enfdtica en los textos utdpicos quinientistas, y lo es,
sobre todo, en la Uropia de Tomds Moro, que suma citas, menciones y ecos platéni-
cos desde el titulo y los paratextos. Es también inocultable en el Didlogo de Scipion,
que tematiza su ruina e incorpora a Menéxenos y a Sécrates como interlocutores.
Ahora bien: frente a la ambicién y a las aspiraciones totalizadoras de Moro o de
Francesco Patrizi, el Didlogo propone una distancia mayor y quizd también irénica
con la Repriblica de Platén. Que esté en ruinas o que sea visitada tan solo por algiin
amante de las antigliedades puede interpretarse como un gesto humanista de melan-
colia por la pérdida de la cultura cldsica y también como un pronunciamiento sobre
la caducidad de este modelo politico™. El personaje que habla en el prélogo parece
moderar las posibilidades de los proyectos utépicos en un recorrido ‘decreciente’,
pues pasa de la republica a la ciudad y se decanta en fin por una simple aldea. Es
este también un recorrido cronolégico, que parece adjudicar al presente la renuncia
a los grandes proyectos politicos a la vez que propone nuevos espacios en los que es
posible la vida civil y la plenitud o contentamiento. La utopia de Moro era émula de
la platénica. El Didlogo, en cambio, plantea un diseno social en una escala minus-
cula, frente a los grandes disefios comprehensivos que aspiraban a regular la vida de
todos los hombres. Mds atn, la singular ‘utopia’ de Escipién renuncia expresamente
al espacio urbano® y a las estructuras del poder politico como fuente de soberbia
e infelicidad*. Es, paradéjicamente, una propuesta de sociedad solz, que aborrece
al vulgo, a cuya ordenacién y embridamiento se dirigia en cambio el pensamiento
utopista del siglo xv1¥. La aldea parece proponerse, pues, como un medio entre la
ciudad y la soledad, como un espacio para la renuncia y la moderacién estoica, que
permite unir la vida activa y la contemplativa, o, mds exactamente, la vida en socie-
dad, que es necesaria para la condicién humana, y el apartamiento, que es impres-
cindible para aspirar a la sabiduria. Si se estima que la aldea filoséfica de Escipién
participa de los principios de la utopia quinientista, en tanto que aspira a construir
una sociedad imaginaria y virtuosa, habria de concederse también que su alcance

32 A esto se suma la reinterpretacién de Sdcrates, que aspira a un conocimiento que sobre-
puja al filoséfico y para el cual la razén resulta insuficiente, de un modo no alejado a las propuestas
de Pico della Mirandola que parece albergar recuerdos herméticos.

3 Las utopias son urbanas. De Moro a Campanella, su espacio dominante es la ciudad,
y aspiran a gobernar la vida de todos los hombres y, sobre todo, a proporcionar al ‘vulgo’ un marco
de vida, leyes y costumbres feliz y virtuoso. También pueden describirse como corografias ficticias,
ya que la traza de las ciudades y los edificios son trasuntos de la organizacién social. Asi sucede en la
Unica utopia exenta castellana, Omnibona, que se desarrolla en un marco urbano, con la diferencia
de que en este caso si se considera la vertebracién del territorio o las circunstancias de la vida rural,
especialmente en el caso de la administracién de justicia.

3% La escala de la nueva sociedad, frente a la elacidn de serores, soberbia de ricos, ignorancia
del vulgo (DS 1223), parece participar del discurso anticortesano. Es este un rasgo destacado de la
literatura utdpica del Quinientos, muy visible en la utopia hispénica, y, en particular, en Omnibona,
aunque también en otras obras politicas en el paso de los siglos xv al xv1, como sucede en el caso del
Libro de los pensamientos variables. Sobre Omnibona como texto antinobiliario, vid. Pérez Garcia, 2018.

% Escipién formula este aparente oximoron cuando afirma que querria la aldea «<muy sola»
(1233), que puede significar también apartada o en un lugar desierto.



es modestisimo, pues tan solo estaria destinada a los sabios que aspiran al conoci-
miento y la contemplacién. La aldea podria entenderse mds bien como un acto de
renuncia a las utopias cldsicas y modernas, esto es, a los proyectos politicos colectivos
y totalizadores, como desesperanza ante la naturaleza humana, representada aqui
por el ‘vulgo’, y como una expresion de malcontento con las estructuras de poder.

REeciBipO: 27-06-2023; AcEPTADO: 02-09-2023
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0. INTRODUCCION

En los tltimos afos estamos asistiendo a un cambio de paradigma sobre el
comienzo y desarrollo del género utépico en la Espana moderna. Hace quince afios
podia considerarse doctrina comun la ausencia total de los reinos peninsulares en
el conjunto de la literatura utdpica del Renacimiento (Pohl, 2010), y hace tan solo
cuarenta se proponfa como motivo de esa ausencia, o bien la focalizacion en los
nuevos territorios indianos, o el ahogamiento provocado por la Inquisicién (Eliav-
Feldon, 1982: 15). Stimese a esto que habia que llegar hasta 1637 para poder leer
una traduccién castellana de Utopia de Tomds Moro, y ademis solo del libro 11. El
paradigma que propugnaba la inexistencia de escritos verdaderamente utépicos en
los reinos peninsulares de la Monarquia Hispdnica intentaba buscar soporte atri-
buyendo a sus habitantes un pretendido cardcter prictico, que habria encontrado
en el género de los arbitrios un cauce mds apropiado para los ideales reformistas.

Actualmente es posible reformular la historia del primer siglo de la literatura
utdpica gracias a los tltimos avances de la investigacién'. En efecto, en los tltimos
siete anos han aparecido varias publicaciones que ponen a disposicién de la comu-
nidad cientifica dos obras extensas pertenecientes a la primera mitad del siglo xv1y
que pertenecen al género utépico en mayusculas. La primera de estas fue la edicién,
por parte de Ignacio Garcia Pinilla, del inédito didlogo Omnibona (o Gobierno del
Rey Prudenciano en el Reino de la Verdad o Regimiento de principes), que hubo de ser
escrito en torno a 1540-1542 (Garcia Pinilla, 2017). La segunda fue la publicacién,
por parte de Victor Lillo, de £/ buen estado de la repiiblica de Utopia, fechable en
torno a 1532-1535, que consiste en una traduccién castellana integra del libro del
humanista inglés (Moro, 2021).

Ante estas dos obras ya disponibles, no solo se demuestra falsa la idea de la
ausencia del género utépico en la Espana moderna, sino que cabe afirmar todo lo
contrario: que la posicién de Espana en el impacto y primer desarrollo de la litera-
tura utépica es muy destacada. Y esto, porque la primera obra estrictamente utdpica,
tras la de Tomds Moro, se escribi6 en Castilla; y la primera traduccién completa de
esta Ultima a una lengua verndcula lo fue al castellano®. La causa por la que ambas
obras hayan permanecido inéditas durante siglos tiene que ver con su cardcter sub-
versivo, que en el caso de Omnibonallega a debatir sobre el concepto de herejia, con
una interpretacién, formulada antes del Concilio de Trento, claramente restrictiva
(Garcfa Pinilla, 2017: 395).

* Este articulo estd vinculado al proyecto PID2022-140615NB-100, «Herejia y heresiogra-
fia en la era de la confesionalizacién. Hacia una historia conceptual y una metaforologia del disenso
(1522-1564)», financiado por el Ministerio de Ciencia e Innovacién.

** ORCID: http://orcid.org/0000-0003-2468-0285. E-mail: ignacio.gpinilla@uclm.es.

! En esta nueva direccion se mueve el prélogo de Pro-Garcia-Gallardo-Saborido (2022: 1x-x).

* Existe una traduccién alemana previa, de 1524, pero solo se ocupa del libro 11, ¢f. Moro

(1524).
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Ademis de disponer del texto de ambas obras, también los estudios en torno
a ellas se han multiplicado. £/ buen estado de la repiiblica de Utopia se publicé con
un extenso estudio introductorio de mds de 200 pdginas, en el que se abordan los
problemas de la obra desde muchos puntos de vista (Lillo Castan, 2021). En cuanto
a Omnibona, aparte de un pufiado de estudios sueltos dedicados a aspectos concre-
tos de la obra, disponemos de un excelente volumen de estudios con aportaciones
de nueve especialistas (Vega, 2018).

Omnibona, al igual que Uropia, es un didlogo renacentista, aunque de cardc-
ter muy diferente. En ¢l un viajero, llamado Caminante Curioso, cuenta c6mo, en
su busca del lugar donde se vivia de modo mds acorde con el amor de Dios, topa en
su recorrido con otro viajero, de nombre Amor de Dos Grados, quien le encamina
y acompana al Reino de la Verdad, cuya capital se llama Omnibona’. Alli comprue-
ban asombrados la éptima disposicién de la vida publica, sobre la que a menudo
reciben explicaciones complementarias por parte del rey en persona, al que han
dado el nombre de Prudenciano. A lo largo de doce extensos libros, que correspon-
den con otros tantos dias de visita al reino, se trata de multitud de aspectos, como
son las vias publicas, la regulacién del comercio y de la fiscalidad, del control de la
mendicidad, de la educacién en todos sus grados, de la reforma del estamento cle-
rical y de las drdenes religiosas, del ejército profesional, del derecho de dominio de
los indios, de la reforma de la justicia y de la Inquisicién, entre otros.

Esta utopia castellana nos ha llegado en un testimonio tnico y problemitico.
El manuscrito conservado en la Real Academia de la Historia tiene las trazas de ser
una copia posterior, en la que ha habido una intervencién voluntaria sobre la pre-
sentacién del texto. Entre otros aspectos destacables del manuscrito, puede senalarse
que este no aporta nombre de autor, incluye un titulo Regimiento de Principes (que es
poco mds que una catalogacién) e incorpora una divisién en capitulos poco felizy a
todas luces inexistente en la versién original. Nuestra comprension de la obra carece,
por tanto, del apoyo que supondria una caracterizacién fiable. En consecuencia, la
investigacion viene estudiando diferentes aspectos de su contenido, como método
para comprenderla en si misma, pero también para intentar establecer su filiacion.

Este estudio se propone hacer una panordmica de algunas posibles coinci-
dencias entre Omnibona 'y otras obras de la época. Para ello, se seleccionan algunos
aspectos temdticos o formales, con el deseo de aportar ideas para alimentar el debate
sobre la matriz de la que pudo surgir una obra como esta y sobre su intencién tltima.
Estos diferentes aspectos seleccionados permiten hablar de cercania respecto a diversas
personas y escritos de la época: en concreto, respecto a Erasmo, Vives, el memorial
anénimo que aparecié en Toledo cuando las Cortes de 1538, Alejo Venegas, Cons-
tantino de la Fuente, Bartolomé de las Casas, Gregorio de Pesquera y Juan Bernal
Diaz de Luco. Se reserva el altimo lugar para este porque, como se intentard mos-
trar, casi todos los anteriores pueden relacionarse con él. En este sentido, el muestreo

3 Como se propone Omnibona como titulo para la obra objeto de estudio, se reserva la
forma Omnibona, sin cursiva, para nombrar la ciudad donde tiene lugar el didlogo.
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puede parecer disperso, pero ganard en coherencia cuando se trate del dltimo. En
cualquier caso, el punto de llegada de este estudio no va a ser el establecimiento de
unas conclusiones apodicticas, sino la sugerencia de algunas lineas interpretativas,
para promover otros estudios que puedan desarrollarse sobre ellas, o desestimarlas.

La pregunta que surge naturalmente en primer lugar es si se percibe alguna
relacién entre Omnibona y la Utopia de Moro. A primera vista, la respuesta es nega-
tiva, mds alld de las minimas coincidencias genéricas: ambas obras estdn construi-
das en forma dialégica y comparten el recurso de usar la fantasia para describir
una sociedad ejemplar inexistente, pero que permite establecer un juego de espejos
respecto a la propia del autor. En cambio, frente al divertido exotismo de Utopia,
Omnibona presenta una sociedad, aunque mejorada, muy reconocible en la Casti-
lla de la primera mitad del siglo xv1. Utopia sin duda proporcioné la idea, pero el
objeto y destinatarios de ambas obras parecen tan diversos que no es fécil rastrear
influencias concretas; es més, alld donde una y otra obras tratan los mismos temas,
los modos de hacerlo son habitualmente muy distantes entre si.

1. ERASMO DE ROTTERDAM

Cuando se trata de obras del segundo tercio del siglo xv1 en Espana, suele
ser habitual plantearse la posibilidad de la influencia de Erasmo de Rétterdam en
ellas. Fécilmente se reconoce en Omnibona, por ejemplo, una idea suya muy que-
rida en el siguiente pasaje (f. 40r):

Muy gran inadvertencia es que en los pueblos bien regidos no consientan que haga
zapatos ni otro oficio el que no fuere examinado y aprobado por buen oficial, y que
no pongan muy mayor diligencia en que los maestros y maestras que ensefaren
nifios y nifias, o otros de mds edad, que sean muy virtuosos y apartados de todos
los vicios (y mds de mentir y jurar), y que sepan muy bien la doctrina que ensenan.

Con diversos matices, Erasmo sefiala en varias obras esta contradiccién entre
el gran cuidado que se presta para garantizar los buenos resultados en cosas menores
y la negligencia en la formacién de los hijos: lo desarrolla en De pueris instituendis,
pero también en el Antibarbarorum liber y en la Institutio principis Christiani. En
esta ultima (1, 10) se formula asi: Principum nonnulli magna cura dispiciunt quibus
equum insignem aut avem aut canem curandum tradant: nihil autem referre putant
cui filium formandum committant, quem saepenumero talibus credunt praeceptoribus
qualibus nemo plebeius paulo cordatior suos liberos velit concredere®.

4 Algunos principes sopesan con mucho cuidado a quién entregar el cuidado de un her-
moso caballo, un ave o un perro y, sin embargo, piensan que no tiene importancia a quién confiar
la formacién de un hijo, al que muy frecuentemente encomiendan a unos preceptores a quienes nin-
gun plebeyo con un poco de cordura querria confiar a sus hijos.



Ahora bien, no debemos apresurarnos en atribuir la filiacién de esta idea
directamente a Erasmo, porque habia tenido un eco notable y podia encontrarse
también en obras contempordneas, como en E/ Scholdstico de Villalén (2, 2 f. 371):

Si acaso tuviésedes agora un potro nuevo comprado en cien ducados, con cudnta
diligengia y cuidado buscarfades un buen emponedor que os le domase y entrenase,
y un buen albéitar que os le mirase. Mirarfades que en el emponedor no hubiese
falta, porque estd la bondad del caballo en la primera postura, porque acaso no
saliese con alguna falta o revés. Pues, ;cudnto mds sois obligado a examinar y escu-
drifar quién sea el maestro que imprima los primeros cufios en el 4nima de vues-
tro amado hijo...?

También puede espigarse la presencia de Erasmo en otro pasaje de Omnibona,
como de pasada. En concreto, cuando el rey Prudenciano se propone la reforma de
las 6rdenes religiosas y, en consejo con sus representantes, los apremia a no perder
de vista el punto de partida:

Padres reverendos, bien sabéis que todos los cristianos somos religiosos de la reli-

gién cristiana, que es la més alta y mds perfecta que hay en el mundo, y que no

puede haber otra mejor ni que se le iguale, pues fue instituida por Dios, que es

suma verdad y sabiduria infinita y por si mismo, y no por profectas o otros sus

siervos. Cuyo abad supremo es Jesucristo...”.

La idea se encontraba ya en uno de los coloquios mds chispeantes de Erasmo,
Virgo misogamos, el de la doncella que rechaza el matrimonio, porque quiere entrar
en religién. En él, su interlocutor intenta disuadir a la muchacha de su propésito, y
en medio de sus argumentos le dice:

EVBVLVS. In baptismo nonne professa es religionem?

CATARINA. Sum.

EVBVLVS. Nonne religl'osi sunt, quicunque sequuntur praecepta Christi?
CATARINA. Maxime.

EVBVLVS. Quae est igitur ista noua religio...°.

En ambas obras encontramos el mismo juego léxico: que cualquier religién
(en la quinta acepcién del Diccionario de la lengua espariola) debe subordinarse a la
religién (en su primera acepcién). La diferencia fundamental entre ambos pasajes es
que de las palabras de Prudenciano ha desaparecido todo matiz irénico o burlesco,
pues el cardcter literario del personaje no lo permite. Esta es, de hecho, la ténica
general en Omnibona, la adaptacion de elementos tépicos del momento a una pre-
sentacion diversa, siempre en vista del objetivo de exposicién sencilla y sin adorno.

> En Garcia Pinilla (2017: 350); se reitera la idea, con palabras coincidentes, en ibidem: 367.

¢ «Eubulo: ;No has profesado la religion en el bautismo? / Caralina: Si. / Eubulo: ;No
son religiosos todos los que siguen los preceptos de Cristo? / Catalina: Totalmente. / Eubulo: sCudl
es, pues, esa nueva religién...?>». Aporto la traduccién de Miguel Rodriguez-Pantoja en el excelente
Erasmo (2020: 340).
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2. JUAN LUIS VIVES

Mds patente es la presencia de ideas de Juan Luis Vives en Omnibona, espe-
cialmente en los libros dedicados a la educacién, asi como en el tratamiento de la
pobreza. A la educacion inicial y media se dedica el libro 1v de Omnibona, el mas
extenso de toda la obra. El libro v, por su parte, trata de la educacién universitaria.
En ambos se reproducen ideas que encontramos en el De tradendis disciplinis de
Vives'. Por ejemplo, ambas obras proponen el apoyo econémico del poder publico
para que puedan estudiar también los nifios de familias sin recursos; la propuesta
de una escuela recogida y separada del tréfago urbano se encuentra en una y otra;
las dos recomiendan el ejercicio fisico frecuente de los nifios; tanto Omnibona como
De tradendis disciplinis evitan los internados de nifios, de modo que estos regresan
a dormir a casa; por tltimo, los profesores en ambas propuestas reciben un salario
publico, fijo y digno. En el 4émbito de la universidad, también se aprecian propues-
tas coincidentes en Vives y en la utopia anénima; como, por ejemplo, el rechazo
decidido de la concurrencia de docentes y la necesidad de que la universidad esté
apartada de la ciudad. Para evitar multiplicar los ejemplos, se aporta aqui un par
de ellos. En primer lugar, la propuesta de Vives en De tradendis disciplinis: Sed in
gymnasio eos habitare minime placet: non enim illic adeo aluntur salubriter nec tam
instituuntur liberaliter ac domi, si modo non animo parentes sint despicabiles homines
et sordidi ac flagitiosae vitae (Vives, 2013: 314)%.

Sin formular esta idea de modo tedrico, por via de los hechos se comprueba
que en las escuelas de Omnibona, todos, tanto nifios como nifnas, vuelven a sus
casas a dormir, e incluso a comer, si es posible’.

En segundo lugar, la concepcién general de las escuelas y la selecciéon de
los docentes coinciden en ambas obras: Constituatur in quaque civitate ludus litte-
rarius. Eo asciscantur praeceptores viri explorata doctrina, probitate, prudentia. Sala-
rium repraesentetur eis de publico (Vives, 2013: 319)'°.

7 Ademds de esta obra, Laspalas (2018: 262) sefiala el paralelismo entre las ideas de educa-
cién de la mujer en Omnibona y en el De institutione feminae Christianae de Vives. Desde mi punto
de vista, sin embargo, las similitudes en este punto son muy elementales (que aprendan a leer y escri-
bir), pues la utopia va mucho més alld y generaliza la educacién obligatoria para nifas hasta doce
afios, con la ampliacién de conocimientos que ello supone; ademds, en Omnibona estdn ausentes casi
todas las cautelas y limitaciones de Vives contra la mujer demasiado letrada y libre.

8 «Pero no me gusta que vivan en la escuela, pues alli no se alimentan tan saludablemente
ni se forman tan noblemente como en casa; a no ser que los padres sean gente infame, ruin y de vida
reprobable».

? Sin embargo, en los libros de Omnibona dedicados a la educacién se menciona expre-
samente la existencia de dormitorios en las escuelas, pero en el libro 1v se especifica que son «para
la gente de servicio» (Garcia Pinilla, 2017: 173) y «donde duermen los mangebos que ensenan a los
nifios y mochachos» (ibidem: 164); otro tanto sucede con las doncellas que ensenan en las escuelas
femeninas (ibidem: 172).

0 «Que se establezca en cada ciudad unas escuelas. Admitanse como profesores hombres
de probada ciencia, rectitud y prudencia. Se les ha de ofrecer un salario publico».



En este segundo ejemplo, el desarrollo de Omnibona es mucho mds colo-
rista y detallado que la escueta propuesta de Vives, pues senala el diverso salario
que reciben rectores, vicerrectores y mancebos (maestros) de las escuelas, asi como
el procedimiento y criterios de seleccién:

... se oponen todos los que quieren y el obispo en cuya didgesis estdn las escuelas
elige conforme a derecho al de mejor vida y mds hdbil y sufigiente para el cargo
que le han de dar. Lo que se les da de partido, como ya dixe, que a los rectores se
les dan sendas calongfas, con las condiciones ya dichas, y danles aposento muy
bueno en las escuelas de los nifos. Y a los vigerrectores danles sus benefigios depu-
tados para aquellos ofigios y mds, posada en el dormitorio de los mangebos y de
comer para ellos y a cada uno para un mogo en el refitorio, con las ¢ircunstangias
que habéis oido. Los otros mangebos que ensenan la doctrina cristiana y a leer y
escrebir y gramdtica y platican el Laurengio Vala y la filosoffa moral, que son por
todos ¢iento y veinte, se eligen d’esta manera: que se oponen al oficio, cuando vaca,
todos los que quieren, y hay muy gran diligencia en saber su vida y sus condiciones
y costumbres de todos los que se oponen (Garcia Pinilla, 2017: 169).

También se percibe la influencia de Vives en la cuestién de cémo el rey
Prudenciano consiguié proveer las necesidades de los pobres, de tal manera que se
suprimié la mendicidad y se aseguré un alojamiento y servicios bdsicos para todos
los necesitados del reino. El relato del rey Prudenciano recuerda, a veces punto por
punto, las propuestas del libro segundo del De subventione pauperum de 1526; si
bien no hay que descartar que el autor de Omnibona no conociera la traduccién de
Bernardo Pérez de Chinchén (Vives, 2006). No encontraremos traducciones ni ecos
textuales, pero si se percibe una clara dependencia conceptual de esta obra. En el
Reino de la Verdad se implanté la prohibicién rigurosa de la mendicidad mediante
medidas de acogida, promocién y coercién. Enlaza con la idea de Vives, quien «aspi-
raba a la supresién de la mendicidad mediante la integracién» (Moreno Gallego,
20006: 446). En algunos casos incluso se puede observar un cierto paralelismo en la
secuencia de conceptos de Omnibona 'y del De subventione pauperum:

Garcfa Pinilla (2017: 79-80) Vives (2000: 98-100)

«y en entrando en cualquiera parte del reino, si es ex mendicis incertis domiciliis vagis qui valent, profi-
forastero (que los naturales todos lo saben), luego  teantur apud totum senatum nomen suum et mendicandi
les avisan que vayan al mayordomo de los pobres;  causam |...].

y si tiene llagas o enfermedad, hédzele poner en el  Aegri apud duos aur quatuor senatores cum medico, ut oculis
lugar donde estdn los pobres enfermos, y hdzenle senatus, parcatur |...].

luego confessar y comulgar y pénenle en cura, si tie-

ne remedio su enfermedad; y si es incurable, miran

si hay remedio para que no cresca mientras viviere.

Y si puede buenamente hazer alguna obra de manos  Ne quis igitur inter pauperes ociosus sit qui quidem per
sin fatigarse, danle en que entienda, porque no esté  aezatem aut valetudinem laborare possit... non patiendum
ogioso. Y provenle muy bien de lo que ha menester».  est guemquam in civitate otiosum vivere*.

* «De entre los mendigos sin domicilio conocido, los que estdn en buenas condiciones fisicas deben declarar ante el con-

cejo completo su nombre y por qué mendigan...». «Dese licencia a los enfermos ante dos o cuatro concejales, junto con el
médico, que hace de ojos del concejo...». «Asi pues, para que nadie entre los pobres esté desocupado (con tal que por edad o
salud pueda trabajar)... no hay que sufrir que en la ciudad haya nadie desocupado».
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Esta sucesion de conceptos coincidentes entre Omnibona y De subventione
pauperum es mucho mds extensa que lo aqui presentado, pero esto puede servir de
botén de muestra sobre su gran cercania, dentro del debate contempordneo sobre
esta cuestion.

3. MEMORIAL ANONIMO EN LAS CORTES DE 1538

Pasando a otra posible influencia, ya se ha sefialado en un trabajo anterior
que existen llamativas coincidencias entre Omnibonay un memorial anénimo que se
distribuyé subrepticiamente en las Cortes de Toledo de 1538 (Garcia Pinilla, 2013:
58-61). Ese memorial solicitaba al rey el remedio de una serie de injusticias atribui-
das a la Inquisicién y que suponian un gran perjuicio, especialmente a los conver-
sos. Buena parte de estas propuestas de reforma ya se habfan formulado sin éxito
en anteriores reuniones de Cortes. La novedad y diferencia de este memorial estd
sobre todo en el notable patetismo con que se dirige al monarca. Sin necesidad de
postular relacién directa de este memorial sobre la utopia, el hecho de que el libro
duodécimo de Omnibona, dedicado a la Inquisicién, coincida con el ambiente que
se respiraba en esas Cortes nos hace pensar en su cercania respecto a los estamentos
no nobiliarios vinculados con los 6rganos de gobierno del Emperador.

4. ALEJO VENEGAS DEL BUSTO

También se pueden observar algunas coincidencias de Omnibona con con-
ceptos expresados por Alejo Venegas del Busto, que en la época de composicién de
esta utopia era profesor en la Universidad de Toledo. Por ejemplo, si nos asoma-
mos a su Tractado de Orthographia (1531), encontramos, para referirse a la univer-
sidad, una expresién muy cercana a la de «Casa de Minerva», tan curiosa, que se le
da en Omnibona: Tandiu Salmanticam politioris doctrinae Asylum esse feremus? Tan-
diu Complutense Gymnasium tanquam Mineruae pagum patiemur innulti? (Morales
Lara, 1997: 140)!.

Pero no solo es esto: en la misma obra se recomienda un sistema de premios
para incentivar el estudio de los nifos, en vez del método, tan extendido en aque-
lla época, de «la letra con sangre entra» (palabras, por cierto, que el mismo Venegas
recoge como ya consagradas). Dice en la «quarta regla» para ensefiar ortograffa: «Para
exercitar este juego dize el mismo Quintiliano que se hagan unas letras de bulto. Y
como quien juega con tantos sobre una tabla, echard el maestro de aquellas letras,

" «;Durante tanto tiempo vamos a soportar que Salamanca sea el asilo de la ciencia mds
destacada? ;Durante tiempo vamos a sufrir sin quejarnos que el Estudio Complutense sea a modo
de villa de Minerva?».



para que los nifios nombren las que cayeren. Y el premio del que mds nombrare por
cada vez serd una avellana» (Venegas del Busto, 1531: c iiii").

En Omnibona se proponen «joyas» o «empresas» para los mejores maestros
y nifios (y maestras y nifias) y, al igual que hacia Venegas, no interesa la motivacién
mediante castigos («con esto hay poca nescessidad de ponelles pena»): «Y a los nifos,
a los tres primeros que de cada capitania supiere mejor la doctrina cristiana les dan
otras tres joyas, como ¢apatos de tal color y con tal senal y que ninguno otro los
pueda traer» (Garcia Pinilla, 2017: 136).

Por tltimo, en Omnibona se dedica explicitamente una pdrrafo largo (i6i-
dem: 138) a la cuestién de la pronunciacién de la lengua, en términos coherentes
con el desarrollo de Venegas en su Tratado.

5. CONSTANTINO DE LA FUENTE

Pasando a otra coincidencia digna de mencidn, la dedicatoria al comienzo
de Omnibona se sirve de una metifora recurrente en el 4mbito de la educacién: la
diferencia de fruto entre el 4rbol cultivado y el salvaje'?. Ahora bien, la misma metd-
fora es usada en un contexto diverso, al hablar de la eficacia de la gracia divina en
el alma humana, por el entonces prestigioso predicador Constantino de la Fuente,
y lo hace en términos cercanos:

Fuente, 1999, sermén tercero Garcfa Pinilla, 2017: 29

«Los favores y riego son conforme a las raizes; razén ~ «Porque, aunque alguno tenga buen natural, no siendo
es que el fructo sea conforme al favor y raizes. Ansi  labrado con doctrina cristiana y virtudes es como los
da por sefias del justo y del bienauenturado, que 4rboles que nasgen en el campo, que, aunque sean de
dard fructo a su tiempo. Que ansi como del drbol  buen natio, llevan fruto 4spero y desabrido y ahogadizo. Y
bueno y sano y bien plantado, de buen natio y cuando aquellos mismos drboles los labran y tienen d’ellos
regado de buena agua y curado con diligencia, se  cuidado para quitalles los inconvenientes que causan ser la
espera el fructo a su tiempo con mucha certinidad, fruta malay desabrida y de ningtin provecho, con la buena
ans{ este hombre bienaventurado, dard su fructo  diligencia de sabio labrador y esperimentado en su ofigio
a su tiempo». lleva frutas dulges y suaves y muy estimadas».

En efecto, ambos coinciden no solo en la mencién de drboles y frutos, sino
también en la referencia al «<buen natio», al cuidado (o curado) del agricultor, paralo
cual ambos inciden en el papel clave de la virtud de la diligencia. Constantino de la
Fuente, que acabaria muriendo en la cércel inquisitorial y cuyos huesos serian que-
mados en auto de fe, era por entonces un prestigioso predicador formado en Alcald
y afincado en Sevilla. Cuando se escribié Omnibona seguramente no se habia publi-
cado ninguna de sus obras, todas ellas de contenido doctrinal o espiritual (Boeglin,
2016). Pero consta su prestigio intelectual, hasta el punto de que anos después fue
predicador del principe Felipe en el Felicisimo Viaje y Alfonso Garcia Matamoros

2. Como tal, no es extrafio que la encontremos también, y en muy similares términos, en
la Didactica magna de Comenius (2012: 61).
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lo elogia en su De adserenda Hispanorum eruditione (1553) (Maestre Maestre, 2001).
De la coincidencia sefialada es dificil extraer una consecuencia, mas alld de com-
probar que ambos comparten un humus cultural en el que surgen una y otra obras.
Ambas, eso si, claramente posicionadas a favor de los conversos.

6. BARTOLOME DE LAS CASAS

Quien se asome al libro 1x de Omnibona percibird su gran coherencia interna
y su nitida toma de postura en una de las materias mds encendidas de mediados del
sigloxv1 en Castilla: la cuestién de Indias. Gracias a un excepcional estudio de Cér-
denas Bunsen (2024: en prensa) se puede afirmar que en Omnibona se transparenta
un apoyo de la postura de Bartolomé de las Casas y de algunos elementos del Con-
sejo de Indias, como Juan Bernal Diaz de Luco. En efecto, se postula la ilicitud del
régimen de esclavitud y de privacién de bienes de los recientemente conquistados,
de modo que la dnica solucién es la restitucién completa en la situacién previa a la
conquista. También los recursos aplicados para conseguir esa restitucién son simi-
lares en Omnibonay en el dmbito de De las Casas. Son paralelos muy significativos,
pero no textuales. Si implica cercania, en cambio, la coincidencia en el famoso pasaje
de la Brevisima relacién sobre el dios de oro:
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Brevisima relacion (Casas, 2011: 36)

Omnibona (Garcia Pinilla, 2017)

«No lo hacen por sélo eso, sino porque tienen un
dios a quien ellos adoran y quieren mucho, y por
habello de nosotros para lo adorar nos trabajan de
sojuzgar y nos matan». Tenfa cabe si una cestilla
llena de oro en joyas, y dijo: ‘Veis aqui el dios de
los cristianos; hagdmosle, si os parece, areitos (que
son bailes y danzas) y quizd le agradaremos y les
mandard que no nos hagan mal’. Dijeron todos a
voces: ‘Bien es, bien es.

«Y de que bfan la demasiada aficién de los cristianos en
procurar el oro por todas las maneras que podfan, dezfan
que el dios de los cristianos era el oro, porque lo estimaban
en mds que al Dios que por su boca predicaban, pues no
guardaban los mandamientos que dezian que su Dios les
mandaba, por robar el oro donde quiera que lo podian

haber» (313).

«Baildronle delante hasta que todos se cansaron, y
después dice el sefior Hatuey: «<Mird, como quiera
que sea, si lo guardamos, para sacdrnoslo al fin
nos han de matar: echémoslo en este rio». Todos
votaron que asi se hiciese y asi lo echaron en un
rio grande que alli estaba».

«... por no procurar de regillos conforme a la voluntad de
Dios y segin sus mandamientos, sino procurar dineros y
escusar gastos a su paresger, me ponian en muy grandes
nesgessidades; que permitia Dios, porque ellos no hazfan
lo que debian, que los nuevos vasallos echasen en la mar los
tesoros o los escondiesen, porque no los gozdsemos» (309).

La cercania es extraordinaria en los planteamientos doctrinales, como se
manifiesta especialmente en el debate sobre la guerra justa contra ellos o sobre las
consecuencias de la infidelidad teolégica. En este tltimo punto, el planteamiento de
Omnibona coincide con el de Vasco de Quiroga o fray Juan de Zumdrraga. Y recor-

demos que el primero de estos dos es el autor de la traduccién de la Utopia moreana.

Una ultima coincidencia entre el estilo de Omnibona y de Bartolomé de las
Casas tiene que ver con una férmula que se repite 17 veces en la utopia castellana,
con la que se da realce a la autoridad de los Evangelios: «dize Jesucristo nuestro Sefior
por su boca divina»; la misma férmula la encontramos en la Historia de las Indias,



libro 1, cap. xxxvir: «Esto parece, por lo que el Hijo de Dios por su boca divina
manifesté por Sant Licas, capitulo postrero: ‘Necesario fué Cristo padecer, y ansi,
por pasion, entrar en su propia gloria’...».

No se trata de una férmula exclusiva de estas obras, pero es poco frecuente
en la época. Verla usada en ambas obras permite dudar si la mera coincidencia basta
para explicar el hecho. Y esto, una vez constatada la coincidencia de las posturas de
De las Casas y del anénimo autor de la utopia castellana.

7. GREGORIO DE PESQUERA

Otro ejemplo del uso de la férmula antes presentada lo encontramos en la
Doctrina cristiana y Espejo de buen vivir de Gregorio de Pesquera (Santolaria Sierra,
2005: 541): «Pues dijo su Majestad por su boca divina: ‘Buscad primero el reino de
los cielos, que todas las otras cosas que hubiéredes menester Yo os las daré anadidas™.

El interés de este tltimo pasaje no se limita a la férmula antes expuesta,
porque se detecta otra coincidencia que resulta mds llamativa. Evidentemente, se
trata de la traduccién castellana del texto biblico de Mt. 6,33 Quaerite ergo primum
regnum Dei, et iustitiam eius: et haec omnia adiicientur vobis, que en Omnibona es
repetido hasta cinco veces, con ligeras variantes:

2v «Buscad primero el Reino de los Cielos y su justicia y todas las cosas que hubiéredes menester se
(L 1) os dardn anadidas».
26v «Buscad primero el reino de los Cielos y su justicia y todas las cosas que hubierdes menester yo os

(L. 3) las daré afiedidas».

41r «Buscad primero el reino de los Cielos y su justigia y todas las cosas nesgessarias para sustentar la
(. 4) vida se os dardn afedidas».
116v «Buscad primero el Reino de los cielos y su justigia y todas las cosas que hubiéredes menester yo

(1. 10) os las daré gragiosas».

121v «Buscad primero el reino de los Cielos y su justigia y todo lo que hubierdes menester yo os lo daré

(L. 11) anadido».

El interés estriba en que tanto la traduccién de Pesquera como las de Omni-
bona incluyen varias intervenciones extranas, a la vista del tenor de ese versiculo en la
Vulgata. El més llamativo es, en todos los casos, salvo en dos, el paso de voz pasiva
(«se os dardn») a activa («yo os las daré»), porque se aparta el sentido original del latin
y del contenido teoldgico subyacente. Otra alteracién, presente sistemdticamente en
todos, es el uso de la férmula «el Reino de los Cielos» en vez del pertinente «el Reino
de Dios» (o0 «el Reino, segtin ediciones). En tercer lugar, la adicién «que hubiéredes
menester», presente en Pesquera y en cuatro de las cinco ocurrencias en Omnibona,
también es una interpretacién libre del texto latino. De hecho, basta con consultar
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la tinica traduccidn castellana del Nuevo Testamento publicada hasta entonces para
comprobar que estas extrafias formas quedan muy alejadas de aquella®.

La coincidencia en tantos rasgos de traduccién caprichosa impide suponer
que se trata de una pura casualidad. M4s bien se impone la idea de que ambos sur-
gen en un dmbito compartido. El problema es que nuestro conocimiento de Grego-
rio de Pesquera es extremadamente pobre, y mds todavia en la época de redaccién
de Omnibona™. El aspecto mds relevante es su implicacién directa, junto con Juan
de Lequeitio (o Lequetio), en el origen de los colegios de Ninos de la Doctrina, que
tendrian un gran desarrollo en Castilla a partir de 1542. Estas instituciones educa-
tivas surgieron en el palpito espiritual de san Juan de Avila y al calor de las leyes de
pobres de 1540, habitualmente asociadas con el cardenal Tavera. Por tanto, conecta
perfectamente con el interés por la educacion presente en Omnibona. Aparte de esto,
otro aspecto relevante de Gregorio de Pesquera es que fue cercano a Bartolomé de
las Casas, hasta el punto de integrarse entre sus partidarios que viajaron a Chia-
pas entre 1544 y 1545, para regresar a continuacién y retomar su actividad con los
colegios de doctrinos.

8. JUAN BERNAL DIAZ DE LUCO

Lo expuesto hasta ahora podria contemplarse como una serie de observa-
ciones mds o menos pertinentes y mds o menos inconexas. Pero de la visién panord-
mica de ello emerge una figura nueva, en la que coinciden no pocos de los rasgos y
personas analizados: la de Juan Bernal Diaz de Luco, secretario del cardenal Tavera,
miembro del Consejo de Indias y, desde 1545, obispo de Calahorra. En efecto, en
él convergen personas, temas y tendencias, que pueden exponerse por particular.

En primer lugar, las relaciones humanas de Diaz de Luco incluyen a buena
parte de las personas mencionadas previamente. Como ya expuso Lillo Castan
(2021: cxn1-cxi), el cardenal Tavera fue su protector y quien lo promovié a cargos
destacados, tal como hizo también con otros partidarios, como Vasco de Quiroga
(el traductor de la Uropia de Moro), en lo que Lillo llega a la calificar «la alargada
sombra» del cardenal (ibid.: c1x)". Este nucleo orienté la politica del Consejo de
Indias en una linea que podriamos llamar lascasiana, muy cercana a la que obser-
vamos en Omnibona.Y, de hecho, Bartolomé de las Casas estd cerca de Bernal Diaz
de Luco en el periodo en torno a la proclamacién de las Leyes Nuevas (Borja Mora-
les, 2022: 241). Por otra parte, también la cuestién del socorro de los pobres y la
mendicidad nos lleva al 4mbito de Tavera, a quien se relaciona con las leyes sobre la

'* Enzinas, 1543: «Buscad primero el reino de Dios y la justicia suya, y todas estas cosas
se os allegardn».

4 Algunas escasas referencias se acopian en Santolaria Sierra (2005: 496).

5 Recientemente se ha publicado un articulo que atribuye el Lazarillo a Diaz de Luco
(Borja Morales, 2022). Sin entrar a opinar sobre dicha atribucidn, el articulo recoge util documen-
tacién para profundizar en la pertenencia de Luco al entorno de Tavera.



materia promulgadas en 1540, sin duda tras haber pasado por mano de su secretario.
Como se ha observado, estas también apuntan en una linea cercana a Omnibona.
Igualmente, por ser secretario de Tavera, Diaz de Luco participé en las Cortes de
Toledo de 1538, donde aparecié el memorial anénimo cuya cercania con el libro x1r
de Omnibona se ha sehalado (Garcia Pinilla, 2013: 54-61).

Siguiendo con otras relaciones personales, consta la amistad y aprecio mutuo
entre Diaz de Luco y Alejo Venegas del Busto, quien ha sido mencionado més arriba
como usuario de una denominacién muy similar a la de la «Casa de Minerva» dado
al Estudio General de Omnibona. Venegas hace un sentido elogio de su amigo en
el prologo de la Primera parte de las diferencias de libros que hay en el universo, donde
lo llama «su patrono» (Venegas del Busto, 1983: 47). El trato entre ambos se sitda
en Toledo, lugar donde ambos coincidieron en el entorno del arzobispo Juan Pardo
de Tavera (Rizzuto, 2023: 107-109).

Tampoco Gregorio de Pesquera queda lejos de Diaz de Luco, pues, como
se ha expuesto, el primero trabaj6 estrechamente con Juan de Lequeitio en la crea-
cién de los colegios de Ninos de la Doctrina; y este Juan de Lequeitio era sobrino
de Diaz de Luco; y no solo eso, sino que gozaba de su mdxima confianza, hasta el
punto de que en su testamento lo establecié como su heredero principal.

Ademds de estas relaciones personales espigadas hasta aqui, la lectura de
la obra escrita de Diaz de Luco también permite observar similitudes temdticas y
conceptuales. En las obras del clérigo sevillano, como en Omnibona, encontramos
un enérgico espiritu reformista, que se desborda en multiples temas cercanos a su
dmbito de experiencia: el gobierno eclesidstico, la calidad del clero, la extensién de
la educacién, la supresién de la mendicidad, la complejidad del dmbito forense, el
buen trato de los indios, la prioridad del deseo de salvacién, la rectitud de la vida
personal como fundamento de la rectitud social....

De entre todos los libros de Omnibona, es quizd el libro x, dedicado al deber
de residencia de los obispos y al oficio de pastor, el que manifiesta una sintonia més
completa con las ideas de Diaz de Luco; en concreto, con su Instruction de perlados
(Diaz de Luco, 1530). Légicamente, este tltimo es mucho mds extenso que el libro x
de la utopia, y por ello puede detenerse en multitud de aspectos que quedan fuera
del cardcter elemental de Omnibona o que en esta se mencionan sin especial detalle.
Aun asi, se detecta en ambas obras una mentalidad coincidente. La correspondencia
entre la ideas de este libro x y las de Diaz de Luco quedaria plenamente acreditada
anadiendo las consideraciones sobre los buenos pastores que podrian rastrearse tam-
bién en el Colloguium elegans (Colahan-Marszatek-Sudrez Martinez, 2018).

Tampoco es preciso hacer mds hincapié en la coincidencia de la doctrina
sobre Indias, expuesta en el libro 1x de Omnibona, con la del grupo de Tavera, del
que era parte fundamental Diaz de Luco. Aparte de lo expuesto mds arriba, puede
anadirse que es cominmente aceptado que Diaz de Luco es el destinatario de la

16 Resulta ilustrativo, a pesar de afiejo, el estudio de Martin Mdrtinez que ofrece un pano-
rama de temas de interés para Diaz de Luco (Diaz de Luco, 1962: 1-148).
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Informacién en derecho de Vasco de Quiroga, obra que también recuerda en su tono
y contenido a este libro de Omnibona" .

También el libro 11 de Omnibona resulta conceptualmente muy cercano a
otra obra de Diaz de Luco, el Aviso de curas (Diaz de Luco, 1543), cuya primera
parte estaba ya escrita en 1536'. En ambos casos se muestra la preocupacién por
la <honestidad» de los clérigos y por el digno mantenimiento de estos, por ejemplo,
planteando la oportunidad de dividir oficios, cuando la renta lo permite. Ambos
abogan por la calidad humana del clero, a la vez que se promueve la residencia en
todos los niveles, con la supervisién de provisores. No es casualidad que al clero
competa también en ambas obras la organizacién de la distribucién de la limosna
y del censo para la escolarizacién de los nifios.

Aparte de estos libros de Omnibona més notoriamente coincidentes con
obras concretas de Diaz de Luco, vemos otros muchos aspectos presentes en ambos.
La importancia de la visita como método de supervisién en todos los niveles y en
todos los dmbitos de la vida es comin a ambos, por ejemplo. La relevancia otorgada
a la educacién como medio de mejora social también resulta coincidente, asi como
la preferencia por un estilo literario con mucha espontaneidad y poca erudicién.
Esto ultimo, claro estd, respetando las convenciones del género en que cada obra
estd escrita y el publico destinatario, al que cada una debe ajustarse. Encontramos
también coincidencia en el vivo rechazo hacia el espectdculo de los toros, que ambas
obras consideran alejado de la «honesta recreacién» esperable en un clérigo®.

Aunque Diaz de Luco y Omnibona comparten, como se ha dicho, un evi-
dente fervor reformista, no procede este de la matriz erasmista que tan evidente es
en otras obras castellanas con ese mismo afdn: las obras de Diaz de Luco y Omni-
bona lo comparten con la obra de Alfonso de Valdés, de Juan de Maldonado o de
Alonso Ruiz de Virués, pero se diferencian en el tono y orientacién de su critica.
De hecho, Diaz de Luco y Omnibona son ajenos a los grandes temas del espiritu
erasmiano, e incluso las invectivas de Luco incluidas en el mds atrevido Colloguium
elegans huyen de la mordacidad y el anticlericalismo de los erasmistas.

9. CONCLUSIONES. EN BUSCA DE UN AUTOR

De lo dicho hasta ahora alguien podria extraer la hipétesis de que Juan
Bernal Diaz de Luco pudo ser el autor de Omnibona. La acumulacion de detalles
coincidentes permitirian pensarlo asi. En realidad, la presentacién de tales coinci-

17" A establecer la cercania entre la Informacion en derecho y la traduccién castellana de la
Utopia moreana se dedica el articulo de Lillo Castaf (2022).

18 Puede leerse una descripcién muy minuciosa de esta obra en Martin Martinez (1962:
71-112).

1 Sobre la prohibicién de la tauromaquia por su moralidad culposa se trata en Omnibona
(Garcia Pinilla, 2018: 100) y en la Practica criminalis canonica (Diaz de Luco, 2021: 135); la cuestién
se analiza en su contexto, con referencias a Diaz de Luco, en Labarga (2022: 96-100).



dencias ha sido tan sucinta que serfa una temeridad hacer esa propuesta hasta haber
trabajado esa posibilidad mucho mds a fondo. Lo dicho mds bien pretende sugerir
una linea para seguir avanzando en la cuestién, todavia pendiente, de la autoria de
una obra tan singular. Para ello, y gracias a los dos volimenes de estudios dedicados
a Omnibona, cada vez disponemos de mds claves para situar la obra en unos dmbi-
tos y circulos mejor conocidos. Cada vez estd mds asentada la datacién en torno a
1540, mientras que las lineas ideolégicas mds reconocibles hacen pensar en la tarea
reformista de los colegios de doctrinos, en el Consejo de Indias y los dominicos, en
el circulo del cardenal Tavera, en los humanistas asociados a la formacién del prin-
cipe Felipe y, posiblemente, en relacién con la ciudad de Toledo. Bajo estas condi-
ciones debe formularse cualquier hipétesis sobre la autorfa de Omnibona. Ademis, la
pericia del autor en dmbitos tan variados de la sociedad de su momento no permite
descartar que haya contado con aportaciones de varias personas expertas, incorpo-
radas después en una redaccion final.

Ciertamente, a Diaz de Luco se le puede asociar con casi todos los otros ele-
mentos previamente expuestos, aunque mds débilmente en su relacién con la Casa
del Principe. No obstante, sobre este punto puede sefialarse que el poderoso Juan de
Zniga, mayordomo mayor de la Casa del Principe y comendador mayor de Casti-
lla (posiblemente, el «ayo» mencionado en la carta introductoria de Omnibona), era
muy cercano a Bartolomé de las Casas y miembro de la comisién preparatoria de
las Leyes Nuevas; en contra, no debe obviarse que Zuifiiga mantenia abiertas dife-
rencias con Tavera.

El ropaje utdpico, y mds todavia en formato de didlogo, permite al escritor
presentar las ideas sin necesidad de formularlas de modo categérico ni sistemdtico.
Omnibona es la primera utopia realista, y sobre su referente no deja ningtin lugar
a dudas: el buen gobierno del rey Prudenciano, apoyado en la conversién personal,
ofrece como en un espejo una critica de los problemas de la sociedad y politica cas-
tellanas del segundo tercio del siglo xv1. Su autor estd convencido de que la solucién
estd mds alld de la aplicacién de politicas acertadas y de una nueva legislacién. Para
él, cualquier mejora solo serd real y estable cuando medie el mejoramiento personal
de todos, empezando por quienes tienen misién de gobierno y direccién de la gente:
el rey, sus consejeros, el clero y los educadores. Inglaterra nunca seria Utopia, pero
Castilla podria llegar a ser el Reino de la Verdad. En este sentido, la necesidad de
buscar un autor para Omnibona es solo relativamente perentoria, porque el marco
interpretativo estd ya bastante claro. Sin embargo, es légico que la incertidumbre
sobre quién la escribié suscite la atencién de muchos, al igual que viene pasando
desde siglos con otras obras del Siglo de Oro, para las que en nuestros dias vemos
proliferar hipétesis de autoria que llegan a sorprendernos a muchos.

REeciBIDO: 03-06-2023; ACEPTADO: 01-09-2023
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VERDAD Y MENTIRA EN POLITICA:
OMNIBONAY LA TRADICION SOCRATICA Y UTOPICA

Rafael M. Pérez Garcia*
Universidad de Sevilla

RESUMEN

El presente trabajo estudia el concepto de verdad en la utopia castellana Omnibona. Ello
permite establecer sus relaciones con la Repiiblica de Platén y la Utopia de Tomds Moro, lo
que inserta a Omnibona en la historia del pensamiento utdpico occidental.

PALABRAS CLAVE: utopia en Espafia, Omnibona, Platén, Tomds Moro.

TRUTH AND LIE IN POLITICS:
OMNIBONA AND THE SOCRATIC AND UTOPIAN TRADITION

ABSTRACT

The present article studies the concept of truth in Omnibona, the first castilian utopia, and
its relationships with Plato’ s Republica and More’ s Uropia. Thanks to this, it is posible to
understand Omnibona as a fundamental work of Western political thought.

Keyworps: utopian Thought in Spain, Omnibona, Plato, Thomas More.

La historia del conflicto entre la verdad y la politica
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0. OMNIBONA EN LA TRADICION UTOPICA OCCIDENTAL

Omnibona ha sido hasta fechas muy recientes una obra casi desconocida a la
que se ha prestado una insuficiente atencién. Aunque su existencia fue dada a cono-
cer por Juan Antonio Llorente en 1813 en sus Anales de la Inquisicion de Espana, no
fue hasta comienzos de la década de 1980 cuando se reivindicé de manera adecuada
su importancia para la historia del pensamiento utépico e hispanico (Martinez de la
Escalera, 1980; Avilés Ferndndez, 1982; Lillo Castan, 2017), y no ha sido hasta los
trabajos llevados a cabo e impulsados por el Proyecto Explora Omnibona, la utopia
moderna olvidada (FF12015-72593-EXP)!, a partir de 2017, cuando ha comenzado
a ser estudiada de manera sistemdtica tanto desde un punto de vista histérico como
filolégico. Entre los resultados de este proyecto se cuentan dos libros colectivos que
retinen un destacado conjunto de estudios debidos a diversos especialistas que ponen
en evidencia el hecho de que nos encontramos ante una de las obras mds notables
producidas en la Castilla de los tiempos del emperador Carlos V (Vega, 2018; Gar-
cia Pinilla, en prensa).

Podria creerse que Omnibona, en la forma manuscrita en que nos ha lle-
gado, es una mds de tantas obras politicas de la Espana del Siglo de Oro que pre-
sentan cuestiones graves, realizan critica social y ofrecen propuestas de cardcter mds
o menos realista o imaginativo (¢f Correa Calderén, 1981: 45-183). O, siguiendo
el titulo que abre el manuscrito de la Real Academia de la Historia, Regimiento de
principes, seria ficil pensarla como un ejemplo mds (Garcia Lépez, 2000: 288-289)
de la abundantisima tratadistica castellana dedicada a la educacién de los principes
(Galino Carrillo, 1948), un género de larguisimo recorrido en la cultura occidental
que ha atraido con razén el interés de los estudiosos (Skinner 1993: 1, 53-55, 137-
163, 242-271). Pero Omnibona es mucho més que todo esto, pues constituye un
testigo Unico y excepcional en la historia de la literatura utépica, que ya nunca més
podrd escribirse ignorando su existencia?, algo solo explicable por el casi desconoci-
miento del texto y la insuficiente atencién prestada al mismo hasta tiempos recientes
(Garcfa Pinilla, 2013: 49-64; Lillo Castaf, 2016; Gonzalo Sinchez-Molero, 2018).
Su relevancia no deriva principalmente de su extraordinario valor como documento

* ORCID: https://orcid.org/0000-0002-3558-5104. E-mail: rperez4@us.es.

! Mds informacién al respecto en https://blog.uclm.es/proyectoomnut/inicio/.

* Sin dificultad pueden rastrearse en la bibliografia expresiones desafortunadas, reflejos del
no escaso desconocimiento extendido en algunos sectores del mundo académico acerca de la cul-
tura hispdnica de la Edad Moderna, que en ocasiones continda trabajando, contra viento y marea,
bajo el sindrome de su excepcionalidad e inexplicable rareza heredado generacién tras generacién de
la Leyenda Negra (Juderfas, 2014: 102). Una entre tantas: «The absence of a sustained utopian tra-
dition in Spain is peculiar, though free-floating utopian affect may have somehow attached itself to
the figure of Don Quixote. The manuscript of an Enlightenment utopia, Descripcion de la Sinapia,
peninsula en la terra austral, has recently been published, but it hardly modifies the generalization
that Spain was relatively untouched by the utopian main current until the penetration of Marxist
and anarchist thought» (Manuel, 1979: 14-15). Inexplicablemente, Omnibona sigue sin ser mencio-
nada en Redondo (2015), a pesar de lo ya explicado por Avilés Ferndndez en 1982.
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histérico que nos ayuda a comprender mejor la historia politica interna de Castilla
en tiempos del emperador Carlos V, construyendo una alternativa utdpica que en
verdad solo es ideal por la radicalidad de su voluntad de transformacion social, ni
tampoco es consecuencia de la complejidad de unas soluciones que revelan tanto
la pluma de un autor culto y bien informado como una concrecién singular del
pensamiento politico y econémico madurado por la teologia moral catélica de los
tltimos siglos de la Edad Media europea (Pérez Garcia, 2018). Si a partir de ahora
Omnibona no deberia ya estar ausente de ninguna historia del pensamiento utépico
y de su literatura correspondiente, lo serd a causa de que a todo ello se une el hecho
de que ha sido conscientemente construida desde una perspectiva que depende en
tltima instancia de la Repriblica de Platén, y porque su anénimo autor tuvo la habi-
lidad de escribir un texto referido a la Castilla de su tiempo que ademds se hace eco
implicitamente de la Utopia de Tomds Moro. Dicho de otro modo, el reino utépico
de Omnibona se disena en un didlogo deliberado con la Repiiblica’ y con Utopia®,
a la vez que participa en la politica concreta de un reino de la primera mitad del
siglo xv1. Por todo ello Omnibona constituye un eslabén tan perdido como valioso
de la cadena del pensamiento politico occidental. Obviamente, estas afirmaciones
precisan de justificacién, siquiera inicial. A ello dedicaré las paginas que siguen, abor-
dando el problema, central en la tradicién politica occidental al menos desde Platén,
de las relaciones entre verdad y politica. Con este objetivo, se emplea una metodo-
logia histérica y comparativa que explica la obra tanto desde sus elementos internos
y contextuales como en la perspectiva de la larga duracién y la tradicién cultural de
la que forma parte, prestindose atencién tanto a fuentes cldsicas como medievales.

% El conocimiento del texto de La Repiiblica de Platén en Castilla tenfa una historia suficiente
alaaltura de 1538-1540, momento de composicion de Omnibona. Alfonso Fernindez de Madrigal £/
Tostado (1410-1455) en De optima politia discute por extenso la cuestién de la comunidad de muje-
res platénica («trataremos una cuestion, a saber, si la pluralidad de esposas en la forma de gobierno
de Sécrates y Platén establece algo justo o estd fuera de los términos de la razén»), si bien parece par-
tir de la Politica de Aristdteles; esta repeticion fue impresa en Venecia en 1529 (Alfonso Madrigal,
2003; Carreras Artau, 1943: 226-233). Por otra parte, la traduccién de Marsilio Ficino de la obra de
Platén (editio princeps de 1484 en Florencia) tuvo multitud de ediciones en los afios siguientes, cuya
presencia en las bibliotecas espafolas testimonia su recepcién en nuestro pais (Garcia Valverde, 2012:
357-358). No es dificil encontrar en las bibliotecas de la época la presencia del texto platénico; asi,
el inventario de la biblioteca capitular de Sevilla redactado en 1522 recoge, entre su mds de medio
millar de obras, un De republica sive de justitia de Platén (Alvarez Mirquez, 1992: 227). El comienzo
del estudio moderno del platonismo en Espafia en Menéndez Pelayo, 1892.

* La temprana recepcién de la Utopia de Moro en Espafa ha quedado ya definitivamente
demostrada (Lillo Castan, 2021).
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1. VERDAD Y EDUCACION: OMNIBONAY LA REPUBLICA

No es caprichosa la eleccién del nombre de «Reino de la Verdad» para desig-
nar al reino ideal presentado en Omnibona. Tampoco que lo primero dicho de él al
comienzo de su libro primero sea la razén de tan extrafio nombre: «Porque no hay
persona en todo aquel reino que diga mentira» (Omnibona, 34). Desde ese momento
inicial se presenta al lector una afirmacién central para la sustentacién tedrica del
relato en su vertiente utdpica y préctica: la sustitucion de la mentira por la verdad en
todos los aspectos de la vida humana y social ha causado la riqueza del reino (Omni-
bona, 35), siendo motor ademds de una completa transformacion socioeconémica
que ha conseguido eliminar la injusticia, la necesidad y la pobreza (Pérez Garcia, en
prensa). A continuacion, se nos informa de que Prudenciano no es el auténtico nom-
bre de pila del monarca, sino uno que se le ha asignado por razén de su conducta:

— Mas os ruego que me digdis, ;por qué a ese rey le llaman Prudenciano?

— Dor excelencia le han puesto este nombre, porque es muy prudente y muy gran
cristiano y siempre procura en todas las cosas que se haga lo que cree ser a Dios mds
agradable y para su gloria, y lo que mds cumple para la salvacién de las 4nimas de
sus vasallos y préspera gobernacién de su reino (Omnibona, 35).

En esta sencilla respuesta se encierra una afirmacién clave: la prudencia,
que dirige las virtudes morales (0 humanas)® y tiene que ver con la razén®, y la fe
(cristiana) cuyo objeto primero es la verdad en tanto que revelada por Dios’, son las

5 Como habia quedado asentado por la tradicién ética de la que depende Omnibona. Cf. S6 8,
7 («Sialguien ama la justicia, las virtudes son su ocupacion, pues ella ensefia templanza y prudencia,
justicia y fortaleza, para el ser humano no hay en la vida nada mds provechoso»); Aristdteles, Eticaa
Nicémaco, lib. v1, cap. 1v («Resta, pues, que la prudencia sea una facultad que, descubriendo lo ver-
dadero, obre con el auxilio de la razén en todas las cosas que son buenas o malas para el hombre»);
Aquino, Summa theologica 1-11, q. 21, a. 2, en el Tratado de los actos humanos; Summa theologica 1-11,
q. 57, a. 5: «La prudencia es la virtud mds necesaria para la vida humana. Efectivamente, vivir bien
consiste en obrar bien». También el Libro de las diez questiones vulgares propuestas al Tostado..., 1507,
fols. 17r-21r, que en su andlisis sobre «de las quatro virtudes morales qudl era la mds soberana» (Cues-
tién séptima) cita repetida y explicitamente las Eticas de Aristételes, concluyendo que la prudencia,
virtud intelectual y no propiamente moral (caunque ella no estd sin las virtudes morales ni las mora-
les sin ella») es la soberana de las otras cardinales, asi como mds noble y excelente que todas las otras
virtudes intelectuales y morales.

¢ «La prudencia [...] solo se aplica a las cosas esencialmente humanas, y a aquellas en las
que es posible la deliberacion para la razén del hombre, porque, al parecer, el objeto principal de la
prudencia es deliberar bien» (Aristételes, Etica a Nicémaco, libro v1, cap. v); «La prudencia se da real-
mente en la razén como en sujeto propio, pero presupone la rectitud de la voluntad como principio»
(Aquino, Summa theologica 1-11, q. 56, a. 2; véase también el art. 3); también Libro de las diez questio-
nes vulgares propuestas al Tostado..., f. 18r («La prudencia, empero, como sea virtud intellectual e no
moral, tiene al entendimiento por subjecto, el qual es la parte razonable del 4nima»).

7 «... el objeto de la fe es, en cierto modo, la verdad primera, en el sentido de que nada cae
bajo la fe sino por la relacién que tiene con Dios, del mismo modo que la salud es el objeto de la medi-
cina, ya que la funcién de ésta se encuentra en relacidn con aquella» (Aquino, Summa theologica 11-11,



que han posibilitado al monarca el conocimiento de la verdad como realidad dltima
capaz de ordenar de manera perfecta el mundo presente. De modo que el Reino de
la Verdad es el Estado organizado segtin esta, en su nivel natural y sobrenatural.
Este trasfondo teérico se aplicard sistemdticamente en cada aspecto de la propuesta
utépica de Omnibona, pues sus medidas econdémicas, sociales y politicas dependen
en tltima instancia del estado en que se hallaba la reflexién de la teologia moral
catdlica al final de la Edad Media y comienzos de la Edad Moderna (Pérez Garcia,
2018; Pérez Garcia, en prensa).

Este planteamiento de fondo, con todo, no debe entenderse como una sin-
gularidad u originalidad de Omnibona. Si se adopta como cimiento filoséfico de
la obra, hilo conductor de la misma y justificacion tltima de la calidad de su pro-
puesta, es porque de manera deliberada se ha escrito teniendo en cuenta a la Repii-
blica de Platén, entrando asi en didlogo con cualquier lector culto conocedor del
texto del filésofo griego. En efecto, el Sécrates de la Repriblica platénica ya habia
explicado que «un Estado de ningtin modo serd feliz alguna vez, a no ser que su
plano esté disenado por los dibujantes que recurren al modelo divino» (Repriblica vi
500d). Para ello, el fildsofo-gobernante, conocedor y amante de la verdad, borrard
y pintard el nuevo Estado como en una tableta, «y tanto borrarin como volverdn
a pintar, pienso, hasta que hayan hecho los rasgos humanos agradables a los dio-
ses, en la medida de lo posible» (¢f Repriblica vi 500c-501d; v 473d-474¢); «seria
suficiente que hubiera uno solo que contara con un Estado que lo obedeciese, para
que se llevara a la realidad todo lo que actualmente resulta increible» (Repriblica vi
502b). Esos «verdaderamente fildsofos» son aquellos «que aman el espectdculo de la
verdad», aquellos (pocos y raros, pero despiertos) que alcanzan el «conocimiento»
de lo Bello y lo Feo, lo Justo y lo Injusto, lo Bueno y lo Malo «y todas las Ideas»,
frente a la multitud de los que, en su vida de ensuefio, confunden el conocimiento
con la opinidn, «aquellos que opinan acerca de todo pero no conocen nada de aque-
llo sobre lo que opinan» (¢f. Repiiblica v 475e-480a). El Estado «fundado correc-
tamente, es por completo bueno», pues «es sabio, valiente, moderado y justo»; es
«verdaderamente sabio [...] pues es prudente», y «la prudencia, es evidentemente un
conocimiento, ya que en ningtin caso se obra prudentemente por ignorancia, sino
por conocimiento» (Repriblica 1v 427e-428b).

La centralidad del conocimiento y la verdad en la Repiiblica de Platén tiene
su correlato en otros dos asuntos que son quiciales para esta obra: la educacién, y
el rechazo o no de la mentira. No es este lugar para explicaciones sobre el mds que
estudiado tema de la educacién en la Repiblica (Jaeger, 1978: 589-775; etc.), que
ocupa gran parte de esta, pues es, en palabras del Sécrates platénico, «la tinica “cosa
grande™, a cuyo lado todas las prescripciones se vuelven cosas «de poca monta»
(Repiiblica 1v, 423d-423¢). De su trascendencia es indicio aplastante que la critica
aristotélica acusase la desmesura de un Sécrates que fiaba en ella mds que en leyes

q. 1, a. 1). Resulta significativo que el Tratado de la fe en la Summa theologica de Santo Tomds se abra
con la siguiente cuestion: «;Es la verdad primera el objeto de la fe?».
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y costumbres, pues le dedicaba Platén un sinfin de paginas en la Repriblica (Poli-
tica 11 5, 13-15 1263b15; 11 6, 3 1264b). Por otra parte, el debate moral acerca de
la licitud o no del recurso a la mentira atraviesa no pocos pasajes del texto platd-
nico, pero siempre en directa dependencia del principio de que el comportamiento
ignorante o basado en meras opiniones es la mayor de las mentiras en que puede
incurrir un hombre®, mientras que los filésofos son aquellos que aman sobre todo
aprender y conocer «la realidad siempre existente», y en su naturaleza se hallan «la
veracidad y la no admisién voluntaria de la falsedad, el odio a ésta y la inclinacién a
la verdad», aspirando siempre «a la verdad integra» (Republica vi 485b-485d). Esta
perspectiva resulta imprescindible para comprender por qué el Estado ideal platé-
nico es un Estado fundado sobre la verdad, construido sobre el conocimiento de
esta, derivindose de ello el rechazo a la mentira, que no es otra cosa que expresién
de la falta de conocimiento’.

La pregunta acerca de la licitud del mentir, no obstante, seguia en el aire, y
precisaba de una respuesta concreta. Aparece aqui, en el Sécrates platénico, la con-
cepci6én de la mentira como «remedio», «la mentira expresada en palabras», «til,
tal como un remedio que se emplea preventivamente, frente a los enemigos, y tam-
bién cuando los llamados amigos intentan hacer algo malo» (Republica 11 382¢), a
disposicién tnicamente de los gobernantes-fildsofos que, conocedores de la verdad,
devienen en médicos capaces de utilizar una medicina como la mentira que los
profanos no deben ni tocar”. Especial importancia tendrd el «administrar medica-
mentos» en cuestiones como la regulacién de las relaciones sexuales y la politica de
control demogréfico en la Repiiblica platénica, pues ésta se basard en la manipula-
cién sistemdtica de los sorteos que gestionan la unién de hombres y mujeres; para
ello «sabemos que hace falta un médico mds audaz», porque «parece que los gober-
nantes deben hacer uso de la mentira y el engafio en buena cantidad para beneficio
de los gobernados [...] todas las cosas de esa indole son ttiles en concepto de reme-
dios» (Repiiblica v 459c-460b). De modo que, finalmente, en Platén se rechaza lo
que él califica como «verdadera mentira», odiada por dioses y hombres, que es bdsi-

8 «... lo que yo quiero decir es que lo que menos admitirfa cualquier hombre es ser enga-
fiado y estar enganado en el alma con respecto a la realidad y, sin darse cuenta, aloja alli la mentira
y la retiene, y que esto es lo que es mds detestado [...] sin duda es lo mds correcto de todo llamar a
eso [...] “una verdadera mentira™ la ignorancia en el alma de quien estd engafiado. Porque la mentira
expresada en palabras es solo una imitacién de la que afecta al alma; es una imagen que surge poste-
riormente, pero no una mentira absolutamente pura» (Repiblica 11 382a-382c).

? «.. declararemos que un alma estd mutilada cuando, por una parte, odia la mentira
voluntaria y la soporta dificilmente en ella misma y se irrita sobremanera si son otros los que mien-
ten, pero, por otra parte, admite facilmente la mentira involuntaria, y no se irrita si alguna vez es
sorprendida en la ignorancia, sino que se revuelca a gusto en ella como un animal de la especie por-
cina» (Repiiblica vi1 535¢).

1 «...la mentira es [...] ttil para los hombres bajo la forma de un remedio, es evidente que
semejante remedio debe ser reservado a los médicos, mientras que los profanos no deben tocarlos
[...] Si es adecuado que algunos hombres mientan, éstos serdn los que gobiernen el Estado» (Repii-

blica 111 389b).



camente la falta de conocimiento de la realidad y que genera toda clase de males,
mientras que se acepta la licitud moral de «Jla mentira expresada en palabras» en
tanto que remedio a disposicion del gobernante conocedor de la verdad, filésofo y
médico (Repriblica 11 382a-382d; Jaeger, 1978: 804-807). A pesar de las dificultades
existentes para conocer con exactitud el pensamiento socritico, no cabe duda de
que en el mismo existia una estrecha relacion entre mentira y medicina", asi como
entre el médico y el gobernante (Taylor, 1961: 126).

Nos encontramos ante un problema moral que fue central para el pensa-
miento griego y para sus concepciones acerca de la educacién. Una prueba de ello
es el interés que desperté en los griegos el modo en que los persas educaban a sus
ninos. Herédoto explicé que los persas solo ensefiaban tres cosas a sus hijos entre
los cinco y los veinte afios, a saber: «a montar a caballo, a disparar el arco y a decir
la verdad» (Historia 1 136, 2); no en vano, consideraban «que mentir constituye la
mayor deshonra» (Historia 1 138, 1). Esta idea llega hasta Jenofonte, que investiga
en la Ciropedia las leyes de los persas relativas a la educacién: «Los nifios que van a
la escuela pasan su tiempo aprendiendo la virtud de la justicia», siendo castigados
aquellos que engafiaban, calumniaban y mentian; también aprenderian las virtudes
de la templanza y la sobriedad (Ciropedia 12, 2-8). En otro pasaje Jenofonte explica
una ley persa que establecia «que simplemente se ensenara a los nifios, como nosotros
enseflamos a los criados a que en su comportamiento con nosotros digan la verdad,
no engafen, no roben ni saquen ganancia por medios fraudulentos, y, si hacen algo
al margen de estas normas, se les castigue...» (Ciropedia 1 6, 33). De modo que, a
través de Jenofonte, un autor bien conocido en Espana'?, también llegé la idea socrd-

"' Asf parece concluirse de una intervencién de Sdcrates traida por Jenofonte, después de
que su interlocutor hubiese clasificado a la mentira en el lado de la injusticia: «Y si alguien, viendo que
su hijo necesita medicacién y se niega a tomar la medicina, le engafia ddndole la medicina como si
fuera comida y utilizando esta mentira lo salva, sen qué lugar habrd que poner este engano?» (Recuer-
dos de Sécrates1v 2, 14 y 17).

"2 Aunque bastante desconocida, existia en Castilla una circulacién manuscrita de textos
de Jenofonte a finales de la Edad Media. Asi, la Ciropedia de Jenofonte se hallaba en la biblioteca de
Enrique de Villena (T 1434) (Antelo Iglesias, 1991: 310); en la de D. Pedro Ferndndez de Cérdoba
(t 1517), marqués de Priego, encontramos «el libro de Genofonto de mano enquadernado en parga-
mino» (Quintanilla Raso, 1980: 368). Las primeras ediciones impresas de traducciones de Jenofonte
al castellano son, no obstante, algo posteriores a la redaccién de Omnibona, puesto que los Econdmicos
no se imprimieron hasta 1546 y la edicién de sus obras traducidas por Diego Gracidn de Alderete se
publicé en Salamanca en 1552 (Beardsley, 1970: 5-6). Resulta revelador de la distancia existente entre
Omnibonay el pensamiento de Erasmo de Rotterdam el hecho de que este, al enumerar las lecturas
recomendadas para la formacién del principe, expresase un juicio verdaderamente negativo acerca
de Jenofonte: «Los dos historiadores gentiles, Herédoto y Jenofonte, proponen las mds de las veces
un pésimo modelo de principe, puesto que escribieron su historia con esta doble finalidad, deleitar
con su narracién o hacer el retrato de un general egregio. Salustio y Tito Livio escribieron magnifi-
camente muchas historias y, todas ellas, con gran erudicién, pero no aprueban todo lo que cuentan
y aprueban algunas cosas que un principe cristiano no debe hacer en modo alguno. Cuando oigas
hablar de Aquiles, de Jerjes, de Ciro, de Dario, de Julio César no te dejes llevar por el prestigio de su
glorioso nombre. Estds oyendo la historia de grandes y enfurecidos ladrones, como en algtin pasaje
los llama Séneca» (Educacion del principe cristiano, 2018: 96-97).
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tica de que la educacién era «el mayor bien para los hombres» (Apologia de Sécrates
21). Mds atin, alguno de los escritos de Jenofonte, como la Ciropedia, constituye un
importante punto de inspiracién para Omnibona®.

Parece claro, pues, que el Estado disefiado en Omnibona, el Reino de la Ver-
dad, al igual que sucede en la Repiiblica, no es sino una concrecién practica de la
verdad, solo que en el caso de la utopia castellana se construye a partir de la verdad
revelada. Para hacerlo posible se desterrd la mentira y se universalizé la educacién

en el Reino de la Verdad.

'3 Pensamos que algunas caracteristicas del Reino de la Verdad estdn tomadas de la Per-
sia de la Ciropedia, asi como algunos rasgos de Prudenciano pueden estar directamente relaciona-
dos con el perfil de Ciro disefiado por Jenofonte en esta obra. Sucede asi, por ejemplo, en el libro 111
de Omnibona, en que se visita el palacio del rey Prudenciano y se explica el «buen regimiento» que
habia en él. En efecto, lo que mds admira a Caminante Curioso fue «ver la gente, grandes y pequeiios,
muy bien criados y limpios y honestos, hasta los cozineros y mogos de caballos, que no habia hombre
que hiziese ruido ni jurase, aunque trataban unos con otros y muchos entraban y otros salian y cada
uno hazia su oficio con alegria y sosiego» (Omnibona, 88). Recuerdan estas palabras el clima creado
por Ciro en su corte: «As pues, con esta conducta, cred en su corte un ambiente de disciplina entre
los inferiores que los hacia ceder ante sus superiores y un gran respeto y decoro reciprocos; alli no se
acertarfa a ofr a nadie gritar de célera ni reirse desmesuradamente en su alegria, sino que, viéndolos,
se podria pensar que realmente vivian para la belleza» (Cirgpedia viit 1, 33). También recuerda a la
Ciropedia el sistema de espias al que recurre Prudenciano para asegurarse de la correcta aplicacién de
las decisiones de gobierno y justicia: «para saber si se haze lo que él tiene mandado, «... envia secreta-
mente a personas de quien se confia por diversas partes de su reino, para que sepan si se guarda lo que
tiene mandado en todas las cosas en que ¢l ha proveido y si hay otras cosas que remediar», «... siem-
pre envia el rey sus espias secretas, para saber cémo se guarda y executa la justicia en sus reinos en
todos, grandes y pequenios» (Omnibona, 39, 47, 54); Jenofonte, por su parte, se refiere a la multitud
de los «ojos» y «oidos» de Ciro que le informaban «de cuanto era oportuno saber [...] y en todas par-
tes hay temor de decir algo que disguste al Rey, como si él mismo estuviera oyendo, y de hacer algo
que le disguste, como si él mismo estuviera presente» (Ciropedia viix 2, 10-12). Incluso la concep-
cién del monarca como modelo de virtud para sus stibditos, que con solo su conducta contribuye de
manera decisiva a ordenar su reino, parece tener un correlato en la Ciropedia. Leemos en Omnibona:
«Y por esto dize el rey Prudenciano que el rey o sefior ha de estar muy sobre aviso para ser dechado
de virtudes, de que todos saquen labores de buenas obras, porque tanto serd a Dios mds agradable y
ternd en el Cielo mayor corona de gloria para siempre cuantos més por su buen exemplo sirvieren a
Dios y guardaren sus mandamientos y siguieren sus consejos y mejoraren sus vidas. Y por el contra-
rio, tanto serdn dignos de mds castigo cuantos por su mal exemplo ofendieren a Dios. Y por esto dize
que los reyes y sefiores han de vivir muy recatados, mds que las personas particulares, aunque cada
uno es obligado a dar buen exemplo a su préximo y mds a los de su casa y a sus sibditos» (Omni-
bona, 90). Ciro, por su parte, «en lo que respecta a aquellos que se ponian a su disposicién, juzgaba
que el mejor medio para incitarlos a las acciones nobles, ya que ¢l era su soberano, consistia en pro-
curar mostrarse él mismo a sus stibditos como el hombre mds adornado de virtudes del mundo [...]
estimé que para los hombres el buen soberano era una ley con ojos, ya que se basta para imponer el
orden, ver quién es indisciplinado y castigarlo. Con este criterio, ponfa de manifiesto, primero, en
esta época, ya que gozaba de mds felicidad, que se esforzaba mds en el cumplimiento de los debe-
res relativos a los dioses...» (Ciropedia vim 2, 21-23). Otras ideas presentes en la Ciropedia, como el
establecimiento de premios y certdmenes para promocionar la practica de la virtud (vii 2, 26) o el
rechazo a la acumulacién de tesoros y riquezas por parte de un rey que se comporta como un buen
pastor para con su pueblo y busca agradar a los dioses antes que nada (vimr 2, 14-23), también son
recurrentes en Omnibona.



La mentira, sin embargo, no desaparece inicamente por la fidelidad inque-
brantable a la verdad que profesa el rey Prudenciano, sino también a causa de un
absoluto rechazo a su empleo en cualquier circunstancia; en este aspecto, Omni-
bona es hija ya de una tradicién cristiana perfectamente establecida desde el Contra
mendacium de san Agustin, que rechazaba de manera categérica el recurso instru-
mental a la mentira incluso para alcanzar los fines mds loables (san Agustin, 1972:
541-611), y que por ello se aparta de la solucién platénica. En el Reino de la Verdad,
el rey no consiente ni admite la mentira, de ahi que «no hay persona en todo aquel
reino que diga mentira, burlando ni de veras, después que alli reina este sefor [...]
agora son conocidos por gente de verdad, todos huelgan de su conversacién y de
tratar con ellos, porque saben que no habrd falta en lo que dixeren y que cumplirdn
lo que prometieren» (Omnibona, 34-35).

El viajero Caminante Curioso lo comprobard en la ciudad de Omnibona,
puesto que

después que en ella se trata verdad, todos viven alegres y contentos y sin diferen-
cias, ni tienen enemistades, y de maravilla veréis alguno que se vaya a quexar. Tan
puestos estdn todos en razén y viven en mucho amor y conformidad unos con otros
y, sin sentirlo, se han hecho ricos y viven todos en paz y en mucho sosiego, que ver
la conversacién de la gente parece que se vee un traslado del Cielo en la tierra [...]
aqui me parece que se conoce a Dios de verdad... (Omnibona, 50).

En efecto, gracias al buen gobierno ha desaparecido el «engano» en las
ventas y tratos (Omnibona, 55, cf. Pérez Garcia, en prensa), y la mentira ya no estd
presente ni en la corte ni en el palacio real , ni en los pleitos y causas judiciales
(Omnibona, 222-231), y tampoco en la vida militar”. El Reino de la Verdad vive
bajo una auténtica exaltacién del valor de la verdad: de los trece colegios universi-
tarios, doce llevan los nombres de los apéstoles, y el de «los mancebos» se ha deno-
minado «Jests de la Verdad» (Omnibona, 205); este es precisamente también «el
apellido de la gente de guerra», un «Jests de la Verdad» que como grito de guerra
(Gnicamente cuando fuese justa) atraerd la victoria sobre los enemigos en el campo
de batalla (Omnibona, 258); a los que son reyes y grandes sefiores» se les recuerda
«el consejo del rey David» de que no deberdn admitir en su casa servidores menti-
rosos (ni a maliciosos o blasfemos), remitiendo expresamente a los Sa/mos 5 y 100

(Omnibona, 155-156)'°,

' Omnibona, 88-89 («procura que en su casa ninguno diga mentira, burlando ni de veras»).

5 Ommnibona, 252, los soldados «no habian de dezir mentira, burlando ni de veras, a sabien-
daS».

¢ 8al101, 7 (Vulgata 100): «No habitard en mi casa el que comete fraude; el que habla men-
tirosamente no permanecerd ante mi»; Sa/5, 5. 7. 10: «Pues no eres ti Dios que se agrade del impio,
ni serd tu huésped el perverso [...] Das a la perdicién al mentiroso; al sanguinario, al fraudulento, los
abomina Dios [...] Pues no hay en su boca sinceridad; su interior no es mds que malicia; un sepulcro
abierto es su garganta, halagan con sus lenguas».
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Como Omnibona no se cansa de repetir, el decir la verdad y el vivir con-
forme a ella es la causa de la prosperidad material y espiritual de la sociedad. Por
ello, ensenar a los hijos a decir la verdad (como hacian los persas segin Herédoto y
Jenofonte) se convierte en la clave de la conservacion del régimen ideal establecido
por Prudenciano, pues no solo su hijo y heredero

seguird las buenas costumbres que tuvo su padre, y los pueblos proseguirdn el buen
regimiento que han acostumbrado, y la gente particular ensenard a sus hijos a obe-
decer y dezir verdad, pues han visto por esperiencia cudnto mejor les va, para sus
4nimasy para el descanso de sus conciencias y para sus haziendas, después que son
buenos y acostumbran a dezir verdad, que cuando dezian mentira y tenfan tratos
ilicitos y no tenfan compasién de sus préximos en sus trabajos (Omnibona, 48).

A decir la verdad se aprende, por tanto, en la familia, pero también en la
escuela. De hecho, més alld de los aspectos curriculares del ambicioso sistema edu-
cativo disenado en Omnibona (Laspalas, 2018), el ensenar a los nifios a decir la ver-
dad y rechazar la mentira se convierte en objetivo esencial del mismo; para ello serdn
imprescindibles maestros y maestras «<muy enemigas de dezir mentira ni consentir
que ninguno la diga», que sabrdn sacar «<hombres que siempre digan verdad y que
no consientan que ninguno mientan:

En esto se pone mucho cuidado, que a ningdn nino ni nifia ni mayor le consien-
ten dezir mentira, burlando ni de veras. Y si la dize, le castigan con mucho rigor,
segin su edad, publicamente, para que todos escarmienten y ninguno ose mentir
(Omnibona, 140).

La educacién es, finalmente, como en la Repriblica de Platén, la base sobre
la que se asienta la perfeccién alcanzada en el reino. Al sistema educativo se dedica
el libro 1v, con mucho el mds extenso de Omnibona, y a la universidad el libro v;
entre ambos ocupan casi el 30% de todo el texto de la obra. El grado de detalle de
la propuesta (Laspalas, 2018) y la minuciosa memoria econémica que la acompana
delatando una decidida y ambiciosa voluntad de realizacién efectiva (Pérez Garcia,
en prensa) son pruebas inequivocas del protagonismo que el autor de Omnibona
otorga a la educacién. No en vano se afirma que de la educacién de los ninos «ha
venido el bien todo que hay en esta tierra» (Omnibona, 68). Y Prudenciano exclama
con emocidn: «Y por esto, puedo dezir con verdad que las escuelas de los ninos y
nifas en esta cibdad y en todo mi reino son fuentes de virtudes para servir a Dios
y salvar las 4nimas, y mineros de tessoros muy grandes para los bienes temporales y
para gobernar mi reino y para hazer la guerra a mis enemigos y vencellos sin costa»
(Omnibona, 152).

Por todo lo expuesto hasta aqui entendemos que la utopia Omnibona, empe-
zando por el mismo nombre del Reino de la Verdad, se ha escrito teniendo muy
presente a la Repsiblica de Platén, de manera similar a como procede Moro en su
Utopia, imposible sin el punto de referencia platénico. Sin embargo, si en Uropia
se muestra una sociedad regida por los principios de la naturaleza descubiertos por
la razén humana (Uropia, 97-105), solo superables por una religion revelada como



explica el mismo Rafael Hitlodeo", en Omnibona el viaje conducird a Caminante
Curioso «a una tierra donde hallaria lo que buscaba muy cumplidamente», el pais
«donde Dios era mds conocido y mejor servido», «el Reino de la Verdad, donde
reina el rey Prudenciano» (Omnibona, 33-34), una utopia excelente en tanto que
construida sobre el conocimiento proporcionado no solo por la razén humana, sino
también por la verdad revelada.

Los paralelos de cardcter utdpico entre estas tres obras como consecuencia
de la aplicacién prictica de la verdad no son pocos, excediendo su andlisis los limi-
tes de estas pdginas. Uno de ellos tiene que ver con la 6ptima organizacién militar,
que asegura la victoria sobre los enemigos (Uropia, 116-124; Omnibona, libro vi);
la creencia de que la excelente preparacién militar derivada de un Estado perfec-
tamente ordenado permitird la victoria sobre un ejército enemigo muy superior en
nimero es comun a la Repriblica y a Omnibona®, y no es ajena a Utopia®. Podria
decirse lo mismo de lo referente al rechazo del empleo de la coaccién en la educa-
cién de los nifios®. Otros paralelos, como el de la guerra justa y las limitaciones en
el uso de la violencia militar (Jaeger, 1978: 651-655; Repiiblica v 469b-471d; Uto-
pia, 116-124; Pérez Garcia, 2018), o la creencia en la suficiencia de un solo gober-
nante recto para generar un Estado feliz (Prudenciano y Utopo equivaldrian a ese
«uno solo» capaz de llevar «a la realidad todo lo que actualmente resulta increible»,
¢f- Repiiblica vi 502b), tienen que ver antes con la tradicién del propio pensamiento
politico occidental y su transmisién histérica que con una necesaria corresponden-
cia de cardcter filos6fico entre estas obras.

17" «Tales son sus teorfas acerca de la virtud y del placer; la razé6n humana no podria hallar
otras mds verdaderas, a menos que una religion revelada desde el cielo inspirase al hombre algo mds
puro» (Ul’apl'(,l, 105—106).

'8 Repiiblica v 422¢ («En tal caso, muy probablemente resulte ficil para nuestros hom-
bres, entrenados para la guerra, combatir contra enemigos que sean el doble o el triple en niimero
que ellos»); Omnibona 1v, cap. 99, 151-152 (<Y si fueren a la guerra, soy cierto que les hard Dios muy
grandes mercedes y que habrdn victoria contra sus enemigos, si procuran que la guerra sea justa. Y
sé que valdrdn mds diez mil que cien mil que no sean buenos cristianos, porque dize Dios: “Si guar-
dardes mi ley, cinco de vosotros vencerdn a ciento de nuestros enemigos, y diez de vosotros hardn
huir a diez mil” [¢f, Lev 26, 8]; “y si no guardardes mis mandamientos, iréis huyendo sin que nadie
os persiga, y las hojas de los 4rboles se os antojardn hombres” [cf Lev 26, 36]. Veis aqui, por la boca
de Dios, que valen mds para la guerra mil hombres buenos cristianos que cient mil soldados blasfe-
madores de Dios y de sus santos»).

Y Utopia, 122: «Recuerdan muy bien que mds de una vez les ha ocurrido que, vencido y
desbaratado el grueso de su propio ejército, y cuando el enemigo, creyéndose ya duefio de la victo-
ria, acosaba por doquier a los derrotados, unos cuantos Utdpicos dejados como reserva y atentos a
la ocasidn, atacaron de repente al adversario disperso y confiado en su misma excesiva seguridad, y
cambiaron por completo el resultado de la contienda...».

20 Repiiblica vi1 536d-537a: «en el alma no permanecerd nada que se aprenda coercitiva-
mente [...] no obligues por la fuerza a los nifios en su aprendizaje, sino edtcalos jugando»; Omni-
bona, 138: «[los nifos] estén siempre alegres, porque los maestros los tratan con amor y tienen sus
tiempos para holgar antes de comer y en la tarde»; Uropia, 50: «esos malos maestros que, mejor que
ensenarlos, prefieren azotar a sus discipulos».
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2. VERDAD Y CONSEJO: OMNIBONAY UTOPIA

El tema de los consejeros de principes y de la importancia de la calidad del
consejo para el buen gobierno estd presente, como se sabe, de manera general en el
pensamiento humanista de las primeras décadas del siglo xv1 (Skinner, 1993, vol. 1,
242-247), y obviamente sucede lo mismo en Omnibona, que en este aspecto cumple
con lo requerido para un Regimiento de Principes, como ya ha sido puesto de mani-
fiesto (Merle, 2018: 334-337). El asunto habia sido asimismo largamente analizado
en la tratadistica politica castellana del siglo xv. Sin pretender una exhaustividad que
no permiten estas pdginas, hay que recordar que Rodrigo Sinchez de Arévalo, en
su Suma de la Politica (ca. 1454-1455), dedica varias de sus Consideraciones a expli-
car «quéles deven ser los consegeros de los reyes», indicando que el «<buen principe»
deberia tener «sabios e discretos consegeros, dbiles e espertos e prudentes», ademds
«deven ser onestos e de buenas costumbres, otrosi sutiles e providentes, verdaderos
e no lisongeros»; ademds, «deve todo rey o principe mucho onrrar e favorecer e aca-
tar a los sabios e ponerlos en su casa e consejos»:

E no solamente deve el rey onrrar a las personas sabias, mds atn deve mucho favo-
recer a los estudios e escuelas, ministrdndoles rentas e mantenimientos e ddndo-
les singulares maestros porque en su reyno aya copia de sabios en diversos saberes
e sciencias porque de la sciencia e esperiencia procede todo consejo e, segin dize
Salomén, donde ay muchos consejos ay serd mucha salud.

Rodeado de consejeros de tales calidades, el gobernante deberia finalmente
«con industria examinar e discutir sus consejos» (Rodrigo Sdnchez de Arévalo, 1944:
97-105; Antelo Iglesias, 1985: 41). En su exposicién, que se apoya en textos de la
Biblia, Séneca, Cicerén y Aristételes, encontramos de nuevo un largo ejemplo refe-
rido a la historia persa y al rey Jerjes, que en este caso ha llegado hasta la Suma de la
Politica por la via de la transmisién medieval de Pompeyo Trogo y Valerio Mdximo,
de tanto éxito en Castilla.

Por su parte, Gémez Manrique (1412-1490) comienza su Regimiento de
Principes tratando precisamente del consejo, y abre su intervencién dirigiéndose al
principe y diciéndole que

quiero hablar sin recelo

y deciros la verdad.

La cual dicen muy poquitos
a sus reyes y sefiores,

ca procurando favores
corren tras sus apetitos

con consejos lisonjeros,

no buenos, mas voluntarios;
a los cuales consejeros,

mds que siervos verdaderos,
pueden llamar adversarios (Gémez Manrique, 1947: 37).



Esos malos consejos, sigue Manrique, habrian sido la causa de la caida de
grandes reyes del pasado, desde Robodn, Satl, Nerdn, Sardandpalo y don Rodrigo
hasta Pedro el Cruel; no es casualidad que el exemplum que Gémez Manrique
exponga con mayor detalle no sea otro que el del persa Jerjes (Gémez Manrique,
1947: 37-42). Por ello exhorta al principe:

Tened en vuestros consejos
hombres justos, sabidores,
de la virtud celadores,

en las discriciones viejos

[..]

Por ende, rey poderoso,

vos haced todas las cosas,

especial las ponderosas,

con buen consejo y reposo (Gémez Manrique, 1947: 47-48).

Estos textos, que no hacen sino recoger una doctrina comtn, muestran de
nuevo la importancia de la relacién entre consejo y verdad, significando esta tanto
lo opuesto a la mentira y falsedad como el conocimiento obtenido por el estudio y/o
la experiencia. Aqui estd ya destilada una larguisima tradicién de pensamiento que
hunde sus raices en el platonismo, en tanto que vincula conocimiento verdadero y
buen gobierno, y en el agustinismo, puesto que el seguimiento de la verdad exige
decirla. No cabe duda de que en aquella cultura politica estaba profundamente arrai-
gada la conviccidn de que el buen gobierno no seria posible al margen de la verdad,
y que para conocerla resultaban claves los consejos dados al gobernante. Es aqui
donde Omnibona, con su Reino de la Verdad, cobra sentido histérico.

Serd el tema del consejo el que me permitird acercarme, siquiera de manera
inicial, a la cuestién mucho mds amplia y compleja de las relaciones entre Omnibona
y Utopia; precisamente en esta cuestién Moro escribe haciendo continuos guinos y
referencias al tratamiento hecho por Platén en la Repriblica acerca del problema de
la relacién entre el gobernante y la verdad.

En mi opinidn, resulta notable el paralelismo entre Uropia y Omnibona en
sus comienzos, ya en sus respectivos libros primeros. El argumento del libro pri-
mero de Utopia se plantea a partir de un largo didlogo y discusién que Rafael Hit-
lodeo mantiene con Tomds Moro y Pedro Egidio acerca de la conveniencia o no de
si los sabios (como Hitlodeo lo es por lo visto y aprendido durante sus viajes) deben
entrar al servicio de los gobernantes (reyes y principes) a fin de orientar su accién
mediante sus consejos (Uropia, 47-71). Las premisas a partir de las cuales sus inter-
locutores plantean a Hitlodeo la conveniencia de tal proceder, a saber, la sinceridad
y fidelidad a la propia conciencia, la ausencia de deseo de poder y riqueza, la volun-
tad desinteresada de servicio al bien comun del pueblo, propias de un «espiritu gene-
roso y verdaderamente filos6fico», contrastarian con las actitudes habituales de «los
que anhelan la amistad de los poderosos», de los propios principes mds preocupados
en «conquistar, licita o ilicitamente nuevos reinos, que de administrar bien los que
poseen», asi como de los «consejeros regios» caracterizados por la soberbia, el gusto
por la adulacién y el deseo de influir lo més posible en la voluntad del principe (Uto-
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pia, 47-49). De nuevo el largo didlogo (Uropia, 49-62) que sigue y continda a este,
en el que participard el propio Hitlodeo y que tiene lugar en la mesa y presencia de
John Morton (t 1500), cardenal arzobispo de Canterbury y canciller de Inglaterra,
termina con una escena (Uropia, 60-62) que pone de manifiesto el cardcter adulador
de la mayoria de los comensales”, y que solo llegard a su fin cuando las verdades e
ironias expresadas por un bufén a través de la broma provoquen una agria discu-
sién con un fraile enfurecido y el cardenal decida, ante ello, poner fin a la misma y
levantarse de la mesa; durante este segundo didlogo, los tertulianos no harfan sino
adaptarse a la que interpretaban como opinién del prelado a fin de granjearse su
favor*?, mostrando carecer de cualquier interés por la verdad.

Ambos didlogos permiten a Tomds Moro introducir un largo discurso de
Rafael Hitlodeo acerca de la corrupcién generalizada de los consejeros reales que se
construye explicitamente sobre una discusién de la doctrina platénica del gobierno
de los filésofos (Uropia, 62-71). Aduladores, hipdcritas y dispuestos a aceptar cual-
quier cosa®, los consejos dados por los consejeros de los gobernantes (que Moro,
gracias al personaje Hitlodeo, muestra a través de una supuesta reunién del Consejo
del rey de Francia) no serfan sino «maquinaciones» guiadas por la falsedad absoluta
y sin mds objetivo que la ambicién de poder y riqueza, carentes incluso de reparos
ante la posibilidad de recurrir a la guerra para alcanzar tales fines (Uropia, 63-65).
Utopia, por boca de Hitlodeo, aporta un largo repertorio de lo que «los consejeros
tratan y maquinan con cualquiera de los reyes»: manipulaciones monetarias e injus-
tas recaudaciones de impuestos con el pretexto de una supuesta guerra; imposicién
y cobro de multas abusivas o indebidas; corrupcion de jueces y quiebra del derecho,
abuso del poder y de los mecanismos legales vigentes; y, finalmente, el engafio del
pueblo por medio de la demagogia, hablando falsamente de paz y sin otro fin que
la generacién en el mismo de la resignacién con el objetivo de aniquilar cualquier
capacidad de resistencia o rebelién (Uzopia, 65-67).

Son estas opiniones de Rafael Hitlodeo las que permiten a Tomds Moro
introducir en su argumentacion el tema platénico del gobierno de los filésofos (Uro-
pia, 63, 69-71). Primero insistiendo en su exhortacién al viajero portugués de ser-
vir a los principes: «... como piensa tu amado Platén, los Estados serfan felices si
reinasen los filésofos o filosofasen los reyes. ;Cudn lejos no estard la felicidad si los
filésofos no se dignan siquiera comunicar sus consejos con los reyes?», a lo que Hit-
lodeo responde recordando la falta de disposicion de estos a aceptar los consejos de
los filésofos, puesto que «si los reyes, imbuidos y emponzonados desde nifios con
perversas opiniones, no filosofaban, jamds aprobarian los consejos de los filésofos»

2 «Asique termind de hablar el Cardenal, todos a porfia elogiaron con entusiasmo las ideas
que menospreciaron cuando yo las expuse, y en especial lo concerniente a los vagabundos, solo por
el hecho de haberlo anadido él» (Urgpia, 60).

22 «Como el Cardenal no mostré desaprobacién, toda la tertulia asintié, con excepcién
del fraile» (Uropia, 61).

? «..llegando en su adulacién al extremo de halagar y admitir casi en serio las invencio-
nes de un pardsito, que su amo, por broma, no despreciara» (Utapia, 62-63).



(Uropia, 63). Reyes (y consejeros) tales serdn «sordos» y «sordisimos» (Uropia, 68)
a quienes les expliquen que «debe el monarca cuidar el reino de sus mayores, favo-
recerlo en todo lo posible, convertirlo en el mds floreciente, amar a sus stubditos y
hacerse amar de ellos, vivir su misma vida, gobernarlos dulcemente y dejar en paz
a los demds reinos, porque el que le ha tocado en suerte es para él suficientemente
grande y aun excesivo» (Utopia, 65).

En un segundo momento, y tras la tajante aseveracién de Hitlodeo de que
«no hay lugar ante los principes para la filosofia» (Uropia, 69), Moro insistird en que
la participacion en los consejos reales podrd servir para alcanzar, al menos, el mal
menor, ya que no el bien?. La respuesta de Hitlodeo, ya definitiva, apunta a la raiz
del problema, la incompatibilidad de la verdad con la mentira, y la imposibilidad
de transigir con esta en modo alguno:

Con tal procedimiento, respondi6 él, solo lograrfa, al procurar remedio a la locura
de los demds, enloquecer junto con ellos; pues si quisiera hablar con verdad, necesi-
tarfa decirles estas cosas. Por lo demds, si el mentir es propio de un filésofo?, desde
luego no lo es de mi. Y aunque mis palabras les resulten desagradables y molestas,
no veo porqué deban parecerles insélitas hasta la necedad. Si les hablase de aque-
llas cosas inventadas por Platén en su Republica, o de las que hacen los Utépicos
en la suya, aunque fuesen, como en realidad son, mejores, podrian, no obstante,
parecerles extrafas por existir aqui la propiedad privada, al paso que alli todo es
comun. Mi discurso, salvo que no puede ser agradable a los que han decidido en
su fuero interno lanzarse por otros derroteros, ya que les obliga a volver atrds y les
muestra los peligros, ;qué tuvo que no convenga o no pueda decirse en cualquier
lugar? Si hay que silenciar como insélito y absurdo cuanto las perversas costum-
bres de los hombres han hecho parecer extrafo, habria que disimular entre los
cristianos muchas cosas ensefiadas por Ciristo [...]. Creo que muchos sagaces pre-
dicadores han seguido tu criterio; porque como las costumbres humanas se acomo-
dan dificilmente a las normas de Cristo, adaptaron ellos su doctrina, como regla
de plomo, a las costumbres, para poder conciliarlas de alguna manera. No creo
que con ello hayan adelantado otra cosa que el permitir a los hombres ser malos
impunemente. Ya ves que yo no serfa util en los Consejos reales, pues, u opinaria
de manera distinta a los demds, lo cual equivaldria a no opinar nada, o lo harfa
de idéntico modo, caso en el cual me harfa cémplice de su locura, como dice el

Micién de Terencio (Utopia, 70).

Frente al Hitlodeo que se niega a ofrecer sus consejos al principe por ser la
verdad rechazada por los gobernantes, en el libro primero de Omnibona Caminante

2t «Si no es posible desarraigar las malas opiniones, ni poner remedio a defectos invete-
rados, segun tu modo de pensar, no por eso se debe abandonar el Estado, ni dejar la nave en medio
de la tempestad, por no poder dominar los vientos [...] se ha de intentar y procurar, en la medida de
lo posible, arreglar las cosas satisfactoriamente y conseguir, al menos, que lo que no pueda transfor-
marse en bueno sea lo menos malo posible, pues no es hacedero que todo sea bueno, a menos que la
humanidad lo sea, cosa que no espero hasta dentro de algunos afios» (Uropia, 78-79).

» Alusi6n al comportamiento de los gobernantes-filésofos de la Repriblica (vid supra).
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Curioso es conducido por Amor de Dos Grados al Reino de la Verdad, llamado asi
«porque no hay persona en todo aquel reino que diga mentira, burlando ni de veras»,
a causa de reinar alli el rey Prudenciano. De ser considerados sus habitantes como
«la gente mds mentirosa que habia en el mundo», han pasado a ser «conocidos por
gente de verdad» (Omnibona, 34-35). La abolicién de la mentira ha provocado un
rdpido enriquecimiento del reino, como consecuencia de su obediencia a la verdad,
es decir, a Dios. El hecho, que se presenta como un acontecimiento ocurrido his-
toricamente, se explica a partir de una alusién evangélica: «pues dize Jesucristo por
su boca divina que los que dizen verdad son hijos de Dios y los mentirosos tienen
al diablo por padre» (Omnibona, 35, cf. Jn 8, 42-44). Y a continuacién se presenta
a Prudenciano, modelo de rey cristiano®® que, a pesar de ser «<hombre bien sabido
y de buen juizio», pide consejo en todo a consejeros competentes a los que siempre
exige que le digan la verdad:

... nunca haze cosa sin consultalla con letrados buenas personas, encargéndoles la
conciencia para que le digan verdad de lo que sienten en cualquier negocio. Y si
alguno siente que por pensar que le agrada no le dize la verdad de lo que siente a
la clara, repreéndele y tiénele en poco; y a quien le dize muy a la clara su parecer,
aunque sea lo contrario de lo que el rey querria, en su ausencia aldbale mucho y
tiene cuidado de hazelle mercedes, en habiendo aparejo, y procura de contino de
tomar su consejo. Y por conocer los letrados de su reino y los de su consejo su con-
dicién, no hay hombre que le ose dezir mentira ni hablalle con cautelas; y de aqui
ha procedido que en su casa no hay quien diga mentira, porque saben de cierto que
el que mintiere se ha de tener por despedido. Y de aqueste principio ha emanado
en su reino que todos dizen verdad, grandes y pequefios (Omnibona, 35).

El comportamiento de Prudenciano es, pues, en lo referente al consejo y la
verdad, una antitesis exacta de lo que criticara Rafael Hitlodeo, lo cual resulta mds
comprensible si consideramos, como bien apunta Skinner, que la Utopia se aparta
en este punto, al menos en el plano retérico, de la respuesta habitual dada por la
literatura de consejos para principes (Skinner, 1993: vol. 1, 244). La consecuencia
principal de la conducta de Prudenciano también genera una realidad opuesta a la
de aquellos principes ambiciosos: asi, el sometimiento a la verdad (por «seguir el
consejo de Dios») produce la riqueza del monarca («por ser este rey tan deseoso de
servir a Dios en todas las cosas, hale dado Dios muchas riquezas»), a diferencia de
la injusta fiscalidad que nunca genera los ingresos necesarios”. Esta cuestién, que
es central en Omnibona, es expuesta pormenorizada y detenidamente en esta uto-
pia castellana, haciendo derivar del establecimiento de un sistema fiscal justo un

% «... es muy prudente y muy gran cristiano y siempre procura en todas las cosas que se

haga lo que cree ser a Dios mds agradable y para su gloria, y lo que mds cumple para la salvacién de
las 4nimas de sus vasallos y préspera gobernacién de su reino» (Omnibona, 35).

¥ Y por el contrario, vemos que los sefiores que injustamente fatigan a sus vasallos, mien-
tras mds dineros allegan, mds necessidades tienen, y menos les basta para lo que han menester»

(Omnibona, 37).



reino bien ordenado regido por un monarca que rechaza el recurso a la guerra para
ampliar sus posesiones (Pérez Garcia, 2018); de esta manera, Prudenciano se situaba
en las antipodas de lo que denunciara Hitlodeo, precisamente por su fidelidad a la
verdad. De nuevo, la razdn ofrecida para explicar lo sucedido en el Reino de la Ver-
dad no es mds que una cita evangélica: «Buscad primero el Reino de los Cielos y
su justicia y todas las cosas que hubiéredes menester se os dardn afiadidas» (Omni-

bona, 36, cf Mt 6, 33).

3. CONCLUSIONES

El continuo recurso de Omnibona a citas evangélicas para explicar el éxito
de las reformas emprendidas por Prudenciano en el Reino de la Verdad no es casual.
Expresa la clara voluntad de su autor de afirmar que la perfeccién alcanzada deriva
tnicamente de la aplicacién en este mundo de los principios de la verdad revelada,
de la religién cristiana: a causa de que el Estado de Omnibona ha sido ordenado
conforme a la plenitud de la verdad, puede superar en sus logros al de los utépicos,
construido Gnicamente sobre la razén natural del hombre. Y al rechazar taxativa-
mente el recurso a la mentira en cualquier circunstancia, Omnibona significa una
apuesta radical més alld de la Repriblica platonica. Con todo, el planteamiento de
Omnibona, dependiente de una precisa concepcién de la verdad, engarza no solo
en la teologia de san Agustin, sino también directamente en la tradicién del pen-
samiento socrdtico, plenamente integrado en la cultura occidental (Moore, 2019;
Courcelle, 1975).

Tras la constante pretensién de simplicidad expositiva que evidencia el ané-
nimo autor de Omnibona con sus frecuentes alusiones evangélicas y la aparente ausen-
cia de referencias a autoridades, se pone de manifiesto una concienzuda formacién
intelectual, un profundo conocedor de la tradicion del pensamiento politico y ético
occidental recibida tanto de sus fuentes medievales como de los nuevos textos gene-
rados por la cultura del Humanismo. En este sentido, la eleccién del aparentemente
extrafo nombre de Reino de la Verdad remite directamente al problema central de
la vida politica, planteado desde Platén y pensado una y otra vez en la tradicién
occidental ante la dramdtica cotidianeidad del uso de la mentira por parte de aque-
llos que detentan el poder politico. El autor de Omnibona sabia de lo que hablaba.

ReciBipO: 30-06-2023; AcCEPTADO: 02-09-2023
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RESUMEN

La Utopia de Tomds Moro tuvo una notable difusién en la Europa del siglo xv1, donde la
obra se imprimirfa hasta en once ocasiones. A estas ediciones latinas, que vieron la luz en
Lovaina, Paris, Basilea, Florencia, Colonia y Wittenberg, es preciso sumar las traducciones
verndculas de Uropia al alemdn, al italiano, al francés, al inglés y al holandés, publicadas
durante el Quinientos. En la Espana peninsular, donde el texto no se imprimié una sola vez
en el siglo xv1, la difusién de Uropia parece haber sido menos intensa que en otras partes
de Europa. Sin embargo, Uropia tuvo un éxito considerable en los dominios americanos de
la Corona espafola, especialmente en la Nueva Espana, donde la obra fue leida, traducida,
anotada y llevada a la prictica. El presente articulo estd dedicado a analizar la difusién de
Utopia en la América del siglo xv1 y a investigar la estrecha relacién que existié en el Qui-
nientos entre la obra de Tomds Moro y el Nuevo Mundo.
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SOME NOTES ON THE CIRCULATION OF UTOPIA
IN AMERICA DURING THE 16TH CENTURY

ABSTRACT

Thomas More’s Utopia circulated widely in 16th-century Europe, where the work was
printed up to eleven times. In addition to these Latin editions, which appeared in Louvain,
Paris, Basel, Florence, Cologne and Wittenberg, we must add the vernacular translations of
Utopia into German, Italian, French, English and Dutch, published during the 16th century.
In peninsular Spain, where the text was not printed a single time in the 16th century, the
circulation of Utopia seems to have been less intense than in other parts of Europe. Ne-
vertheless, Utopia enjoyed considerable success in the American dominions of the Spanish
Crown, especially in New Spain, where the work was read, translated, annotated and put
into practice. This article analyses the impact of Uropia in sixteenth-century America and
investigates the close relationship that existed between Thomas More’s work and the New
World in the 16th century.

Keyworps: Utgpia, Thomas More, New World, New Spain.
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0. INTRODUCCION

La Utopia de Tomds Moro tuvo una difusién notable en la Europa del
siglo XV1 a juzgar por las ediciones latinas y las traducciones verndculas que cono-
ci6 la obra'. El texto se imprimié por primera vez en latin, en Lovaina, a finales de
1516, y volveria a imprimirse hasta en diez ocasiones mds a lo largo del Quinien-
tos: Paris (1517), Basilea (marzo 1518), Basilea (noviembre 1518), Florencia (1519),
Lovaina (1548), Colonia (1555), Basilea (1563), Lovaina (1565), Lovaina (1566) y
Wittenberg (1591). En cuanto a las traducciones verndculas, a mediados del siglo xv1
ya se habian publicado traducciones al alemdn (1524), al italiano (1548), al francés
(1550), al inglés (1551) y al holandés (1553).

Esta lista de ediciones y traducciones parece indicar que Utopia tuvo una
circulacién menor en la Espana del siglo xv1, donde la obra no se imprimié una sola
vez en latin y cuya primera versién castellana se publicé en fecha bastante tardia.
La primera traduccion castellana de Uzopia en imprimirse, realizada por Gerénimo
Antonio de Medinilla y Porres, aparecié en 1637, es decir, mds de ciento veinte afios
después de la editio princeps, y se trata de un traslado parcial, puesto que Medinilla
tan solo tradujo el libro 11 de Utopia. A la vista de estos datos, es comprensible que
en los primeros trabajos dedicados a estudiar la recepcién de Uzopia en la Espana de
la Temprana Modernidad se sefialara que la obra de Tomds Moro fue poco conocida
en comparacién con lo que ocurrié en otras partes de Europa (Jones, 1950; Dealy,
1975: 185; y Manuel; Manuel, 1984: 32). Esta tendencia comenzé a cambiar a partir
de 1980, con los estudios de Francisco Lépez Estrada (1980), Miguel Avilés (1982)
y José Antonio Maravall (1982), quienes defendieron que la Uzopia de Tomds Moro
fue mucho mds conocida en Espafia de lo que se habia afirmado anteriormente vy,
en fechas mds recientes, han incidido de nuevo en ello Augustin Redondo (2015:
11) y Jeremy Lawrence (2019: 49).

Si bien estos estudios han revelado algunos aspectos importantes de la difu-
sién de Uropia en la Espana altomoderna, creo que en ellos se ha tendido a exagerar
el éxito que tuvo la obra de Tomds Moro en suelo hispdnico, sobre todo en la Espafia
peninsular. Ello se debe en buena medida a que en estos trabajos no suele deslin-
darse con nitidez el valor de las palabras «utopia» o «utépico», términos que sirven
tanto para referirse a aquellos textos que acusan el influjo directo de la Uropia de

* ORCID: https://orcid.org/0000-0002-4357-101X. E-mail: victorlillo@uab.cat.

! Este trabajo ha sido financiado gracias a una ayuda Margarita Salas (NextGenerationEU),
concedida por la Universitat Autdnoma de Barcelona, y se enmarca en el proyecto «Los limites del
disenso: la politica expurgatoria de la monarquia hispdnica en el siglo xv1 (PGC2018-096610)», con
sede en la Universitat Autdnoma de Barcelona y dirigido por Maria José Vega.

* Para la difusién de Uzopia en la Europa de la Temprana Modernidad, véase VV. AA.,
1996 y Cave, 2008.
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Tomds Moro como a las obras que plantean la existencia de una sociedad ficticia®.
Asi pues, para demostrar la presencia de la Uropia de Moro en Espana han sido cali-
ficados como utdpicos textos como el episodio del Villano del Danubio de Antonio
de Guevara, inserto en el Marco Aurelioy el Relox de Principes; el Didlogo de Mercu-
rio y Cardn, de Alfonso de Valdés; el Viaje de Turquia'y Omnibona, obras que, a mi
juicio, no presentan una dependencia directa respecto a la Utopia de Tomds Moro.
El tnico relato de ficcién de la Espafia del siglo xv1 que acusa de manera
clara la impronta de Uzopia es el Somnium de Juan Maldonado, escrito a principios
de la década de 1530 y publicado por primera vez en 1541%. En este breve optsculo,
Maldonado imaginé dos sociedades ficticias, una situada en la luna, y otra situada
en América, en la que es visible el influjo de Uzgpia. Los habitantes de este reino
americano se convirtieron al cristianismo tras ser visitados por una expedicién de
espanoles y, desde entonces, llevan una vida de trabajo sencilla y humilde, poco
apegada a los dogmas y a las ceremonias. Estos, ademds, observan un rito matri-
monial idéntico al de los utopienses, pues antes de casarse «se encarga a una mujer
que palpe y examine a la novia desnuda y averigiie bien sus costumbres. También
se encomienda a un varén que investigue y observe lo mismo en el novio» (Avilés,
1981: 174). Asimismo, aunque en esta sociedad existe la propiedad privada, dice
Maldonado que «cada uno tiene sus propias cosas, pero todas parecen ser comunes,
pues nadie es pobre y los que tienen de sobra no niegan a los demds lo que necesi-
tan» (Avilés, 1981: 176), costumbre que parece otro eco de la Uropia de Moro.
Dejando de lado el Somnium de Juan Maldonado, ningtn otro relato de la
Espafia del siglo xv1 muestra de manera evidente la huella de Uropia. Del mismo
modo, las menciones a Uropia que pueden espigarse en la Espana del Quinientos
son pocas y anecddticas. Resulta significativo que Fernando de Herrera, en la bio-
grafia sobre Tomds Moro que escribié en 1592, titulada Zomds Moro, no mencione
una sola vez la Uropia, silencio que se repite en los capitulos biogréficos que Pedro
de Ribadeneyra dedic6 a Tomds Moro en su Historia ecclesiastica del scisma del reyno
de Inglaterra (1588-1595), donde nada dice sobre esta obra. Alonso de Villegas s
menciona la Utopia en la vida que dedicé a Moro en su Flos Sanctorum, pero esta
mencion se explica por la fuente que siguié Villegas, que es una carta que Erasmo
de Rotterdam dirigié a Ulrich von Hutten en 1519, en la que Erasmo describe con
minuciosidad el fisico y el cardcter de Tomds Moro. En esta vida, Villegas se limité
a traducir la carta de Erasmo al castellano y eliminé aquellos pasajes que podian
resultar incémodos en la Espafia de finales del siglo xv1, como el elogio que Erasmo
prodigé a Enrique VIIP. Ya por tltimo, Utopia tampoco tuvo una gran presencia

3 En este punto, me parece util la distincién que establece Fitima Vieira entre la utopia
como género literario y el pensamiento utdpico, no vinculado necesariamente a la obra de Tomds
Moro (Vieira, 2010: 7).

# Sobre el influjo de Utopia en el Somnium, véase Asensio y Alcina (1980: 42) y Garcia
Pinilla (2013: 46-49).

> Sobre estas biografias espafiolas de Tomds Moro, véase Burguillo (2013), Lillo Castan
(2021) y Garcia Garcia (2021).
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en las bibliotecas espanolas del siglo xv1 a juzgar por los estudios sobre inventarios
realizados hasta la fecha®. Por todo ello, no parece que la difusién de Uzopia en la
Espafia peninsular fuera tan intensa como ultimamente se ha senalado.

La situacidn, sin embargo, es muy distinta en las posesiones de la Corona
espafiola en el Nuevo Mundo, donde hay varios testimonios que certifican que la
obra de Tomds Moro fue leida, anotada, traducida e incluso llevada a la prictica’.
Es posible, como defendieron Marcel Bataillon y Manuel Giménez Ferndndez, que
uno de los primeros lectores de la obra fuera Bartolomé de las Casas, quien podria
haberse inspirado en la Uropia para la redaccién de uno de los memoriales de remedios
para las Antillas que De las Casas escribié en la segunda mitad de la década de 1510.

Si bien esta hipétesis es discutible, como comentaré mds adelante, no ofrece
dudas en cambio la gran circulacién que tuvo Utopia durante los primeros anos del
México colonial. En un importante estudio publicado en 1937, Silvio Zavala revel6
por primera vez la impronta que dejé la Uropia de Tomds Moro en los pueblos-hos-
pitales de Santa Fe de México y Santa Fe de la Laguna (Michoacdn), fundados por
Vasco de Quiroga en 1532 y 1533, respectivamente. Zavala comparé la Utopia de
Moro con las Ordenanzas de Santa Fe de México, que Quiroga debid redactar entre
1540 y 1547, y llegd a la conclusién de que Vasco habia seguido muy de cerca la
obra de Tomds Moro para crear estas dos comunidades, habitadas por indigenas
(Zavala, 1987: 11-34).

Unos anos mis tarde, en 1941, Zavala dio a conocer otro testimonio elo-
cuente que da cuenta del éxito del que gozé Utopia en el México colonial. Se trata
del ejemplar de Utopia, en la edicién de Basilea, noviembre de 1518, que pertene-
ci6 a fray Juan de Zumadrraga, primer obispo y arzobispo de México, y que Zavala
identificé en los fondos de la Universidad de Texas, en Austin, donde todavia se
conserva a dia de hoy (Zavala, 1987: 51-54). El libro tiene una anotacién de pose-
sién de Zumadrraga en la portada y presenta también un gran nimero de anotaciones
marginales y subrayados, que permiten entrever qué aspectos de la obra interesa-
ron mds al anotador, sobre cuya identidad hablaré mds adelante. Partiendo de estas
investigaciones, las paginas que siguen estin dedicadas a bosquejar la circulacién
que tuvo Utropia en el Nuevo Mundo vy, sobre todo, en la Nueva Espaa, donde la
obra fue sometida a un interesante proceso de reinterpretacion.

¢ Hernando Colén compré un ejemplar de Utopia, en la edicion de Basilea, noviembre de
1518, que se conserva en la actualidad en la Biblioteca Colombina de Sevilla bajo la signatura 12-2-
39. Tan solo tengo noticia de otro ejemplar de Utopia que formara parte de una biblioteca espafiola
del siglo xv1. Se trata del ejemplar que pertenecié a Honorato Juan, en la edicién de Lovaina, 1548,
cuya biblioteca estudié José Luis Gonzalo Sdnchez Molero (Gonzalo Sdnchez-Molero, 2000: 8). El
ejemplar se encuentra en la Real Biblioteca del Monasterio del Escorial (RBME 8-V-32).

7 El asunto de la difusion de Utgpia en la América del siglo xv1 ha sido abordado, entre
otros, por Martin Herndndez (1986), Zavala (1987) y Ferndndez Delgado (2005). Para un dmbito
de tiempo mds dilatado, véase Pro; Breni§inovd; Ansodtegui (2019).



1. BARTOLOME DE LAS CASAS, ¢LECTOR DE UTOPIA?

En el Memorial de remedios que Bartolomé de las Casas escribi6 en 1516, el
clérigo propuso la fundacién en las Antillas de comunidades habitadas por indige-
nas y por labradores espanoles, en las que pueden observarse algunas coincidencias
con la Utopia de Tomds Moro. De las Casas indicaba en el tercer remedio que a
cada labrador le seria encargada la tutela de cinco indigenas «con sus mujeres e hijos
en compaifa, para que sean compaieros y trabajen de por medio», y que todos los
frutos de su trabajo conjunto, una vez sacada «la parte de su Alteza», deberfan ser
repartidos entre ellos <hermanablemente» (De las Casas, 1995: 25). La importan-
cia que tiene la agricultura en el Memorial de 1516, la vida comunitaria y el reparto
equitativo de los bienes recuerdan ciertamente a la Uropia de Tomds Moro, texto
que se imprimiria a finales de este mismo afo de 1516.

A propésito de la posible relacién entre el Memorial de 1516 y Utopia, Victor
N. Baptiste sugirié una original teoria, segiin la cual Bartolomé de las Casas habria
sido quien influy$ a Tomds Moro, y no al revés. Segtin Baptiste, De las Casas redacté
una versién previa de este Memorial de Remedios en latin, en 1515, que entregé6 a
Adriano de Utrecht, quien la habria puesto en conocimiento de Erasmo de Rotter-
dam. Moro, Erasmo y Peter Giles habrian discutido sobre este Memorial en Ambe-
res, en diciembre de 1515, y el memorial lascasiano habria sido el detonante que
llevé a Moro a escribir su Utopia, obra que, en opinién de Baptiste, es una parodia
humanista del Memorial de De las Casas (Baptiste, 1990: 1-5). Aunque es verdad
que entre el Memorial de 1516 y Utopia hay ciertos paralelismos, la hipétesis de
Baptiste no me parece convincente, puesto que se apoya en una concatenacién de
suposiciones, sin una base documental sélida que las refrende®.

Un ano mis tarde, en diciembre de 1517, De las Casas habria redactado un
segundo Memorial para el gobierno de las Antillas, conservado en el Archivo General
de Indias y en el que todavia se observan mds paralelismos con la Uropia moreana.
En este Memorial destaca el empleo recurrente del término «padre de familia», que
parece una traduccion del paterfamilias, figura encargada de supervisar las familias
que componen la sociedad utopiense. Igual que ocurre en Utopia, en el Memorial
de 1517 se indica que «a cada uno de los labradores casados que de acd fueren o alld
se hallaren le den cargo de una familia de seis indios casados, y el tal labrador serd
llamado padre de la familia» (Serrano y Sanz, 1918: prxi). Esta coincidencia llevé
a Marcel Bataillon a sugerir que Bartolomé de las Casas podria haberse inspirado

8 Ademds, Moro regresé a Londres tras su embajada en Flandes el 24 de octubre de 1515,
de modo que, aun suponiendo la existencia de esta versién latina del Memorial de 1516, las fechas no
encajarfan. Probablemente Moro comenz4 la redaccién de Utopia a finales del verano de 1515, des-
pués de que la negociacién comercial en la que participaba en representacion del rey Enrique VIII
llegara a un punto muerto. Sobre esta embajada de Moro, Surtz, 1953, y sobre la composicién de
Utopia, Moro, 1965: XV-XXIIL.
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en la Uropia de Tomds Moro para la redaccién de su Memorial de 1517, algo que
también propuso Manuel Giménez Ferndndez’.

En este caso, el problema principal para saber si existe relacion entre De las
Casas y Uropia reside en el propio Memorial de 1517, que es anénimo. En el dorso
del Memorial se lee <Memorial que ley6 el frayle dominico, pleno consilio India-
rum, a XI de Diziembre de pxvir anos» (Serrano y Sanz, 1918: prxvi ). Este
«fraile dominico» no puede ser De las Casas, ya que en 1517 este era clérigo y atin
no habia ingresado en la Orden de los Predicadores, hecho que ocurriria en el ano
1523. Tanto Bataillon como Giménez Ferndndez identificaron a este fraile domi-
nico con fray Reginaldo Montesinos, hermano de fray Antonio Montesinos, y afir-
maron que este Memorial fue redactado conjuntamente por Bartolomé de las Casas
y fray Reginaldo Montesinos, hipétesis que fue contestada por Isacio Pérez Ferndn-
dez, uno de los mejores conocedores de la obra de De las Casas. Segtin Isacio Pérez
hay varios aspectos, tanto doctrinales como léxicos, que hacen que la atribucién del
memorial a De las Casas sea muy sospechosa''. De hecho, el Memorial de 1517 no
aparece recogido en el tomo 13 de las Obras Completas de Bartolomé de las Casas,
editadas en Alianza Editorial, que contiene las cartas y memoriales lascasianos'*.

Por todo ello, resulta dificil saber si De las Casas ley6 la Utopia de Tomds
Moro y si pudo haberla utilizado para disefiar alguno de los planes de colonizacién

? «Ya hemos hablado mds arriba de la precisién utépica con que se expuso en 1517 el sistema
de laasociacién entre los indios ‘libres’ y los espanoles. Pero quizd seria mejor usar la palabra utopiana
para sugerir mejor la posible influencia de la Utopia de Thomas More, en esta etapa de la evolucién
intelectual de Las Casas. Este libro habia aparecido en Lovaina un afio antes, y entonces, a finales
de 1517, se imprimia una nueva edicién en Paris. Y como la sociedad utopiana, esencialmente agri-
cola, tiene por base la familia ristica, integrada por una cuarentena de miembros, hombres y muje-
res gobernados por un padre y una madre de familia (pater materque familias graves et maruri), la
célula social que agrupa una familia de campesinos espanoles con seis familias indias es llamada en
nuestro memorial ‘familia’ y su jefe espafiol ‘padre de familia’, terminologia completamente infre-
cuente pero que se encontrard dieciocho afios més tarde en el plan de ciudades indias bosquejado en
México por Vasco de Quiroga sobre el modelo de la Uzopia», (Bataillon, 1976: 89-90). «Iras exami-
nar el contenido de este Memorial [...] concluimos que es fruto de la colaboracién [de Bartolomé de
las Casas y] de [Reginaldo de] Montesinos, autor de su sélido encuadramiento y fundamentacién
escoldstica con la evidente influencia de la Uzopia de Tomds Moro» (Giménez Ferndndez, 1984: 406).

10 Bl Memorial de 1517 se encuentra en AGI, Patronato, 170, Ramo 22.

' Tsacio Pérez dudé sobre la autorfa lascasiana de este Memorial de 1517 a causa de dos
aspectos de indole doctrinal (la aceptacién de que los indigenas no pueden gobernarse por si mis-
mos, y la propuesta de esclavizar a los indios caribes de Tierra Firme) y también a causa de la presen-
cia de tres términos (<hanegas», «padre de familia» y «vezar») que, a juicio de Isacio Pérez, son muy
infrecuentes, o bien nunca aparecen en el léxico de Bartolomé de las Casas. Tras ofrecer las razones
por las cuales dudaba de la autoria lascasiana, Isacio expuso la opinién de Vicente Rubio, O.P., quien
crefa que el Memorial de 1517 era de fray Antonio Montesino, mientras que su hermano Reginaldo
habia sido el encargado de leerlo en Espafia (Pérez Ferndndez, 1981: 72-76).

12 En esta edicién se edita el Memorial de remedios para las Indias de 1516, el Memorial de
remedios para las Indias de 1518, otro Memorial de remedios para Tierra Firme, también de 1518, y una
Peticion al gran Canciller acerca de la capitulacion de Tierra Firme, de 1519. A diferencia del Memorial
de 1517, todos estos textos estdn firmados por Bartolomé de las Casas (De las Casas, 1995: 23-64)



que redacté en los ultimos afios de la década de 1510". En todo caso, el anénimo
Memorial de 1517 parece acusar la influencia de Utopia, pues resulta muy signifi-
cativo el empleo reiterado del término «padre de familia», que se repite hasta en 29
ocasiones y que emula la organizacién social de Utopia. Si bien no es segura la parti-
cipacién de De las Casas en este Memorial, si parece del todo cierto que el memorial
salié de la comunidad dominica antillana. Ello indicaria que, apenas meses después
de la aparicién de la primera edicién de Utopia en Lovaina, los frailes dominicos
leyeron la obra y se inspiraron en la ficticia isla de Utopia para remediar la situacién
politica y social de las islas antillanas.

2. VASCO DE QUIROGA, LA UTOPIA EN LA PRACTICA

El caso mds conocido en lo que atafie a la difusién de la Uzopia de Tomds
Moro en el Nuevo Mundo es el de Vasco de Quiroga. Vasco nacié probablemente
en 1470, en Madrigal de las Altas Torres (Avila), se licencié en Derecho Canénico,
fue oidor de la segunda Audiencia de México entre 1531 y 1537, y en 1538 fue nom-
brado primer obispo de Michoacén, dignidad que desempefi6 hasta su muerte, ocu-
rrida en 1565. Quiroga estaba bien relacionado en la corte de Carlos V, puesto que
mantenia una estrecha relacién de amistad con Juan Pardo de Tavera, quien fue
presidente del Consejo Real de Castilla entre 1524 y 1539, y arzobispo de Toledo
desde 1534 hasta 1545, afno en que fallecié. Gracias a la intermediacién de Tavera, a
principios de 1530 a Vasco le fue ofrecido el puesto de oidor en la segunda Audien-
cia de México, organismo que deberifa tratar de enmendar la pésima gestién poli-
tica ejercida por la primera Audiencia de México entre 1528 y 1530. A Quiroga lo
acompafarian en su cometido otros tres oidores mds: Juan de Salmerén, Francisco
de Ceynos y Alonso Maldonado, mientras que el presidente de la nueva Audiencia
serfa Sebastidn Ramirez de Fuenleal, quien entonces desempenaba el cargo de pre-
sidente de la Audiencia de Santo Domingo™.

Acompanado por los tres oidores, Vasco zarpé de Sevilla, rumbo a México,
el 25 de agosto de 1530, pero antes de llegar a su destino se detuvieron en Santo
Domingo, donde permanecieron unos dos meses, posiblemente para conversar con
su nuevo colega, Sebastidn Ramirez de Fuenleal, quien se encontraba en la isla ocu-
pado con la gestién de la Audiencia de Santo Domingo. Vasco de Quiroga y Alonso
Maldonado alargarian su estancia en Santo Domingo un poco mds, puesto que
cuando desembarcaron en Veracruz el 23 de diciembre de 1530, Francisco Ceynos
y Juan de Salmerdn ya habian llegado a la ciudad de México. A propésito de esta

'3 En fecha reciente, han abordado este tema Jduregui; Solodkow (2019) y Teglia (2019),
aunque sin llegar a conclusiones definitivas en lo que respecta a la posible influencia de la Uzopia de
Tomds Moro sobre De las Casas.

14 Para un buen resumen de las actividades de la segunda Audiencia de México, Ruiz

Medrano, 2012: 13-74 y para la actuacién de Vasco de Quiroga como oidor en la Nueva Espana,
Martinez Baracs, 2005: 158-251.

223

17-237

2

2024, PP,

32, 2

2
DY

A

MYR,

~
w

CUADERNOS DEL C



EMYR, ¢

p
Ui

S DEL

,
L

CUADERN(

escala en Santo Domingo, Rodrigo Martinez Baracs ha hablado acerca de un inte-
resante encuentro que se habria producido en estas fechas. Cuando Quiroga per-
maneci6 en Santo Domingo, se encontraba alli fray Bartolomé de las Casas, con
quien Vasco pudo haber conversado acerca del mejor modo de organizar social y
politicamente a los indigenas del Nuevo Mundo (Martinez Baracs, 2005: 168-169).
Con todo, dado que no han quedado documentos de dicho encuentro, seguimos
moviéndonos en el terreno de las hipdtesis.

Cinco anos mds tarde, en 1535, Vasco redactéd un extenso informe en el
que es posible advertir sin ningtin asomo de duda el influjo que ¢jercié la Uropia de
Tomds Moro en el oidor de la Audiencia de México. Este largo informe consta de
155 folios, suele conocerse con el titulo de /nformacién en Derecho, a pesar de que
carece de titulo explicito, y se conserva en la actualidad en la Biblioteca Nacional de
Espafia, en el manuscrito 7369. Quiroga lo firmé el 24 de julio de 1535 y lo dirigié,
muy probablemente, al consejero de Indias Juan Bernal Diaz de Luco, amigo de
Vasco y miembro también del circulo de Juan Pardo de Tavera®. Vasco escribié este
texto con el objetivo principal de que el Consejo de Indias rectificara en su politica
sobre la esclavitud en el Nuevo Mundo, prohibida en el afio 1530, pero permitida
de nuevo mediante una provisién real en 1534. Quiroga consideraba que esta nueva
medida perjudicarfa mucho a los indigenas de la Nueva Espafa y por ello decidié
escribir un largo informe para intentar que los consejeros de Indias recapacitaran y
volvieran a prohibir la esclavitud por guerra justa y por rescate.

No obstante, a medida que iba escribiendo este informe, Vasco acabé abor-
dando otro tema que le preocupaba especialmente: cémo organizar politicamente
a los indigenas, asunto que trat$ en la parte final de la Informacién en Derecho.
Para comprender su plan de organizacién social, es preciso atender a la opinién
que le merecian los indigenas a Quiroga. Vasco crefa que los nativos eran seres
angelicales, parecidos a los apdstoles de la Iglesia primitiva y a los habitantes de la
Edad de Oro, como la habian descrito los autores de la Antigiiedad grecolatina'®.

5 El destinatario de este informe, a quien Quiroga se dirige con la férmula de «<muy mag-
nifico sefior» y a quien dispensa el trato de «Vuestra merced», no estd explicitado por Vasco en el
texto. Sin embargo, Marcel Bataillon sugirié que el destinatario, muy probablemente, fue Juan Ber-
nal Diaz de Luco, hipétesis que ha sido aceptada por la critica Bataillon (1976: 268-272). Véase tam-
bién Moro, 2021: CLXV-CLXX.

16 «Algunas VECES MeE Paro a pensar en este grande aparejo que veo, y me admiro, cierto,
mucho conmigo, porque en esta edad dorada deste Nuevo Mundo y gente simplecissima, mansue-
tissima, humildissima, obedientissima de él, sin soberbia, ambicién ni cobdicia alguna, que se con-
tenta con tan poco y con lo de hoy, sin ser solicitos por lo de mafiana ni tener cuidado ni congoja
alguna por ello que les dé pena, como en la verdad no la reciben por cosa desta vida; que viven en
tanta libertad de 4nimos con menosprecio y descuido de los atavios y pompas de este nuestro, infe-
lice siglo, con cabezas descubiertas y cuasi en el desnudo de las carnes, y pies descalzos, sin tratar
moneda entre si y con grand menosprecio del oro y de la plata, sin aprovechamiento dello para mds
de solamente andar galanes en sus fiestas, hasta que los espafioles vinieron» (Quiroga, 1985: 197).



En cambio, los cristianos del Viejo Mundo se encontraban, segiin Quiroga, en la
Edad de Hierro".

Por ello, el sistema de gobierno que debia aplicarse a los nativos de la Nueva
Espana deberfa tener en cuenta su cardcter puro e incorrupto y, ademds, no debe-
ria tener demasiadas leyes con el fin de que pudieran entenderlo con facilidad. Para
encontrar el tipo de gobierno idéneo para los nativos de la Nueva Espafa, Vasco
comparé en primer lugar los sistemas politicos existentes en el Viejo Mundo (monar-
quia, aristocracia, timocracia, tirania, oligarquia y democracia), segtin la clasifica-
cién aristotélica resumida por Jean Gerson, y llegé a la conclusién de que ninguno
de ellos podria funcionar en el Nuevo Mundo. Resultaba preciso, por tanto, encon-
trar un nuevo sistema politico y este lo hallard Vasco en la Uropia. Esta obra, segtin
Quiroga, la escribié Tomds Moro como por inspiracién del Espiritu Santo para mos-
trar cudl era el mejor sistema politico para los habitantes del Nuevo Mundo, como
puede verse en la siguiente cita:

Tomds Morus, autor de aqueste muy buen estado de republica [Utopia], en este
predmbulo, trato y razonamiento que sobre ella hizo como en manera de did-
logo, donde su intencién parece que haya sido proponer, alegar, fundar y probar
por razones las causas por que sentia por muy fdcil, atil, probable y necesaria la
tal republica entre una gente tal que fuese de la cualidad de aquesta natural deste
Nuevo Mundo, que en hecho de verdad es cuasi en todo y por todo como él alli
sin haberlo visto lo pone, pinta y describe, en tanta manera, que me hace muchas
veces admirar. Porque me parece que fue como por revelacién del Espiritu Santo,
para la orden que convendria y serfa necesario que se diese en esta Nueva Espana

y Nuevo Mundo (Quiroga, 1985: 216).

Vasco estaba tan convencido de que Utopia entrafaba el mejor sistema poli-
tico para la Nueva Espana que en 1532 habia fundado un pueblo de indigenas en
las inmediaciones de la ciudad de México y, un afio mds tarde, fundé otro en Pétz-
cuaro, en Michoacdn. Quiroga llamé a estas comunidades, respectivamente, pue-
blo-hospital de Santa Fe de México, y pueblo-hospital de Santa Fe de la Laguna, en
alusién a la laguna de Pdtzcuaro, con la que colindaba este asentamiento. Durante
estos anos, Quiroga debié redactar un parecer, al que alude en repetidas ocasiones
en la Informacion en Derecho, en el que describié de manera minuciosa el funciona-
miento de estas dos comunidades'®. Este parecer no se ha conservado, pero es posible
conocer parte de su contenido gracias a lo referido por Quiroga en la Informacién

7 «Y por esto, no sin mucha causa, este se llama Nuevo Mundo, porque asi como estos natu-
rales de ¢él, adn se estdn a todo lo que en ellos parece en la edad dorada de ¢él, asf ya nosotros habe-
mos venido decayendo della y de su simplicidad y buena voluntad, y venido a parar en esta edad de
hierro y a tener todas las cosas al contrario de aquellas de aquella, y esto en todo extremo de malicia
y corrupcién» (Quiroga, 1985: 198-199).

'8 Sobre este parecer Zavala, 1984.
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en Derecho. En ella, Vasco indica que su parecer estaba tan inspirado en la Uropia
que era un «dechado» de la repiblica imaginada por Moro®.

En la parte final de la Informacion en Derecho, Vasco menciona otro texto
escrito por él que permite deducir hasta qué punto le interesé la obra de Moro: me
refiero a la traduccién castellana de Uropia que Quiroga redacté durante su man-
dato como oidor de la segunda Audiencia de México. Vasco indica a su destina-
tario que ha decidido traducir la Uropia de Moro porque asi su lectura serd mds
agradable para los consejeros del Consejo de Indias, entre quienes queria que circu-
lara su traslado. Dado que los pueblos-hospitales de Santa Fe seguian tan de cerca
la Uropia, Quiroga pretendia que los miembros de este organismo leyeran la obra
y se familiarizaran con ella para que asi entendieran mejor cémo funcionaban las
comunidades de indigenas fundadas por Vasco®. Esta traduccién, segtin lo referido
por Quiroga, debia estar incluida justo a continuacién de la /nformacién en Dere-
cho, pues avisa a su destinatario que «aqui al fin desta envio» (Quiroga, 1985: 215),
pero en el Mss. 7369 de la BNE no hay rastro de dicha traduccién, de modo que
se habia dado por perdida.

No obstante, creo que esta traduccién se corresponde con un traslado ané-
nimo de la Uropia de Tomds Moro, conservado en un manuscrito inico en la Biblio-
teca del Palacio Real (Ms. 1087), y escrita con seguridad durante la primera mitad
del siglo xv1. Como defendi en la edicién que publiqué de este manuscrito, hay varios
indicios que sugieren que Vasco de Quiroga fue el autor de dicha traduccién. Uno de
ellos es que el texto base de la traduccién del Palacio Real fue la edicién florentina
de Utopia, publicada en 1519, en la que Utopia aparece acompafiada de una extensa
serie de opuisculos de Luciano de Samosata, traducidos por Erasmo de Rotterdam
y por el propio Tomds Moro (Moro, 2021: rvii-Lxvii). Por ello, resulta muy signi-
ficativo que en la Informacion en Derecho Vasco emparente de manera explicita la
Utopia de Moro con las Saturnales de Luciano de Samosata®.

' «Y por esto tengo para mfi por cierto, que sabido y entendido por el autor [Tomds Moro]
del muy buen estado de la republica [Uropia], de donde como de dechado se sacé el de mi parecer...»
(Quiroga, 1985: 199).

* «Para mayor justificacién de lo dicho y para cumplimiento de lo que por otras tengo
expuesto, suplico se vea también el predmbulo y razonamiento que aqui al fin desta envio, como
lo prometi, donde se alterca, a mi ver, estas y otras dubdas que en esto podria haber por otra parte
[...] y por asaz elegante estilo, a lo menos en el latin, donde yo a la letra lo saqué y traduxe para este
fin y efecto, y porque a todos fuese mds familiar y no se les defendiese algin rato, como hizo a mi
algo, con todo quitado, aunque no de la sustancia e intento de la sentencia, para mejor aplicarlo a
mi propdsito; por el mismo Tomds Morus, autor de aqueste muy buen estado de republica» (Qui-
roga, 1985: 215-216).

2 «Porque este autor Tomds Moro fue grand griego y gran experto y de mucha autoridad,
y tradujo algunas cosas de Luciano de griego en latin, donde, como dicho tengo, se ponen las leyes
y ordenanzas y costumbres de aquella edad dorada y gentes simplecisimas y de oro della, segin que
parece y se colige por lo que en su republica dice de estos, y Luciano de aquellos en sus Saturniales,
y debiérale parecer a este varén prudentisimo, y con mucha cautela y razén, que para tal gente, tal
arte y estado de republica convenia y era menester, y que en sola ella y no en otra se podia conservar»



Pero el indicio m4s relevante para adjudicar la traduccién del Palacio Real
a Quiroga es la curiosa forma que tiene Vasco de referirse a la Uropia de Tomds
Moro. Quiroga jamds emplea la palabra «utopia», que no consta una sola vez en la
Informacién en Derecho, sino que suele referirse a ella con el sintagma «el muy buen
estado de republica», que es una traduccién bastante aproximada del largo titulo
de Utopia (De optimo reipublicae statu deque nova insula utopia...). Ademds, en una
ocasién Vasco afiade una palabra muy significativa y llama a la Uzgpia «las ordenan-
zas y muy buen estado de republica» (Quiroga, 1985: 199), como si Utopia fuera un
texto juridico-legal que pudiera llevarse a la préctica y no una obra de ficcién poli-
tica. Este sintagma tan peculiar aparece de manera casi idéntica en el epigrafe del
libro 11 de la traduccién del Palacio Real (dlibro segundo de la narracién que hizo
Rafael Hithlodeo del buen estado y ordenanza de la reptblica de la isla de Utopia»),
donde la palabra «ordenanza» es un afadido del traductor que no se corresponde
con el texto latino (Moro, 2021: 71).

En la década de 1540, y siendo ya obispo de Michoacdn, Vasco redactd las
Ordenanzas del pueblo-hospital de Santa Fe de México, unas ordenanzas que muy
probablemente debieron utilizarse también en el pueblo-hospital de Santa Fe de la
Laguna y que hoy en dia se conservan en el Archivo Capitular de la Catedral de
Morelia®?. En estas Ordenanzas, como vio por primera vez Silvio Zavala, Quiroga
siguié muy de cerca la Utopia. En ellas Quiroga indica, entre otras cosas, que todos
los indigenas deben trabajar seis horas diarias, que pasardn dos afios en el campo y
otros dos en la ciudad, que vivirdn agrupados en nicleos familiares, gobernados a
su vez por un padre de familia, que elegirdn a sus magistrados mediante votacién,
que todos los miembros de la comunidad deberdn aprender el arte de la agricul-
tura desde la nifiez y que los bienes de consumo que produzcan serdn repartidos de
manera equitativa.

Todos estos aspectos recogidos en las Ordenanzas estin extraidos, de manera
literal, de la Uropia. No obstante, Quiroga no siguié de manera mecdnica y servil la
obra de Tomds Moro, de la que tomé solo aquellas caracteristicas que pudieran ser
ttiles para sus pueblos-hospitales, cuyo fin era introducir a los indigenas en la reli-
gién cristiana. Por ello, Vasco deseché algunas leyes y costumbres de los utopienses,
como la eutanasia y el divorcio, porque contravenian los dogmas del catolicismo, y
tampoco utilizé determinados pasajes del libro 11 de Uropia, como el epigrafe dedi-
cado a la guerra o a la religién de los utopienses. De todos modos, el disefio de los
pueblos-hospitales de Santa Fe estd muy inspirado en la Utopia, hasta el punto de
que Quiroga consideraba que Tomds Moro habia escrito su obra para que fuera lle-
vada a la prictica en el Nuevo Mundo.

(Quiroga, 1985: 200). Sobre el influjo de Luciano en Utapia, especialmente de la Historia verdadera
o Relatos veridicos de Luciano,Martinez, 2019: 23-29.

22 Probablemente Vasco las redacté entre 1540 y 1547. Sobre la fecha, véase el estudio
introductorio de J. Benedict Warren en su pulcra edicién de las Ordenanzas (Warren, 1999: 26-31).
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3. FRAY JUAN DE ZU’MARRAGA’Y SU EJEMPLAR
DE LA UTOPIA DE TOMAS MORO

Fray Juan de Zumirraga, nacido en Durango, en 1468, y muerto en México,
en 1548, es una de las figuras mds importantes de los primeros afios del México colo-
nial. Zumdrraga fue el primer obispo y arzobispo de México, fue inquisidor apos-
télico en Nueva Espana, participé en las primeras juntas eclesidsticas de la Nueva
Espana, impulsé el establecimiento de la primera imprenta en América y dirigié un
ambicioso proyecto editorial consistente en la impresién de diversas doctrinas cris-
tianas para introducir a la fe catdlica a los indigenas de la Nueva Espana®.

Tras ser nombrado obispo de México por Carlos V, fray Juan de Zumi-
rraga se embarc6 en 1528 para Nueva Espana, acompafiado por los cuatro oidores
de la primera Audiencia de México, dos de los cuales fallecerfan al poco tiempo de
desembarcar en Veracruz. La relacion entre Zumdrraga y la primera Audiencia de
México, presidida por Nufio de Guzmadn, fue muy mala desde el principio y pronto
se sucedieron fortisimos enfrentamientos. Guzmdn y los dos oidores que lo acom-
pafiaban en el gobierno de la Audiencia, Juan Ortiz de Matienzo y Diego Delga-
dillo, se dedicaron a perseguir a los seguidores de Herndn Cortés, a maltratar a los
indigenas de la Nueva Espana y a venderlos en las islas antillanas. Para evitar que
las criticas sobre sus excesos llegaran a la Corte, los miembros de la primera Audien-
cia confiscaban las cartas escritas en la Nueva Espana; pero, a pesar de sus intentos,
finalmente las quejas acabaron llegando a la Corte y Zumdrraga, junto con otras
voces criticas, lograron que la Corona sustituyera la primera Audiencia por un nuevo
tribunal, integrado por miembros de mayor probidad moral.

La relacién de Zumdrraga con este nuevo tribunal fue muy buena y el obispo
de México se llevé especialmente bien con Vasco de Quiroga, a quien elogiaria por
el proyecto de los pueblos-hospitales que Quiroga habia fundado en México y en
Michoacdn, en 1532 y 1533. En el juicio de residencia que se practicé a los miembros
de la segunda Audiencia de México, en 1536, Zumadrraga se expres6 en los siguien-
tes términos sobre Vasco de Quiroga:

Dijo [fray Juan de Zumdrraga] que tiene por averiguado que Dios nuestro Sefior ha
sido muy servido y todos los naturales muy edificados y animados para recibir la Fe
Catélica con la fundacién de este otro Hospital de Santa Fe cerca de México por
las caridades y piedades que en él reciben todos y por la buena doctrina y abrigo y
todo lo demds [que] en la dicha pregunta se contiene por muy cierto que pasa asi,
y que a la verdad que el dicho licenciado Quiroga nos daba buena leccién y ain
reprensién para los obispos de estas partes con todo lo que él hace en gastar cuanto
tiene en estos hospitales y congregaciones y en ejercitar todas las buenas obras de
misericordia con ellos (Escobar Olmedo, 2016: 371-372).

» Para la biograffa de Zumdrraga, puede verse Garcia Icazbalceta (1947) y Gil (1993:
21-176). Para el desempenio de Zumadrraga como inquisidor, Greenleaf (1992), y para las doctrinas
cristianas que escribié, Gil (1993: 271-564) y Egio (2020).



Es posible que fray Juan de Zumadrraga participara de algiin modo en el
establecimiento y el desarrollo de los pueblos-hospitales fundados por Quiroga,
puesto que el obispo de México posey6 un ejemplar de la Uzopia de Tomds Moro,
en la edicién de Basilea, noviembre de 1518, que tal vez prest6 a Vasco. Silvio Zavala
identificé este importante ejemplar en la biblioteca de la Universidad de Texas, en
Austin, que presenta una anotacién de posesion en la portada, escrita de pufio y letra
por fray Juan de Zumdrraga, y que posee ademds abundantes subrayados y anota-
ciones marginales, especialmente en el libro 11, La mayoria de estas anotaciones
se corresponden con varias leyes y costumbres de los utopienses, que también estin
recogidas en las Ordenanzas de Santa Fe de México, de modo que Zavala sugiri6
en un primer momento que el autor de estas anotaciones podria haber sido el pro-
pio Quiroga (Zavala, 1987: 54).

Sin embargo, tras cotejar la letra de Vasco de Quiroga, la de fray Juan de
Zumdrraga y las anotaciones del ejemplar de Uzopia, Zavala concluyé en un estudio
posterior que dichas anotaciones debieron salir de la pluma de fray Juan de Zuma-
rraga o, cuando menos, que Zumadrraga debié dictdrselas a algin amanuense®.
Creo que Zavala tenfa razén al descartar a Quiroga como autor de las anotaciones,
puesto que la letra de Vasco, en efecto, no coincide con ellas. Con todo, me parece
bastante probable que este ejemplar de la Utopia pasara por las manos de Vasco
porque en la Informacion en Derecho Quiroga cita una carta de Guillermo Budeo a
Thomas Lupset, que aparece en los preliminares de la edicién basiliense de Utopia
que posefa Zumdrraga®. Esta epistola no consta en la edicién florentina de Utopia,
de 1519, que Quiroga debié utilizar en su traduccién castellana del texto, de modo
que Vasco conoci6 también la edicién basiliense de Utopia, donde la carta de Gui-
llermo Budeo si estd presente en los preliminares. Ello indica que en la década de
1530 circulaban por el México colonial, al menos, dos ediciones distintas de Utopia:
la de Basilea, noviembre de 1518, y la de Florencia, de 1519, aunque el ejemplar de
la edicién de Florencia que debié usar Quiroga no se ha conservado”.

Volviendo a las anotaciones presentes en el ejemplar de Utopia de fray Juan
de Zumadrraga, después de descartar la autoria de Vasco de Quiroga, Silvio Zavala

2 La referencia del ejemplar es «GZZ 321.07 M813D 1518» y forma parte de la «Latin
American Collection. LAC-ZZ Rare Books» de la Benson Latin American Collection de la Univer-
sidad de Texas. El libro estd digitalizado y es accesible mediante este enlace: https://collections.lib.
utexas.edu/catalog/utblac:a0a894bc-92fb-4795-af0f-7fb5368f75.

» «Existe, pues, una probabilidad casi cierta para atribuir la letra a Zumdrraga, y se puede
afirmar, sin ninguna vacilacion, que ¢l fue el autor intelectual de las notas» (Zavala, 1987: 69). En
cuanto a la letra de Vasco de Quiroga, Zavala indicé que «los rasgos de la firma son mucho mds finos
y acaban de convencernos de que el anotador del ejemplar de la Uropia fue fray Juan de Zumdrraga,
y no don Vasco» (Zavala, 1987: 69).

2 Velut elegantium utiliumque institutorum seminarum unde translaticios mores in suam quis-
que civitatem importent et accomodent (Quiroga, 1985: 216).

%7 Sin aportar ninguna prueba documental, Francisco Martin Herndndez indic6 que Vasco
de Quiroga manejé «también un ejemplar de la Uropia de Moro —edicién de Lovaina de 1516, que
anota profusamente de su puio y letra» (Martin Herndndez, 1986: 63).
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terminé adjudicando estas anotaciones al propio Zumdrraga, hipétesis que ha sido
aceptada por parte de la critica y que no habia sido cuestionada hasta ahora. No obs-
tante, gracias al trabajo conjunto con José Luis Egio y Andrés Tnigo Silva, reciente-
mente hemos podido saber que dichas anotaciones no fueron hechas por fray Juan
de Zumadrraga, sino que, con toda probabilidad, su autor fue el fraile agustino fray
Alonso de la Vera Cruz, otra figura de gran relevancia en las primeras décadas del
México colonial.

4. FRAY ALONSO DE LA VERA CRUZ Y SUS ANOTACIONES
A LA UTOPIA DE TOMAS MORO

Alonso Gutiérrez Gutiérrez —nombre de nacimiento de fray Alonso de la
Vera Cruz antes de que tomara el hébito agustino— nacié en Caspuefias, Guadalajara,
en 1507, y murié en la ciudad de México en 1584. Alonso se formé en la Universi-
dad de Alcali, creada recientemente por el cardenal Cisneros, donde estudié Artes
y Gramdtica, y posteriormente pasaria a la Universidad de Salamanca para estudiar
Teologia, donde fue discipulo de Francisco de Vitoria. En 1536, fue convencido por
el agustino fray Francisco de la Cruz para que pasara a la Nueva Espafa e ingresara
en la orden agustina. Tras desembarcar en el puerto de Veracruz, Alonso Gutiérrez
inicié el noviciado y pasé a llamarse desde entonces fray Alonso de la Vera Cruz.

Fray Alonso residié en la ciudad de México hasta 1540 y, a partir de enton-
ces, se trasladé a Michoacdn, donde fundé diversos conventos, como el de Tiripitio,
a los que dot6 de riquisimas bibliotecas. Durante estos afios, su relacién con Vasco
de Quiroga fue excelente, como demuestra el hecho de que Quiroga dejara a fray
Alonso de la Vera Cruz como encargado de la dicesis de Michoacdn en el ano 1542,
durante los nueve meses en los que Vasco de Quiroga se ausenté. Ya en 1553, Vera
Cruz fue nombrado catedrdtico de Sagrada Escritura en la recientemente fundada
Universidad de México, mientras que en 1562 regresaria a Espafia, donde perma-
neci6 més de diez afios tratando de defender en la Corte los derechos de la orden de
San Agustin en la Nueva Espana. En 1573 regresé a México, donde muri6 en 1584.

Uno de los aspectos de la personalidad de fray Alonso de la Vera Cruz que
destacaron con mayor énfasis los primeros cronistas de la orden de San Agustin en
la Nueva Espana es la gran pasién por los libros que sentia Vera Cruz y su vasta for-
macién intelectual. Fray Juan de Grijalva refirié en su crénica, publicada en 1624,
que Vera Cruz estableci6 grandes bibliotecas en los conventos agustinos que él mismo
habia fundado y anadié el siguiente dato, que resulta muy pertinente en relacién con
el ejemplar de Uropia de fray Juan de Zumadrraga: «Ningun libro hay en [el convento
de] San Pablo, ni en Tiripitio, que no esté rayado y margenado desde la primera hoja
hasta la tltima de su letra» (Grijalva, 1624: 188). Posteriormente, el cronista agustino
fray Diego de Basalenque incidirfa en el mismo aspecto, pues, segtin Basalenque, los
libros que fueron de fray Alonso de la Vera Cruz servian de «tierna memoria» a los
frailes agustinos de la Nueva Espafia, puesto que «apenas se hojea uno que no esté
margenado de su letra» (Basalenque, 1673: fol. 351). Ya, por dltimo, fray Matias de
Escobar también destacé lo mismo en su crénica: «sabedores son los dos mundos



nuevo y viejo lo mucho que escribié, no siendo menos admirable en lo infinito que
margend. S6lo quien ha visto las librerias de Tiripitio y Tacdmbaro, con la dilatada
de San Pablo de México, podria hacer juicio de lo infinito que leyé y escribié, indi-
ces son en los libros sus mérgenes, que senalan y dicen el concierto y armonia de
aquella gran capacidad michoacana» (Escobar, 1970: 140).

La informacién referida por estos tres cronistas agustlnos ha sido confirmada
recientemente por José Luis Egio y Andrés Thigo, quienes estin llevando a cabo en
el Instituto Max Planck de Historia y Teoria del Derecho de Frdncfort del Meno
un proyecto de investigacién sobre las anotaciones margmales de fray Alonso de
la Vera Cruz. Hasta la fecha, Egio e Inlgo han identificado mas de cuarenta libros
anotados por el fraile agustino, entre los cuales, como esperamos demostrar en un
articulo conjunto que estamos preparando, es preciso incluir el ejemplar de Utopia
de fray Juan de Zumadrraga®®. No puedo realizar aqui una minuciosa demostracién
paleografica para demostrar esta afirmacién, tarea de la que se encargard Andrés
Inigo, quien conoce muy bien la escritura de Vera Cruz. Para el lector interesado,
remito de momento a un articulo reciente de José Luis Egfo, dedicado a estudiar las
anotaciones marginales que fray Alonso de la Vera Cruz realizé sobre un ejemplar
de las Quaestiones in quartum sententiarum praesertim circa sacramenta de Adriano
de Utrecht (Paris, 1518), que se conserva hoy en dia en el Museo Regional Michoa-
cano. En este trabajo Egio reproduce algunas imdgenes de este ejemplar, cuyas ano-
taciones marginales coinciden con las del ejemplar de la Uzopia de Tomds Moro que
perteneci6 a fray Juan de Zumadrraga (Egio, 2021: 353-355).

En cuanto a la distribucién de las anotaciones y subrayados realizados por
Vera Cruz en el ejemplar de Utopia que pertenecié a fray Juan de Zumdrraga, la
mayoria de ellas se concentran en el libro 11, aunque hay algunas interesantes en el
libro 1. La mayoria de estas anotaciones son breves, suelen estar acompafiadas de
fragmentos subrayados y sefialan algtin determinado aspecto de Uropia que llamé
la atencién del fraile agustino. En lo que atane a las anotaciones en el libro 1, de
esta parte de la obra a Vera Cruz le interesé el debate que sostienen Tomds Moro y
Rafael Hithlodeo sobre la conveniencia de que los fildsofos aconsejen a los principes.
Resulta interesante que una de las anotaciones marginales de Vera Cruz, en la que
escribid nota diligenter, remita a un pasaje de Uropia parafraseado por Vasco de Qui-
roga en la Informacion en Derecho. Se trata de una intervencion del alter ego ficcional
de Tomds Moro, quien indica a Rafael Hithlodeo que los filésofos deben adaptar
sus consejos en las cortes de los principes para hacerlos mds agradables, pasaje que
se cierra con esta frase, que cito por la traduccién castellana de Utopia de Vasco de
Quiroga: «Porque hacer que todas las cosas se hagan bien no es posible si no fuesen
todos buenos, lo cual no espero que se haga hasta que primero pasen algunos afos»

8 El proyecto de investigacién se titula Producing normative knowledge in the margins. The
handwritten annotations of Alonso de la Vera Cruz, y se inscribe en el departamento de «Historical
Regimes of Normativity», dirigido por el Prof. Dr. Thomas Duve. La pdgina del proyecto puede con-
sultarse mediante el siguiente enlace: https://www.lhlt. mpg.de/2707797/02-silva-producing-norma-
tive-knowledge-in-the-margins.
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(Moro, 2021: 61). En la Informacién en Derecho, después de haber explicado el sis-
tema de gobierno, basado en la Uropia, que Quiroga queria implantar en la Nueva
Espafia, Vasco afiadié la siguiente frase, que parece una alusién directa al pasaje de
Utopia subrayado por Vera Cruz: «resta también responder y anadir, a lo que algu-
nos han dicho y podrian decir, que policia humana en tanta perfeccién no se podria
conservar, si todos no fuesen buenos» (Quiroga, 1985: 205).

Los paralelismos entre la Informacién en Derecho y, sobre todo, entre las
Ordenanzas de Santa Fe de México y las anotaciones de fray Alonso de la Vera Cruz
son mucho mayores en las notas que Vera Cruz realizé en el libro 11 de Utopia. En
esta parte de la obra, Vera Cruz anotd y subrayé varios pasajes en los que se descri-
ben las leyes y costumbres de los utopienses y que estdn recogidos también en las
Ordenanzas de Santa Fe de México redactadas por Vasco de Quiroga entre 1540 y
1547. Vera Cruz anoté los pasajes en los que se indica como estaban compuestas
las familias rusticas de Utopia; que en Utopia usaban bueyes y no caballos; que los
utopienses escogian a sus magistrados mediante votacién; que la agricultura es un
oficio comin que aprenden desde la nifiez; que la jornada laboral dura seis horas;
que el vestido empleado por los utopienses es sencillo, funcional y de un solo color;
que cada ciudad tiene seis mil familias y que estas estdn compuestas por entre diez y
dieciséis matrimonios; que el régimen politico es patriarcal; que todo lo que produ-
cen los habitantes de Utopia es almacenado y distribuido de manera equitativa; que
las comidas son comunitarias; que tienen casas publicas para curar a los enfermos;
que los utopienses no pueden viajar sin permiso de sus superiores; que no se burlan
de las personas por sus defectos fisicos; que no andan procurando magistraturas; y
que no recurren a los abogados para defenderse ante las causas judiciales que tratan,
sino que cada cual se defiende a si mismo. Debido al gran nimero de pasajes subra-
yados por Vera Cruz que también figuran en las Ordenanzas de Santa Fe de México,
es posible que el fraile agustino ayudara a Vasco de Quiroga a redactar o sistemati-
zar las Ordenanzas, més atin cuando la relacién entre Vera Cruz y Quiroga fue muy
buena durante la década de 1540, momento en el que Vasco debié de redactarlas®.

Con todo, el apartado de Utopia que mds llamé la atencién de fray Alonso
de la Vera Cruz, a juzgar por la cantidad de anotaciones que presenta, es el epigrafe
dedicado a la religién de los utopienses. Entre los diversos aspectos que Vera Cruz
anot6 y subrayd, el fraile agustino senalé que en Utopia existia el divorcio y que los
utopienses jamds empleaban la fuerza ni las amenazas para convencer a las demds
naciones de que su religion era la mejor. Estos dos temas -la coercién para la fe y
el divorcio- los abordé Vera Cruz respectivamente en dos obras que escribi6 en la
década de 1550: la Relectio de dominio infidelium (c. 1553) y el Speculum conjugio-
rum (1556). Ya, por ultimo, quiero mencionar aquellos pasajes de Uropia en los que
Vera Cruz no realizé ni una sola anotacién ni subrayado, porque ello probablemente
indique que no le resultaron de interés. En el libro 1 apenas hay notas hasta llegar al

» Afos mis tarde, ya en la década de 1550, su relacién se torceria, llegando hasta el abierto
enfrentamiento. Sobre este asunto, Carrillo C4zares (2003) y Cerd4 Farias (2022).



didlogo sobre la conveniencia de que los filésofos participen en politica y en el libro 11
Vera Cruz no realizé ni una sola nota en el epigrafe dedicado a la guerra, que lleva
por titulo De re militari, y tampoco hay anotaciones en un largo fragmento, dedi-
cado a describir la filosofia moral, de corte epicureista, que observan los utopienses.

5. CONCLUSIONES

A la vista de lo dicho en las pdginas anteriores, podemos afirmar que la
difusién de Uropia fue desigual en la Espana peninsular y en los territorios ameri-
canos de la Corona espanola. En la peninsula, la obra de Tomds Moro no parece
haber despertado un gran interés, al menos si nos atenemos a los datos disponibles
a dia de hoy. En cambio, en el Nuevo Mundo Utopia tuvo un éxito mds que consi-
derable, donde la obra fue leida, traducida y anotada. Incluso el Somnium de Juan
Maldonado, a pesar de que su autor jamds viajara a América, presenta también un
estrecho vinculo con el Nuevo Mundo, dado que Maldonado situé en algin lugar
indeterminado de América la sociedad utépica que imaginé en este optsculo. La
vinculacién que se produjo en Espana entre Utopia y América supone un interesante
viaje de ida y vuelta, ya que Moro se basé en las Quattuor navigationes de Américo
Vespuccio para escribir su obra.

Es probable que la recepcién de Utopia en los dominios americanos de la
monarquia espafiola fuera verdaderamente temprana porque el Memorial escrito por
un anénimo fraile dominico en 1517 presenta concomitancias muy relevantes con
la obra de Tomds Moro. En el estado actual de la investigacién, no creo que pueda
determinarse de manera segura si Bartolomé de las Casas participé o no en la ela-
boracién de este Memorial. Sea como fuere, el Memorial de 1517 parece indicar que,
tan solo un afio después de la aparicién de la princeps de Uropia, en la comunidad
dominica de las Antillas ya se conocia la obra de Tomds Moro y que a un anénimo
fraile dominico, cuya identidad todavia debe ser esclarecida, se le ocurrié la idea de
aprovechar algunos aspectos de Utopia para pergenar un plan de colonizacién que
consistia en la fundacién de comunidades de indigenas y espafnoles, sustentadas
en la agricultura y cuya estructura social pivotaba sobre la figura del pazerfamilias.

El experimento social propuesto en el anénimo Memorial de 1517 se mate-
rializarfa dos décadas mds tarde, en el México colonial, en los pueblos-hospitales de
Santa Fe, que Vasco de Quiroga fundé en México y Michoacdn, en 1532 y 1533,
respectivamente. Quiroga fue un muy buen conocedor de la Uzopia, obra que, segiin
Vasco, Tomds Moro habia escrito de manera providencial para mostrar el mejor
sistema politico para el Nuevo Mundo. Vasco tradujo Utzopia al castellano y en la
Informacion en Derecho (1535) defendi6 con ardor que la obra podia y debia llevarse
a la préctica en la Nueva Espana, como muestran las Ordenanzas de Santa Fe de
Meéxico, que Quiroga redacté en la década de 1540, siendo ya obispo de Michoacén.

Otra muestra importante de la intensa circulacién que tuvo Uropia en el
México colonial la encontramos en el ejemplar de Utopia, en la edicién de Basilea,
noviembre de 1518, que pertenecié a fray Juan de Zumadrraga y que estd profusa-
mente anotado y subrayado. Como hemos defendido aqui, con toda probabilidad las
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anotaciones no fueron realizadas por Zumdrraga, como se habia creido hasta ahora,
sino por fray Alonso de la Vera Cruz, circunstancia que amplia atin mds el circulo de
personas que leyeron y comentaron la obra en la Nueva Espafa. A tenor del cariz de
algunas de las notas, en las que se subrayan diversas leyes y costumbres de los uto-
pienses, es posible que Vera Cruz ayudara a Quiroga a redactar las Ordenanzas de
Santa Fe de México o bien que participara de algiin modo en el proyecto de Vasco.

Todos estos ejemplos, en suma, ilustran bien la estrecha relacion que existié
en la Espana del siglo xv1 entre Utopia y el Nuevo Mundo, donde la obra de Tom4s
Moro se interpreté de modo muy distinto que en el Viejo Mundo. En la Europa del
siglo xv1, Utopia se leyé como una critica mordaz de la sociedad de la época o bien
como un ingenioso juego de la imaginacién, destinado a una selecta élite de huma-
nistas, de la que formaban parte Erasmo de Rotterdam, Peter Giles, Guillermo Bude
y Juan Luis Vives. Nadie en su sano juicio habria pensado que pudiera llevarse a
la prictica el sistema politico que alli se describia, en el que no existia la propiedad
privada y todos los bienes eran comunes. Como dice el Tomds Moro ficcional en el
libro 1, un sistema de gobierno asi solo podria funcionar si todos los hombres fueran
buenos. En el Nuevo Mundo, en cambio, esta premisa no suponia ningtin impedi-
mento, puesto que, a ojos de Vasco de Quiroga, los indigenas de la Nueva Espana
eran seres salidos de la Edad de Oro, que carecian de los defectos de los habitan-
tes de Europa, degradados hasta la Edad de Hierro. Ello explica que en la Nueva
Espafia Utopia dejara de ser un libro de ficcién politica para transformarse en unas
ordenanzas de buen gobierno.

REeciBIDO: 22-05-2023; ACEPTADO: 14-08-2023
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EL MUNDO IBERICO COMO CONTEXTO DE LA UTOPIA:
ITINERARIOS, TOPONIMIA Y TOPICOS IMPORTADOS
EN LOS SIGLOS XVI'Y XVII*

Carolina Martinez**
Laboratorio de Investigacién en Ciencias Humanas (Lich), Consejo Nacional de Investigaciones

Cientificas y Técnicas (CONICET)-Universidad Nacional de San Martin (UNSAM)

RESUMEN

El articulo indaga en torno a la influencia del mundo ibérico en el género utépico tal como
se desarroll6 en Francia y las Provincias Unidas en el siglo xvir. Si la incidencia de Uropia
en la Espafa de la primera modernidad ha sido estudiada con frecuencia, menos atencién
se ha prestado a la influencia del mundo ibérico en los relatos de viaje imaginarios escritos
y publicados en el contexto de la expansion transocednica europea de los siglos xv1 y xvII.
Frente a ello, este texto examina la presencia de imdgenes textuales de la monarquia catdlicay
sus dominios ultramarinos en los relatos utdpicos franceses publicados en el periodo sefalado.
El articulo también explora las posibles causas de la invisibilizacién de la influencia ibérica
en las utopias de Gabriel Foigny, Denis Veiras y otros autores por parte de la historiografia
y los estudios literarios.

PALABRAS CLAVE: utopfa, mundo ibérico, modernidad temprana, Tomds Moro, Gabriel
Foigny, Denis Veiras, historia cultural.

THE IBERIAN WORLD AS A CONTEXT FOR UTOPIA: ITINERARIES, TOPONYMS
AND IMPORTED TOPICS IN THE 16™ AND 17™ CENTURIES

ABSTRACT

The article examines the influence of the Iberian world on the development of the utopian
genre in France and the United Provinces in the 17" century. While the impact of Utopia
in early modern Spain has been frequently studied, less attention has been paid to the
influence of the Iberian world on the imaginary travel accounts written and published in
the context of European overseas expansion (16™-17* centuries). In view of this, the article
examines the presence of textual images of the Catholic monarchy and its overseas domains
in the French utopian accounts published in the aforementioned period. The article also
explores the possible causes behind the invisibility of Iberian influence on the utopias of
Gabriel Foigny, Denis Veiras and other authors in historiographical and literary studies.

Keyworps: Utopia, Iberian World, Early Modern Age, Thomas More, Gabriel Foigny,
Denis Veiras, Cultural History.
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0. INTRODUCCION

El presente articulo tiene por objetivo examinar qué imagen del mundo ibé-
rico se configurd en los relatos utépicos escritos en lengua francesa publicados en
el contexto de la expansién transocednica europea de los siglos xv1 y xvir. En este
sentido, indaga en torno a las posibles influencias de la monarquia catélica y sus
dominios ultramarinos en un conjunto de relatos de viajes imaginarios publicados
en la Europa de la primera modernidad. Mientras las formas en las que el género
utépico se tradujo e incidié en la peninsula ibérica y sus dominios constituyen un
campo de estudio en si mismo (Zavala, 1989; Etienvre, 1990; Redondo, 2015; Vieira,
2016; Lillo Castaf, 2021)", la influencia de la experiencia ibérica en ultramar sobre
los relatos de viajes imaginarios del periodo ha sido explorada con menor frecuen-
cia. En efecto, si bien los contextos de produccion, circulacién y recepcion de los
relatos utépicos publicados en lengua francesa han sido estudiados desde multiples
perspectivas y disciplinas®, resta indagar atn en torno a los elementos del mundo
ibérico que sus autores pudieron haber tomado para crear textos verosimiles.

A la vez, el presente texto invita a reflexionar en torno a la atencién que los
abordajes historiograficos y literarios del género han otorgado al contexto geopoli-
tico en el que se gestaron las utopias temprano-modernas. Las multiples claves de
lectura que ofrece la nocién de utopia han convertido al concepto y al género en un
objeto de estudio privilegiado de la filosofia, la ciencia politica y el campo litera-
rio. Frente a la escasa importancia que algunos de los trabajos provenientes de estas
disciplinas han otorgado al contexto de produccién de las obras que componen el
género y, en particular, a la incidencia del mundo ibérico en ellas, el presente arti-
culo propone que fue en razén de un contexto historiogrifico mayor que la influen-
cia de los imperios ibéricos no fue destacada como un aspecto relevante. Para ello,
abreva en las tesis esbozadas en Mundos perfectos y extranos en los confines del Orbis
Terrarum. Utopia y expansion ultramarina en la modernidad temprana (s. xvi-xvii)
(Martinez, 2019), obra que examina los contextos histdricos, religiosos y geografi-

* Agradezco a Julia Roumier y Elvezio Canonica por la posibilidad de discutir los temas
tratados en el articulo durante el coloquio internacional «La société idéale dans les récits utopiques
espagnols (Moyen Age-Si¢cle d’Or) entre fiction et réalité», organizado por la Université Bordeaux
Montaigne en noviembre de 2022.

** ORCID: https://orcid.org/0000-0002-5692-0995. E-mail: carolina.martinez@unsam.

edu.ar.

! Debe contarse como un aporte a ese campo de estudio el dosier «Utopias, suefios y qui-
meras (Espana, siglos xv1 y xvir)—Utopies, réves et chiméres (Espagne, xvI°xvIr siecles)», dirigido
por Ricardo Garcfa Cdrcel y Araceli Guillaume-Alonso y publicado en el niimero 21 (2015) de £-Spa-
nia: Revue électronique d’études hispaniques médiévales.

> Algunas de las contribuciones mds relevantes en el campo de la politica para el caso fran-
cés han sido las de Pierre-Frangois Moreau (1986), Paul Ricoeur (1997), Miguel Abensour (2000) y
Pierre Macherey (2011). En el campo de los estudios literarios se destacan los aportes de Alexandre
Cioranescu (1972), Louis Marin (1973), Lise Leibacher-Ouvrard (1989), Frank Lestringant (2000)
y Jean-Michel Racault (2003).


https://orcid.org/0000-0002-5692-0995
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cos de un corpus de utopias francesas desde las perspectivas de la historia cultural
y sobre la cual se basan algunos de los postulados aqui planteados.

En vista de los temas senalados, el articulo se divide en tres partes. En la pri-
mera, que tiene como punto de partida la Uropia (1516) de Tomds Moro, se aborda
la importancia de los «efectos de realidad» (Barthes, 1968) en las ficciones utépi-
cas. En la segunda parte del texto, se invita a reflexionar en términos historiogra-
ficos sobre el género utdpico y su vinculo con el mundo ibérico. En esta seccién se
ofrecen algunas hipétesis respecto de por qué las obras dedicadas a la produccién
de relatos utépicos han desestimado u omitido la influencia del mundo ibérico en
la produccién de relatos verosimiles. Por ultimo, en la tercera parte del articulo se
examinan las «marcas» del mundo ibérico (i.e., los itinerarios, toponimia y tépicos
vinculados con la monarquia catdlica y sus rivalidades con otras potencias mariti-
mas europeas) en un conjunto de relatos utépicos seleccionados.

1. CONTEXTOS DE RRODUCCION Y EFECTOS DE REALIDAD:
LA UTOPIA ANCLADA EN LA HISTORIA

En el transcurso del siglo xv11, los relatos utépicos publicados en lengua
francesa tanto en Francia como en las Provincias Unidas de los Paises Bajos reto-
maron una serie de elementos presentes en el modelo inaugurado por Tomds Moro
con la publicacién de Utopia. Si en 1516 el futuro canciller de Inglaterra se habia
inspirado en las cartas de Américo Vespucio para narrar el viaje de Rafael Hitlodeo
ala isla de Utopia, hacia mediados del siglo xv11 los memoriales de Pedro Fernandes
de Quirds en su busqueda de la Tierra Austral incégnita (1609) o los Comentarios
reales de los Incas (1609) del Inca Garcilaso de la Vega permearon la escritura de La
Terre Australe Connue (1676) de Gabriel Foigny y la Histoire des Sévarambes (1677)
de Denis Veiras. A la vez, tanto en los relatos utépicos de Foigny y Veiras como en
la ficticia Histoire du Grand et Admirable Royaume d Antangil (1616), publicada an6-
nimamente en la ciudad francesa de Saumur, o en Voyages et avantures de Jacques
Massé, escrita por Simon Tyssot de Patot y publicada con un falso pie de imprenta
hacia 1710, los derroteros, embarcaciones, personajes y desventuras de los protago-
nistas presentaron elementos contextuales propios de la expansién sin precedentes
iniciada por las coronas ibéricas en la segunda mitad del siglo xv.

Dado que el objetivo del presente articulo es examinar la presencia del
mundo ibérico en los relatos utépicos del siglo xv11, conviene recordar, en primer
lugar, que la verosimilitud es condicién de la utopia. Tal como sefialara Carlo Ginz-
burg en su minucioso estudio sobre las influencias del pensamiento cldsico en la
Utopia de Moro, con el objetivo de otorgarle a la obra un «efecto de realidad, el
humanista inglés apel6 tanto al suministro de evidencia documental que establecié
como proveniente «directamente de la isla de Utopia» cuanto a una serie de referen-
cias contextuales vinculadas con el proceso de expansién transocednica iniciado por
las coronas ibéricas (Ginzburg, 2000: 5). El optsculo de Moro se volvié un relato
verosimil en la medida en que un conjunto de paratextos tales como el mapa de Uto-
pia, un poema y alfabeto utépicos y diversas cartas validando la existencia de la isla
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fueron incluidos en las primeras cuatro ediciones de la obra, realizadas entre 1516
y 1518 (Ginzburg, 2000: 7).

La inclusién de dichos elementos reforzaba las «informaciones» provistas
por el personaje de Rafael Hitlodeo e invitaba al lector a creer en la veracidad del
relato, pues, tal como fue sefialado por Gérard Genette y reforzado luego por Roger
Chartier, el paratexto actta sobre el lector orientando su comprensién de la obra
(Genette, 1982: 10; 1997: 2; Chartier, 2016: 121-141). A la vez, la introduccién de
referencias a los viajes de exploracion emprendidos por las coronas ibéricas y la con-
secuente ampliacién del mundo conocido —de la que tanto Moro cuanto sus contem-
pordneos sabian, pues recibian constantemente novedades de ultramar— permitié
vincular el relato a un «afuera» concreto.

La importancia de los «efectos de realidad» senalados por Ginzburg remite,
sin duda, a las reflexiones de Louis Marin en torno a la utopia como género y como
concepto®. Para el semidlogo francés, los indicios y senales presentes en el texto del
humanista inglés tenfan por funcién «anclar el relato en la historia» o «hacer de ese
relato el fragmento desprendido de o#ro relato no dicho, exterior al libro» (Marin,
1973: 60)*. En el caso de Uropia, fueron las referencias a los viajes de Américo Ves-
pucio’, al reinado de Enrique VIII y al comercio portugués en Oriente®, entre otras,
las que permitieron a Moro inscribir con eficacia su obra en la Historia. Su protago-
nista, el navegante portugués Rafael Hitlodeo, es presentado como uno de los vein-
ticuatro hombres que, habiendo participado en el cuarto y tltimo viaje de Vespucio
al Nuevo Mundo, habfan permanecido en Cabo Frio (Moro, [1516] 2014: 29). Las
reflexiones sobre los problemas del reino de Inglaterra, desarrolladas en el libro pri-
mero, y la forma en la que Moro narra el regreso de Hitlodeo de la isla de Utopia
funcionan en el mismo sentido. El navegante portugués, dice Moro, «alcanzé Cal-
cuta. Allf se encontrd, convenientemente, con algunas naves portuguesas, y final-
mente regresé a casa, superando todas las previsiones» (Moro, [1516] 2014: 30).

El vinculo de Uropia con el contexto histérico en el que la obra se publicé
y circuld se evidencia en marcas concretas de la escritura (i.e., nombres propios,
top6nimos, referencias a personajes realmente existentes), asi como en referencias

% La nocidn de «efecto de realidad» fue propuesta por Roland Barthes en 1968, pero fue
Louis Marin quien desarrolld su relacién con el género utdpico.

4 Todas las traducciones del articulo son nuestras.

> Es probable que poco antes de escribir su obra Moro accediera a alguna de las traduccio-
nes de los escritos del florentino, que circulaban en varias lenguas y formatos en los principales cen-
tros editoriales y comerciales de Europa. Segtn ha sugerido Frank Lestringant, otra de las lecturas
de Moro pudo haber sido el ftinerarium portugallensium. Esta compilacién, publicada en Mildn en
1508, inclufa relatos de los viajes de Ca’ da Mosto, Vasco da Gama y Pedro Alvares Cabral, que tam-
bién parecen haber inspirado al humanista inglés (Lestringant, 2006: 156).

¢ Rafael Hitlodeo representa los avances en términos de expansién maritima de Portugal
y, en especial, su descubrimiento de un acceso a las Indias Orientales por medio de la circunnavega-
cién de Africa (Martinez, 2017: 140-141).

7 Sobre lo que Marin llama «la ideologia del viaje» y el caso especifico de Rafael Hitlodeo,
véase la reciente traduccién de un articulo cldsico del tedrico francés (Marin, 2023: 199).



implicitas a la teorfa de las antipodas y de las zonas climdticas, a la expansién y
reciente descubrimiento de islas, y a la constatacién de que las dimensiones de la
ecumene o mundo habitado eran mayores que aquellas descritas por los antiguos.
Entre otras transformaciones tedrico-conceptuales del periodo, la topografia insu-
lar desarrollada entre los siglos xv y xv1 permiti6é organizar un conocimiento atin
fragmentario del mundo y habilit6, en consecuencia, la posibilidad de «pensar en
islas» (Lestringant, 2002: 13-14).

Para presentar la isla de Utopia como realmente existente, Moro también
insert6 el relato en el contexto geopolitico y cultural en el que, en calidad de huma-
nista y funcionario publico, se encontraba inserto. En una de las cartas que acompa-
fiaron las primeras ediciones del /ibellus aureus, Pierre Gilles le recordaba al humanista
Jerénimo Busleiden que «en nuestros dias se descubren toda clase de tierras que los
viejos gedgrafos nunca mencionaron» (Moro, 2014 [1516]: 19). El paratexto (i.e., la
carta de Gilles a Busleiden), que hacia hincapié en el hiato que separaba el saber cld-
sico de la experiencia reciente en ultramar, justificaba la aparicién de una isla hasta
entonces desconocida (Martinez, 2017: 146). A la vez, la reticencia dentro de deter-
minados dmbitos académicos a incorporar conocimientos recientemente adquiridos
(Broc, 1994: 148) también fue utilizada por Moro para generar dudas respecto del
estatus ficticio o verdadero de Utopia.

A partir del «<modelo» o paradigma propuesto por Moro en 1516, con la
finalidad de presentarse como narraciones verosimiles, los relatos de viajes de tipo
utépico publicados en el siglo siguiente también se escudaron detrds de las noticias
fragmentarias de los viajeros a ultramar, de las teorias heredadas del saber clésico (y
los debates modernos suscitados por ellas) y de un conjunto de informaciones prove-
nientes de experiencias concretas de navegaciéon (Marin, 1973: 65-66). En el trans-
curso del siglo xv1, la utopia abandoné su vinculo exclusivo con la Inglaterra Tudor
para convertirse, mutatis mutandis, en una herramienta de reflexion sobre las trans-
formaciones politicas, religiosas y culturales acaecidas en otros tiempos y espacios.

En las nuevas versiones del género, la expansién transocednica iniciada por
las coronas ibéricas y sus eventuales disputas con rivales ultramarinos tales como
las Provincias Unidas e Inglaterra proveyeron el basamento histdrico sobre el que
se fundaron los textos. Si todo relato de viaje utépico es el producto de un contexto
histérico particular, el desarrollo de los relatos imaginarios escritos en lengua fran-
cesa en el siglo xv1r debe ser estudiado necesariamente en relacién con los enfrenta-
mientos maritimos mantenidos por las coronas ibéricas. En efecto, el examen atento
de las referencias contextuales en estos relatos revela que reprodujeron los principales
conflictos entre potencias ultramarinas, asi como los anhelos de expansién y logros a
nivel comercial de Francia, Espana, Portugal, Inglaterra y las Provincias Unidas. Pero
scémo definir a ese «<mundo ibérico» cuya incidencia no han abordado ni los estu-
dios literarios ni la historiografia sobre el género utépico en demasiada profundidad?
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2. ELMUNDO IBERICO COMO CONTEXTO DE LA UTOPIA.
OMISIONES LITERARIAS E HISTORIOGRAFICAS

El término «mundo ibérico» refiere a la dimensién global adquirida por las
coronas ibéricas desde comienzos del siglo xv1. A partir de un proceso (no libre de
tensiones) de colonizacién, ocupacién territorial y conquista de poblaciones y cultu-
ras diversas, grandes extensiones de Asia, América y Africa quedaron bajo la 6rbita
de Espana y Portugal (Bouza; Cardim; Feros, 2020: 1; Marcocci, 2020, 283-299).
A la vez, la nocién de «<mundo ibérico» ha coexistido con aquella de «imperio ibé-
rico», utilizada para referir especificamente a las «estructuras evolutivas de grandes
dimensiones, constituidas por entidades politicas, juridicas, religiosas y sociales
diversas, y por pueblos diferentes, en las cuales las circulaciones y los contactos de
diversa naturaleza son intensos» (Gaudin, 2015: parr. 6). A los fines del presente
articulo, importa aqui que la conexién de las distintas partes del orbe por interme-
dio de la monarquia catdlica se encuentra en los origenes de dos procesos concomi-
tantes: la primera mundializacién y lo que el historiador francés Serge Gruzinski
ha denominado «otra modernidad». En Las cuatro partes del mundo. Historia de una
mundializacién, Gruzinski advierte que, hasta hace poco tiempo, la importancia
de la monarquia catdlica en el advenimiento de una modernidad planetaria habia
sido relegada por una historiografia centrada en los cambios atravesados en Europa
del norte (2010: 92-94).

Gruzinski no fue el tinico en reconocer el papel del mundo ibérico y criticar
la poca atencién que los estudiosos de la primera modernidad le habian otorgado.
A comienzos del siglo xx1, historiadores tales como Juan Pimentel (2001), Jorge
Canizares-Esguerra (2004) y Mauricio Nieto Olarte (2009) alertaron sobre la escasa
importancia que la historia de la ciencia y el «progreso» humano habian dado a la
ciencia ibérica. La invisibilizacién de los aportes del mundo ibérico en el desarrollo
de la ciencia (pero también en otros 4mbitos culturales) por parte de la historiogra-
fia anglosajona fue criticada como una continuacién de la llamada Leyenda Negra
(Marroquin-Arredondo, Bauer, 2019). La critica al «gran relato» se tradujo en una
renovacién historiogréfica visible, principalmente, en las investigaciones vinculadas
con la historia de la ciencia y de la cartografia, que en las tltimas dos décadas revo-
lucionaron sus enfoques y objetos de estudio (Portuondo, 2017).

En lo que atafie a las utopias temprano-modernas, al igual que en las 4dreas
mencionadas, en los trabajos publicados hasta comienzos del siglo xx1 se advierte la
ausencia del mundo ibérico como posible influencia del género. En su estudio de las
utopias publicadas durante el reinado de Luis XIV, por ejemplo, Myriam Yardeni
(1980) analiza exclusivamente el impacto de la persecucién religiosa y el contexto
politico-cultural de Francia en la produccién de relatos utépicos contra el poder abso-
luto del monarca. Por su parte, en Libertinage et utopies sous le régne de Louis XIV,
Lise Leibacher-Ouvrard reconoce la importancia del contexto de produccién de las
obras y, en especial, de los relatos de viajes reales en la creacién de ficciones utépicas
(1989: 171). Sin embargo, solo hace una sucinta referencia a «las rivalidades de las
grandes potencias europeas» cuando explica el regreso a Europa de Jacques Massé,
protagonista de uno de los relatos utépicos que analiza:



Cuando Massé concluye que el navio que lo salva de las tierras australes se dirigfa a
ellas por «orden secreta, o del Rey o de alguna compaifa, es tanto por el gusto de
la intriga que por el placer del detalle veridico dado que ciertos principes exigfan el
silencio a sus marineros bajo pena de muerte. Estas alusiones seducfan a un puiblico
tan amplio como variado, dvido de revelaciones sobre los cursos maritimos que
las rivalidades de las grandes potencias europeas volvian importantes (1989: 172).

A la vez, si bien autores como Raymond Trousson ([1975] 1999: 84-85) cen-
traron su atencién en el papel de la Tierra Austral Incégnita como espacio marginal
donde ubicar la utopia, no indagaron el vinculo entre aquel espacio y las ambiciones
coloniales de las potencias europeas ni la influencia del mundo ibérico.

Un primer cambio sobrevino a comienzos del siglo xx, cuando los estudio-
sos de la produccién de relatos utépicos temprano-modernos tuvieron en cuenta la
convergencia entre viajes imaginarios y relaciones auténticas (Racault, 2003: 125)
y se dedicaron especialmente a reponer sus contextos culturales de produccién. Si
bien no abordaron especificamente el vinculo entre el género utdpico y la compe-
tencia ultramarina, los trabajos de Frank Lestringant (2006) y Jean-Michel Racault
(2003) vincularon la dimensién espacial de las utopias publicadas en lengua fran-
cesa con las ambiciones coloniales del reino de Francia en la temprana modernidad
(Racault, 2003: 371-388). El reconocimiento del mundo ibérico como contexto de
la utopia, sin embargo, siguié siendo poco estudiado. En efecto, algunas produccio-
nes recientes en esta linea han sido la introduccién a la traduccién al portugués de
Utopia, realizada en 2006 por José Vieira de Pina Martins (Vieira, 2016: 548, 556)°,
los trabajos de John Christian Laursen y Kevin D. Pham (2017) sobre la influencia
del Inca Garcilaso en la Histoire des Sévarambes (1677) o la publicacién de Mundos
perfectos y extrafios en los confines del Orbis Terrarum. Utopia y expansion ultrama-
rina en la modernidad temprana (ss. xvi-xvig) (Martinez, 2019), que, si bien no tiene
como principal interés analizar el impacto del mundo ibérico en la creacién de un
«hors-texte» del relato utdpico, si se detiene en la competencia transocednica de las
potencias maritimas europeas como trasfondo de los viajes imaginarios narrados.

Podria decirse, entonces, que la influencia del mundo ibérico en las uto-
pias francesas del siglo xv11 ha sido poco estudiada y, en el caso de haberlo sido, no
fue necesariamente a partir de las categorias de mundo o imperio ibérico, sino de
otras mds amplias, tales como la de «competencia ultramarina» o, como sefialara
Leibacher-Ouvrard, la «rivalidad de las grandes potencias europeas» (1989: 172).
En efecto, la renovacién advertida en otros campos del saber respecto de la impor-
tancia de la ciencia ibérica o de la monarquia catélica en la primera modernidad no
pareciera haber alterado en demasia el andlisis del género, que continta enfocdn-

8 En su andlisis del impacto de la Utopia de Moro en Portugal y de la influencia de esta
potencia maritima en la obra de Moro, Vieiras también destaca el trabajo de Luis de Matos (1966)
sobre la influencia de la expansién portuguesa en la escritura de Utopia.
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dose en su dimensidn literaria o en los vinculos del relato utépico analizado con
otros de su misma naturaleza’.

Frente a la necesidad de continuar indagando en torno a la influencia del
mundo ibérico en la produccién de relatos utépicos en la primera modernidad, en
la tercera y tltima seccién del articulo, la propuesta es examinar su presencia en los
«efectos de realidad» de un conjunto de utopias seleccionadas. El andlisis sucinto
de los itinerarios, topénimos y tépicos de una serie de relatos utépicos producidos
en el siglo xvi1 pareciera demostrar que el mundo ibérico continué proporcionando
los elementos contextuales necesarios para hacer de estos relatos textos verosimiles.

3. LAS MARCAS EN EL TEXTO: ITINERARIOS,
TOPONIMIA'Y TOPICOS IMPORTADOS

La incidencia de los imperios ibéricos en el género utépico de la primera
modernidad puede observarse en tres grandes campos o canteras: a) los itinerarios
presentados en los textos; b) la toponimia mencionada a lo largo de los viajes; y ¢
los debates o topicos de los cuales se hicieron eco las utopias. Si en 1516 Moro habia
atribuido el «descubrimiento» de la isla de Utopia a la expansién ibérica, los relatos
utdpicos publicados en lengua francesa en el siglo xv11 evidencian la intervencién de
nuevos actores en la carrera ultramarina. La experiencia planetaria inaugurada por
las coronas ibéricas tanto como los intereses de las potencias maritimas en expan-
sién y sus multiples intentos por reemplazarlas comercial y geopoliticamente se ven
reflejados en un conjunto de referencias que pretenden otorgarles verosimilitud a
las obras. Primero, en los itinerarios de viaje de sus protagonistas; segundo, en las
escalas realizadas hasta llegar a la sociedad ideal descrita; tercero, en la proceden-
cia de los navios en los cuales los personajes principales naufragan, son rescatados
o raptados; cuarto, en los conflictos bélicos en los que mueren; y, finalmente, en las
situaciones en las que estos se ven envueltos en su camino hacia y desde las socie-
dades utdpicas. En estas obras, la situacién de Francia en relacién con el provecho
obtenido por otras potencias ultramarinas suele «traducirse» en el itinerario de los
protagonistas —con frecuencia franceses—, quienes suelen llegar a tierras desco-
nocidas en los navios de otras potencias coloniales (Foigny, 1676: 21). A la vez, en
la mayoria de los casos, los habitantes de las sociedades imaginarias descritas han
tenido algiin encuentro previo con portugueses, espanoles y holandeses (Martinez,
2019: 216, 256). En el relato de Foigny, seis meses antes del arribo del protago-
nista a la Tierra Austral, los australianos habian derrotado una flota de siete navios
portugueses y franceses, y colgado a veintiocho de sus marineros de sus mdstiles.
«Distingui ficilmente que eran una o mds bien dos flotas juntas de franceses y por-

? Véase, por ejemplo, la reciente publicacién de Corin Braga sobre la morfologia del género
(2018).



tugueses», dice Sadeur al observar las insignias de los barcos abandonados en las
costas de Terra Australis (1676: 221).

3.1. ITINERARIOS

Si el pasaje hacia y desde tierras desconocidas fuera analizado en relacién
con la competencia ultramarina y la expansién geogréfica de los siglos xv1 y xvir, las
escalas intermedias entre Europa y el no-lugar descripto podrian entenderse como
el pasaje obligado que toda nacién europea con ambiciones comerciales y politicas
en ultramar debia hacer para llegar a territorios libres de reclamacién por parte de
sus rivales. En efecto, las descripciones del trayecto hacia las sociedades utdpicas del
siglo xv1rI evidencian el complejo entramado de rutas comerciales, actas de posesién
e informes de navegacién vigentes en la época, asi como el hecho de que fueron los
espafioles, portugueses y holandeses quienes dominaron el arte de la navegacién
(Martinez, 2019: 149).

A la vez, todos los puntos de recalada descriptos en los relatos de Foigny,
Veiras y Tyssot de Patot, asi como también del anénimo autor de la Histoire du grand
et admirable royaume d Antangil, se encuentran bajo el dominio de potencias rivales
de Francia. La informacién de que el ficticio reino de Antangil estd «situado al sur
de la gran Java» (.D.M.G.T., 1616: 1), por ejemplo, es proporcionada por el emba-
jador del reino durante una estancia en la ciudad de Bantam (en la actual Java), que
a comienzos del siglo xviI fue un puerto clave para el comercio holandés e inglés
en Oriente (I.D.M.G.T., 1616: dedicatoria, s/p). Estos espacios de transicién hacia
la u-topia deben ser considerados lugares-otros cuyo acceso estd vedado a potencias
maritimas rivales y son, por lo tanto, no-lugares potenciales.

En el caso de La Terre Australe Connue (1676), su protagonista, Jacques
Sadeur, nace en ultramar cuando sus padres, franceses, regresaban de América. Varios
anos después, tras una serie de infortunios en Portugal, Sadeur es secuestrado por
«una flota portuguesa compuesta por cuatro barcos mercantes, que iban a las Indias
Orientales...» (Foigny, 1676: 21). Después de una breve estadia en el Congo, el paso
por el cabo de Buena Esperanza y la isla de Madagascar (1676: 37), tras una nueva
serie de sucesos, Sadeur llega a la Tierra Austral incégnita (1676: 51). Es en aquella
quinta parte del mundo, desconocida por antiguos y modernos pero teéricamente
existente, que encuentra la sociedad ideal que describe.

Por su contenido y organizacién, la Histoire de Sévarambes (1677) de Denis
Veiras se asemeja al conjunto de utopias sobre viajes australes, del que la novela de
Foigny es otro ejemplo. En el relato de Veiras, el capitdn Siden parte hacia Batavia
desde el puerto de Texel, en las Provincias Unidas. Durante su trayecto, se aprovi-
siona en Canarias y las islas de Cabo Verde (Veiras, 1702: 25; Martinez, 2019: 221).
A raiz de un naufragio varios grados mds hacia el sur, descubre a los sevarambios,
un pueblo en una isla (o continente) desconocida que en todo supera a los reinos
de Europa (Veiras, 1702: 320). Ademds de su propia lengua, los sevarambios hablan
francés, espafiol y holandés, entre otros idiomas que han aprendido a través del
envio de emisarios especiales a distintas regiones del mundo: «Vi la corte del gran
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Mogol, de alli fui a Batavia y a las otras colonias holandesas, donde permaneci bas-
tante tiempo para aprender la lengua», sefala un sevarambio en un didlogo con el
protagonista (Veiras, 1702: 166). La eleccién del espafiol y el holandés como ejem-
plo de las lenguas habladas por los sevarambios (Verias, 1702: 102) da cuenta, una
vez mids, de la influencia del mundo ibérico.

El itinerario de Jacques Massé, protagonista de la novela de Simon Tys-
sot de Patot, se asemeja al de sus predecesores. Sus desventuras comienzan con un
naufragio en las costas de la peninsula ibérica (1710: 22). Desde Lisboa, parte en
«un navio portugués que debia ir a las Indias Orientales, en compania de tres otros
navios» (1710: 54). A raiz de una fuerte tormenta que desvia la embarcacién de su
rumbo hacia la isla de Santa Helena, Massé llega a las costas de la desconocida Tie-
rra Austral (1710: 63). Tras permanecer alli por dieciocho afios, una serie de infortu-
nios lo obliga a abandonar la sociedad ideal que ha descubierto y regresar a Europa.
Tanto Massé como algunos de los sobrevivientes del naufragio son rescatados por
un navio espafol que se dirige a Goa (Tyssot de Patot, 1710: 399-400). Tras una
nueva serie de desventuras, Massé termina sus dias en Inglaterra (Tyssot de Patot,
1710: 481; Martinez, 2019: 94).

Aunque somero, el andlisis de los itinerarios de los protagonistas hacia y
desde las sociedades ideales que describen revela cémo, al tiempo que las utopias
son el reverso de las sociedades de origen de sus autores, también evidencian las
complejas relaciones establecidas entre las potencias maritimas europeas y las cuatro
partes del mundo. En todos estos itinerarios, son indiscutidos el protagonismo de
la peninsula ibérica y de las Provincias Unidas como puntos de partida de los viajes
imaginarios, la preponderancia de las embarcaciones y rutas comerciales portugue-
sas y espafolas (i.e., la isla de Santa Helena como punto de recalada, el cruce por
el cabo de Buena Esperanza, el trayecto de Goa a Lisboa, etc.) y la primacia de las
disputas entre holandeses y portugueses en las islas Molucas.

3.2. ToroNIMIA

La presencia de topénimos del mundo ibérico en las utopias escritas en len-
gua francesa refleja no solo la influencia de las informaciones de ultramar en los
«efectos de realidad» de estos relatos, sino la rapidez con la que circulaban dichas
novedades. Las traducciones, impresiones (o reimpresiones) de relaciones en forma-
tos menores o abreviados, asi como la edicién de grandes compilaciones, pusieron a
disposicién de un publico lector cada vez mayor las noticias recabadas en distintas
regiones del mundo. Esto posibilité que acontecimientos propios del mundo ibé-
rico llegaran a lectores europeos en diversos formatos (¢j., gacetillas, cartas impre-
sas, relaciones, compilaciones, cosmografias, etc.) y, en ocasiones, tamizados por
los criterios de humanistas y cosmégrafos tales como Giovanni Battista Ramusio o
Melchisedek Thevenot, pero también de editores e impresores tales como Teodoro
de Bry y sus herederos, Christophe Plantin o Levinus Hulsius.

La Histoire du grand et admirable royaume d Antangil (1616) resulta un claro
ejemplo de la apropiacién de informacién novedosa y de la transposicién de un género



a otro que podian dar origen a un relato de viaje imaginario. Segun ha sefialado
Frank Lestringant, por transcurrir al sur de Java la Grande, la historia del reino de
Antangil no solo fue el primer relato utépico publicado en lengua francesa, sino
el primero en ubicar la comunidad ideal descrita en tierras australes (Lestringant,
2000; Martinez, 2019: 80). Tal como fue indicado en el apartado precedente, la
informacion sobre aquel reino ficticio «desconocido hasta ahora por los historiadores
y cosmoégrafos pero, sin embargo, muy famoso en las regiones de China, Trapobana
y Java» (LD.M.G.T., 1616: 1) se devela en una entrevista mantenida entre su emba-
jador y el protagonista del relato, quien dice haber arribado a la ciudad de Bantam
tras embarcarse en la flota del almirante holandés Jacob Corneliszoon van Neck.
El encuentro es organizado gracias a la intermediacién de un mercader italiano de
nombre Francisco Renuchio, que también se encuentra en la ciudad (I.D.M.G.T.,
1616: dedicatoria, s/p; Martinez, 2019: 81).

Segtin se menciona al comienzo del capitulo 11 de este relato utdpico, tras la
unificacién del territorio bajo un tnico soberano, el reino fue nombrado Antangil,
que significa «gracia celeste» (1616: 19). No obstante, también se trata del topénimo
que los portugueses habian dado a un golfo en la costa de Madagascar (Martinez,
2015: 6). Tal como sefialara Nicolaas Van Wijngaarden, la obra fue publicada «poco
después del descubrimiento de Antonio Gil, explorador portugués, de la bahia que
lleva todavia su nombre y que se encuentra mencionada en la descripcién del viaje
de Bontekoe» (1932: 13; Martinez, 2019: 81). Ahora bien, si se toma en cuenta que
la publicacién del relato de Willem Bontekoe fue posterior a 1616, es probable que
la fuente de informacién utilizada por el anédnimo autor del relato haya sido el /-
nerario del holandés Jan Huygen van Linschoten, que incluyé un mapa de la costa
oriental de Africa en donde aparecia el topénimo Antangil en la costa noreste de la
isla de Madagascar'’.

Respecto de la presencia de nombres de lugares propios del mundo ibérico en
los otros relatos analizados, resta senalar que la inclusién de topénimos directamente
vinculados con las navegaciones portuguesas y holandesas a la Especieria remiti6 a
una nueva etapa en la expansion transocednica. En lugar de los topénimos utiliza-
dos por Moro (i.e., América, Ceildn, Calcuta y Portugal) a comienzos del siglo xv1,
las utopias del siglo xvir dieron cuenta de un repertorio de lugares disputados a las
coronas ibéricas por parte de las recientemente independizadas Provincias Unidas,
cuya presencia en las rutas comerciales a Oriente y en las proximidades de las islas
Molucas fue en ascenso en este periodo. Goa, Bantam, las islas de Madagascar y
Santa Helena, y Terra Australis son solo algunos ejemplos.

Por tltimo, ademds de los nombres de lugares, la forma de identificar a los
pobladores de las sociedades utdpicas también refleja las apropiaciones y usos dados
por los utopistas a las noticias transocednicas de espanoles y portugueses. El tér-
mino «australianos», utilizado por Gabriel Foigny para describir a los habitantes de

10 Se trata del mapa titulado Delineatio Orarum maritimarum, grabado por Arnold Floris
y Hendrik Floris van Langren en Amsterdam en 1596 e incluido en la obra junto con otros cuatro.
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la Tierra Austral, tiene sus origenes en la fundacién de Austrialia del Espiritu Santo.
En 1606, en homenaje al rey de Espafa Felipe III (y, en consecuencia, a la casa de
Austria), el navegante portugués Pedro Fernandes de Quirds, creyendo haber lle-
gado a Terra Australis, otorgd este nombre a la mayor isla del actual archipiélago de
Vanuatu (Pimentel, 2003: 83).

3.3. TOPICOS IMPORTADOS

Respecto de la inclusién de discusiones y tépicos originados en el marco de
la experiencia ibérica en ultramar, debe resaltarse la influencia de las descripciones
que los cronistas portugueses y espanoles hicieron de las sociedades americanas (i.e.,
del gobierno de los Incas, de las poblaciones tupi-guaranies, etc.). A mediados del
siglo xv11, la referencia a otras culturas para tomar distancia de las propias costum-
bres no era una novedad. Sabemos del impacto que las descripciones de los indi-
genas tupinambd dadas por el fraile capuchino André Thevet y el pastor hugonote
Jean de Léry, en 1575 y 1578 respectivamente, tuvieron en el célebre ensayo «Sobre
los canibales» de Michel de Montaigne ([1580] 2008) (Ginzburg, 2010: 73-108).

La comparacidn y relativizacién de practicas y creencias propias en relacién
con aquellas halladas en el contexto de la expansién transocednica europea también
fue un ejercicio de reflexién practicado por Moro ([1516] 2014: 32). En la misma
linea, Denis Veiras se inspird en los Comentarios reales que tratan del origen de los
Incas (1609) del Inca Garcilaso de la Vega para caracterizar el culto al sol y otras
précticas religiosas mantenidas por el utépico pueblo de los sevarambios en algin
momento de su historia'’. As{ como otras fuentes relativas al Nuevo Mundo, los
Comentarios fueron traducidos y reeditados varias veces a partir de su editio princeps
en Lisboa en 1609. En 1633 Alain Courbé public en Paris su traduccién al francés
y en 1658 y 1672 también fue publicada la version en francés de su Historia general
del Perii (1616) (Leibacher-Ouvrard, 1989: 103).

En un articulo publicado hace algunos anos, John Christian Laursen y Kevin
D. Pham rastrearon los pasajes de los Comentarios que habian sido transpuestos en
la utopia de Veiras (Laursen, Pham, 2017)'2. Segtin los autores, «podria llegar a sor-
prender el hecho de que una de las principales fuentes de la estructura narrativa y
de las ideas integradas en el relato fuera esta relacién, no pensada para ser una uto-
pia sino una historia de la antigua dinastia Inca del Pert» (2017: 2)". Ante la sor-
presa expresada por Laursen y Pham, la importancia de visibilizar la influencia del

""" Lise Leibacher-Ouvrard sostiene que Veiras también pudo haberse inspirado en la con-
quista de México liderada por Herndn Cortés hacia 1519 (1989: 102).

12 Elvinculo de la Histoire des Sévarambes con la obra de Garcilaso de la Vega ya habia sido
sefialado por Leibacher-Ouvrard (1989: 103, 113).

1> Los autores reconocen, sin embargo, que la influencia de los escritos del Inca Garcilaso
en la obra de Veiras fue mencionada primeramente por Gilbert Chinard (1913) y Geoffrey Atkin-
son (1920).



mundo ibérico en la escritura de los relatos utpicos temprano-modernos adquiere
plena vigencia.

También merecen atencién las informaciones suministradas al rey de Espana
por Pedro Fernandes de Quirés, quien, segtin se indicé en el apartado precedente,
sostuvo haber descubierto la Tierra Austral en sus navegaciones al servicio de la
corona espafola (Pimentel, 2003: 90). Entre fines del siglo xv1y comienzos del xv1,
Quirds surcé las aguas del mar del Sur con la esperanza de descubrir aquella tierra
austral incégnita augurada por los antiguos. Crey6 haberla hallado cuando, en 1606,
descubrié la mayor de las islas del archipiélago de Vanuatu. En su Octavo Memorial
(1609) a Felipe 111, Quirés detalld lo que habia visto con la esperanza de obtener el
financiamiento necesario para un préximo viaje.

Las descripciones contenidas en este documento fueron retomadas por
Gabriel Foigny en La Terre Austral Connue (1676), pues el memorial que Quirés
habia enviado al rey de Espana fue traducido al francés y publicado algunos anos
después. La Copie de la Requeste présentée au Roy d’Espagne par le capitaine P. Fer-
dinand de Quir sur la découverte de la cinquiesme partie du Monde intitulée terre
Australe incogneune circulé de forma impresa a partir de 1617 (Leibacher-Ouvrard,
1989: 171). También es posible que Foigny haya accedido a las descripciones de la
Tierra Austral hechas por Quirds a través de su lectura del décimo volumen del
Indiae Orientalis, publicado por la familia de Teodoro De Bry en 1613 (Martinez,
2019: 162-166). Foigny hace una referencia explicita al requerimiento de Quirds en
el prefacio de su utopia:

es verdad que comparando la relacién de Ferndndez de Quirds, portugués, con la
descripcién de lo que sigue, uno se ve obligado a admitir que, si alguien se acercé
[a la Tierra Austral], ese honor le es privativo en relacién con todos los que le ante-
cedieron. Encontramos en su octavo requerimiento a su Majestad Catélica que,
en los descubrimientos que hizo en el ano 1610, vio paises en la tierra austral que
sobrepasan a Espafia en fertilidad, donde los habitantes nos numerosos, de tem-
peramento alegre, afable y amable..., de una salud firme y de larga vida... (Foigny,
1676: «Au lecteur» s/p).

Desde la publicacién de la andnima Historia del gran y admirable reino de
Antangil (1616) hasta la edicion del relato imaginario de Tyssot de Patot y ain des-
pués, el topico de las bondades de la tierra austral incégnita o quinta parte del mundo
resultd una constante en los relatos de viaje utdpicos escritos en lengua francesa.
En el caso de Foigny, las informaciones proporcionadas por el navegante portugués
al servicio del rey de Espafia, traducidas y disponibles en formato individual o en
compilaciones mayores, resultaron un recurso valioso para «hacer creer» en La Terre
Australe Connue. A la vez, el creciente dominio de los holandeses sobre las rutas
comerciales portuguesas en la primera mitad del siglo xvir también se vio reflejado
en los escenarios privilegiados por los relatos utépicos escritos en lengua francesa: el
anénimo autor de la historia de Antangil y Denis Veiras vincularon la trama de sus
relatos con la presencia holandesa en las islas de las especias (¢j., el viaje de Van Neck
a Bantam en el caso de la Histoire du grand et admirable royaume d’Antangil) y los
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descubrimientos holandeses de la costa sur de Australia liderados por Pieter Nuyts,
quien pareciera estar representado en el personaje de Van de Nuits en el relato de
Veiras (1702: 25, 38). Sobre este tltimo punto, cabe destacar que el creciente pro-
tagonismo de las Provincias Unidas de los Paises Bajos debe entenderse como parte
de los cambios acaecidos en el mundo ibérico, pues fue a partir de la firma de la
Unién de Utrecht en 1579 que las siete provincias del Norte se independizaron de
hecho de la monarquia catdlica.

4. CONCLUSIONES

Ha sido senalado hasta aqui cémo el mundo ibérico tanto como las ten-
siones de otras potencias europeas con las coronas ibéricas y las disputas concretas
en territorios ultramarinos proveyeron el contexto y los elementos necesarios para
crear un «efecto de realidad» en los relatos utépicos publicados en lengua francesa
en el siglo xv11. Fue a través de la toponimia, los itinerarios y los debates protago-
nizados por los personajes centrales que cada obra pudo presentarse como un relato
verosimil, digno de crédito en la medida en que incorporaba informacién producida
en el contexto de la expansidn transocednica europea. En este sentido, bien podria
afirmarse que la utopia se ubicé en los margenes del mundo conocido, pero, en la
medida en que retomd las noticias difundidas en los grandes centros comerciales de
Europa, se instalé en el epicentro de la carrera ultramarina (Martinez, 2019: 255).

Si por un lado es cierto que las utopias estudiadas no abrevaron Gnicamente
en los contextos articulados por las coronas de Espana y Portugal para anclar sus
relatos en la Historia o proporcionar informaciones verosimiles, también lo es que
solo en las ultimas décadas la historiografia comenzé a reconocer su falta de aten-
cién a «lo ibérico» en relacién con procesos centrales de la primera modernidad. En
otras palabras, es posible que la poca importancia otorgada al mundo ibérico como
contexto de produccién de los relatos de viajes imaginarios en la primera moder-
nidad haya estado vinculada con una falta de reconocimiento mds generalizada de
su importancia por parte de la historiografia dedicada al periodo. En relacién con
este ultimo punto, resta mencionar que si bien actualmente los aportes del mundo
ibérico son sefialados (y reivindicados) por corrientes historiograficas del campo de
la historia de los saberes entre otras dreas, la influencia de las monarquias ibéricas y
sus contextos ultramarinos sobre la escritura de las utopias temprano-modernas atin
debe ser estudiada. Esto permitiria reinsertar, articular y comprender el relato uté6-
pico publicado en lengua francesa dentro de una trama politica, cultural y comer-
cial de alcances globales.

REeciBipO: 18-05-2023; aAcErTADO: 08-08-2023
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ENTRE LA HISTORIA Y LA FICCION: DICTIS Y DARES
COMO MODELOS DE LA HISTORIA KAROLI MAGNI
(PSEUDO-TURPIN) Y EL DE GESTIS BRITONUM
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RESUMEN

El De gestis Britonum de Jofre de Monmouth y la Historia Karoli Magni de Aimerico Picaud
son, de acuerdo con su fortuna manuscrita, las narraciones latinas en prosa mds exitosas
de la Edad Media. También son, dada su presunta condicién de historias, la base legitima
en la que se basan los dos ciclos literarios mds productivos de la Edad Media: la materia
artidrica y la materia carolingia. El articulo propone como hipétesis de trabajo que sus dos
autores conocieron sus respectivas obras y pone de manifiesto cémo, de forma simultdnea
y paralela, ambos consiguieron mimetizarse en el contexto historiografico de su tiempo,
mediante un conocimiento perfecto de las convenciones del género; y mediante unas estra-
tegias de autorizacién que calcaron del De excidio Troiae de Dares el Frigio y la Ephemeris
belli Troaini de Dictis de Creta.

PaLABRAS CLAVE: Jofre de Monmouth, De gestis Britonum; Aimerico Picadu, Pseudo-Turpin,
Historia Karoli Magni et Rotholandis, Dictis de Creta, Dares Frigio.

BETWEEN HISTORY AND FICTION: DYCTIS AND DARES AS MODELS
OF THE HISTORIA KAROLI MAGNI (PSEUDO-TURPIN) AND
THE DE GESTIS BRITONUM OF GEOFFREY OF MONMOUTH

ABSTRACT

Geoffrey of Monmouth’s De gestis Britonum and Aimeric Picaud’s Historia Karoli Magni
are, according to their manuscript fortune, the most successful Latin prose narratives of the
Middle Ages. They are also, given their presumed status as stories, the legitimate basis on
which the two most productive literary cycles of the Middle Ages are based: the Arthurian
matter and the Carolingian matter. The article proposes as hypothesis that both authors
knew their respective works and shows how, simultaneously and in parallel, they managed
to blend into the historiographical context of their time, through a perfect knowledge of
the conventions of the genre; and through authorization strategies that were modeled on the
De excidio Troiae of Dares the Phrygian and the Ephemeris belli Troaini of Dictis of Crete.
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0. INTRODUCCION

A finales de los afos treinta del siglo x1r salieron a la luz, de forma practi-
camente simultdnea, dos obras cuyos planteamientos y cuya fortuna, no tanto sus
contenidos, resultan extraordinariamente similares. Las dos se concibieron como
historia, pero como una historia tan repleta de novedades desconocidas por la his-
toriografia de su tiempo y del anterior, que inmediatamente llamaron la atencién
de sus contempordneos y se convirtiero en las obras de su género mds leidas de su
siglo y los siguientes. Las dos obras en cuestion son el De gestis Britonum' (a partir de
ahora DGB, ed. Reeve y Wright, 2007) de Jofre de Monmouth y la Historia Karoli
Magni et Rotholandi (a partir de ahora HKM, ed. Herbers y Santos Noia, 1999:
199-229) de Pseudo-Turpin, uno de los heteré6nimos de Aimerico Picaud, quien, si
no la concibié de inicio, si que le dio la forma definitiva en que la conocemos y la
encajé como parte integral del Liber sancti lacobi (LSI) del Cédice Calixtino, del
que también es responsable’.

En este trabajo se revisardn algunas de las analogfas que hacen tan seme-
jantes a estas dos obras y que, segiin pensamos, permiten proponer que sus respec-
tivos autores no solo escribieron al mismo tiempo, sino que también compartieron
unos ambientes intelectuales que facilitaron el contacto y el intercambio, a veces
en forma polémica, de temas y planteamientos. Como colofén, daremos cuenta
de una novedad, surgida durante la preparacién de este trabajo, y que servird para
ilustrar el tipo de coincidencias que indican la existencia de una conexién entre las
dos obras y sus autores.

1. HISTORIAS FICTICIAS, FICCIONES HISTORICAS

Cuando se afronta la lectura de la HKM y la DGB, se hace evidente la difi-
cultad para catalogarlas convenientemente en cuanto al género’. Cuando se repasa
la bibliografia esencial sobre las mismas, se descubre que esta dificultad ha dado

* ORCID: https://orcid.org/0000-0002-8391-3483. E-mail: josem.anguita@usc.es.

' De gestis Britonum, frente al seguramente mds familiar Historia requm Britanniae, es el
titulo que se impone tltimamente entre los especialistas en Monmouth. Para los argumentos de esta
substitucion, ¢f Smith (2020: 1-30 [2]).

% Para seguir la debatida cuestién de la autoria del LSI en general, y la HKM en particular,
of Bédier (1908-1913: 4, 9-115); David (1945: 1-41), (1947: 113-185), (1948: 70-223), (1949: 52-104);
Himel (1951); Louis (1952: 1-20); de Mandach (1961); Hohler (1972: 31-80); Herbers (1984); van
Heerwarden (1985: 251-270); Diaz y Diaz (1987: 23-55); Moisan (1992); Stones (1998: 1, 18-25);
Gicquel (2003: 119-125 y 731-733); Cataldn (2001: 160-236 y 790-860), etc. Para una argumenta-
cién decididamente a favor de la autoria de Aimerico, con argumentos nuevos, ¢/ Anguita (2021:
91-123) y (2021a: 497-531), aunque el trabajo especifico dedicado a esta cuestién estd atin en curso
de elaboracién.

3 Por supuesto, teniendo en cuenta que se escribieron en una época de notable descontrol
tedrico y normativo al respecto (Segre, 1985: 272).
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lugar a una buena disparidad de opiniones. En contradiccién unas con otras, estin
las que las consideran obras histdricas cuyas falsedades pueden apuntar a circuns-
tancias y conveniencias concretas?, y las que las tienen por obras de ficcién cuya
pretension principal serfa la de entretener o divertir’.

La preceptiva cldsica, especialmente desde el 4mbito de la Retérica, habia
definido abiertamente a la Historia como el género narrativo ligado a la veracidad,
que seria su principal caracteristica, en oposicién al resto de los géneros narrativos,
que estarfan marcados, por tanto, por su cardcter ficticio®. No es casualidad, por
tanto, que detractores de la DGB como Guillermo de Newburgh (Historia rerum
Anglicorum, 2-3, ed. Walsh y Kennedy, 1988: 28-29) o Gerardo de Gales (Descrip-
tio Cambriae 1, 2, ed. Dimock, 1861: 179) utilizaran justamente términos alusivos
a los géneros ficticios, como fabula o figmenta, para denunciar la falta de veracidad
de esta obra que, en apariencia, se ajustaba perfectamente a las convenciones del
género histérico.

El hecho es que, puesto que sus autores encubrieron de forma tan concien-
zuda los objetivos que les movieron a escribirlas, la DGB y la HKM siguen constitu-
yendo un enigma para la critica moderna y, por lo que a nosotros respecta, tampoco
nos atrevemos a decidir si Aimerico Picaud y Jofre de Monmouth fueron simples
falseadores de la historia o, por el contrario, tienen que ser considerados como prosis-
tas creativos que no quisieron atenerse a las convenciones de la ficcién de su tiempo,
las cuales los hubieran obligado a escribir, en verso, si no inverosimiles fibulas ani-
malisticas’, si al menos narraciones alegéricas, anticuarias o folletinescas con argu-

* Por ejemplo, en el caso de la DGB, para defender la legitimidad de los bretones (y cornua-
lleses) de la Inglaterra de su tiempo (Faral, 1993: 2, 1; Tatlock, 1950: 443-4; Lloyd, 1942: 466-468);
de los galeses (Gillingham, 2000: 19-39); o bien los intereses de la elite anglonormanda (Faletra, 2000:
60-85; Dalton, 2005: 688-712); o los del partido angevino durante la guerra civil inglesa (Bloch,
1983: 82; Tolhurst, 2020: 341-368). En el caso de la HKM, su autor podria estar escribiendo en los
entornos y en interés de la Iglesia compostelana (Diaz y Diaz, 1988: 62-97); de la orden de Cluny
(Bédier, 1908-1913: 4, 9-115), de los canénigos regulares de san Agustin (Herbers, 1984), de alguna
de las érdenes militares (Himel, 1951); de la monarquia leonesa (Gicquel, 2003); o de los burgos
de francos asentados en Espana (Vdzquez de Parga, 1947: 1,113-114; Anguita, 1999: 209-234), etc.

> El DGB ha sido visto como parodia histérica por Brooke (1976: 77-91) e incluso como
novela histérica por Gransden (1974: 202). En cuanto a la HKM, Hohler (1972: 31-80) llegé a con-
siderarla como una ficcién butlesca para nifios; y Menéndez Pelayo (2008: 1, 252) como la primera
novela de caballerfas.

¢ A estos, la teoria retdrica los etiquetd con los nombres de fzbula y argumentum, distin-
guiéndolos entre si a partir de su grado de verosimilitud. Desde la Rethorica ad Herennium hasta
Vicente de Beauvais, es larga la némina de autoridades (Cicerén, Marciano Capela, Isidoro, Ber-
nardo de Utrecht, Conrado de Hirsau, Domingo Gundisalvo, Jofre de Vinsauf o Juan de Garlandia)
que se hace eco de la clasificacién tricotémica bistoria-argumentum-fabula (Mehtonen, 1996: 149-
153). Por su parte, la Poética (Aristételes) englobé a toda creacion ficticia bajo el nombre genérico de
Iloiyag, término que encontrd afortunada traduccién en el lat. fictio o figmentum, que podemos leer
en las Poéticas latinas desde el siglo x11 en adelante: Inde poesis uel poetria, id est fictio uel figmentum
(Commentum in Horatii artem poeticam, ed. Friis-Jensen, 1990: 338).

7 Del estilo de la Ecbasis cuiusdam captiui (ed. Zeydel, 1964) o el Ysemgrim (ed. Mann, 1987).
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mentos mds o menos verosimiles pero en las que, en cualquier caso, quedase claro
para el lector que no habian sido compuestas con propdsito de veracidad literal®.

2. LADGBY LA HKM FRENTE A LAS CONVENCIONES
Y TENDENCIAS HISTORIOGRAFICAS DE SU TIEMPO

El hecho es que estos autores a caballo entre la ficcién y la historia se vie-
ron abocados, o simplemente eligieron, escribir bajo la apariencia formal del género
histérico. Asi, puesto que la HRB y la HKM se presentan a si mismas como histo-
rias, podria resultar de cierto provecho comprobar su grado de adecuacién tanto a
las convenciones de la narracién histérica medieval como a los contextos en que se
desarrolld la historiografia francesa e inglesa de su tiempo.

2.1. CONTENIDOS Y MARCOS ESPACIOTEMPORALES DIFERENTES

Para empezar, hay que constatar que los contenidos y los marcos en que se
desarrollan estas dos historias no tienen ningtin punto de contacto entre si: la DGB
cuenta la historia de los britones o britanos desde que colonizan la isla de Gran Bre-
tafia en un tiempo remoto, solo cuatro generaciones después de la caida de Troya’,
hasta la pérdida de su hegemonia y su fragmentacion tras la llegada de los anglosa-
jones, en el siglo v1 p.C.

Frente a este amplio arco temporal de mds de mil quinientos afos, los
hechos de la HKM se reducen tinicamente a catorce, los tltimos de vida del empe-
rador franco Carlomagno, que este habria pasado luchando en Hispania. Como ya
senalamos al comienzo, esta disparidad en lo mds visible, los sujetos histéricos, los

8 Algunos titulos mds o menos contempordneos para la somera tipologia que presentamos
pueden ser el Anticlandianus de Alano de Lille (ed. Bossuat, 1955) o el Architrenius de Juan de Hau-
villa (ed. Wetherbee, 1994) como narraciones puramente alegéricas; la Alexandreis de Gualterio de
Chatillon (ed. Colker, 1978), los Gesta Apolloni (ed. Schmeling, 1988) o las epopeyas de materia tro-
yana de Simén Capra Aurea (ed. Peyrard, 2007) y José de Exeter (ed. Gompf, 1970) como narracio-
nes anticuarias; y el Ruodllieb (ed. Vollmann, 1985) como narracién abiertamente fantdstica. Relatos
sobre materiales folkléricos como el Carmen de proditione Guenonis (ed. Paris, 1882) o la Vita Mer-
lini del propio Jofre de Monmouth (ed. Parry, 1925) estédn ya claramente en la linea, no solo de con-
tenidos, de la DGB y la HKM. Nétese ademds cémo los poemas de materia troyana antes citados
estdn relacionados teméticamente con la DGB, y cémo en tltimo término, los prélogos a las anti-
guas historias troyanas de Dictis y Dares van a ser el modelo de los de la DGB y la HKM, como
veremos en este mismo trabajo.

? Podria datarse sin gran voluntad de precisién el momento fundacional de Troia Noua,
que es respecto a Londres lo que Alba Longa es a Roma, ca. 1100 a.C. Aparte del célculo generacio-
nal aproximado, las propias cronologias paralelas, ofrecidas en la DGB, con el rey latino Silvio Eneas
o el juez hebreo Eli (DGB 1, 22, ed. Reeve-Wright, 2007: 31) sugieren una fecha como la propuesta.



contextos geograficos y las cronologias, podria ser muy bien la razén principal por
la que la DGB y la HKM no han sido nunca puestas en relacién la una con la otra.

2.2. SUBGENEROS HISTORICOS

Entre los puntos en comin que presentan ambas obras, se podria sefialar en
primer lugar la impecable adecuacién de sus contenidos a subapartados perfectamente
reconocibles dentro del gran género historiografico medieval. Asi, la HRB pretende
ser una historia étnica, para la que cuenta con modelos y antecedentes bien cono-
cidos'’, combinada y complementada con elementos propios de la historia cronols-
gica universal cristiana, otro modelo bien impuesto y conocido', lo que le permite
situar la historia de los britones en el contexto general de la historia de la salvacién.

La HKM, por su parte, quiere ser una historia monogréfica, modalidad para
la que también cuenta con modelos prestigiosos, antiguos y medievales'*. El suceso
que se trata monogréficamente es una campafa militar protagonizada por un gran
personaje, por lo que la obra también puede considerarse como unos gestz o, mejor
dicho, una parte de los gesta del emperador Carlomagno, concebidos para afadirse a
su biografia conocida, y aqui los modelos no solamente son conocidos, sino incluso
incorporados directamente a la obra". En cualquier caso, hay un aspecto de la HKM
que lo separa de estos modelos y lo acerca a otros mds insospechados: los hechos de
Carlomagno en Hispania, reflejados en la obra como un diario de campafia escrito
por un testigo ocular de los hechos, tienen su gran precedente en los diarios sobre la
guerra de Troya de Dares Frigio y Dictis Cretense (ed. Meister, 1872, 1873). Como
veremos mds adelante, estas dos obras tardoantiguas son algo mds que un modelo

lejano para la HKM (y la DGB).

12 Subgénero que, con el precedente cldsico de T4cito y otros etndgrafos, en la Edad Media
habia resultado especialmente productivo y dado lugar a las primeras historias de las distintas nue-
vas naciones europeas: la de los ostrogodos de Casiodoro-Jordanes (ed. Mommsen, 1882); la de visi-
godos, vandalos y suevos de Isidoro (ed. Rodriguez Alonso, 1975); la de los francos de Gregorio de
Tours (ed. Krusch, 1937); la de Beda para los anglosajones (ed. Colgrave-Mynors, 1969); o la Histo-
ria Brittonum para los britanos (ed. Mommsen, 1898: 143-222), estas dos tltimas sin duda los mode-
los mds cercanos de la DGB.

""" El modelo evidente de este subgénero, con su recurso a las cronologfas paralelas que per-
miten establecer sincronfas con el mundo hebreo y romano, es la Crénica universal de Eusebio de
Cesarea y Jéronimo (ed. Fotheringham, 1923).

12 El gran modelo cldsico de este subgénero es Salustio, modelo en la Edad Media de obras
muy bien conocidas como la Historia Wambae regis de Julidn de Toledo (Levison, 1976) o el De dis-
sensionibus filiorum Hludowici Pii de Nitardo (Holder, 1895).

'3 Es el caso de la Vita Caroli de Eginardo (Halphen, 1923). Otros gesta famosos, por res-
tringirnos al contexto carolingio, son los Gesta Hludowici imperatoris de Thegan (Tremp, 1995) y
del Astrénomo lemésin (Tremp, 1995).
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2.3. FUENTES DE AUTORIDAD

En esta misma linea de respeto formal, la DGB y la HKM muestran un
conocimiento perfecto de la historiografia relativa a los sujetos histéricos tratados.
Asi, Jofre de Monmouth es deudor, y asi lo apunta al presentar su obra (DGB, prol.,
ed Reeve y Wright, 2007: 5), de las dos historias sobre los britones con mds autori-
dad reconocida, el De excidio Britanniae de Gildas (Winterbottom, 1978) y la His-
toria ecclesiastica Anglorum de Beda el Venerable (ed. Colgrave-Mynors, 1969). No la
menciona, lo que quiere decir que no la considera una fuente autorizada a pesar de
conocerla perfectamente y de usarla a discrecion, la Historia brittonum (ed. Momm-
sen, 1898), una crénica galesa del s. 1x a la que Jofre debe no pocos temas ignorados
por la historiografia mds convencional™.

Por su parte, el asunto de la HKM, la campafa militar en Espafa de Car-
lomagno, habia sido despachada en brevisimas lineas por la historiografia oficial
mds o menos contempordnea de los hechos, la Viza Caroli de Eginardo (ed. Hal-
phen, 1923) y los Annales Laurissienses (ed. Pertz, 1876), incluidos en el ntcleo anti-
guo de las Crénicas de Saint-Denis (ed. Viard, 1920-1953), el gran compendio que
comenzd a tomar su forma y orientacién definitiva como historia oficial de Francia
precisamente en tiempos de Aimerico Picaud, quien la menciona en el prélogo de su
obra®. En todo caso, estas brevisimas lineas habian dado lugar pronto a una enorme
amplificacion literaria cuyos ecos pueden encontrarse, ya en el siglo x1, incluso en
historias latinas como la de Ademaro de Chabannes, donde se afirma que las pose-
siones del emperador llegaban hasta Cérdoba'®. También la Nota Emilianense (ed.
Alonso, 1953: 1-94), redactada en la Espafia del s. x1, con su literaria» relacion de
pares carolingios, es otra muestra de como este tipo de ficciones se habian expan-
dido y habian ido encontrando acomodo en ciertos ambientes. Todas estas ampli-
ficaciones se recogen con naturalidad en la HKM como un material digno de fe.

!4 A esta obra, atribuida en algunas copias tardfas a la figura prestigiosa de Nennius (Dum-
ville, 1975-76: 78-95), debe Jofre de Monmouth algunos de los mds famosos acontecimientos descono-
cidos por Gildas o Beda: el asentamiento de Bruto en la isla, la fundacién de Bretana por Maximiano,
el cuento de Vortigern y Hengist, el combate de los dos dragones de Snowdon e incluso el catdlogo
de victorias de Arturo sobre los sajones. Sobre su utilizacién en la DGB, ¢f Guy (2020: 31-66).

5 Las Crénicas de Saint-Denis, en el estado de composicién correspondiente al tiempo de
Aimerico Picaud, debfan incluir ya, aparte de la inicial Historia Francorum de Aimonio de Fleury, los
Gesta Dagoberti, la Vita Caroli de Eginardo y los anales carolingios, la Vita Hludowici Pii del Astré-
nomo y la biografia de Luis VI de Francia escrita por Sugerio (Ehlers, 2003: 285-296).

¢ Ademarus Cabannensis, Chronicon 2, 1 (ed. Bourgain, 1999): Tenuitque domnus Carolus,
Deo largiente, in potestate sua totam terram de monte Gargano usque in Cordubam cinitatem Hispanie.



2.4. CONTEXTO Y TENDENCIAS DE LA HISTORIOGRAFIA DE SU TIEMPO

Por otra parte, y como seria de esperar, ni Monmouth ni Picaud son ajenos
al contexto histérico en que escriben o a las modas dominantes en la historiogra-
fia del momento en sus respectivos paises. Jofre conoce perfectamente y trata como
colegas a sus contempordneos, los anglosajones Guillermo de Malmesbury y Enri-
que de Huntingdon, y al galés Caradoc de Llancarfan (DGB 11, 208, ed. Reeves
y Wright, 2007: 281), quienes también escribieron o estaban escribiendo al mismo
tiempo que él sendas historias étnicas sobre anglosajones y galeses. Resulta practi-
camente un tépico afirmar que la historiografia britdnica de este tiempo se carac-
teriza por un afén diddctico que responde en buena medida a la gran autoridad de
Beda, pero también a las acuciantes circunstancias politicas del momento, y espe-
cialmente a la guerra civil que estallé tras la muerte de Enrique I (1135) entre su hija,
la emperatriz Matilde, y su sobrino, Esteban de Blois (Henley, 2020: 291-314). La
adaptaci6n de los historiadores mencionados a las necesidades politicas del reino se
infiere ficilmente del hecho de que algunos de los principales actores del escenario
politico del momento, como Roberto de Gloucester y Alejandro de Lincoln, son
también los mecenas y dedicatarios de las historias de aquellos. Esto resulta did-
fano en las historias anglosajonas de Huntingdon y Malmesbury, quienes ofrecen
constantemente a sus lectores acontecimientos y personajes dignos de memoria del
pasado anglosajén en la isla, y con ello un precedente siempre positivo de paz, esta-
bilidad y piedad. En el caso de Jofre, donde el enfoque moral no se hace explicito
en el prélogo, si que se encuentra de forma visible en la propia exposicién de hechos
y su comentario, lo que evidenciaria, segtin se ha propuesto recientemente (Dalton,
2005: 688-712; Henley, 2020: 291-314), que también ¢l quiso ofrecer a sus contem-
pordneos una leccién moral alineada con los intereses de la alta politica del reino,
es decir, con los intereses de sus propios mecenas.

En cualquier caso, a este presunto propésito «de encargo» politico, en la
DGB se superpone constantemente otro, consistente en la reivindicacién de la glo-
ria de los antiguos britones y de sus legitimos descendientes, los cornualleses y los
bretones. Con ello, no estd haciendo algo diferente a Malmesbury y Huntingdon,
quienes continuando a Beda presentan una visién idealizada de los anglosajones. Y
podemos suponer que Caradoc habria hecho lo propio con los galeses'®.

17 El afin didéctico y la deuda con Beda son muy claros en los autores de origen anglosajén,
pero se hacen pricticamente explicitos en el caso de Enrique de Huntingdon, tal como puede com-
probar quien haga una lectura comparada de los prologos de la Historia ecclesiastica gentis anglorum de
Beda (ed. Colgrave-Mynors, 1969) y de la Historia anglorum de Huntingdon (ed. Greenway, 1996: 6).

'8 No sabemos si Caradoc de Llancarfan llegé a escribir su Historia de los reyes de Gales.
Si que existe un texto en galés con ese mismo titulo (Brut y Tywysogion) que comienza su relacién
justo en el punto en que Jofre de Monmouth dejé la suya, tras la muerte de Cadvaladro en 682. Es
decir, en el mismo punto donde, segiin la DGB (11, 208, ed. Reeves y Wright, 2007: 281), Caradoc
deberia haber comenzado también su obra. A pesar de lo sugerente que pueda parecer considerar al
texto galés como una traduccién de la presunta Chronica principum Walliae de Caradoc de Llancar-
fan, parece que no existen suficientes evidencias para afirmarlo taxativamente (Jones, 2014: 209-227).
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En cuanto a la HKM y Aimerico Picaud, el asunto resulta algo mds difi-
cil de analizar por cuanto desconocemos su biografia y él se ocupé concienzuda-
mente de no dejar rastros que lo vincularan con instituciones o personas concretas.
Tampoco ayuda el hecho de que el personaje central del relato, el emperador Car-
lomagno, fuera en su tiempo una figura universalmente reclamada desde Flandes
a Galicia, por no mencionar a Francia o al Imperio Germdnico, a pesar del hecho
de estar bajo el poder de dinastias que habfan suplantado a los descendientes de
Carlomagno. En cualquier modo, sin olvidar otras asociaciones, la HKM vincula
explicita y doblemente a la figura de Carlomagno con la monarquia francesa y con
la institucién religiosa que la legitimaba en el siglo x11, la Abadia de Saint-Denis,
donde en este tiempo se componen las Crénicas de Francia a las que Aimerico pre-
tende completar como Turpin®, y a las que Suger anade la biografia de Luis VI
(ed. Waquet, 1966). Otro de los elementos caracteristicos y bien contextualizables
de la HKM es el exacerbado ideal cruzado que la preside, sin duda alimentado por
las espectaculares conquistas de la Primera Cruzada, testimoniadas en un buen
nimero de crénicas, y que dio lugar a titulos tan elocuentes como los Gesta Dei per
francos de Guiberto de Nogent (ed. Huygens, 1996)*. Muy entrelazado con esto,
la HKM respira un ideal de conquista militar y dominio de territorios extranjeros
que se podria poner en relacién con las exitosas empresas franco-normandas que
dieron lugar a la conquista de Inglaterra, Sicilia y Ultramar, historiadas por Gui-
llermo de Poitiers (ed. Van Houts, 1992), Godofredo Malaterra (ed. Lucas-Avenel,
2016) o las multiples crénicas de la Primera Cruzada®. Sin embargo, el reflejo de
estas empresas, debidas al impulso individual de distintos sefiores feudales, se nos
muestra en la HKM como un movimiento unificado y liderado indiscutiblemente
por la figura del emperador franco, modelo de cruzado segtn el perfil modelado
por teblogos vinculados a la reforma gregoriana como Bonizo de Sutri (ed. Perels,
248), y cuya figura arquetipica sirve en la obra para vehicular lecciones, es decir,
exempla, en torno a una dimensién mds espiritual que fisica de la guerra santa cris-
tiana (Herbers, 2022: 47-59). Otro de los elementos originales, y que puede resultar
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a incluso desconcertante, es el trasplante de todo este material narrativo a Espanay su
& vinculacién estratégica, de apariencia ciertamente forzada, al culto de Santiago y a
o las peregrinaciones a Compostela. En cualquier caso, hay que subrayar que es esto
SN . . . . .

o} precisamente lo que justifica la integracion de la HKM en el LSI, como parte de
ﬂ: la compilacién donde se explica la inuentio sepulchri, los fundamentos de la Iglesia
u compostelana y de las peregrinaciones, y las prerrogativas del santuario composte-
o lano sobre la Iglesia hispana.
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¥ Sobre la relacién de la HKM con Saint Denis, y una amplia seleccién de documentos
que permite evaluar esta cuestién, ¢f- Brown (1992: 51-88).

? Diego Cataldn (2001: 160) llega a hablar del Jzcobus (aunque refiriéndose sobre todo a
la HKM), como una Gesta Dei per francos en Espafia.

! Para las fuentes primarias de la primera cruzada, ¢f. Asbridge, 2022: 847, n. 2.



2.5. RUPTURAS Y NOVEDADES RESPECTO A LA HISTORIOGRAF{A ANTERIOR Y CON-
TEMPORANEA

En cualquier caso, un planteamiento original como el recién expuesto no
tiene la entidad suficiente como para suponer una ruptura con la historiografia
anterior o contempordnea ;En qué consisten, entonces, las novedades de la HKM
y la DGB, obras que, como acabamos de decir, guardan perfectamente las aparien-
cias convencionales del género histérico? De manera fundamental, en la amplifica-
cién y sublimacién extraordinarias de los asuntos que tocan, asuntos sobre los que
la historiografia oficial se habia mostrado mds bien parca, cuando no habia guar-
dado silencio sepulcral. En el caso de los antiguos britanos, hay que recordar que
su historia real estd muy poco documentada y que termina mal para sus protago-
nistas, sometidos y desplazados por los anglosajones en el siglo v1. Sin embargo,
quien lee la DGB no se encuentra una historia de humillacién y derrota, sino todo
lo contrario, un relato de gloria y victoria en la mayor parte de sus pdginas. Una
historia donde los britanos son idealizados como descendientes de troyanos, espejo
de nobleza y civilizacién. Una historia donde se amplian y subliman episodios
positivos pero oscuros como la colonizacién de la isla (DGB 1, 21-22, ed. Reeve y
Wright, 2007: 27-31)*, la resistencia ante los romanos (DGB 4, 54-63, ed. Reeve y
Wright, 2007: 69-81)*, la primitiva cristianizacién de la isla (DGB 4, 72, ed. Reeve
y Wright, 2007: 88-89)*, o la conquista y colonizacién desde la isla de la Bretana
armoricana (DGB 5, 84-87, ed. Reeve y Wright, 2007: 8105-109)*. O, por el con-
trario, una historia donde se minimizan o reorientan cosméticamente los episodios
negativos, fundamentalmente la derrota ante los anglosajones (DGB 6, 98-11, 207,
ed. Reeve y Wright, 2007: 122-281)*. En cualquier caso, la figura que encarna de
forma casi paroxistica estos procedimientos de idealizacién es el rey Arturo, cuya
figura y hechos principales estén tomados también, como en el caso de Bruto, de la
Historia brittonum (56, ed. Mommsen, 1898: 199-202), pero a quien la DGB llega

22 Por medio de los personajes de Bruto y Corineo. El primero se encuentra ya en la His-
toria brittonum (10-11, ed. Mommsen, 1898: 150-154), cuyo prélogo advierte que entre las fuentes
usadas no falta material tradicional. En cuanto a Corineo, presenta el aspecto de ser una invencién
del propio Jofre inspirada en la Eneida (Tatlock, 1950: 116).

# Magnificando la figura y la accién del Casivelauno mencionado por César en sus Comen-
tarios de las Guerras de las Galias (5,1, 11-22, ed. Seel 1961), y que en la DGB aparece convertido en
el rey supremo de Britania que resiste exitosamente por dos veces a las legiones de Roma.

2t Atribuida a otro oscuro rey de Britania, llamado Lucio, tomado de un escueto apunte
en el Liber pontificalis. Sobre esta mencién y el modo en que se gesta su amplificacion de la DGB, ¢f
Lewis, 2020: 397-424 [402].

% Por medio de las figuras de Mdximo Magno y de Conan Meriadoc, es decir, un perso-
naje histdrico del cual no estd claro que fuera el responsable de esta colonizacion, y otro legenda-
rio, si bien testimoniado también en fuentes hagiogrificas mds o menos contempordneas a la DGB
(Koch, 2006: 474).

%6 Sobre cémo Jofre reordena las narraciones previas, de Gildas, Beda o la Historia Britto-
num, entre otras razones para retrasar la derrota definitiva de los britones desde los tiempos de Vor-
tigern hasta los de Cadvaladro, ¢f Thomas, 2020: 105-128.
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al extremo de convertir en la cabeza de un gran imperio que, en el apogeo de su
poderio, tiene sometida a vasallaje a pricticamente toda la Europa noroccidental.
No solo eso, los britanos del tiempo de Arturo llegan incluso a derrotar en batalla
al Imperio romano; y se habrian lanzado a la conquista de su capital de no ser por
una serie de circunstancias adversas que concluyen con la muerte del gran rey (DGB
9, 143-11, 178, ed. Reeve y Wright, 2007: 192-253).

De forma paralela, las campanas bélicas de Carlomagno en Espana habian
sido resefiadas por la historiografia oficial en apenas unas lineas que inclufan el ase-
dio infructuoso de Zaragoza, la destruccién de los muros de Pamplona y el desastre
en los Pirineos ante los vascones. Sin embargo, y del mismo modo que en la DGB,
en la HKM volvemos a encontrarnos con que unos hechos no demasiado airosos a
juzgar por la analistica de la época se nos muestran magnificados y completados por
otros tan espectaculares como faltos de respaldo documental, donde el emperador se
convierte, para comenzar, en el descubridor providencial del sepulcro de Santiago y
el fundador de su iglesia (LSI 4, 2 y 5, ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 202-203).
Pero, sobre todo, la obra lo mostrard como el caudillo que completa la conquista
de todo el territorio hispano, de punta a cabo, para devolverlo a la cristiandad (LSI
4, 3, ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 203); y tras la entrada en Hispania de nue-
vos contingentes musulmanes procedente de Africa, el que vuelve a convocar a sus
pares a una cruzada cuyo victorioso desenlace supone el reparto del territorio his-
pano entre los distintos contingentes franceses (LSI 4. 6-18, ed. Herbers y Santos
Noia, 1999: 203-214), tras el cual se produce el suceso culminante de Roncesvalles,
donde Rolddn y los pares alcanzan una muerte gloriosa como martires de la Cru-
zada (LSI 4. 21, ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 216-223). Como en el caso de la
DGB, el problema es que todos estos sucesos memorables no se encontraban en la
historiografia mds autorizada, sino en diversos cantares de gesta como la Chanson de
Roland, el Mainet, el Anseis de Carthage, 1a Prise de Pampelune, entre otros muchos
(Bédier 1909-1913: 3, 39-182).

Este forzamiento del molde histérico de las dos obras, donde unos magros
hechos histéricos han dado lugar a un universo imaginado, presidido por las figuras
inmensas de Carlos y Arturo, rodeadas por sus brillantes cortes de héroes caballeres-
cos, llega al extremo de conceder también un espacio a personajes y elementos pro-
pios del cuento o la novela, como magos y gigantes”, o a la profecia escatoldgica®.

¥ Cf el gigante Ferragut de la HKM (LSI 4, 18, ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 211-
213); y los gigantes Goemagoth y de Mont-Saint-Michel de la DGB (1, 21 y 10, 165, ed. Reeve y
Wright: 29 y 225). Por su parte, el mundo de la magia estd presente en la HKM, de una forma muy
curiosa, en una écfrasis de la HKM (LSI 4, 31, ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 224-225). Para un
tratamiento de este tema, ¢fS Anguita, 2005: 521-538. La magia tiene un papel mds central, gracias
ala figura de Merlin, en la DGB (6, 106-138, ed. Reeve y Wright, 2007: 137-187).

8 Son justamente famosas, y como tal han recibido una gran atencién (Mclnerney, 2020:
129-154), las profecias de Merlin dentro de la DGB (ed. Reeve y Wright, 2007: 143-159). Por su
parte, la HKM (LSI 4,4, ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 203) también contiene una curiosa esca-
tologfa politica ligada a un objeto mdgico. Cf Anguita, 2001: 95-128.



Aunque se trata de una aparicién moderada en comparacién con lo que vendria
después, no creemos que se trate de un detalle menor, aunque solo sea porque nos
muestra, de nuevo, a los dos autores haciendo las mismas cosas al mismo tiempo.

3. AIMERICO PICAUD Y JOFRE DE MONMOUTH:
PERFILES IDENTICOS, FORTUNAS PARALELAS

Como hemos visto, ni Jofre de Monmouth ni Aimerico Picaud se han inven-
tado los espectaculares sucesos que caracterizan sus respectivas obras. Ni siquiera
son los primeros en haber revestido este material ficticio con el manto respetable
de la lengua culta, pues tanto la Historia brittonum como Ademaro de Chabannes
lo habian intentado ya, aunque sin éxito, en los siglos x y x1 respectivamente®. Sin
embargo, Aimerico y Jofre si logran perfeccionar la presentacién de estas ficciones
no solo como historias serias, sino incluso revestidas de gran autoridad, y lo hacen
exactamente al mismo tiempo, con un perfil casi idéntico de escritor de gran for-
macion retdrica y que conoce a la perfeccién el oficio de historiador, capaz de ofre-
cer marcos cronoldgicos verosimiles y topografias realistas; atento a las modas y
tendencias del género histérico en su tiempo; y con acceso directo a las fuentes mds
autorizadas, a las que sabe dar mdxima visibilidad en sus prélogos, pero a las que
maneja con absoluta libertad, cinéndose a ellas algunas veces escrupulosamente,
otras selecciondndolas, fundiéndolas, amplificindolas y, sobre todo, completando sus
lagunas a partir de todo tipo de materiales, historiogrificos o folkléricos, poniendo
todo al mismo nivel.

Por supuesto, esta forma heterodoxa de escribir historia, de apariencia seria
y rigurosa, pero en realidad audaz y desinhibida, no consiguié enganar a todo el
mundo®, pero si que disfruté casi de inmediato de resonancia e influencia enor-
mes en todos los niveles. En el dmbito politico, la fuerza de sus historias contri-
buyé a que la HKM se incluyera pronto en las Crénicas de Francia de Saint-Denis
(Ehlers, 2003: 285-296), y que incluso fuera utilizada en el proceso de canonizacién

? Quiz4 los tiempos no estaban maduros para este tipo de supercherias, pues lo cierto es
que Ademaro adquirié pronto fama de falsario, especialmente por su inventada Vita Martialis; y la
Historia brittonum fue ignorada por Jofre al mencionar sus fuentes, lo que viene a indicar que care-
cia de credibilidad entre el publico al que €l se dirigia.

3 Sin duda, el ataque més directo a la credibilidad de la DGB se encuentra en el prélogo de
la Historia rerum anglicarum de Guillermo de Newburgh (ed. Walsh y Kennedy, 1988: 28-29), quien
desenmascaré a Jofre de Monmouth en términos destemplados. Gerardo de Gales, en su Descriptio
Cambriae (1, 2, ed. Dimock, 1861-1891: 179) también se refirié con dureza a la (nula) credibilidad
de la DGB: ... sicut fabulosa Galfridi Arthuri mentitur historia. En cuanto a la HKM, por cuestiones
cronoldgicas no es seguro que la Historia Silense (18-20, ed. Pérez de Urbel y Gonzdlez Ruiz-Zorri-
lla, 1959: 129-131) se esté refiriendo a ella cuando menosprecia la actuacién de Carlomagno en His-
pania. Sin embargo, si que resulta inequivoca la intencién de Ximénez de Rada de desmentir en su
De rebus Hispanie (4, 11, ed. Fernindez Valverde, 1987: 128-130) a la pretensién de la HKM de atri-
buir a Carlomagno la conquista completa de Espana.
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de Carlomagno promovido por Federico I (Benvenuti, 2003: 201-214). En cuanto
a la DGB, la profecia mesidnica ligada al rey Arturo estuvo siempre presente en la
Inglaterra medieval (Vale, 1999: 185-196; Higham, 2002: 232-233), pero resulté
especialmente operativa en las maquinaciones que llevaron a los Tudor a hacerse
con el trono de Inglaterra y a asegurarlo (Starkey, 1998: 171-196). En el dmbito
literario, las dos obras pugnan por convertirse en la narracién escrita en latin mds
leida de toda la Edad Media, a juzgar por su exitosa transmisién manuscrita (Crick,
1989; de Mandach, 1961: 129-133), pero esto solo es la punta del iceberg, ya que
tanto sus materiales como sus procedimientos inspiraron a generaciones sucesivas
de escritores™, y las dos se convirtieron en la piedra angular de los dos ciclos litera-
rios mds productivos de ese tiempo, la Materia Bretona o Arturica y la Materia de
Francia o Carolingia®.

4. DOS AUTORES COETANEOS Y EN CONTACTO

Hasta este punto, nuestro trabajo se ha concentrado en las semejanzas for-
males y en los planteamientos andlogos de la DGB y la HKM, aparte de subrayar
el hecho relevante de la irrupcién simultdnea de ambas obras y el de sus respectivas
fortunas, llamativamente paralelas.

A partir de diversos indicios, en algunos trabajos recientes hemos inten-
tado concretar el alcance de estas coincidencias, proponiendo que las trayectorias
vitales y literarias de Jofre y Aimerico no solo fueron paralelas, sino que pudieron
converger por momentos®, a veces de forma polémica®, sin descartar la posibili-
dad de un conocimiento personal, puesto que hay constancia de que los circulos en
los que se movieron uno y otro si que se encontraron fisicamente en alguna oca-

3" Con el término «escritores» englobamos aqui tanto a los futuros narradores de ficcién
(Chrétien de Troyes, Wolfram von Eschenbach, el mismo Cervantes...) como a los falsificadores de
documentos (Virgilio de Cérdoba, Annio de Viterbo, los falsos cronicones a partir del siglo xvr, etc.).
Cf. Caro Baroja, 1992: 49-67, 84-90, 163-190.

32 Sobre la influencia de la DGB y la HKM en la ingente produccién verndcula que com-
pone estas dos grandes materias en los siglos posteriores, pueden consultarse los trabajos que compo-
nen la cuarta parte del volumen sobre Monmouth coordinado por Henley y Smith (2020: 426-497);
y el dltimo bloque de trabajos sobre la HKM que reunié y edité Herbers (2003: 347-381).

% Esta convergencia consistirfa, por ejemplo, en plantear de forma simultdnea, y sin nin-
gun precedente, temas como el del parentesco vasco-escoto (LSI 5,7, ed. Herbers y Santos Noia,
1999: 240-241; DGB 3, 45-46, ed. Reeve y Wright, 2007: 61); o como el de los linajes puros y mix-
tos, donde llegan incluso a usar formulaciones idénticas (LSI 5,7, ed. Herbers y Santos Noia, 1999:
240-241; DGB 5, 84, ed. Reeve y Wright, 2007: 107-109). Para una explicacién desarrollada de estas
cuestiones, ¢f- Anguita, 2021: 91-123; y 2021a: 497-531.

3% Nos referimos a la controversia que, entre 1137 y 1139, llevé a cada uno de ellos a insul-
tar a la nacién del otro (el Poitou y Cornualles) en sus respectivas obras. Segtin proponemos, la razén
ultima de esta polémica literaria podria estar en un choque puntual en Normandia a finales de 1136
entre poitevinos y bretones-cornualleses, en el transcurso de la guerra dindstica desatada tras la muerte
de Enrique I de Inglaterra en 1135. Para el desarrollo de toda esta cuestién, ¢ff Anguita, 2023: 109-136.



sién®. Lo cierto es que el estudio comparado de la DGB y la HKM (entendida esta
como parte orgdnica e indisoluble del LSI) a la luz de esta teoria estd produciendo
no pocos resultados, en forma de nuevos elementos de conexién entre las dos obras.
El ultimo de ellos, que presentamos aqui por primera vez, estd en relacién directa
con las consideraciones que se han hecho mds arriba sobre Historia y Ficcién, pues
se trata del artificio de que se sirvieron Jofre y Aimerico para legitimar la veracidad
de sus obras, pretendidamente histéricas. Este artificio, como veremos, no solo es
muy semejante en ambos casos, sino, lo que es mds significativo, fue imitado por
ambos a partir de la misma fuente.

5. LOS DISPOSITIVOS DE AUTORIZACION DE LA HKM
Y LA DGB Y SUS MODELOS: DICTIS Y DARES

Como ya queda senalado, tanto la HRB como la HKM ofrecen noveda-
des inauditas sobre el pasado remoto de Gran Bretana y sobre la biografia de Car-
lomagno respectivamente, desconocidas hasta la fecha por no encontrarse en las
fuentes mds autorizadas. Como queda también dicho, Aimerico y Jofre son perfec-
tos conocedores de estas fuentes, asi como del buen método del historiador, entre
cuyas obligaciones estd la de garantizar la fiabilidad de su relato. Esa es la razén
por la que deben poner en marcha una estrategia de autorizacién de sus obras m4s
o menos sofisticada.

5.1. JoFRE DE MONMOUTH Y EL DE EXCIDIO TROIAE HISTORIAE DE DARES FRIGIO

En cuanto a Jofre, su estrategia para revestirse de una autoridad exclusiva,
como el tnico historiador competente en relacién con la antigua materia britana,
incluye incluso advertencias a sus colegas contempordneos de que no se inmiscu-
yan en este asunto: «Los reyes que se sucedieron en Gales desde este momento, se
los dejo como material de estudio a mi contempordneo Caradoc de Llancarfan; y
los reyes sajones a Guillermo de Malmesbury y Enrique de Huntingdon, a quienes
aconsejo guardar silencio sobre los reyes britones» [...]*°.

% Hay constancia del encuentro entre Alejandro de Lincoln, dedicatario de las Profecias de
Merlin de Jofre de Monmouth, y Alberico de Vézélay, autor muy ligado a Aimerico Picaud y el LSI,
en el Concilio de Westminster de diciembre de 1138 (Dalton, 2005: 688-712). No creemos que sea
casualidad que uno de los temas tratados en este concilio fuera justamente la entrada en el escena-
rio de guerra por parte de los escoceses, objeto de atencién compartido, como hemos sefialado en la
nota 33, por nuestros dos autores.

% DGB 11, 208 (ed. Reeve y Wright, 2007: 281): Reges autem eorum qui ab illo tempore in
Gualiis succeserunt Karadoco Lancarbanensi contemporaneo meo in materia scribendi permitto, reges uero
Saxonum Willelmo Malmesburiensi e Henrico Huntendonensi, quos de regibus Britonum tacere inbeo |...].
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El primer momento de este falaz dispositivo comienza en las primeras lineas
del prélogo, que nos muestra a Jofre de Monmouth fingiendo extrafieza respetuosa
ante las importantes lagunas que presentan las historias mds autorizadas, el De exci-
dio Britanniae de Gildas y la Historia ecclesiastica Anglorum de Beda el Venerable,
donde se ignoran los digna memoriae de los antiguos principes britanos y, especial-
mente, de Arturo:

Cuando me enfrasqué en la historia de los reyes de Britania, déndole una y otra
vez vueltas a muchas de sus cuestiones, me extraiié que, en las menciones que de
ellos hicieron Gildas y Beda en su impresionante obra, no encontré nada sobre
los reyes que vivieron antes de la Encarnacién de Cristo, y tampoco nada sobre
Arturo y otros muchos que se sucedieron después del tiempo de la Encarnacién;
eso a pesar de que sus gestas son dignas de alabanza eterna y de hecho proclama-
das entre muchos pueblos, inscritas felizmente en su memoria®.

En cualquier caso, muy consciente de que una obra histérica basa su cré-
dito en la investigacién de monumentos y documentos antiguos, sabe que estd en
la obligacién de, al menos, aludir a su extraordinaria fuente de informacién, y a la
circunstancia en que accedié de forma exclusiva a ella:

Encontrdndome yo con frecuencia revolviendo en mi mente sobre muchas de estas
cuestiones, Walter, arcediano de Oxford muy versado en el arte de la retérica y
en historias exdticas, me entregd un libro antiquisimo en lengua britona donde se
exponia en un estilo muy esmerado, de forma ordenada y sin saltos de continui-
dad, los hechos de todos los reyes britones desde Bruto, el primero de ellos, hasta

Cadvaladro, hijo de Cadvallo™®.

Detalle no menor, por lo que veremos, es que este codice estd escrito en
britén antiguo, una lengua no accesible para los destinatarios de su obra, lo que
convierte a Jofre en intermediario obligado, por medio de una traduccién al latin:
«[...] aquel libro en lengua britona que Walter, archididcono de Oxford, se trajo de
Bretana, y cuya historia veraz, escrita en honor de los principes britanos me ocupé
de traducir al latin...»®.

% DGB, prol, (ed. Reeve y Wright, 2007: 5): Cum mecum multa et de multis saepius animo
rewoluens in hystoriam regum Britanniae inciderem, in mirum contuli quod infra mentionem quam de
eis Gildas et Beda luculento tractatu fecerant nichil de regibus ante incarnationem Chrsti inhabitane-
rant, nichil etiam de Arturo ceterisque compluribus qui post incarnationem sucesserunt reperissem, cum
et gesta eorum digna aeternitate laudis constarent et a multis populis quasi inscripta iocunde et memo-
riter praedicetur.

% DGB, prol, (ed. Reeve y Wright, 2007: 5): Talia michi et de talibus multociens cogitanti
optulit Walterus Oxenefordensis archidiaconus, uir in oratoria arte atque in exoticis hystoriis eruditus,
Britannici sermonis librum uetustissimum quia Bruto primo rege Britonum usque ad Cadualadrum filium
Caduallonis actus omnium continue et ex ordine perpulcris orationibus proponebat.

¥ DGB 11, 208 (ed. Reeve y Wright, 2007: 281): [...] librum illum Britannici sermonis quem
Walterus Oxenefordensis archidiaconus ex Britannia aduexit, quem de historia eorum ueraciter editum
in honore praedictorum principum hoc modo in Latinum sermonem transferre curaui |[...].



Todos estos elementos forman parte y son tépicos en la estrategia de auto-
rizacién de pseudocumentos, procedimiento en absoluto desconocido en la Europa
medieval, aunque ligado mds al género hagiogrfico (y al culto de reliquias)*® que
al histérico, donde son precisamente Jofre de Monmouth y Aimerico Picaud quie-
nes lo vuelven a poner en prictica y, dado su éxito enorme, también de moda. Para
encontrar el modelo directo de Jofre de Monmouth, segtin ha mostrado Smith (2020:
22-23), hay que remontarse muchos siglos atrds, cuando se escribié el De excidio
Troiae, obra presunta de Dares el Frigio, un soldado troyano que habria consignado
en ella sucesos vividos en primera persona. Como en el caso de la DGB, el prélogo de
esta obra, pseudohistoria o novela, escrita en época imperial entre los siglos 11 y v*,
tiene forma de epistola. Su autor serfa nada menos que Cornelio Nepote, quien la
dirige nada menos que a Salustio, dos de los mds importantes historiadores roma-
nos del final de la Republica. Y dice asi:

Encontrdndome en Atenas ocupado afanosamente en muchas cuestiones, me
encontré con la historia de Dares Frigio escrita por su propia mano, como indica
su titulo, en la que consignd sus recuerdos sobre griegos y troyanos. Yo la traduje
con sumo carifio de forma completa y sin saltos. Consideré no anadir ni suprimir
nada para mantener inalterada su forma, pues de lo contrario podria dar a pensar
que era obra mia. Por lo tanto, consideré lo mejor trasladarla literalmente al latin
en la manera veraz y sencilla en que estaba escrita, de modo que los lectores pudie-
ran conocer cdmo ocurrieron las cosas, y pudieran juzgar si es mds fiable lo que
escribi6 Dares el Frigio, que vivié y fue soldado justo en el tiempo en que los grie-
gos sitiaron a los troyanos, o se ha de dar mds crédito a Homero, que vivié muchos
anos después de que ocurrieran los hechos. Sobre este asunto ya se le ha juzgado, y
se tiene por desatino escribir que los dioses hicieron la guerra junto a los hombres*.

Como vemos, aunque Jofre fue bastante discreto en comparacién con el
prologuista del De excidio Troiae, los dos textos presentan un aire familiar, con

4 Son especialmente relevantes, por su grado de elaboracién, el conjunto de biografias
inventadas por Adsén de Montier-en-Der para los santos de la di6cesis de Toul; la ya mencionada
de san Marcial de Limoges por Ademaro de Chabannes; o las sofisticadas supercherias en torno a la
pretendida obra de Dionisio Areopagita creadas en Saint-Denis de Paris. Muy en relacién con esto,
y por ser perfectamente conocidas por Aimerico Picaud, deben tenerse aqui también muy en cuenta
la coleccidn de Pasiones apostélicas tardoantiguas puestas bajo el nombre de Abdias de Babilonia.

4 La primera versién, en lengua latina, data del s. v, aunque hay indicios que apuntan
a la existencia de un original griego que estarfa circulando ya en el s. 11. Cf Lentano, 2014: 1-20).

2 De excidio Troiae, prol. (ed. Meister, 1873: 1): Cum multa agerem Athenis curiose, inueni
historiam Daretis Phrygii ipsius manu scriptam, ut titulus indicat, quam de Graecis et Troianis memo-
riae mandauit, quam ego summo amore complexus continuo transtuli, cui nihil adiciendum uel dimi-
nuendum rei reformandae causa putaui, alioquin mea posset uideri. Optimum ergo duxi ita ut fuit uere
et simpliciter perscripta, sic eam ad werbum in latinitatem transuertere, ut legentes cognoscere possent quo-
modo res gestae essent: utrum uero magis esse existiment, quod Dares Phrygius memoriae commendauit,
qui per id ipsum tempus et militauit, cum Graeci Troianos obpugnarent, anne Homero credendum, qui
post multos annos natus est, quam bellum hoc gestum est. De qua re iudicium fuit, cum pro insano habe-
retur, quod deos cum hominibus belligerasse scripserit.
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situaciones y expresiones semejantes y el desarrollo de una estratagema idéntica a la
hora de legitimar y recomendar su obra: aparicién de un manuscrito muy antiguo,
escrito en una lengua exédtica que hay que traducir al latin, encontrado por personas
de gran autoridad, y que vienen en ambos casos a colmar lagunas y presentar una
versién de los hechos mds fidedigna que la ya existente®.

Lo curioso es que la obra del presunto Dares circulé con marchamo de vera-
cidad durante toda la Edad Media. Isidoro lo menciona en sus Etimologias (1,57,
ed. Lindsay, 1911) como el historiador de la gentilidad mds antiguo del que se tiene
noticia; y en el conjunto de crénicas merovingias del siglo viI puestas bajo el nom-
bre de Fredegario se incluye un Daretis Frigii de origine Francorum (ed. Krusch,
1888: 199), versién de la obra donde se menciona por primera vez la procedencia
troyana de los francos. Y todavia en el tiempo de Jofre y Aimerico, uno de los mds
reputados historiadores del momento como es Orderico Vital menciona en su His-
toria Eclesidstica (prol., ed. Chibnall, 1969: 231) a Dares entre las autoridades mds
antiguas, y también entre los modelos en que basa su propia historia. Por lo tanto,
en los tiempos de Jofre de Monmouth la obra de Dares era todavia una fuente irre-
prochable, aparte de popular®, y esto juega en favor del autor de la DGB, que la
aprovecha por partida doble. Por una parte, encuentra en ella el antecedente hist6-
rico perfecto para engarzar su propio relato, ya que los personajes de Bruto y Cori-
neo, fundadores del linaje troyano en Britania segtin su obra, son descendientes de
Eneas y Antenor, protagonistas de la historia de Dares. Por otra parte, como acaba-
mos de ver, calca el fraudulento dispositivo de autorizacién consistente en el hallazgo
de un antiquisimo documento que hay que traducir de la lengua en que fue escrito.

5.2. AiMERICO P1cauD Y LA EPHEMERIS BELLI TROIANI DE DicTis DE CRETA

En cuanto a Aimerico Picaud, la estrategia para dotar de autoridad a su HKM,
siendo en esencia la misma que la de su colega Jofre de Monmouth, resulta en su
puesta en prictica bastante mds elaborada y sutil. No es de extrafar, pues Aimerico es
un auténtico especialista en falsificaciones, digno sucesor de su paisano Ademaro de
Chavannes y alumno aventajado de la escuela de fraudes histérico-literarios de Saint-
Denis®. Como es bien sabido, la HKM se escribi6 bajo el pseudénimo de Turpin de

# Sobre este tipo de estrategias de autorizacién de documentos falsos en el mundo anti-
guo, ¢f- Hanse (2002: 301-314); Ni-Meallaigh (2008: 403-431). Sobre la actualizacién medieval del
debate en torno a la credibilidad de Homero y Datres, ¢f De Carlos Villamarin (2016: 133-146).

4 La popularidad de la obra de Dares el Frigio, base de las pretensiones de francos y brita-
nos de descender de un linaje prestigioso como el troyano, dio lugar a multiples recreaciones litera-
rias en forma de epopeya, como la Yias de Simén Capra Aurea (ed. Peyrard, 2007), los Frigii Daretis
Yliados libri sex de José de Exeter (ed. Gompf, 1970) o el mds tardio Troilus de Alberto de Stade (ed.
Girtner, 2007), por restringirnos tinicamente a las escritas en latin.

# Estamos pensando principalmente en la componenda «fundacional» de Hilduino de
Saint-Denis (s. 1), quien, en su biografia del patrén de la abadia, el evangelizador Dionisio de Paris,
identific6 a este con el obispo de Atenas Dionisio Areopagita, discipulo de san Pablo (Act. 17,34).



Reims, pero este es solamente un nédulo més en la red de heterénimos con la que se
quiso dar cohesién y autoridad a la compilacién del LSI, cuya némina de «colabo-
radores» bajo la «coordinacién» del papa Calixto II incluye a los también papas Ino-
cencio I y Leén (I 0 IV), ademds de a san Dionisio*®, Beda el Venerable, Anselmo
de Canterbury o Fulberto de Chartres, entre otros menos conocidos. Sin embargo,
el argumento metaliterario que envuelve la pseudo-autoria de Turpin, la gestacién
de la HKM y la manera en que acaba en manos de Calixto II e incluida en el LSI,
supera a todas a las demds en artificio y sofisticacién: esto se consigue ahorrando todo
lo posible en explicaciones y dejando en lugares estratégicos las pistas justas, con el
fin de que el lector curioso y el desconfiado averigiien por su cuenta cémo y por qué
esta cronica de hechos espectaculares y desconocidos, escrita por un testigo ocular de
los hechos, no lleva en circulacién desde los tiempos en que fue escrita. Las primeras
pistas se encuentran en la epistola que, a modo de prélogo, abre la obra. Estd diri-
gida por Turpin de Reims a un tal Leoprando, dedn de Santa Maria de Aquisgrén:

Puesto que ha poco, mientras me hallaba en Vienne algo enfermo por las cicatrices
de las heridas, me mandasteis que os escribiera cémo nuestro emperador, el famosi-
simo Carlomagno, liberd del poder de los sarracenos la tierra hispana y galaica, no
dudo en escribir puntualmente, y enviarlos a vuestra fraternidad, los principales de
sus admirables hechos y sus laudables triunfos sobre los sarracenos hispanos, que
he visto con mis propios ojos al recorrer durante catorce afios Hispania con ély sus
ejércitos. Puesto que vuestra autoridad no ha podido encontrar completas, segin
me escribisteis, las hazanas que el rey realiz6 en Hispania, divulgadas en la crénica
real de Saint Denis, sabed que su autor, o por la prolija narracién de tantos hechos
o porque, estando ausente de Hispania, los ignorase, en modo alguno los traté de

forma completa, y aun asi nada hay discordante en ella respecto a este volumen?”.

La mixtificacién, sin embargo, no quedé ahi, pues Hilduino aprovechd la llegada a la abadia de un
corpus de textos misticos de corte neoplaténico escritos en griego (en realidad son del siglo vi) para
atribuirselos a san Dionisio y traducirlos al latin bajo el titulo general de corpus dyionisiacum. Cf. Lus-
combe (1988: 133-152).

46 La utilizacién de este pseudénimo en el LSI es muy curiosa y tiene implicaciones inte-
resantes. La primera de ellas es mostrar el vinculo estrecho de Aimerico con la abadia parisina de
Saint-Denis, engarzdndose a su tradicién mds caracteristica, que es la creacién de pseudodocumen-
tos y pseudoautores. En la compilacién jacobea, Dionisio es el autor de una Vita sancti Eutropii que
Calixto debe traducir del griego antes de introducirla en su LSI (5,8, ed. Herbers y Santos Noia,
1999: 241-250). No queddndose ahi, la Viza Eutropii presenta a su protagonista durante su juventud
en Babilonia junto al primer obispo de la ciudad, Abdias. Lo interesante del dato es que, bajo el nom-
bre de Abdias circuld, ya en tiempos de Gregorio de Tours y Venancio Fortunato, una coleccién de
biografias apostélicas, en uno de cuyos prélogos se afirma haber sido traducidas del hebreo al griego
precisamente por un discipulo de Abdfas llamado Eutropio, y del griego al latin por Julio Africano
(Rose, 2013: 227-268 [241]). Es evidente que este detalle fue el que dio pie a Aimerico Picaud, que
conocia perfectamente esta coleccidn, para entroncar su novelesca hagiografia de Eutropio en esta
prestigiosa —mds por antigua que por auténtica— tradicién, involucrando en ella ademds al san Dio-
nisio creado por Hilduino en el siglo 1x, como traductor de la obra de Eutropio.

4 Traduccién con alguna pequefia modificacién tomada de Moralejo, Torres y Feo, 2014:

407-408. LSI 4, prol., ed. Herbers y Santos Noia, 1999: 199): Quoniam nuper mandastis mihi apud
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A estas alturas, todo esto resultard familiar: como en el caso de Dares, ;qué
mejor testimonio de unos hechos que el de alguien que los vivié en primera per-
sona, en este caso acompafando al emperador en sus campanas hispdnicas durante
catorce afios? Por otra parte, la historiografia mds autorizada, aqui representada por
las Crénicas de Saint-Denis que se confeccionaban precisamente por estas fechas, el
equivalente de Gildas y Beda en Jofre de Monmouth, o de Homero en el de Dares
Frigio, también son una fuente defectuosa, al no incluir todas las hazanas hispanas
del emperador por ser estas muchas y no haber sido presenciadas por el cronista.
Como en aquellos casos, toda esta informacion se presenta en forma de una epistola
cuyo destinatario es un dedn de Aquisgrdn, el lugar donde acababa de fallecer y des-
cansaban los restos de Carlomagno, y desde el que escribian sus bidgrafos palatinos,
lo que contribuye para dar mayor verosimilitud al montaje.

Detalle fundamental es que Turpin no escribe la carta desde su sede en
Reims, a la que no ha podido llegar a causa de las heridas recibidas precisamente
en la campana hispana, sino desde la ciudad de Vienne, donde se ha visto obligado
a detenerse para convalecer de ellas. Gracias a este detalle, el lector va a entender,
sin necesidad de mds explicaciones, por qué los hechos de Carlomagno en Espana
han permanecido en la oscuridad durante tres siglos: Turpin concluyé su obra, pero
murié antes de poder envidrsela a Leoprando de Aquisgran, ya que, de haberlo hecho,
esto habria supuesto su inmediata divulgacién. Al final de la HKM, en uno de sus
apéndices, Aimerico se quita el disfraz de Turpin para ponerse el de Calixto II, y
referir lo siguiente:

El bienaventurado Turpin, arzobispo de Reims, mértir de Cristo, viviendo en
Vienne poco tiempo después de la muerte del rey Carlomagno, aquejado por los
dolores de sus heridas y trabajos descansé en el Sefior con digna muerte y allf fue
enterrado primeramente en cierta iglesia junto a la ciudad [...]. En nuestra época,
algunos de nuestros clérigos encontraron en un hermoso sarcéfago su santisimo
cuerpo revestido con las ropas episcopales y adn incorrupto con su propia piel y
huesos; y desde aquella iglesia que estaba en ruinas, lo trajeron a la parte de ac4 del
Rédano, a la misma ciudad, y lo enterraron en otra iglesia donde ahora se venera®.

Viennam cicatricibus uulnerum aliquantulum egrotanti, ut uobis scriberem qualiter imperator noster
famosissimus Karolus magnus tellurem yspanicam et gallecianam a potestate Sarracenorum liberauit, miro-
rum gestorum apices eiusque laudanda super yspanicos Sarracenos trophea, que propriis occulis intuitus
sum, XUII annis perambulans Yspaniam et Galleciam una cum eo et exercitibus suis, pro certo scribere
uestreque fraternitati mittere non ambigo. Etenim magnalia diuulgata, que rex in Yspania gessit, sancti
Dionisii cronica rega/i, ut michi SCripsistis, repperiri p/emzrif auctoritas uestra nequivit; igitur auctorem
illius aut pro tantorum actuum scriptura prolixa aut quia idem absens ab Yspania ea ignorauit, intencio
uestra intelligat minime in ea ad plenum scripsisse et tamen nusquam uolumen istut ab ea discordasse.
# Trad. de Moralejo, Torres y Feo (2014: 511). LSI 4, app. A, ed. Herbers y Santos Noia
(1999: 227): Beatus namque Turpinus remensis archiepiscopus, Christi martir, post Karoli regis necem
modico tempore uinens apud Viennam, doloribus uulnerum et laborum suorum angustiatus, digna nece
ad Dominum migrauit, et ibi iuxta urbem ultra Rodanum, scilicet uersus orientem, in quadam ecclesia
olim sepultus extitit. Cuius sanctissimum corpus nostris temporibus quidam ex nostris clericis in quodam
sarcofago obtimo episcopalibus uestibus indutum, pelle etiam propria et ossibus adhuc integrum inuene-



Aunque Aimerico tenga la finura de omitir este dato y dejar a los lectores
atentos la tarea de deducirlo por si solos, junto al cuerpo del obispo y sus insignias
se habria encontrado también el manuscrito con la HKM que el obispo de Reims,
sorprendido por la muerte, no habia llegado a enviar a Leoprando. Esos lectores
entenderian entonces, sin necesidad de mds explicaciones, por qué esta obra vene-
rable habia acabado en manos del obispo de Vienne, es decir, el futuro Calixto II,
y por qué este no habia tenido mds remedio que incluirla en su magna compilacién
jacobea, pues es en la HKM precisamente donde se refiere el hallazgo del sepulcro
de Santiago y donde se justifica el origen del culto y de las peregrinaciones jacobeas.

Pues bien, del mismo modo que Jofre de Monmouth se basé e incluso para-
fraseé el prologo del De excidio Troiae de Dares ala hora de informarnos sobre el anti-
guo cédice britén que él mismo tuvo que traducir al latin, Aimerico Picaud encontré
el modelo de autorizacién para su falsificacién historiogréfica en la Ephemeris belli
Troiani de Dictis de Creta, una obra concebida en un contexto histérico cultural
muy semejante a la de Dares, pues no es sino la respuesta a esta con la versién aquea
de la Guerra de Troya®. Su autor habria sido un soldado cretense llamado Dictis
que, como Dares, también vivi6 la guerra en primera linea, en el bando opuesto.

Aunque parece que las obras de Dictis y Dares se generaron de forma inde-
pendiente, era cuestion de tiempo que terminaran siendo relacionadas y entendidas
como complementarias. Sin embargo, este momento tardé en llegar, pues mientras
la historia de Dares se divulgé en un primer momento mejor en Occidente, por el
interés de francos y britanos de documentar su ascendencia troyana, la obra de Dictis
donde se defendia el punto de vista griego circulé sobre todo por la Grecia bizantina
(Movelldn Luis, 2015: 308-309). Aunque hay algtin atisbo temprano de que las dos
obras pudieron disfrutar en Occidente de una transmisién manuscrita compartida®,
no es hasta bien entrado el siglo x11 cuando encontramos autores, como Bendit de
Saint-Maure, que demuestran haber conocido la obra de Dictis para complementar
a su fuente principal, que es el Dares (Movelldn Luis, 2015: 309).

Este dato es interesante pues situaria al autor de la HKM, Aimerico Picaud,
como un pionero a la hora de usar la Ephemeris, unas décadas antes que Bendit de
Saint-Maure. Este la habria aprovechado de manera doble, como ya hiciera Jofre
con el De excidio Troiae. Por una parte, calcando el formato histérico del Diario
de guerra o Ephemeris, pues no otra cosa es la HKM; y por otra, tomando algunos
elementos relevantes de su prélogo. En efecto, en el prélogo de la Ephemeris, nos

runt, et ab illa ecclesia que erat uastata, detulerunt illud citra Rodanum in urbem, et sepelierunt in alia
ecclesia, ubi nunc uenerantur.

# Como en el caso de la obra de Dares, parece que hay que remitirse a un original griego
escrito entre los siglos 1 y 11 p.C., que habria sido traducido al latin en el siglo 1v o v. Cf. Merkle
(1989); Timpanaro (1987: 169-215); y, especialmente, la completa presentacién de datos puestos al
dia de Movelldn Luis (2015: 13-32).

%0 Se trata de un atisbo muy tenue, aunque interesante, basado en la presencia de manus-
critos antiguos (ss. 1x-X) de las dos obras en la biblioteca del monasterio de San Galo (Meister, 1872:
x11; Meister, 1873: v).
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vamos a encontrar, de nuevo, con una epistola, dirigida en este caso por un inte-
lectual romano llamado Lucio Septimio a otro, de nombre Quinto Aradio, a quien
relata las circunstancias del hallazgo en Cnoso, en tiempos de Nerén, de la obra de
un antiguo autor, Dictis de Creta. Los detalles resultardn muy familiares:

Este diario de la Guerra de Troya lo escribié Dictis de Creta, que hizo su servi-
cio militar a las 6rdenes de Idomeneo. Lo escribid en letras fenicias, que por aquel
entonces se impusieron en Grecia gracias al prestigio de Cadmo y Agenor. Después
de muchos siglos, el sepulcro de Dictis en Cnoso, antigua sede del reino cretense,
se derrumbd de viejo; y unos pastores que por alli pasaban, se encontraron por
casualidad entre las ruinas un arca de estafio bellamente ornamentada. Pensando
que se trataba de un tesoro, la destruyeron al instante, pero no sacaron a la luz oro
ni ningdn otro botin, sino libros hechos de membrana de tejo. Asi, frustrada su
esperanza, se los llevaron a Praxis, el gobernante del lugar. Este, después de trans-
cribirlos al alfabeto 4tico, pues ya estaban escritos en lengua griega, se los ofrecié
a Nerén, emperador de Roma, por lo cual recibié una gran recompensa. Después
de que los libros llegaran por casualidad a mis manos, se impuso en mf el deseo de
difundirlos en latin para las personas 4vidas de historias veraces como esta; no tanto
por presuncidén de ingenio como de matar el aburrimiento del 4nimo ocioso...”.

Un autor que se entierra con su crénica, que no sale a la luz hasta siglos mds
tarde en un lugar arruinado, y que cuenta hechos memorables vividos en primera
persona, pero preteridos por la historiografia oficial. Creemos que los datos hablan
por si mismos.

6. CONCLUSIONES

La utilizacién simultdnea de los «gemelos» Dares y Dictis por la HRB y la
HKM, respectivamente, no parece casual y viene a sumarse a la serie de coincidencias
y paralelismos que singularizan a estas dos obras entre la produccién escrita de su
tiempo. También se suma a las evidencias que indican que Jofre y Aimerico, aparte
de escribir al mismo tiempo, mantuvieron una comunicacién mds o menos directa,
lo que nos lleva a preguntarnos si pudieron planear sus respectivas obras de forma
concordada, o emulativa, eligiendo uno el modelo de Dares y el otro el de Dictis.

U Ephemeris belli Trojani, prol., (ed. Meister, 1872: 1): Ephemeridem belli Trojani, Dictys
Cretensis, qui in ea militia cum Idomeneo meruit, conscripsit litteris punicis, quae tum Cadmo et Age-
nore auctoribus per Graeciam frequentabantur. Dein post multa saecula conlapso per uetustatem apud
Gnoson, olim cretensis regni sedem, sepulcro eius, pastores quum eo deuenissent, forte inter caeteram rui-
nam loculum stanno affabre clausum offendere: ac thesaurum rati, mox dissoluunt; non aurum, neque
aliud quidquam praedae, sed libros ex philira in lucem prodituri. At ubi spes frustrata est, ad Praxim
dominum loci eos deferunt. Qui commutatos litteris atticis, nam oratio graeca fuerat, Neroni Romano
Caesari obtulit, pro quo plurimis ab eo donatus est. Nobis quum in manus forte libelli uenissent, aui-
dis uerae historiae cupido incessit, ea uti erant, latine disserere: non magis confisi ingenio, quam ut otiosi
animi desidiam discuteremus.



Las implicaciones de imaginar a Jofre y Aimerico poniéndose de acuerdo o
compitiendo para remedar a Dictis y Dares y ofrecer un producto semejante a los
de aquellos serian diversas y de diversos érdenes. En cualquier caso, si centramos la
cuestién en la dicotomia Historia-Ficcién que dejamos antes planteada y no resuelta,
no parece que vayan a ser de gran ayuda a la hora de determinar si los componen-
tes ficticios de la DGB y la HKM las pone sencillamente en el mismo lugar que los
falsos cronicones, o estamos ante el nacimiento, o el resurgimiento, del género de
la novela en Occidente. Decimos que no son de gran ayuda porque este es precisa-
mente el mismo problema que hay planteado en torno a las obras de Dictis y Dares.
Del mismo modo que el De excidio y la Ephemeris fueron consideradas como his-
torias durante siglos, hoy son mayoritariamente consideradas y estudiadas como
novelas «atipicas», producto de unas condiciones socioculturales que favorecieron el
florecimiento de este género™. Sin entrar en esta cuestion, nos conformarfamos de
momento con sefialar su paralelismo con la HRB y la HKM, y contemplar también
a estas como obras que, aun en su impecable envoltorio historiogréfico, han servido
para pavimentar el camino que llevé a la creacion de la novela medieval (Bruckner,
2000: 13-28). Es decir, productos novedosos y sorprendentes que, como las obras
de Dictis y Dares en su momento, triunfaron por estar en plena concordancia con
el espiritu de su tiempo. Un tiempo en el que la cultura escrita, ya casi liberada de
los muros monacales y de las autoridades, empezé a contar con publicos mds exten-
sos y mundanos, dvidos de ficciones que supieran imitar la realidad con alto grado
de verosimilitud, es decir, de los argumenta que la preceptiva retérica habia seguido
catalogando dentro de los géneros narrativos ficticios, pero que en la préctica habian
quedado completamente olvidados durante toda la Alta Edad Media®.

REeciBipo: 05-06-2023; ACEPTADO: 12-06-2023

52 Labibliografia al respecto es amplisima. Remitimos al capitulo dedicado a esta cuestion,
centrada en la version griega de la Ephemeris, de Gémez Peinado (2015: 495-510). Sobre las dificul-
tades de encasillar a este tipo de obras que mezclan a voluntad elementos caracteristicos de la histo-
ria y de la ficcién, ¢f Movelldn Luis (2015: 263-265).

%3 Recordemos que el argumentum, incluido por las retéricas antiguas como el género
narrativo de la ficcidn verosimil frente a la fzbula (cf n. 6), fue recogido por los autores medievales
de forma algo inconsistente. Por ejemplo, Isidoro (Etymologiae 1, 44, ed. Lindsay, 1911) cuando trata
sobre los tres géneros narrativos, lo hace con amplitud tanto de la bistoria como de la fabula, pero no
se ocupa en absoluto del argumentum. Lo recupera, de forma esperable, en los capitulos dedicados
ala Légica (2,9), donde aparece descrito como la traduccién latina de gr. svAdoyiouds; y se encuen-
tra, también de forma esperable, en el capitulo dedicado a los poetas teatrales donde, sin definirse
el término explicitamente, cabria entenderlo como la sucesién de hechos, episodios y situaciones de
una obra cohesionados por una suerte de légica que les da verosimilitud (8,7: excellentes in argumen-
tis fabularum ad weritatis imaginem fictis).
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RESUMEN

El presente articulo analiza la trayectoria vital de Maria Enriquez de Luna, duquesa regente
de Gandia en el trinsito del siglo xv al xv1, a partir del andlisis de la documentacién muni-
cipal y senorial y de la bibliografia existente. El examen critico de las fuentes inéditas y de las
publicadas permite cuestionar el carcter auténomo de muchas de las acciones de gobierno
que llevé a cabo la duquesa durante su regencia. En realidad, estaban ya presentes durante
el ducado de sus esposos, Pere Lluis de Borja, primero, y Joan de Borja, después. Ello no
implica, para nada, asumir que Marfa Enriquez fue un peén sometido a los designios de
Alejandro VI, sino situar la accién de gobierno y mecenazgo de la regente en su pertinente
contexto histdrico.
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ABSTRACT

This article analyses the life of Maria Enriquez de Luna, Duchess Regent of Gandia in the
transition from the 15th to the 16th century, based on the analysis of the municipal and
seigniorial documentation and the existing bibliography. The critical examination of the
unpublished and published sources allows us to question the novel and autonomous nature
of many of the governmental actions carried out by the Duchess during her regency. In fact,
they were already present during the duchy of her spouses, first Pedro Luis de Borja and
then Joan de Borja. This does not in any way imply that Maria Enriquez was a pawn at the
beck and call of Alexander VI, but rather that the regent’s government and patronage was
placed in its proper historical context.
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0. INTRODUCCION

Maria Enriquez es, junto con Lucrecia Borja, la figura femenina mds cono-
cida del linaje de los Borja (La Parra Lépez, 2018). Y ello pese a que ni fue titu-
lar del ducado, tnicamente regente del mismo, ni tampoco fue la primera mujer
en dirigir los designios del seforio. Su tia, Juana Enriquez, fue duquesa titular del
ducado de Gandia cincuenta afios antes que Marfa se casara con un Borja. Obvia-
mente, la relacién de una y otra Enriquez con la villa fue completamente distinta.
Mientras que para Juana Gandia fue uno mds de sus dominios, al que exprimié
con rentas ordinarias y extraordinarias y que nunca llegé a visitar, para Maria fue
su lugar de residencia y el principal de sus sefiorios. Esta fuerte vinculacién explica-
ria, solo en parte, esa pervivencia en la memoria colectiva, algo que, por otra parte,
debe més a la historia reciente de Gandia que a una continuidad en el tiempo desde
el momento de su muerte.

En este sentido, cierta historiografia (Amorés, 1982) ha construido una
imagen de la duquesa como si de un precedente de su nieto, Francesc de Borja, se
tratara, insistiendo en su profunda religiosidad, su austeridad y la contencién de sus
formas, en clara oposicién a los contempordneos de Maria, Alejandro V1y sus hijos.
Sin embargo, autores mds recientes ya han cuestionado esta visién, sehalando, por
ejemplo, la buena relacién que existié entre Maria Enriquez y su cunada, Lucrecia
(La Parra Lépez, 2016). Este trabajo se inserta dentro de esta linea historiogréfica
y trata de situar en el contexto pertinente la figura de Maria Enriquez, considerdn-
dola no como una simple victima mds de las estrategias de Alejandro VI, pero tam-
poco como una adelantada de su tiempo. No en vano, en los tltimos veinte afios,
los estudios sobre la mujer en la Edad Media han experimentado una renovacién
notable. Este progreso historiogrifico ha sido mds destacable en los trabajos sobre
las mujeres de la alta nobleza y las familias reales, de la mano de una renovada his-
toria del poder e historia politica. Desde esta perspectiva, el poder ya no se reduce
Ginicamente a ocupar los cargos de decisidn, sino que se entiende como un fenémeno
mds complejo que abarca, también, la esfera de la influencia y la utilizacién de los
demds en beneficio propio (Guerrero Navarrete, 2016: 90-94; Pages Poyato, 2017;
Pelaz Florez y Val Valdivieso, 2015). El cambio de paradigma supone dejar de con-
siderar a la mujer como una figura de ajedrez en una partida de hombres para colo-
carla en el centro de la investigacion sin descuidar, obviamente, su propio contexto.

Asi, Maria Enriquez puede ser considerada como una mujer de condicién
noble cuyo principal objetivo tras enviudar fue asegurar la transmisién del senorio
a su hijo. Su caso, por tanto, guarda cierto paralelismo con Leonor de Alburquer-
que (Mufoz, 2015) y con Beatriz de Bobadilla (Gonzilez Zalacain, Mufioz Gémez,

* Este articulo forma parte del proyecto Mercados, instituciones e integracion econdmica en
el Mediterrdneo occidental (siglos xir-xvy), ref. PID2021-128038NB-100 (MCI/AEI/FEDER, UE).
** ORCID: https://orcid.org/0000-0003-4520-0869. E-mail: frederic.aparisi@uv.es.
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2020), con independencia de que Maria y Beatriz no fueron nunca reinas. Entonces,
el presente articulo hace un recorrido por la trayectoria vital de Maria Enriquez de
Luna con especial interés su actuacién como duquesa regente del ducado de Gan-
dia en nombre de su hijo Juan II de Borja. El articulo se divide en tres partes que
siguen un orden cronolégico. La primera se centra en los primeros afios y las con-
diciones en que se produjo el enlace con los Borja. La parte central analiza los afios
de regencia del ducado, desde 1497 hasta 1511, mientras que el Gltimo apartado
presta atencidn a la forma del traspaso del sefiorio a su hijo Joan. Las conclusiones,
finalmente, sirven para insistir en el cardcter continuista que marcé la regencia de
Maria al frente del senorio de los Borja.

1. DE DONCELLA A VIUDA

Maria fue la cuarta hija del matrimonio entre Enrique Enriquez de Quifio-
nes, conde de Alba y de Aliste, y Maria de Luna. Debid nacer alrededor de 1474,
probablemente en Medina de Rioseco, Valladolid, donde los Enriquez de Quinones
tenfan sus tierras solariegas, si bien es cierto que estas fechas resultan dificiles de
precisar'. Los Enriquez, que pertenecian a la alta nobleza castellana, emparentaron
con la familia real de la Corona de Aragén, los Trastdmara, mediante el matrimo-
nio entre Juan Il y Juana Enriquez, hermana del mencionado Enrique. Maria era,
por tanto, prima hermana de Fernando el Catélico. Por via materna, pertenecia a
una linea ilegitima del condestable castellano, Alvaro de Luna. Este, después de
haber enviudado, tuvo una relacién con Margarita Manuel de la cual nacié Pedro
de Luna, que se convertiria en sefor de Fuentiduefa. Pedro casarfa con Mencia de
Ayala, matrimonio que engendré Maria de Luna, madre de nuestra protagonista.

El matrimonio de Maria Enriquez con Pere Lluis de Borja debia servir para
emparentar el linaje mds poderoso del reino de Valencia con la familia real y poner
fin a las tensiones que enfrentaban a Fernando el Catdlico y a Rodrigo de Borja,
primo y padre, respectivamente, de los novios. La desavenencia entre ambos nacié
a raiz del nombramiento del obispo de Sevilla. El monarca queria la mitra para su
hijo ilegitimo Alfonso de Aragén —que ya entonces era obispo de Zaragoza después
de otro enfrentamiento con el papado— mientras que Rodrigo de Borja la queria
para él mismo. Cabe recordar que en ese momento Rodrigo de Borja era obispo ya
de Valencia y de Girona, y también camerario apostélico, su cargo principal, as
como cardenal de Sancti Quattuor Coronati. La pugna llegé al extremo de forzar
la excomunién del rey por parte del papa Inocencio VIII, a instancias de Rodrigo,

' En especial el afo de nacimiento ha sido discutido reiteradamente por historiadores y
cronistas. Segiin Amorés (1982: 106), «debié nacer alrededores del afo de 1469», pero mds adelante
dice que murié en 1537 con 69 afios, es decir, que habria nacido en 1468. Por otra parte, José Llopis
(1781: 169 y 229) afirma que Maria Enriquez tenfa 15 afios cuando casé con Joan de Borja, en 1493,
lo que implicaria haber nacido en 1478. A excepcidn de estos titulos, la historiografia ha establecido
la fecha de nacimiento de Maria Enriquez alrededor de 1474 porque, supuestamente, se casé con Pere
Lluis de Borja con 15 afios, aunque no he sido capaz de documentar el origen de esta afirmacién.
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claro estd, y la detencién de Pere Lluis de Borja a manos de los oficiales de los Reyes
Catélicos y el embargo de sus bienes. Finalmente, la urgencia de moneda del rey
y la necesidad de poseer un senorio digno para los suyos del cardenal apaciguaron
los dnimos (La Parra Lépez, 2006: 35). Asi pues, Fernando el Catdlico vendié el
ducado de Gandia a Rodrigo de Borja el 3 de diciembre de 1485 (Chabds, 1890:
344-350). Después seria este quien lo entregaria a su hijo Pere Lluis. Unas semanas
mds tarde el rey otorgaba el apelativo de egregio y el titulo de duque al nuevo titu-
lar del sefiorio, Pere Lluis, como recompensa por su participacién destacada en la
guerra de Granada (Chabds, 1890: 350-354).

Por lo que se refiere a la boda, las pertinentes negociaciones entre ambas
parentelas se concretaron alrededor de 1486 o tal vez antes, ya que el padre de la
novia, Enrique Enriquez, figura entre los testigos de la compraventa del ducado
de Gandia (Chabds, 1890: 350). Aunque si se firmaron los esponsales —es decir, el
acuerdo y promesa de matrimonio—, la boda no llegé a celebrarse nunca, primero
por la juventud de Maria Enriquez y después por la muerte de Pere Lluis, acaecida
el 3 de septiembre de 1488 en Roma. Con anterioridad, el 14 de agosto, en la misma
ciudad del Tiber, el duque de Gandia habia redactado sus dltimas voluntades corns-
titutus in gravissima infirmitate ante el notario apostélico de origen valenciano Joan
Llopis (Ferndndez de Cérdova Miralles, 2017: 133-148; Cruselles Gémez, 1995: 217-
256). En este documento nombraba heredero universal a su hermano Joan, bajo la
tutela de su padre, pues era entonces menor de edad, Rodrigo. Sila boda eclesidstica
y, por extension, juridica de Maria y Pere Lluis se hubiera consumado, este habria
tenido que mencionarla en su testamento, aunque fuera para aclarar las cuestiones
terrenales referidas a la dote. Contrariamente, no hay en el texto ninguna referencia
a Maria Enriquez. Casi una quincena de dias después, el 28 de agosto —por tanto,
aun antes de la muerte de Pere Lluis—, el notario antes referido, Joan Llopis, como
procurador de Joan de Borja, nombraba a su tiempo procurador a Francesc Des-
prats, doctor en decretales, para que negociara en nombre de los Borja el matrimo-
nio entre dicho Joan y Marfa Enriquez.

Asi pues, el 13 de diciembre de 1488 en Valladolid, Enrique Enriquez y Fran-
cesc Desprats, como procurador de Joan de Borja, ya entonces nombrado duque de
Gandyia, sefor de la Vall de Gallinera y barén de Llombai, firmaron unas nuevas
capitulaciones matrimoniales. Como entonces Joan era menor de 14 afios, le fue
necesaria una bula de Inocencio VIII para concertar la boda. También se acord6 que
«el dicho matrimonio se haya de solempnizar en faz de santa Madre Yglesia desde a
tres afios del dia de la firma de los presentes capitulos en adelante contadores» (San-
chis Sivera, 2001: 182). Maria Enriquez entregaba como dote dos millones de mara-
vedies mientras que Joan hacia donacién propter nuptias de un millén de maravedies
«por razén de su persona e virginidad» cargados sobre los llocs de Bellreguard y las
alquerias de los Balaguer y d’en Ferrer, todas ellas en la Huerta de Bairén (Sanchis
Sivera, 2001: 181). Esta es otra evidencia de que Pere Lluis y Marfa Enriquez no
llegaron a maridarse, puesto que, si se hubiese consumado el matrimonio, Joan no
hubiera tenido que pagar /zugment, como finalmente hizo.

A fin de celebrar los esponsales Joan viajé desde Roma —donde residia— a
Barcelona. Su padre, que ya para entonces habia sido elegido papa con el nombre



de Alejandro VI, le habia entregado instrucciones precisas de cémo deberia ir vestir
y de cudles debian ser sus formas (Sanchis Sivera, 2001: 80-89). Llegé a la capital el
24 de agosto de 1493 al frente de cuatro galeras que iban cargadas de ropas, objetos
de lujo y joyas, algunas de las cuales sabemos que eran para la propia duquesa, como
«un fermall de robins e diamants» (Sanchis Sivera, 2001: 188-202). En Barcelona se
encontraban entonces también los Reyes Catélicos, por lo que es mds que proba-
ble que Isabel y Fernando asistieran a la boda de Maria Enriquez y Joan de Borja.

La estancia en Barcelona atn se alargarfa hasta finales de mes. Parece ser
que durante ese tiempo Joan de Borja se dedicé a todo tipo de juegos y entreteni-
mientos, en lugar de consumar el matrimonio, como le exhortaba su padre desde
Roma, y atender sus posesiones en el reino de Valencia (Sanchis Sivera, 2001: 93-97)*.
Finalmente, el 29 de septiembre abandond la ciudad y marché a Valencia. El viaje lo
hizo sin la compania de su nueva esposa, que quedaba en Barcelona con su familia,
y se alargd durante «dew jorns», entre otras razones porque la comitiva del duque se
detuvo en la abadia de Montserrat una noche (Batllori, 1994: 45).

Finalmente, Joan de Borja se avanzé y el 10 de octubre «entra [en Valencia]
ab tan gran festa e recepcio, que si fos estada la persona del rei no podia ésser major»
(Batllori, 1994: 46). Parece ser que las amonestaciones de su padre y su hermano
tuvieron efecto y el joven duque dedicé sus dias en la capital del reino para reunirse
con los abogados y los juristas que asesoraban la familia en las diversas compra-
ventas y procesos judiciales en los que los Borja estaban inmersos entonces. Entre
otros asuntos, trataron sobre la adquisicién de los dominios de Joan de Cardona en
la Huerta de Bairén y de les Almoines, también en el término general de Gandia.
Ademds, Joan de Borja mandé hacer los preparativos pertinentes en el palacio que
los Borja tenfan en Valencia —el actual edificio de las Cortes Valencianas— para aco-
ger a la duquesa y su séquito (Batllori, 1994: 57-58).

Maria Enriquez salié de Barcelona el dia de Todos los Santos acompafiada
de los sirvientes, de sus padres y de su hermana Elvira. El 14 de noviembre la comi-
tiva llegé a la villa de Nules, donde le salieron al encuentro el duque y una pléyade
de caballeros valencianos para darles la bienvenida y acompanarlos hasta Valen-
cia. Para su primera entrada en la capital del reino «anava vestida sa senyoria de la
duquessa [Maria Enriquez] ab un brial del fil d’or tirat, e un gava de domas carmesi,
forrat del brocat de pel. La mula en qué cavalcava sa senyoria portava una guarnicié
d’argent, molt rica, e la coberta de la sella, de brocat ras. Entrava molt com a gran
senyora, ¢ ha paregut molt bé a tots sa senyoria». Una vez ya en la capital del reino,
«lo senyor don Anric no volgué fer volta per Valéncia, siné que entra pel portal dels
Serrans [...] e anara a la casa de mon senyor lo duc, la qual estava molt ben parada»

(Batllori, 1998: 68-69).

* También le amonesté su propio hermano César: «sia molt mayor lo enug que tinc de la
mala relacié que la Santedat de nostre senyor ha hagut de vés y de vostres mals comportaments»
(Batllori, 1994: 131). De hecho, César tuvo ademds que excusar a Joan ante el suegro de este por su
comportamiento como comentaba al cabeza de familia en Roma: «encara no ha consumat lo matri-
moni [...] de la qual cosa stic tribulat e admirat» (Batllori, 1994: 133).
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En Valencia, la duquesa estuvo casi una semana, dado que alrededor del dia
20 parti6 nuevamente acompafada de sus padres hacia la villa de Gandia. En este
tiempo la relacién entre Joan de Borja y su suegro parece ser que se deteriord, mds
de lo que ya estaba tras el comportamiento del joven duque durante su estancia en
Barcelona, donde sus salidas nocturnas habian sido casi diarias. De aqui partieron
al dia siguiente, primero los Enriquez y, mds tarde, los jévenes duques. Finalmente,
la comitiva ducal llegé a Gandia. Tal y como narra Jaume Serra, arzobispo de Oris-
tano, hombre del papa al servicio —y vigilancia— del joven duque en Valencia:

La duquessa muda’s de robes. Vesti’s un habit que es diu de brocat, ab un color de
pedreria, aquell que lo senyor duc li dona. E molt galant e bé, com a senyora que
bé ho representa, tingué son camf ab lo senyor duc...

Ixqué la vila, justicia e jurats e procurador a més avant del pont que he dit e apearen-
se tots los oficials, e a peu besaren la ma al senyor duc e senyora duquessa, venint
ab la bandera e acompanyats de molta gent, armas e molt en orde, tots cristians,
ab tan grans crits e alegria, que era una consolaci6 [...]. Aprés venien los moros de
la moreria, armats e en orde. Aprés, los de Bellreguard e dels altres llocs. Aprés,
ballestés de Gallinera i Ebo, bella gent e jove, bé armats®.

... fon ja mitja hora de nit quan fon lo senyor duc e senyora duquessa a la porta del
portal que dien de Valéncia. Per tot lo cami, beatissime pater, havia tanta multi-
tud de gent, e a 'entrada de la vila tants de moros e mores, que no podia passar la
gent. No paria que fos Gandia, mas Valéncia. Estava aparellat lo portal ab draps
de ras, i d’alt, entre les dues torres, devallaren tres angels cantant, portant en la ma
P'u un plat d’argent, e, dins, les claus de la vila, devalleren ab cert artifici, e quan
foren baix, donaren les claus, aci tornaren-se’n a muntar cantant.

... Ha plagut molt la vila al senyor don Enric, per bé ja hi fos estat, a la senyora sa
muller, molt, e a la senyora duquessa (Batllori 1998: 76-78).

De la estancia en Gandia de los nuevos duques tenemos muy pocas refe-
rencias (Olaso Senda, 2005). De hecho, es probable que tanto Maria como Joan
pasaran mds tiempo en Valencia que en la sede de su ducado. Cuando Alejandro VI
supo por sus delegados en la corte ducal que por fin su nuera estaba embarazada
quiso premiar a Joan con el nombramiento de capitin de la Iglesia, acto que deberia
tener lugar en Roma en presencia del duque y la duquesa. A finales de febrero, Joan
escribié a su padre pidiéndole ir a Roma sin la compafia «de la duquesa ma muller,
perque crec, pare sant, sta prenyada, y posar-la en camy serya grandissim perill, per
ser persona molt delicada, y encara retar la casa mya sens ella serya major dan, per-
que sols la ombra sua suplira a la abséntia mya, quant més que sa virtut i descricié
son per regir y governar un regne» (Batllori, 1994: 137).

3 No es casual la concrecién del autor a la hora de referirse a los musulmanes de los valles
de Gallinera y de Ebo como ballesteros, obviando su condicién etnorreligiosa. Desde el mismo
momento de la conquista los musulmanes fueron tenidos por especialistas en el uso de la ballesta

(Torré, 2006: 195-215).



Asi las cosas, Alejandro VI respondié a su hijo: «no volem vinga per ara, per
lo perill de la persona sua, essent ella prenyada, ans volem reste en Gandia» (Sanchis
Sivera, 2001: 111). Finalmente, Joan no fue a Roma y el matrimonio permanecié
en tierras valencianas, entre la capital del reino y la villa ducal como decia anterior-
mente, aunque también las idas y venidas del duque al resto de dominios borgianos
fueron constantes. Marfa, por su parte, traté de rodearse de personas de su confianza,
ampliando el servicio doméstico con gentes provenientes de Castilla hasta el punto
de exasperar a los oficiales del duque, que denunciaban al papa:

dels castellans e dones castellanes, la gran multitud que és venguda e de continu
ve [...]. E, com pensa vostra santedat que vénen? A casades: tota una casa, e tota
altra casa [...] Sols, en suma, té castellanes. Una sola donzella té, germana de don
Guillem Ramon de Borja, era bé tingués almenys tres donzelles valencianes e una
matrona valenciana, que bé és que hi tinga lo senyor duc dels seus [...] (Batllori,

1998: 162-163).

En efecto, el volumen de gasto de ambos comporté la amonestacién de Ale-
jandro VI, que avisaba a su hijo: «a caval menjador, ligar-lo curt [...]. En conclusid,
no speres de haver de aci de nds un sol diner» (Sanchis Sivera, 2001: 147). A inicios
del verano de 1494 un nuevo episodio de peste se extendié por la ciudad de Valen-
cia y las principales villas del pais (Rubio Vela, 1995: 1179-1222). Como solia ser
habitual en estos casos, los nobles huyeron hacia sus dominios en el campo, alejados
de las aglomeraciones urbanas que hacian tan fécil el contagio. En su caso, Joan de
Borja escogi6 las tierras de Llombai para refugiarse de la peste junto con Maria Enri-
quez, que entonces estaba en un avanzado estado de gestacion®. A finales de agosto,
cuando «en Oliva ja molt dies ha que y estan sans» el duque comunicaba su padre
que «me partiré [desde Llombai] d’aci a quatre o cinch jorns per a Gandia, perque
més tardar-ho seria aprés perill haver-la de moure y metre en cami, e alli sera lo seu
part» (Sanchis Sivera, 2001: 155).

Finalmente, «dilluns, a X de noembre [de 1494], a tres hores aprés mija nit,
la senyora duquessa ha parit hun bel fill primogenit, ha hagut bon part e sens peril»
(Batllori, 1994: 139). Después del nacimiento de su primogénito homénimo, Joan
de Borja reanudé sus viajes, con estancias en la corte de los Reyes Catélicos vy, al
fin, en Roma. EI 5 de septiembre de 1495, parece que el joven duque estaba en Bur-
gos, ya que aqui recibié los reyes un juro de 750 000 maravedies sobre las rentas del
puerto seco de Requena por «los muchos y buenos servicios que don Juan de Borja,
duque de Gandia, nos ha fecho y face de cada dia».

# El embarazo parece ser que fue bastante complicado para la duquesa, a tenor de los infor-
mes que redactaban los hombres de Alejandro VI: «estan [los duques] si iran a Gandia per parir, o
si tornaran a Valéncia [...] Alguns consellen que no es moga la senyora duquessa, siné que pareixca
en Llombai» (Batllori, 1998: 119).

> A la muerte de Alejandro VI, Marfa Enriquez tuvo que reclamar el pago del juro de
Requena en varias ocasiones a Fernando el Catélico porque este habia dejado de transmitir las per-
tinentes asignaciones (Pastor Zapata, 2009: 194; Sanchis Sivera, 2001: 169).
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A inicios del verano de 1496, el duque preparé el viaje a Roma que habia
sido anulado desde el primer embarazo de su mujer, dos afios antes. Sin embargo,
como entonces, Maria Enriquez estaba nuevamente embarazada. En este contexto,
se entiende que no acompanara al duque en su viaje. Antes de partir, el 6 de junio
de 1496 nombré procurador general de todos sus dominios a su mujer, ante el nota-
rio Lluis Erau (Sanchis Sivera, 2001: 169). Finalmente, el 10 de junio partié desde
Valencia hacia Roma. En la ciudad del Vaticano, sin embargo, no hizo su entrada
triunfal hasta dos meses después, el 10 de agosto (Sanchis Sivera, 2001: 168). Casi
un afo después de su partida, la noche del 14 al 15 de junio de 1497, Joan de Borja
fue asesinado y su cuerpo arrojado al rio, segtin diversos indicios, por los partida-
rios de los Orsini. En Gandia, quedaba la viuda al cargo del pequeno Joan, de casi
tres anos, y de una nina, Isabel, de solo cinco meses, que no llegé nunca a conocer
a su padre.

2. AL FRENTE DEL LINAJE Y DEL SENORIO

Pese a la muerte sin haber realizado testamento de su marido, Maria Enri-
quez podia asumir la tutela de los hijos y la gestion los bienes de estos como cura-
dora, tal y como prevefan los Fueros de Valencia. Sin embargo, Alejandro VI traté
de retener el control sobre el estado sefiorial que dejaba su hijo difunto, presionando
a la viuda para que aceptara el nombramiento de César Borja como tutor de los
menores y curador de los bienes de estos. De hecho, César se apresuré a renunciar a
todos sus cargos eclesidsticos, incluyendo el de obispo de Valencia y el de miembro
del colegio cardenalicio. Maria Enriquez, sin embargo, se negé a aceptar la tutela
de César, mds atin cuando en la corte ducal de Gandia se sospechaba que habia sido
él mismo el responsable de la muerte de Joan.

La negacion de Marfa a someterse a su control provocé el enojo de Alejan-
dro V1y, alalarga, un distanciamiento entre ambos. Derivado de estas desavenencias
es el hecho de que el pontifice revocé la donacién hecha a su hijo —antes de morir—
del Benevento, Terracina y Pontecorvo (La Parra Lépez, 2016: 12). Otros, como
veremos, quedaron en poder de la familia ducal de Gandia, pero buena muestra de
la distancia entre el pontifice y sus parientes son las palabras que el embajador de
Mantua en Roma dirfa en 1498 a propésito del tema: «e dice il papa [Alexandre VI]
che de filioli del duca di Gandia poco se ne cura, perche sono pit proximi parenti
al re di Spagna che a lui» (Batllori, 1994: 189).

Dejando aparte el misterio que rodea el asesinato de Joan de Borja, lo cierto
es que su muerte exigié de los trdmites legales que los Fueros de Valencia estable-
cian para el traspaso de los derechos sefioriales a los herederos. Dado que Joan no
habia redactado ningin tipo de testamento, habia que incoar un proceso ante la
corte de Gobernacién de Valencia para dar testimonio de la muerte el duque y poder
nombrar legitimos sucesoros a los hijos de estos, Joan e Isabel. Asi lo hizo el nota-
rio Lluis Erau, como procurador nombrado por el duque en vida, el 27 de septiem-
bre de 1497. El tribunal nombré heredero al pequefio Joan, y a Maria Enriquez, su
tutora y curadora de sus bienes (Sanchis Sivera, 2001: 170). A la postre, Marfa se
habia convertido en la duquesa regente del ducado de Gandjia.



Asi pues, Maria Enriquez estuvo al frente del extenso estado sefiorial de
los Borja durante los catorce afios que transcurren entre la muerte de su marido en
1497 y el acceso a la mayoria de edad de su hijo en 1511. A lo largo de este periodo,
la duquesa concentré sus esfuerzos en tres lineas de actuacién concretas. En primer
lugar, se dedicé al saneamiento de las finanzas de la villa de Gandia, fuertemente
endeudada, y a la consolidacién de la posicién de la familia en el reino de Valencia,
tanto desde el punto de vista politico como territorial y econémico. En segundo
lugar, redujo la conflictividad y las disputas con la pequefia nobleza con senorios
dentro del término general de Gandia, mediante la compra de sus dominios. Y final-
mente, fomentd el embellecimiento de la ciudad y aun de varios edificios vincula-
dos al ducado como el monasterio de San Jerénimo de Cotalba. Con todo, no hay
que sobredimensionar la figura de Maria Enriquez, en el sentido de que las lineas
basicas del saneamiento y la expansién del sefiorio habian sido ya trazadas por su
difunto marido y, detrds de este, por el mismo Alejandro VI. Igualmente, en la ver-
tiente artistica, también muchos de los artistas que llegaron a la corte ducal habian
pasado antes por las estancias del Vaticano al servicio del papa.

La primera tarea de Marfa Enriquez como tutora de los hijos nacidos del
matrimonio pasaba por la crianza y la educacién de los mismos. En este sentido, el
1 de agosto de 1496 se consignaron 3000 sueldos «per albara de la dita il-lustrissima
senyora, dix per dar a la ama que ha criat lo senyor don Joan» (Sanchis Sivera, 2001:
169). En el caso de la hija, Isabel, parece ser que recibié una educacién igualmente
cuidadosa, ya que cuando entré en el convento de Santa Clara de Gandia ya tenia
un buen dominio del latin (La Parra Lépez, 2016: 15).

2.1. GANDIA, LA SEDE DE UN POTENTE ESTADO SENORIAL

En 1485 Rodrigo de Borja adquirié para su hijo Pere Lluis la villa ducal
de Gandia. De todo el mapa sefiorial valenciano, el interés de este senorio radicaba
en el hecho de haber sido vinculado a las distintas dinastias reales de la Corona de
Aragén y de ser el tnico, junto con el de Segorbe, que ostentaba el titulo de ducado.
Pero la razén principal de su interés no era otra que las posibilidades de beneficio
y enriquecimiento que ofrecia el negocio del azicar, ya en plena expansién. Con-
viene recordar que Rodrigo de Borja habia sido titular de la rectorfa de la parroquia
de Gandia en la década anterior y, por lo tanto, aunque nunca lleg6 a ocuparla de
forma presencial, conocia de primera mano los ingresos que generaba la cana de
azicar. Con los afios, Rodrigo disend la creacién de un potente y extenso estado
senorial con el ducado como punto neurélgico (Ardit Lucas, 2012-2013). Tras reci-
bir el ducado de su padre y siguiendo los designios de este, Pere Lluis adquirié Bell-
reguard, la Alqueria de Carbonell o en Sabot, la Alqueria de los Balaguer, Xeresa,
Alcodar, y, limitrofe con la Huerta de Bairén, la Vall de Gallinera. Su sucesor, Joan,
compro la Torre del Grau de Gandia y la Vall d’Ebo, también adyacente a la Huerta
de Bairén, ademds de las baronias de Llombai, Toris —contiguas una de la otra—y la
villa de Corbera. Igualmente, inicié las gestiones para la compra de los dominios de
los Cardona en la Huerta de Bairén, tal y como le exhortaba su padre: «[actta] en
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les compres molt cautelosament, no mostrant molta voluntat, ¢o és, primo et prin-
cipaliter en les terres de don Joan®, les Almoynes, Beniarjé, Palma y Ador, y Lom-
bay. Aquestes s6n compres necessaries, Aprés, ab lo temps, se pora haver Castelld
de Rugat, y per a ajustar a la senyor de Lombay, Carlet e Alberic y Alcocer, que sén
belles heretats» (Sanchis Sivera, 2001: 86).

Maria Enriquez no fue ajena a estas instrucciones, al contrario. Las asumié
como propias y las ejecuté a lo largo de su regencia, en funcién de las posibilida-
des de cada momento. Para materializar el proyecto borgiano —y ahora suyo— conté
con el apoyo tdcito de su primo, el rey Fernando el Catélico. Y es que nuevamente
las relaciones entre el pontifice y el monarca tampoco atravesaban por un buen
momento entonces. Asi pues, el 13 de septiembre de 1497 nombré a su prima tutora
y curadora del hijo, Joan’.

Uno de los frentes principales de la duquesa fue el saneamiento financiero
de la villa de Gandia. La implicacién de la duquesa regente en la reduccién de la
deuda del Consell fue doble. En primer lugar, en 1497, avanzé6 15 000 sueldos que
deberian servir para cancelar los préstamos cargados por la ciudad. La medida m4s
drastica fue la eliminacidn de la fiscalidad indirecta o al consumo, es decir, las sisas,
que solo pagaban los grupos no privilegiados, a cambio de un ligero aumento del
impuesto directo, la peita, que pagaba todo el mundo en funcién de sus posesiones.
Esta iniciativa fue aplicada desde 1504 tras un acuerdo entre la duquesa, los jura-
dos de la villa y los pequefos sefiores que todavia quedaban en el término general
de Gandia (La Parra Lépez, 2016: 13). La concordia pretendia favorecer la llegada
de vecinos a la villa ducal, que en los tltimos afios habia sufrido un intenso proceso
de emigracién debido, bdsicamente, a la elevada fiscalidad que tenian que soportar
los vecinos (Olaso Sendra, 1987: 51-64)3.

Pero la principal, sin duda, de las lineas de actuacién de la duquesa regente
fue la ampliacién del estado sefiorial de los Borja (Pastor Zapata, 1992: 127-145).
En efecto, siguiendo la estrategia disenada por Alejandro VI afos atrds, Maria Enri-
quez continué con la politica de adquisiciones de los sefiorios modestos alrededor
de posesiones ya consolidadas. A lo largo de los catorce anos que ejercié la regencia,
Maria incorpordé la baronia de Rugat, en la Vall d’Albaida —cerca de Gandia, y uno

¢ Se trata de Joan de Cardona, hijo de Hug de Cardona y bisnieto de Alfonso el Viejo,
sefior de los lugares del Real, Beniopa y Benipeixcar y alquerias de Benicanena, d’en Foixet y Alque-
rfa Nova en la Huerta de Bairén. También era sefior de la Vall de Guadalest y Confrides, mds al sur,
préximas a Dénia (Garcia-Oliver ez al., 2009).

7 Archivo Histdrico Nacional de Nobleza (AHNob), Osuna, C. 111 D. 20. La designacién,
por tanto, tuvo lugar antes de que la corte de Gobernacién de Valencia se pronunciara al respecto. El
acto es una muestra més de la autoridad de Fernando el Catélico puesto que desarma de contenido
y significado una de las instituciones juridicas del reino. A lo largo de las décadas posteriores el tri-
bunal de la Gobernacién perderia protagonismo en favor de la Real Audiencia, una instancia toda-
via més controlada por la monarquia (Canet Aparisi, 2010: 335-373).

8 Sien 1381 la villa de Gandia contaba con 438 fuegos cristianos, en 1483 el libro de la
peita solamente registra 273 cabezas de familia, lo que significa que en poco mds de cien afos habia

perdido el 38% de la poblacién. Arxiu Historic de la Ciutat de Gandia (AHCG), AB-499.



de los centros de produccién alfarera del pais—, Albalat de la Ribera —préxima a la
baronia de Corbera donde ya entonces el cultivo del arroz comenzaba a despuntar—
v, ya en la Huerta de Bairén, los sitios de Miramar, Almoines y Benieto Jussa, y por
fin los dominios de Joan de Cardona.

Ademids, Maria retuvo y administré también las posesiones en la peninsula
Itdlica que Alejandro VI no habia podido recuperar después de la muerte repentina
de Joan y que inclufan el ducado de Sessa —situado a los pies de los Alpes italianos—,
el Principado de Thiano, en la Campania, y el condado de Cerinyola. Los pontifices
que sucedieron al tltimo papa Borja —Pio II y Julio II, ambos declarados enemigos
de la familia— parece ser que no entorpecieron ni cuestionaron la posesion de estas
tierras. Sin embargo, finalmente, Maria Enriquez vendi6 a Fernando II estos domi-
nios en 1506 por 82 000 ducados’.

Con estos recursos pudo financiar la adquisicion del sefiorio de Joan de
Cardona. Si Miramar fue adquirida por 120 000 sueldos y Almoines, con Benieto
Jussa, por 260 000, por las alquerias de Joan de Cardona Maria Enriquez desem-
bols6 950 000 sueldos, superando incluso los 631 214 sueldos que Rodrigo de Borja
habia invertido en la compra de la villa de Gandia (La Parra Lépez, 2006: 59). Los
primeros tratos para la compra de estas alquerias habian comenzado casi diez afios
antes. Alrededor de noviembre de 1493 los Borja tenian abierto un proceso judicial
contra Joan de Cardona «per causa de la jurisdiccié criminal e mer imperi» y por el
pago del impuesto de la peita (Pastor Zapata, 1984: 750). Esto no impedia que ambos
Joanes, el Cardona y el Borja, negociaran la compraventa del sefiorio, operaciones
en las que participé también Enrique Enriquez. El duque ofrecié 108 000 timbres
—1 080 000 sueldos—, pero cuando el acuerdo parecia hecho, Joan de Cardona forzé
la ruptura pidiendo 120 000 timbres (1 200 000 sueldos. Batllori, 1998: 58-59 y
75-79). Los afos posteriores estuvieron marcados por la muerte de Joan de Borja
y las disputas constantes entre ambas partes a propdsito de los limites del sefiorio
y el ejercicio de la justicia'. Finalmente, a finales de 1501 Joan de Cardona acce-
dié a vender de forma que: «... aprés que fonch fet lo preu, [Maria Enriquez] recela
greument que lo egregi don Johan de Cardona no retractas aquella [compravental,
com ja en temps del dit il-lustre duch don Johan essent apuntada la dita compra y
donant-lin major preu refusas aquella»''.

En efecto, el 1 de febrero de 1502 se firmé el contrato de compraventa por
950 000 sueldos, una cifra bastante inferior a la ofrecida unos anos antes'>. Aun-
que después de la transaccidn, no acabaron ahf los problemas para Maria Enriquez,
ya que algunos pocos afios mds tarde, en 1506, los herederos de Joan de Cardona
—la viuda, Marfa de Fajardo, y el hijo de ambos, Alfons de Cardona— disputardn

? Con todo, el pago por parte de Fernando el Catdlico no fue, ni mucho menos, inmediato.
La misma Maria Enriquez y su sucesor, Joan II de Borja, tuvieron que exigir buena parte del coste de
la compraventa en varias ocasiones a la monarquia (Pastor Zapata, 2009: 194. Pons Fuster, 2021: 89).

10 AHNob, Osuna, C. 547 D. 23.

" Arxiu del regne de Valéncia (ARV), Batlia, nim. 1.435.

12 AHNob, Osuna, C. 769, D. 27.
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la compraventa argumentando que la duquesa habia incumplido sus compromisos
(Aparisi Romero, 2015: 40).

Este tipo de pleitos, que se alargaban sine die en la corte de Gobernacidn, asi
como el mismo aparato burocritico y doméstico del sefiorio y, obviamente, la poli-
tica de nuevas adquisiciones, suponia para la hacienda sefiorial un gasto fortisimo.
Por eso mismo, a pesar de los ingresos regulares que generaba el negocio del azicar,
la duquesa tuvo una administracién cuidadosa de sus dominios, mirando siempre
de maximizar los recursos. Es desde esta perspectiva que debe entenderse la venta
de las posesiones familiares en la peninsula Itdlica antes expuesta. Igualmente, con
el fin de aumentar los ingresos, Marfa Enriquez promovié la desecacién de tierras
del marjal de Gandia a los pies de Bairén'.

Parece que este era también un proyecto iniciado por Pere Lluis de Borja,
como veremos a continuacién, pero, en cualquier caso, su materializacién fue posi-
ble gracias a la iniciativa de Maria Enriquez. Asi pues, el 19 de enero de 1506, como
duquesa regente, estableci6 cudles habrian de ser las condiciones del reparto. Aque-
llos que se comprometieran a poner en cultivo las tierras desecadas solo deberian
satisfacer un censo de 6 dineros por hanegada, del cual quedaban exentos los que
tomaron la tierra ese mismo ano. Ademds, estas tierras estarfan exentas por siempre
del pago de los tributos de /uisme i fadiga (laudemio y tanteo). Respecto a la fisca-
lidad municipal, también estaban exentas del impuesto de la peiza. Igualmente, los
gastos de desecacidn, asi como el mantenimiento de las acequias y caminos, irfan a
cargo del titular del seforio. La tinica condicién que imponia la duquesa a los nue-
vos enfiteutas era la prohibicién de plantar algarrobos y olivos.

Sin duda, la roturacién de este humedal hay que relacionarla con el cultivo
de la cana de aztcar. Y esto no tanto porque este espacio fuera dedicado a la cafa
de azticar —que, si bien no lo podemos descartar, no hay referencias de ningtn tipo
al respecto— como sobre todo para que la ampliacién de las tierras disponibles per-
mitiera dedicar estas nuevas al cultivo de trigo y de arroz, graminea que empezaba
a extenderse por los humedales del reino (Viciano, 2003: 503-508). De esta manera,
una mayor parte de las tierras propiamente de huerta podrian ser dedicadas a la cana
de aztcar sin tener por ello que renunciar al alimento bdsico, el cereal.

Igualmente relacionado con el cultivo de la cana de azicar estd uno de los
tltimos proyectos de Maria Enriquez antes de transmitir el sefiorio a su hijo Joan,
la concordia de aguas de 1511 con el conde de Oliva, Serafin de Centelles'. De las
causas que motivaron este nuevo acuerdo hoy por hoy sabemos muy poco, aunque
es muy probable que el origen hubiera sido una intensa sequia. Lo cierto es que los
dos principales sefiores feudales de la Huerta de Bairén —el duque de Gandia y el
conde de Oliva— establecieron una nueva forma de repartirse las aguas del rio Ser-
pis, plasmada en una nueva arquitectura del agua con los repartidors la Casa Fosca

13 AHNob, Osuna, C.1402, D.1.
4 AHCG, AB-1.673, s.f. (1511, febrero, 28).



y la Casa Clara®. Con todo, parece ser que Maria Enriquez no llegé a tiempo de
contemplar estas edificaciones finalizadas, ya que, como veremos, ingresé en el con-
vento de Santa Clara —de estricta clausura— antes de que fueran terminadas.

2.2. LA DUQUESA MECENAS

Desde la muerte de Alfonso de Aragén, conocido como Alfons el Vell, en
1412 no habia habido en Gandia un duque que promoviera el desarrollo artistico
y urbanistico como lo harfa Maria Enriquez. De la mano de la duquesa regente, la
villa volvié a ser un centro cultural de primer orden, al menos dentro de los limites
del reino de Valencia. Su mecenazgo se concentré en cuatro espacios bien concretos,
tres de ellos localizados en el propio nicleo urbano, a saber, la iglesia de Santa Maria
de la Asuncidn, el convento de Santa Clara, el propio palacio ducal y, fuera de las
murallas de la ciudad, el monasterio de San Jer6nimo de Cotalba. Es légico pensar
que, ademds, los diversos artistas que contraté para Gandia trabajaron en el palacio
de los Borja en Valencia y también en el monasterio de Santa Maria de Valldigna,
con el que la familia tenia una vinculacién especial después de que Rodrigo de Borja
y César Borja hubieran sido abades del cenobio (Company i Climent, 2012: 210).

Hasta el momento es la iglesia de Santa Maria donde mejor tenemos docu-
mentada la labor de mecenazgo que realiz6 Maria Enriquez. Fue a peticién suya
que Alejandro VI otorgd en 1499 el estatus de Colegiata a la parroquia de Gandia,
de la que él mismo habia sido rector entre 1479 y 1482, si bien siempre de forma
ausente. Ademds, el pontifice hizo donacién de 3000 ducados y algunos objetos de
lujo. También, establecid el patrocinio oficial del duque sobre el templo, lo que obli-
gaba a los duques a comprometerse en el mantenimiento del edificio y en la dota-
cién econdmica del clero (Framis ez al., 2002: 84). La duquesa, en nombre de su
hijo como patrén del templo, fundé entonces doce canonjias (Herrero, 2002: 422).

En cuanto al edificio propiamente dicho, en tiempos de Alfons el Jove la
construccién de la iglesia fue cerrada en falso con la puerta de Santa Marfa o del
Mercat, aunque el disefo original promovido por su padre, Alfons el Vell, contem-
plaba un edificio de mayores dimensiones. Marfa Enriquez fue la responsable de
finalizar la iglesia de acuerdo con la idea primigenia del primer duque, por lo que
la iglesia tendria dos puertas, la del Mercat o de Santa Maria, que fue la primera,
y por el poniente la dltima, la puerta dels Apostols. En la construccién de la dltima
fase de la iglesia participaron los principales arquitectos de entonces, entre los que
destaca Pere Comte. Terminadas las obras de ampliacién o casi al mismo tiempo,
se iniciaron los trabajos de ornamentacién de la iglesia de acuerdo con los nuevos
cdnones que llegaban de la peninsula italiana, los del Renacimiento.

5 Idem. Este es el sistema de reparticién que ha estado vigente hasta la actualidad. Ambas
construcciones siguen en pie hoy en dfa.
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En el plano escultérico intervinieron, entre otros, los Forment. Sabemos que
el més joven de ellos, Damia Forment, realiz6 las esculturas de la puerta de los Ap6s-
toles —san Pedro, san Pablo, acompafiados de arcingeles san Miguel y san Gabriel,
a los lados, la Virgen con el Nifio en el parteluz y Dios Padre en el timpano— con
piedra traida de la zona de Cotalba (Company i Climent, 2012: 203). Ademds de
esto, ¢l mismo fue el responsable del disefio del retablo del altar mayor de la iglesia
presidido por una imagen, en madera policromada, de la Virgen con el Nino.

El retablo fue pintado por Paolo de San Leocadio con la Virgen y los Siete
Gozos como tema central'®. El contrato, firmado el 29 de noviembre de 1501 ante
el notario Lluis Erau, establecia que el trabajo deberia estar listo en el plazo de tres
afios y todas las cuestiones temdticas serfan resueltas como «volra hi plaur a la dita
il-lustre senyora duquesa». Por este encargo, San Leocadio tendria que recibir 30 000
sueldos, aunque iban incluidos su salario y el gasto de materiales «e altres coses que
s6n necessaries per a poder bé pintar dit retaule». Ademds, la duquesa se compro-
metia a «donar o fer donar casa franqua al dit mestre Paulo», mientras que la villa
de Gandia le otorgaba «franquesa de la sisa al dit mestre Paulo per tot lo temps dels
dits tres anys» (Company i Climent, 2006: 188-191).

Todas estas iniciativas mencionadas fueron financiadas por Maria Enriquez
como duquesa regente. Ademds de esto, también realizé varias donaciones en nombre
propio. El inventario de bienes de la sacristia de la iglesia de Gandia confeccionado
el 1 de octubre de 1498 recoge la presencia de varias piezas de ropa y objetos dona-
dos por la duquesa, como «un cofre [que] dona la il-lustre senyora duquessa, pintat
de or e carmesi per quatorze tovalles escacades» o un «[manto] de domas burull,
guarnit entorn ab puntes de brocat morat, per al Jhesus e al cabeg, una trena d’or e
negre, los qual dona la dona Maria de Borja, duquessa de Gandia»". Pero sin duda
la contribucién mds significativa a titulo personal fue la financiacién de un coro
nuevo para la iglesia (Herrero, 2002: 423).

Detrds de todas estas iniciativas de mecenazgo habia algo mds que el sim-
ple embellecimiento de la iglesia. Los duques del Casal de Aragén —los primeros
duques y los tnicos que habian tenido su residencia habitual en la villa— constru-
yeron el monasterio de San Jerénimo de Cotalba como mausoleo del linaje. Ahora,
Maria Enriquez pretendia hacer de la Colegiata el mausoleo propio de los Borja,
cercano a sus vasallos a fin de permanecer en la memoria colectiva, pero también
para recordar quién habia financiado toda aquella exuberancia artistica y, en tltima
instancia, quiénes eran los sefores de la villa. Desde esta perspectiva se entiende
que la duquesa solicitara a Alejandro VI el traslado a Gandia de los restos morta-

1¢ Tradicionalmente se habfa pensado que este retablo se perdi6 en el incendio de la Cole-
giata que tuvo lugar durante la Guerra Civil. Sin embargo, en el tltimo afo han aparecido diversas
noticias en la prensa que planteaban la posibilidad que el retablo hubiera acabado en Francia durante
la Guerra Civil. hetps://www.levante-emv.com/safor/2019/06/01/marsella-halla-documentos-retablo-
colegiata/1882910.html [consultado el 3 de enero 2020].

7 AHCG; Liibre judiciari, A-1875 s.f.
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les de Pere Lluis y Joan Borja desde la iglesia de Santa Maria del Populo de Roma,
donde estaban enterrados.

El pontifice accedid y, finalmente, los cuerpos llegaron a Gandia el 6 de
febrero de 1500 «a les onze hores de la nit, poch més o menys, ab gran solemnitat».
Antes de ser enterrados, los féretros fueron inspeccionados en presencia del notario
Lluis Erau, que redacté el acta notarial de la ceremonia; el procurador de la duquesa,
Jaume de Pertusa, y varios sacerdotes. Maria Enriquez, por tanto, no presencié la
apertura de los atatdes, pero es razonable pensar que si debia estar presente en el
entierro. Finalmente, ambos féretros fueron puestos «en una tomba nova que stava
en mig de la dita capella del cap de l'altar de la dita església» de Gandia (Framis
et al., 2002: 82-84).

El otro centro que se beneficié del mecenazgo de la duquesa fue el convento
de Santa Clara de Gandia. Como en tantos otros asuntos relacionados con el ducado,
los vinculos entre el convento y la familia ducal no fueron establecidos por Maria
Enriquez, pero si que fue ella la primera de los Borja en fortalecer los vinculos'.
En este sentido, fue el primer duque Borja, Pere Lluis, quien mandé construir una
nueva iglesia para el convento. La duquesa regente continud, como habia hecho su
marido, financiando los trabajos de construccién y de reforma, que se extendieron
también al refectorio y el dormitorio conventual (La Parra Lépez, 1994 y 2002). Las
obras fueron dirigidas por Bernat Puig, aunque su trabajo no fue del agrado de la
duquesa. Las discrepancias requirieron en 1498, de una sentencia arbitral entre las
partes con Baltasar Gallach, doctor en leyes, y el conocido Pere Comte como 4rbitros.
En su sentencia, dictada el 31 de marzo de 1498 obligaban a Puig a «tornar a cloure
les finestres del cap de l‘altar de paret de una ragola» y rehacer el resto de trabajos
en el edificio de acuerdo con las condiciones establecidas en el contrato original®.

En cuanto a la vertiente pictérica, fue Paolo de San Leocadio quien realizé
un retablo para el convento, cuyo contrato lo firmé con la duquesa en 1507. De este
retablo solo se conservan tres tablas, un Nacimiento, una Ascension y una Epifania
(Company i Climent, 2012: 206). Ademds de dicho San Leocadio, en el convento
de Santa Clara también trabajé Nicolau Falcé, quien realizé varias pinturas entre
las que se encontraba una Anunciacién, desaparecida en 1936, y la Ascension de San
Juan Evangelista 'y Santa Maria de Salomé con los hijos, San Juan y Santiago, que se
conservan todavia en el convento (Company i Climent, 2012: 196).

Respecto al monasterio de San Jerénimo de Cotalba, sabemos que financié
la construccién de un claustro superior, de estilo renacentista y austero, que seguia
las formas de Pere Comte, aunque por el momento no se ha podido confirmar que
este tomara parte personalmente en estos trabajos. De quien es si tenemos cons-
tancia que trabajaron para Cotalba, financiados por la duquesa, es de los Osona,

8 En el testamento de Joan II de Borja menciona que su padre «quant se’n parti per Roma,
deixd manat y ordenat a la molt il-lustre y excel-lentissima senyora duquessa donya Maria Enriquez y
de Borja [...] ab albara de la seua ma, per almoyna a les dites monjes e monestir [...] cent ducats cas-
cun any» (Amords, 1961: 51).

" AHNob, Osuna, legajo 1170-15.
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que realizaron diversos trabajos entre los que cabe mencionar la Virgen con el Nifio
rodeados de dngeles, que actualmente se conserva en el Museo Nacional de Arte de
Cataluna (Company i Climent, 2012: 196).

Finalmente, con respecto a la misma residencia ducal, podemos suponer
que también debid continuar la tarea de reforma que habian puesto en marcha los
primeros duques Borja después de anos de ausencia de los titulares del senorio a la
villa. Aunque las evidencias documentales de su intervencién en el palacio son esca-
sas, durante su regencia se remodel6 la capilla de San Miguel cubriéndola con una
béveda de arista de dos tramos (Company i Climent, 2012: 200). Ademds, en 1507
encargd a Paolo de San Leocadio varias obras entre las que figuraba un retablo para

el Palacio ducal (Company i Climent, 2006: 472-475).

3. <DEXANDOLOS A ELLOS Y AL MUNDO BURLADOS»

Como he insistido, Maria Enriquez actué alo largo de todos estos anos como
regente del ducado en nombre de su hijo Joan. Por eso mismo, llegado el momento,
concerté el matrimonio de su hijo con Juana de Aragén, hija del arzobispo de Zara-
goza Alfonso de Aragén y, por tanto, nieta de Fernando I1, y le transmitié la titula-
ridad del seforio (Garcia Rivas, 2011: 133-144). Hasta qué punto Maria Enriquez
actud sola es dificil de determinar, pero es probable que, ante la muerte de su padre
y de su suegro, la duquesa buscara la complicidad y el concierto con su primo, el
rey de Aragén. Por tanto, como era habitual en estos casos, seguia existiendo un
referente masculino (Mufoz, 2015: 252-255). Las capitulaciones tuvieron lugar en
Valladolid a inicios de 1509 acorddndose una dote por parte de la novia de 392 000
sueldos (Pons Fuster, 2008: 36-37; 2021: 45). Para entonces ya habia sido nombrado
duque de Gandia Joan II de Borja. Pese a ello, Maria Enriquez seguia supervisando
la administracién del ducado. De hecho, fue ella la que firmé la concordia para el
repartimiento de aguas del rio Serpis con el conde de Oliva, Serafi de Centelles, a
inicios de 1511.

Para entonces, es probable que ya tuviera meditada la decisién de ingresar
en el convento de Santa Clara de Gandia, algo que se produjo en mayo de 1511°°.
Asi pues, Maria Enriquez, que habia adoptado el nombre de sor Maria Gabriela,
estuvo unos meses de novicia. Finalmente, decidida a «fer professié en la dita reli-
gié aprés la qual ninguna cosa de negocis seculars y familiars poria contractar y
negociar, com puch ara estant en lo any de la probatio per esta causa, puix de pre-
sent per la sanitat y convalecéncia de ma persona [...] volent ordenar y dispondre
dels béns y drets que'm resten perqueé intestada a la professi6 de la dita religié no

2 Beatriz de Bobadilla, en cambio, opté por casarse de nuevo en 1498, tras diez afios de viu-
dedad, si bien no tenfa edad ya de concebir cuando lo hizo y, ademds, todo indica que de esta unién
ella buscaba un aliado militar para defender los derechos de sus hijos (Gonzélez-Mufioz, 2020: 61-62).



passe»”!, redactd sus tltimas voluntades ante el notario Francesc Pérez de Culla un
viernes 20 de febrero de 1512. En realidad, en los dias anteriores, «per subvenir a
I'anima mia e ax{ mateix a les animes del dit quondam il-lustre duch mon marit»
ya habia hecho donaciones varias a «la sglésia Collegiata de Gandia y al monestir del
gloriés Sanct Hieronim de Gandia y altres» y también «altres quantitats de peci-
nies en remuneracions de serveys de alguns criats y criades mies». Por eso, como
ella misma indicaba, «solament resta fer e instithuir hereu meu en los béns y drets
que’m resten» a su hijo, Joan de Borja, ya entonces titulado duque de Gandia. A su
hija Isabel, que entonces ya llevaba casi dos anos «en lo present monestir de Sancta
Clara en religié en la qual, plaent a nostre senyor Déu, segons son desig, fara pro-
fessié prestament», es decir, que todavia no era monja sino novicia, entrega «tan
solament una castellana de or»*.

Quedaba, por tanto, elegir su lugar de enterramiento y nombrar al alba-
cea que deberia llevar estas tltimas disposiciones suyas a buen término. Solamente
nombré un albacea, el cura Fernando Gémez, decano de la Colegiata de Gandia
y pavorde de la catedral de Valencia. El entierro deberia tener lugar «en lo present
monestir o en aquell loch que manara soterrar-me la molt reverent y devota mare
nostra, la abadessa que huy és o per temps sera». Finalmente, un

dissabte, a vint-hi-set dies del mes de mar¢ del dit mateix any mil cinch-cents y
dotze, que fon lo tercer dia que la dita il-lustre y reverent dona Maria Henriquez de
Borgia, testadriu altrament nomenada sor Maria Gabriela, hagué feta professié en
la dita religi6 en lo qual dia renuncia al mén y fon haguda per morta, a instancia
e requesta del dit il-lustre don Joan de Borgia, duch de Gandia, fill y hereu univer-
sal de aquella, en l’ort de la sua casa y palatio de la vila de Gandia, prop lo viver®.

El testamento fue leido y publicado por dicho notario, Francisco Perez de
Culla. Sor Maria Gabriela ocupé el cargo de abadesa en dos ocasiones. Primero,
entre 1514 y 1519, entonces debié dejar el cargo y marché a Ubeda, donde atin vivia
su madre, Maria de Luna, con su hija sor Francesca por mandato expreso de su hijo
Joan, ante el calor que tomaba la revuelta de las Germanias. Tras la derrota de los
agermanados, ambas volvieron al convento de Gandia. En 1530 fue nuevamente
elegida abadesa, cargo que ostentd hasta el fin de sus dias.

El hecho de enclaustrarse tampoco supuso un aislamiento rotundo del
mundo exterior para sor Gabriela, particularmente en lo referente a la vertiente cul-
tural. Sabemos que ain en 1520 patrociné la traduccién del latin al castellano de la
obra Epistolas morales de san Jerénimo a cargo del humanista Juan de Molina, que
serfa publicada en Valencia. El traductor no dej6 de elogiar la moralidad y mecenazgo
de la duquesa, insistiendo en la singularidad de su linaje (Pons, 2012-2013: 143).
No sabemos con certeza cudndo murié Maria Enriquez, «contrario nombrada sor

2l AHNob, Osuna, C. 109, D. 17.
22 Todas las citas anteriores idem.
2 Idem.
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Maria Gabriela», como dice el acta de lectura publica de su testamento. Su traspaso
definitivo se produjo a finales de los anos 30 del siglo xv1, de fecha incierta, siendo
enterrada, como habfa mandado expresamente, en el convento de Santa Clara*.

4. CONCLUSIONES

Alo largo de las paginas anteriores se lleva a cabo un seguimiento por la sin-
gladura vital de Maria Enriquez haciendo hincapié en su gestién al frente del seforio
de los Borja. El examen critico de la documentacién permite romper con la idea de
que la regencia de Marfa Enriquez se caracterizé por la austeridad y el rigor religioso
(Robichon, 1991: 367). Tampoco deberiamos caer en el otro extremo, y sobredi-
mensionar la figura de la duquesa regente, de la que se ha llegado a afirmar que se
opuso con «voluntad de hierro» a la voluntad del papa (La Parra Lopez, 2016: 12).
Es cierto que Maria Enriquez se negé a un nuevo matrimonio y garantizé la trans-
misién del seforio para su hijo, el futuro Joan II de Borja. Este comportamiento,
sin embargo, nada tiene de particular entre las viudas acomodadas, no solamente de
la monarquia (Mufoz Gémez, 2015) y la alta nobleza (Gonzélez Zalacain, Mufioz
Goémez, 2020), que es el caso que nos ocupa, sino también entre el artesanado o el
campesinado acomodado.

Es mds, si miramos con detenimiento la politica de adquisicién de senorios,
asi como la accién de gobierno desplegada por Marfa Enriquez, podemos constatar
que esta estuvo designada, a grandes rasgos, por Alejandro VI. Ademds, en muchos
casos, fueron los hijos de este, Pere Lluis, primero, y luego Joan, quienes iniciaron la
ejecucion de dichos planes. El proceso de compra de las tierras de Joan de Cardona
serfa un buen ejemplo. Ello no nos deberia hacer minusvalorar la regencia de Maria
Enriquez y considerarla una pieza mds del tablero de Alejandro VI. Maria Enri-
quez asumié como propia una estrategia para la consolidacién y engrandecimiento
del linaje y lo hizo, no en su beneficio, sino en favor de su hijo. Tampoco esto tiene
nada de extraordinario, sino que es un comportamiento que documentamos tam-
bién entre las viudas campesinas acomodadas, que se esforzaban por transmitir la
empresa agraria a sus hijos, o las viudas artesanas pudientes, que procuraban legar
el negocio artesanal a sus hijos. Asi pues, Maria Enriquez estaba cumpliendo con el
papel que la sociedad contempordnea le habia asignado.

REeciBipO: 13-03-2023; acErTADO: 02-06023

24 Pons Fuster (2008: 29), siguiendo a Amords (1982: 51-54), propone 1537, pero Santiago
La Parra (2016: 15) se manifiesta mds cauto al respecto y prefiere no concretar ninguna fecha, si bien
mis recientemente (2018) parece aceptar también la de 1537.
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A SIMBOLOGIA DAS CORES NO HORTO DO ESPOSO
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Resumo

O Horto do Esposo é um tratado religioso e moral de tendéncia ascética do final do século x111
ou inicios do x1v. Nele, o autor, possivelmente um monge, fala dos beneficios da leitura das
Sagradas escrituras e condena a vida mundana e os prazeres a ela ligados por meio de mltiplos
exemplos. O texto comporta uma acentuada vertente simbdlica que apela 2 sua decifragio.
As cores encontram-se nele citadas com contetidos simbdlicos-alegéricos, permitindo-nos
a andlise das suas fungoes e significados contribuir para o estudo das simbologias das cores
na literatura medieval galego-portuguesa. A anilise comparativa com as conotagdes das
coloragées referidas em outras duas obras medievais divulgadas mesmo espago geogrifico,
assim como com os simbolismos apresentados para as cores por outros autores, permitirdo
sublinhar as singularidades do Horto do Esposo ou a sua veiculagio com a tradicio.

PALAVRAS-CHAVE: cores, literatura clerical, mentalidades, simbolos, Idade Média.

LA SIMBOLOGIA DE LOS COLORES EN EL HORTO DO ESPOSO
RESUMEN

El Horto do Esposo es un tratado religioso y moral de tendencia ascética de finales del
siglo x111 0 principios del x1v. En él, el autor, posiblemente monje, habla de los beneficios de
la lectura de las Sagradas Escrituras y condena la vida mundana y los placeres relacionados
con ella, a través de multiples ejemplos. El texto tiene un acentuado aspecto simbélico
que exige su decodificacién. Los colores se citan en él con contenido simbélico-alegérico,
lo que nos permite analizar sus funciones y significados y contribuir al estudio de las
simbologias de color en la literatura gallego-portugusa medieval. El anélisis comparativo
con las connotaciones de los coloridos referidos en otras dos obras medievales reveladas en
el mismo espacio geogréfico, asi como con los simbolismos presentados para los colores
por otros autores, permitird subrayar las singularidades del Horto do Esposo o su conexién
con tradicién.

PALABRAS CLAVE: colores, literatura clerical, mentalidades, simbolos, Edad Media.
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0. INTRODUCAO

Praticamente desde que nascemos, tomamos consciéncia de que o mundo
é colorido e de que os objectos e as pessoas que nos rodeiam, envergando diversas
vestes, exibem cores diferentes. Crescemos e evoluimos a ver as cores, aprendendo
a distingui-las, damos-lhes denominagdes e, por vezes, alguns de nés até as tentam
manipular, vendo como elas mudam ao misturarmos tintas com coloragoes diver-
sas. E tem sido mais ou menos assim ao longo de séculos. Porém, como os estudos,
nomeadamente na drea da Histéria das Mentalidades, que Michel Pastoreau efec-
tuou nos mostram, as cores tém sido percecionadas e entendidas de formas diver-
sas a0 longo dos tempos. Cada época e civilizagao tém sido responsdveis por, mais
ou menos conscientemente, fornecer-lhes sentidos e simbologias diferentes. Os sig-
nificados de que as cores foram portadoras para os homens medievais nio sio os
mesmos dos de hoje e os simbolismos que para eles tiveram nio sdo iguais aos da
Antiguidade Cldssica ou os do Japao medieval. Em suma, como 4 maior parte das
coisas que nos rodeiam, damos e demos conotagdes simbdlicas as cores, e mesmo
que destas ultimas nio estejamos conscientes, ¢ muitas vezes a partir delas que esco-
lhemos o carro que compramos ou a institui¢io de satide que nos vai tratar. Como
afirmdmos, elas tém mudado ao longo do tempo, e por isso estudd-las, inseridas
num determinado tempo histérico e numa dada regiao, ¢ uma contribuigao para
a histéria das mentalidades dessa época e desse local. E imbuido desse espirito que
decidi estudar as simbologias das cores em um tratado cristao do espago peninsu-
lar, em que predominava o galego-portugués, como contributo para a histéria da
cultura e das mentalidades do Ocidente medieval.

O meu objectivo ¢ desvendar, para cada vez em que uma cor surge referida
na obra que nos propusemos estudar, o seu simbolismo. Para além disso, pretendo
esclarecer de que forma os significados atribuidos as cores ajudam a entender as prin-
cipais caracteristicas do texto. Este é uma obra de forte conteddo moral que, por
meio de exemplos, transmite licoes morais e normas comportamentais que deverao
ser seguidas pelos cristaos na sua vivéncia terrena. Deste modo, difunde os princi-
pios cristaos que o autor considera necessrios para que os fiéis possam vir a usu-
fruir das recompensas da vida post-mortem, preconizadas pelo cristianismo medieval.
Este trabalho insere-se num plano mais vasto que pretendo realizar, pois junta-se
ao estudo que efectuei sobre a simbologia das cores no Livro de José de Arimateia,
e que serd prosseguido com o estabelecimento de outras conotagoes atribuidas as
cores noutros textos medievais galego-portugueses, de forma a concluir que simbo-
logias as cores adquiriram nas fontes escritas durante este periodo e neste espago.

* ORCID: https://orcid.org/0000-0002-0976-7748. E-mail: pedrochambel@live.com.pt.
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1. PANORAMA DOS ESTUDOS DAS PRESENCAS TEXTUAIS
DAS CORES NA LITERATURA MEDIEVAL-BREVE
RESUMO DO ESTADO DA ARTE

Em Portugal o estudo da presenga das cores em textos medievais sofreu
um notdvel incremento com o coldquio da sec¢io portuguesa da Associagio His-
panica de Literatura Medieval que prop6s a virios estudiosos portugueses da drea
da literatura produzida na medievalidade apresentar estudos nesta drea. O préprio
texto que nos propusemos analisar foi objecto de um excelente estudo de Margarida
Madureira (2008: 119-127). Neste, foram sobretudo analisados o valor das cores no
discurso do autor e as relagdes entre estas, realcando a autora a dicotomia, tao pre-
sente ao longo da obra, entre vida espiritual e vida mundana e até que ponto a pré-
pria palavra «cor», de resto pouco presente na Horro, reflecte ou resulta do discurso
do autor e das intengoes que a ele subjazem. Margarida Madureira faz um pequeno
apanhado das simbologias das cores no Horto, que surge de forma resumida mas
acutilante, pelo que o estudo que me proponho fazer nio fica por ele invalidado,
pois serd mais minucioso na andlise, na medida em que enumera e regista como
cada cor surge no texto, enquadrando e explicando o contexto em que ela aparece
para depois decifrar as suas conotagdes.

Para o estudo das cores na literatura de origem eclesidstica, e portanto tam-
bém de interesse para o que me proponho efectuar, destaco a comunicagio apresen-
tada no mesmo coléquio sobre as cores em textos medievais de Ana Maria e Silva
Machado, que trabalhou a importancia das suas referéncias textuais nas hagiografias
(2008, 57-69). Este estudo revela-se de particular importincia pois nos exemplos do
Horto deparamos com relatos de surgimento de santos e nalgumas narrativas nele
inseridas aborda-se a vida e o exemplo de eleitos da divindade.

No resto da Europa, por seu, lado, ji se podem encontrar alguns excelentes
estudos que, a par do trabalho pioneiro de Michel Pastoreau, enriquecem o pano-
ramas do estudo das simbologias das cores. Real¢o a edi¢ao do Centre Universi-
taire d'Erudes et des Recherches Médievales d’Aix Les Couleurs au Moyen Age, em
que as cores presentes em varios textos do Ocidente medieval sao objecto de estudo.
Também se destacam os estudos sobre as cores na Biblia de Fangois Jacquesson,
de importancia relevante para as obras produzidas na Idade Média, a tese de A.].
Huxtable, apresentada e defendida na Universidade de Durham, e os estudos de
Regine Pernoud a Clark, B. Willene. Rémy Cordonnier, por seu lado, foi o autor
de um artigo sobre os signos presentes no Livro das Aves (Cordonnier, 2007), uma
obra que circulou no espaco galego-portugués e, teve uma versao na lingua desta
drea cultural medieval, e que também foi objecto de um importante estudo de Isa-
bel Barros Dias (2008, pp. 93-103) sobre a presenca da cor nos exemplares latinos
que circularam em Portugal.

Estes estudos acabam por ser fortes estimulos aos investigadores nacionais
para prosseguirem os estudos das simbologias presentes em textos medievais, pois
na drea da iluminura o panorama é bem mais rico, ou mesmo no vestudrio e na arte
medieval em geral. Penso alids que os estudos provindos do coléquio realizado em
Portugal sob a orientagao de Isabel Barros Dias e de Carlos F. Clamote Carrote, a
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que nos referimos, nao esgotam o tema nem invalidam que se continue a exploré-lo.
Sao antes um incremento para dinamizar o estudo das presenca e das simbologias
das cores em textos medievais, nomeadamente através de uma contextualizacio da
sua presen¢a e uma cuidada enumeragio das mesmas. Para além disso, penso ser
atil estabelecer de que modo as obras em estudo revelam um apego a tradigao ou
se algum tipo de inovag¢do ou particularismo das conotagoes cromdticas se encon-
tram presentes, e de que modo as referéncias as cores surgiram como instrumentos
de doutrinagio por parte dos clérigos medievais, e enriqueceram os seus discursos
textuais, pois é a produgio eclesidstica aquela onde, pela prépria natureza do sim-
bolo, as conota¢oes de elementos naturais; e em particular as cores, alcangaram uma
maior amplitude e significado.

2. O HORTO DO ESPOSO

O Horto do Esposo é um texto de origem clerical, provavelmente escrito por
um monge, em finais do século x1v ou inicios do xv, que o dedicou a uma monja,
como no inicio da obra se afirma: «Eu...escrevi este livro ...spicialmente pera prazer
e consolagom da alma de ti minha irmia e companheira da casa divinal e huma-
nal». (Nunes, 2007: 3). Encontra-se escrito em gelego-portugués e apresenta um
marcado contetdo moral e ascético, tendo sito datado dos finais do século x1v ou
inicios do xv. Oriundo do mosteiro de Santa Maria de Alcobaga, o Horto do Esposo
foi preservado «através de dois manuscritos, com datas diferentes, o Alc. 198 e o
Alc. 212, nao sendo nenhum deles o original mais antigo» (Dias Ferrero, Peixeiro,
1993: 315). Segundo Bertil Maler (1964: 10), ambos sao cépias de um manuscrito
feito a partir do original.

Faz a apologia de uma vivéncia espiritual e ascética, enaltecendo as virtudes
de uma vida recolhida da sociedade. Nas trés primeiras partes do texto expoe os ensi-
namentos, e os respetivos méritos, que o autor considera encontrarem-se expressos nas
Escrituras, em um tom marcadamente alegérico-simbélico, pois, segundo o autor,
«as Sanctas Escripturas ensinam o entendimento da mente e da alma do homem, e
tiram-no das vaidades do mundo, e reduzem-no ao amor do Senhor Deus» (Nunes,
2007: 4). Na quarta parte do livro, a mais extensa, apresenta-se os perigos das ten-
tagoes deste mundo para as almas, ilustrando-os com exempla e milagres. Segundo
Raul César Gouveia Fernandes (2001: 357) o Horto «é a maior compilagao medie-
val de narrativas exemplares de Portugal». Como o seu autor afirma, escreveu nio
s6 «sobre as cousas contetdas» nas Sagradas Escrituras mas também expressou os
«dizerers e autoridades dos doutores catélicos e de outros sabedores e das facanhas
e dos exemplos dos sanctos homens. E com esto mesturei as outras cousas que tu (a
irma) «me demandaste». (Nunes, 2007: 4,5). Bertil Maler (1964: 20) afirma terem
sido «muitas as fontes utilizadas» pelo autor do Horto, embora algumas o fossem
através de «algumas daquelas colecgoes de citagdes ou florigénios, compostos para
a comodidade dos predicadores, e outros livros em que, sob verbetes arreglados em
ordem alfabética, foram reunidos os ditos autoritativos de autores classicos». Devido
ao contetido simbdlico da obra e pelos exemplos que apresenta, é muitas vezes enca-



rada como constituindo um dos dois bestidrios produzidos no espago galego-portu-
gués durante a Idade Média. A este propdsito citemos o autor que refere que a irma
lhe rogou que escrevesse um livro ndo sé com as «faganhas dos nobres barées e das
cousas maravilhosas do mundo», mas também sobre as «propriedades das anima-
lias» (Nunes, 2007: 3). Nao se pode, porém, limitar o seu alcance a este género da
literatura medieval.

Em suma, Diaz Ferrero e Hordcio Peixeiro (1993: 315) escrevem que «o autor
langa mio dos repertérios mais difundidos na Idade Média como Boécio, Hugo de
S. Vitor, Valério Mdximo, Cassiodoro, Santo Agostinho, etc, para 14 de abundante
utiliza¢ao da Biblia» e concluem (1993: 315) dizendo que a obra possuiu «tendéncias
estéticas, ligeiramente pessimistas e miséginas» de um «estoicismo cristianizado».

3. AS SIMBOLOGIAS DAS CORES
3.1. O BRANCO

Vejamos como as cores se encontram referidas no Horto do Esposo. A mais
citada é o branco, aparecendo textualmente dezanove vezes. Numa primeira citagao
aparece associado a um enviado divino, Gamaliel, o que criou S. Paulo. Este surge em
uma visao ao bispo de Jerusalém, coberto com um manto branco, para que mude a
sua sepultura e de outros homens santos para um local mais consentdneo com a sua
condicio de eleitos da divindade. Dois dos locais onde eles se encontravam enterra-
dos sao indicados por cestos com rosas brancas. Entao Gamaliel explica que a cor se
associa aos defuntos por terem preservado na confissao «com limpo coragom» (Nunes,
2007: 25). Depois refere que um cesto de prata, portanto uma cor que remete para o
branco, assinala o lugar onde se encontra outro santo homem, «que foi esplandecente
per brancura de virgindade» (Nunes, 2007: 24, 25). A cor surge assim associada a
um enviado do Além e encontra-se conotada com a confissdo sincera e a virgindade.
Mais 4 frente, narra-se como uma santa mulher, estando a orar, viu descer um taber-
ndculo de maravilhosa claridade no qual se encontrava uma «ave mui branca e mui
esplendecente», e «esta ave tomou aquela sancta molher e ... leixou-a em au prado
mui deleitoso», o Paraiso. Neste encontravam-se lirios brancos e rosas vermelhas e
criangas de vestes «mais alvas que a neve». Depois apareceu um santo abade que disse
a mulher ser aquele o lugar onde a sua alma iria repousar, o que a Virgem obteve do
Filho: «ca esto gaanhou a Virgem glorioso Sancta Maria do seu filho» (Nunes, 2007:
26). Surge entao a mesma ave e transporta-a de volta para o lugar em que ela estivera
a orar. Numa noite, depois destes acontecimentos, surgiu 2 mulher um anjo branco
em semelhanca do santo que a tinha recebido, e anunciou-lhe que chegara a hora de
ir definitivamente para o lugar que lhe tinha sido mostrado (Nunes, 2007: 26,27).
Narra-se assim como uma devota teve uma visao do Paraiso, local onde predomina
a cor branca da hierofania, e por duas vezes aparece a tonalidade associada a envia-
dos divinos. Note-se a importincia de se associar ao branco a adjectivagao «esplan-
decente» que vem sublinhar a sacralidade do local para onde a devota foi levada e
dos seres das visoes as quais surge associada, assim como realga os aspectos positivas
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do branco e da claridade que se reportam a exemplaridade dos eleitos pois, como
afirma Ana Maria Silva Machado (2008: 58), «a claritas, no sentido fisico de esplen-
dor, luz, claridade, reporta-se tanto ao mundo fisico como ao resplendor da virtuden.

Na analogia que o autor faz entre o Paraiso terreno e as Escrituras, os cantos
dos péssaros simbolizam as palavras dos evangelistas e dos Padres da Igreja (Nunes,
2007: 33). As aves sao ainda associadas aos que desprezam os bens terrenos, o que
lhes permite «‘voar’ com as asas da contemplagdo e usufruir da vida repousada e
contemplativa, afastada das atribulagées terrenas» (Chambel, 2002: 225). Segundo
o Génesis (Gn. 1,20-23), as aves «teriam precedido na Criagao os animais da Terra
e os proprios homens». Ao movimentarem-se «no elemento mais perto da divindade
celeste» apresentam-se «como mediadores entre a terra e o céu» (Chambel, 2002:
67). Deste modo, o branco surge no Horto associado a uma espécie animal que tam-
bém adquiriu simbologias predominantemente positivas neste periodo. Também na
narrativa hagiografica da vida Peldgia uma ave, neste caso uma pomba, um animal
de marcado simbolismo positivo, pois é um reconhecido simbolo do Espirito Santo,
anuncia a redengdo da antiga pecadora pela transformagio cromdtica que sofre. A
pomba, «branca como neve», anuncia a «ascensio» de Peldgia «<a um espaco que os
olhos nao alcan¢am, anunciando a sua morte santa e a entrada no paraiso celeste»
(Machado, 2008: 67). Neste caso também o branco se associa a uma ave para subli-
nhar a santidade de um eleito.

A cor branca aparece de novo referida quando o autor afirma que a dou-
trina das Escrituras «é mais vermelha que o almafim antigo e mais alva que o leite»
(Nunes, 2007: 77). Caracteriza assim os textos sagrados, evocando a cor que remete
paraadivindade, a hierofania e a pureza. Despois ¢ mencionada a conhecida pardbola
medieval em que um homem foge de um animal perigoso e se refugia numa peri-
clitante drvore. No caso do Horto o primeiro é um unicérnio, enquanto a segunda
estava a ser roida por dois ratos. Por debaixo da drvore encontravam-se perigosas
serpentes € um dragdo numa cova. Na narrativa, o homem, embora aflito, vé um
pedago de mel e tenta pegar nele arriscando a vida, enquanto os roedores consomem
a drvore. Estes sao um branco e um preto, representando a passagem do tempo. O
rato preto, como explica o narrador, remete para a noite, a altura do dia onde pre-
domina a escuriddo, que se opoe a claridade do dia, simbolizado pelo «rato branco,
per que se entende o dia» (Nunes, 2007: 111,112). A cor do animal é assim referida
para indicar o periodo de tempo em que a luz domina, afastando as trevas notur-
nas. A tonalidade surge depois associada ao basilisco que o autor afirma possuir uma
mancha branca «em logo de coroa real» (Nunes, 2007: 147). O animal fabuloso foi
tradicionalmente considerado como perigoso e maléfico, com uma conotagio sim-
bolica negativa. A mancha branca na cabega assinala que é o rei das serpentes, sendo
esta Gltima caracteristica reportada por diversos autores medievais, na sequéncia de
Isidoro de Sevilha, que nas Etimologias (x11, 4, 6) escreveu ser o basilisco o monarca
dos ofidios. Como Michel Pastoureau (Pastoreau, Simonnet, 2005: 53) afirma, o
branco foi a cor adoptada pelos reis. Neste exemplo surge como indicativo da rea-
leza que foi atribuida ao animal.

Noutro episédio, um rei de Espanha manda um bispo de Saragoga a Roma
para ir buscar um exemplar do Moralia in Job. Mas perante a quantidade de livros



com que se deparou, 0 emissdrio nio o conseguiu encontrar. Também nao obteve a
ajuda do papa que apenas sabia que o livro se encontrava numa igreja. Uma noite,
enquanto chorava de desespero, depois de o procurar mais uma vez em vao, o bispo
viu aparecer na biblioteca uma luz. Com esta surgiram S. Pedro e S. Paulo «vestidos
em vestiduras alvas». Os santos indicaram-lhe «o local u estavom aqueles livros que
ele demandava» (Nunes, 2007: 34). Trata-se de mais uma aparicio de enviados da
divindade, neste caso de dois dos seus mais conhecidos eleitos, que vieram do Além
para ajudar o bispo, usando distintivas vestes brancas. Em um contexto diferente,
o autor refere que, segundo S. Agostinho, as dignidades nao fazem do homem um
ser {ntegro, nao sendo, portanto, como a «alvarua» que «faz o homem alvo» (Nunes,
2007: 239). Ao contrédrio dos outros exemplos em que o branco ¢ referido nao me
parece que neste caso a cor apresente simbolismos.

Mais a frente, conta-se que S. Paulino de Nole apareceu a S. Joao, bispo de
Nipoles, quando este se encontrava a morrer, como um anjo «apostado todo alvo e
todo esplandecente» (Nunes, 2007: 312). Levava ainda na mao um «favoo de mel
mui branco...e meteu-lhe em na boca parte daquele favoo», ou seja, deu-o a provar
ao bispo. Deste modo, permitiu ao bispo antecipar os prazeres paradisiacos que o
esperavam (Nunes, 2007: 312). Como em episédios atrds referidos, o branco surge
associado a um enviado divino que vem anunciar o futuro post mortem a um homem
da Igreja, surgindo ainda a cor de novo relacionada com o edénico local. Real¢a-se
ainda o facto do autor acentuar que a aparigdo ¢é resplandecente, salientando deste
modo a excepcionalidade da visao e como ele remete para um ser vindo do Além
que se manifestou no mundo terreno a um representante de Deus. Finalmente, num
episédio em que um nobre quis abusar de dez virgens, tendo-as para tal prendido,
quando se preparava para as desonrar «foi tornado sandeu...e foi-se fora mui feo e
mui negro» (Nunes, 2007: 228, 229), assustando quem o via. Entretanto, parecia-
lhe que os «outros todos andavom de vistiduras alvas» (Nunes, 2007: 229). O preto
surge neste exemplo como a cor da puni¢io que assinala o pecado do nobre, como
veremos, condenado a ver todos os outros como seres impolutos. O branco sim-
boliza assim a pureza e acentua a maldade do pecador que se vé a si préprio osten-
tando a cor que simboliza o pecado, como mais 2 frente teremos oportunidade de
constatar (Nunes, 2007: 229).

Em suma, no texto, o branco associa-se por cinco vezes a enviados divinos e
a eleitos, considerando-se nos primeiros a ave branca que aparece a santa mulher e a
leva ao Paraiso, surgindo assim como a cor das hierofanias. Por duas vezes o branco
surge associado ao Paraiso, uma vez simboliza a virgindade e a confissao, caracteriza
os ensinamentos das Escrituras, e é simbolo da realeza e do dia.

3.2. O DOURADO

Vejamos como surge o dourado no Horto do Esposo, a segunda cor mais citada
na obra. A primeira referéncia aparece quando o autor afirma que, quando Santo
Indcio morreu, tinha no coragio escrito a letras douradas: «doce amor meu, Jhesu
Christo, por mim crucifixo» (Nunes, 2007: 13). Assim, a cor aparece no 6rgio que
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simboliza 0 amor num santo para exprimir o sua dedicagao incondicional & divin-
dade. O dourado remete para o amor espiritual, aparecendo associado a um eleito.
Reporta-se ainda & comunica¢io entre o mundo terreno e o divino. Santo Indcio
expressa o seu profundo amor a Cristo, o que é retribuido pelo milagre que faz com
que aparegam as letras no coragio, permitindo aos homens constatar a intervengio
divina e a santidade do eleito. Letras douradas sao de novo referidas na fala de um
cavaleiro pecador. Ao justificar-se ao seu rei porque nio fez peniténcia quando se
encontrava a beira da morte, diz que foi por lhe ter surgido, pouco antes do monarca
ter entrado, dois homens claros que traziam um livro escrito em letras douradas.
Neste encontrava-se expresso o pouco bem que fizera em vida. Depois, surgiram
«dous demos mui negros» empunhando um «mui grande livro escripto em leteras
mui negras» (Nunes, 2007: 138), que descreviam os seus inimeros pecados. Os seres
do mundo do Além aparecem ao pecador para avaliarem a sua vida e determina-
rem o lugar para o qual, depois de morto, serd enviado. Trata-se de uma imagem
tipica de como os homens medievais entendiam o Julgamento Final, ou seja, com
enviados celestes e do mundo do Inferno a julgarem as agdes que o homem que
se encontra a beira da morte praticou em vida. As letras douradas surgem, assim,
associadas ao bem.

Num terceiro caso, a que ja fiz referéncia a propdsito da cor branca, relata-
se como um clérigo de Jerusalém, estando a dormir, surgiu-lhe Gamaliel. Este
apresentou-se coberto com um manto branco tecido com cruzes de ouro, portanto,
douradas, e pedras preciosas, empunhando uma vara de ouro, e com «aas calcas
douradas». Ordena ao clérigo que v4 falar com o bispo de Jerusalém para que ele e
os seus companheiros, todos santos, sejam tirados dos locais vis onde os seus corpos
estao enterrados e os mudem para locais honrados (Nunes, 2007: 24, 25). O dou-
rado é a cor das calcas envergadas por um eleito, que empunha um objecto de ouro
e surge a um homem que se dedica ao servi¢o divino, aparecendo assim a cor asso-
ciada a hierofania. Vasos de ouro, também provindos do mundo do Além, indicam
o local onde jazem trés homens santos, aparecendo de novo o dourado conotado
com a divindade e os seus emissdrios. Estes exprimem as vontades da corte celeste
aparecendo a cor referida com o branco, a cor que vimos estar associada a hierofania.

No relato que o autor faz do conhecido episédio de Diomedes, a quem o
tirano da Sicilia colocou por cima da cabega uma «espada nua mui aguda» presa «por
um cabelo de coma de cavalo», ou seja, por um pelo da cauda do animal, o autor
reporta que Diomedes tinha sido colocado pelo rei «em @u leito dourado e mui fre-
moso e mui bem apostado» (Nunes, 2007: 107). A sua frente encontravam-se «man-
jares deleitosos e muitos mogos e mancebos escolheitos mui bem guarnidos que o
serviam mui bemy, para explicar como vive um déspota preocupado em manter o
poder e a vida. Encontra-se rodeado de riquezas e bens, mas com o temor constante
de vir a ser assassinado (Nunes, 2007: 107). Neste caso, o dourado remete para as
riquezas terrenas, e no contexto do episédio, sublinha como, para o autor, estas sao
vas e intteis pois com elas surge o perigo e o receio, principalmente quando compara-
das com os bens celestiais, um tema que frequentemente surge mencionado na obra.

Ao contrapor os pés do homem, que lhe permitem andar «por este mundo
lodoso e fedorento», aos da alma que tém dois sapatos dourados, o autor afirma que



esta é portadora da «claridade de lume, sabedoria e verdade de dulgura». A alma
pode assim caminhar pelos altos montes da religido intelectual, onde se contem-
plam «as cousas devinais e celestriais» (Nunes, 2007: 160). De novo, é sublinhada
a oposi¢ao entre a vida terrena e a espiritual. A esta ultima encontra-se associado o
dourado, sendo desta cor o calcado da alma, simbolizando a sabedoria, a verdade
e a dogura. O dourado surge associado 4 alma quando ela segue os principios cris-
taos defendidos pelo autor. Seguidamente, conta-se a histéria de um rei que ao pas-
sar, «em tu carro dourado», por uns homens «de vestiduras velhas e viis. magros e
desfeitos», desceu do transporte e lancou-se aos pés dos andrajosos «e foi-os beijar
em nas faces» (Nunes, 2007: 303. Os cavaleiros que acompanhavam o monarca
nio gostaram do seu comportamento, mas nao ousaram criticar o soberano. Con-
taram, porém, o episédio ao seu irmao, que admoestou o rei pela forma como pro-
cedeu com os pobres. A noite, pensando melhor em como tinha procedido com o
monarca, o irmio concluiu que o insultara pelo que, vestido de negro e acompan-
hado da mulher e os filhos, foi colocar-se & mercé do rei. Este entao explicou o seu
comportamento, mandando para tal fazer quatro arcas, duas douradas, «e mandou
encher estas tltimas d’ossos de mortos podres e fedorentos, e outras duas man-
dou untar de fora de pez e mandou-as dentro encher de pedras preciosas» (Nunes,
2007: 303). Chamou depois os cavaleiros que contaram o episédio ao irmao do rei
e pediu-lhes para escolherem as arcas mais preciosas. Escolheram as douradas que
continham os detritos, sem saberem o que se encontrava no seu interior, demons-
trando assim o rei como os homens sio enganados pela aparéncia exterior. O autor
conclui que os «que andam vestidos de viis vestiduras» as «suas almas resplandecem
odor de virtudes», pois Deus prefere os homens que usam vestes «rudes» (Nunes,
2007: 302, 303). O dourado sublinha, de novo, as riquezas terrenas desprezadas
pelas forgas do Além, elegendo a divindade os pobres, que pouco de si possuem e
ostentam vestes vis. Quanto aos que se adornam ricamente, sio como os vasos dou-
rados que contém os ossos podres, pois a sua alma encontra-se corrompida. Penso
que no caso do dourado do carro do rei, este surge como um distintivo da realeza.
Michel Pastoureu (2004: 146) afirma que o dourado é simbolo do poder. Também
M. J. Huxtable (2008: 213) refere que no livro do Apocalipse (Ap, 14,4), o Filho
do Homem tem uma coroa dourada, simbolo da realeza.

Mais 2 frente (Nunes, 2007: 321), o autor afirma que o dourado era a cor
do cal¢ado dos monges que viviam no mosteiro onde jaz S. Martinho, «e vistiam-se
de pano de sirgo», o que provocou a ira divina pois dois anjos foram enviados para
os degolar «em tal guisa que forom todos mortos em @a noite» (Nunes, 2007: 321).
O autor critica, assim, de novo, as vestimentas luxuosas. Ao surgirem em homens
que se dedicam ao servigo divino sublinha-se o pecado dos monges. Mas também se
condena a vaidade que os homens tém em «afeitar a mesas com manteees lavrados e
com cuitelos de cabos d’almafim e com vasos durados e com escudelas e talhadores
e saleites de prata» (Nunes, 2007: 306), como o autor afirma que o papa Inocén-
cio referiu ao interrogar-se sobre a vaidade. A cor surge assim referenciada com um
simbolismo andlogo ao dos tltimos casos que menciondmos.

O dourado é mencionado por onze vezes no Horto sendo, como dissemos, a
segunda cor mais referenciada na obra. Dessas referéncias apenas em cinco adquire
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um valor positivo, significativamente na primeira parte do texto, em que o autor fala
dos bens espirituais e do que 0 homem pode aprender com as Sagradas Escrituras.
Negativamente, o dourado surge associado aos bens terrenos e esta conotagao ¢ a
mais usada pelo autor, principalmente nas partes do texto em que o autor condena
a riqueza e as dignidades terrenas que opoe as divinas.

Podemo-nos interrogar sobre esta ambivaléncia medieval de uma cor que,
por um lado apresenta conotagdes bem positivas ao remeter para os eleitos da divin-
dade, o bem e 0 mundo do Além, e por outro negativas quando ¢ conotada com
as riquezas consideradas como terrenas. Ora isso acontece porque o dourado ¢ a
cor do ouro, como o seu nome de resto indica. E este era considerado o metal mais
nobre. Deste modo surgiram as duas conotagdes da cor. Enquanto esta remete para
o ouro em sentido espiritual, uma vez que era o metal mais distinto e considerado,
obteve conotagdes positivas. Quando porém a cor remete para o ouro no sentido
material, ela simboliza os bens terrenos que o metal precioso permite adquirir, para
além do estatuto que a sua posse proporciona. Tratando-se o Horto do Esposo de um
texto clerical, origindrio de um mosteiro, a vida material é depreciada em fungao
da espiritual e da dos eleitos e fiéis no Além. Deste modo, quando o metal ¢ consi-
derado materialmente, surge como simbolo dos bens e dignidades terrenos, e a sua
cor adquire uma marcada conotagio negativa. Mas como também o Horto é uma
obra portadora de um forte sentido alegérico-simbélico, o autor também considera
0 ouro na sua acepgao espiritual pelo que neste caso o dourado, enquanto a cor
do metal mais nobre, é referido positivamente. No Horto o dourado é valorizado
quando remete para o transcendente e adquire significados negativos quando surge
associado a objectos e dignidades do quotidiano.

3.3. O AMARELO E O PRETO

Vejamos com que simbologias o amarelo é referido na obra, pois trata-se
de uma cor semelhante ao dourado, mas, como iremos constatar, com simbologias
diversas. Aparece referenciado numa fala atribuida a Sao Jerénimo que afirma ter a
sua cara ficado amarela pelos retiros e jejuns que efectuara quando vivia «em aquel
mui solitdrio ermo espantoso em que moram os monges», sem «outra companhia se
nom d’escorpides e de bestas feras» (Nunes, 2007: 22). Atualmente ainda se asso-
cia 0 amarelo a doenga e 4 indisposi¢ao, e assim entende-se a utilizagao da cor num
momento em que o proprio santo confessa ter sofrido padecimentos carnais.

Esta cor também surge associada a um homem rico quando constata que
ird sofrer o castigo post mortem de uma vida pecaminosa. Quando este, um homem
cobigoso, viu aparecerem os diabos que o levariam para o Inferno, «comegou de ama-
relecer e suar e bradar altas vozes» (Nunes, 2007: 279). A cor assinala a proximidade
da morte, anunciada pelo aparecimento dos diabos, do rico avarento e o medo que
o moribundo sente ao saber que se encontra destinado aos padecimentos infernais.
Finalmente, com um valor positivo o amarelo resplandecente aparece associado a
fénix sendo a cor das penas da cauda de uma ave da (Nunes, 2007: 290) com uma
conotagdo simbdlica positiva na Idade Média, pois foi um dos mais conhecidos



simbolos de Cristo e da Ressurrei¢do. Referimos ainda o «acafrio da virgindade»
reportado por Margarida Madureira (2008: 119). No episddio que referi em que sur-
gem eleitos provindos do Além, para que um clérigo mude o local de sepulto onde
estdo enterrados os santos homens, o canastrel que indica a local onde se encontra
um dos corpos contém agafrao, mas o que surge acentuado na fala do enviado é a
brancura da virgindade. Esta, porém, ¢ indicada pelo local do recipiente com aga-
frao pelo que este surge associado a virtude crista assinalada, particularmente valo-
rizada nos meios mondsticos. Sendo o agafrao amarelo ela surge referenciada com
uma conotagao positiva.

A terceira cor mais citada no Horto do Esposo é o preto, surgindo referida
oito vezes. Num episédio que jd reportei, o dos padecimentos de S. Jer6nimo, o
autor refere que ele teria afirmado que, pelos trabalhos porque entao passou, o seu
«coiro era negro como de homem etiépio» (Nunes, 2007: 22). Nao me parece que
neste caso a cor esteja necessariamente associada a um contedo simbdlico, ser-
vindo apenas para salientar a dureza da vida acética que o santo abragou. Na con-
hecida pardbola medieval do homem que foge de um unicérnio e se refugia numa
drvore roida por dois ratos, que também referi, o rato negro simboliza a noite, pelo
que, juntamente com o branco, conotado com o dia, exprime o passar do tempo.
Noutro episédio em que um cavaleiro antes de morrer viu os anjos e os deménios
contabilizarem o bem e os pecados que praticou enquanto foi vivo, a letra do livro
empunhado pelos negros diabos ¢ preta, surgindo a cor associada ao mal, aos seres
infernais e ao pecado. Mais 2 frente relata-se a histéria do nobre que prendeu dez
virgens para delas fisicamente abusar. Como igualmente escrevi, quando se preparava
para o fazer enlouqueceu. Deste modo, enquanto pensava que beijava e abragava as
virgens, fazia-o a caldeiras e panelas. Entretanto, foi transformado em um homem
negro de quem todos fugiam. A cor surge de novo remetendo para o castigo divino
e para os pecados.

Na narrativa do rei que desce do carro dourado para ir abragar os pobres
pedintes com vestes pobres e rasgadas, o irmao do monarca, depois de ter admoestado
o rei por este comportamento, vai desculpar-se vestido de roupas pretas, aparecendo
assim a cor associada a peniténcia. No penultimo exemplo do Horto do Esposo, o autor
narra como a um conde foi mostrado por um carvoeiro uma estranha visao. Nela,
estando num bosque, o nobre viu um «cavaleiro sobre Gu cavalo negro» tocar uma
buzina que fez surgir «ia molher nua e comegou de fugir e o cavaleiro depois ela...e
atravessou-a com ta espada e lancou-a em au mui grande fogo». Depois «tirou-a
do fogo e pose-a ante si em no cavalo e levou-a». (Nunes, 2007: 329). O conde per-
guntou entdo ao cavaleiro por que matou a mulher e este explicou que se tratava do
castigo que ele e mulher cumpriam por esta ter matado o marido por amor ao cava-
leiro. O fidalgo interrogou-o entio sobre o cavalo negro que montava e o cavaleiro
disse tratar-se de «o diabo que» os «atormenta muito», associando a cor negra a um
habitante do Inferno (Nunes, 2007: 329, 330). Este surge com a forma da montada
preta do pecador quando cumpre o castigo divino. Note-se como toda a ambiéncia
da narrativa se reporta a cor negra, mencionando o autor o carvoeiro, associado ao
trabalho com uma matéria negra, como a visao tem lugar numa noite, a parte do
dia em que predomina a escuridao, e em um bosque, local onde habitualmente a
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luz tem dificuldade em penetrar. O negro surge assim neste exemplo como simbolo
dos seres infernais, da punigao divina e do pecado. Como afirma Ana Maria Silva
Machado no seu estudo sobre a cor nas hagiografias (2008, 58). e a importancia da
luz e da claridade como factor determinante da relagio simbdlica que ela traduz, «a
dicotomia luz —escuridio sdo determinantes nas relagoes que o homem medieval
cria com estes dois polos—.

O preto no Horto do Esposo simboliza o pecado e o castigo divino em trés
ocasioes, assinala os diabos e a noite em dois exemplos e remete para a peniténcia e
o padecimento corporal.

3.4. O VERMELHO, O VERDE, O PURPURA E O CINZENTO

O vermelho ¢ a quarta cor mais referida no Horto do Esposo. Na primeira
vez que surge no texto aparece na narrativa que de Gamaliel, sendo explicado que
as rosas vermelhas, que marcavam o lugar onde se encontrava Santo Estevao, sim-
bolizam o martirio a que o santo foi sujeito (Nunes, 2007: 25). No exemplo da
mulher que é levada por uma ave branca a ver o Paraiso, encontram-se neste rosas
vermelhas que penso estarem ligadas aos aspetos positivos do vermelho, em parti-
cular ao amor divino, para além de se encontrar associada ao local para onde vao
os eleitos. As mesmas simbologias aplicam-se quando o autor afirma que a cor se
associa & «Sancta Escripura... ca ela ¢ mais vermelha que o almafim antigo» (Nunes,
2007: 77, 78). Finalmente, este lembra que, durante a Paixao, os soldados romanos
puseram um manto vermelho em Cristo (Nunes, 2007: 226, 227), que assim sim-
boliza o seu martirio.

Finalmente, aparecem conotagdes negativas associadas a palavra «ruivo», a
cor dos cabelos e dos pelos avermelhados. No Horto do Esposo diz-se que Lucifer é o
«grande dagram ruivo» (Nunes, 2007: 177), aparecendo a cor associada ao diabo, e
podemos acrescentar a simbologia do mar Vermelho, referido no Horto como «Mar
Roivo», pois, segundo a autor, remete para «as deleitagoes carnaes» que tentam os
homens (Nunes, 2007: 117). Temos assim, que o vermelho adquire conotagoes posi-
tivas no texto reportando-se a Paix3o, ao martirio, a0 amor divino, ao Paraiso e as
Escrituras, enquanto o ruivo tem simbologias marcadamente negativas, reenviando
para Lucifer e as deleitagdes corporais.

Irei agora analisar a presenca da cor verde no nosso texto. Num primeiro
caso, o autor afirma que, segundo Plinio, na terra do meio-dia, existe uma planta
que apds ter envelhecido, secado e apodrecido, torna-se de novo verde. E conclui
que «bem assi o corpo do homem depois que for consumido per velhice e per morte,
ressurgird» (Nunes, 2007: 26), surgindo a cor como simbolo da renovagao, da rege-
neracgio e sobretudo da ressurreicao. Por duas vezes, o autor menciona a verdura
do Paraiso e as suas flores como verdes («flores verdes das rosas»), aparecendo a cor
associada ao jardim edénico e a natureza, para além de evocar a esperanga na res-
surrei¢ao (Nunes, 2007: 29, 192). Surge ainda para caracterizar a Capadécia, que
durante o més de Fevereiro fica coberta de geado, ndo havendo, portanto, «em ela
folhas verdes nem flores netias» (Nunes, 2007: 7). Neste caso assinala o periodo do



ano em que o verde desaparece dos campos. Quando refere que o homem sao pode
andar pelos campos verdes (Nunes, 2007: 165), caracteriza uma esta¢io, de novo a
primavera, e os prados, que, se o tempo for favordvel, apresentam-se predominan-
temente desta cor.

A cor purpura é mencionada apenas para caracterizar a cor das penas da
fénix, uma ave que simbolizou na Idade Média a Ressurreicdo, para além de ser um
simbolo cristolégico (Nunes, 2007: 290).

Por fim, ainda é mencionado o cinzento, sendo no Horto a cor do cinamomo,
uma drvore que, segundo o autor, «significa a memoria da morte que faz 0 homem
tornar aa ciinza» (Nunes, 2007: 22), sendo, portanto, um simbolo da morte terrena.

4. AS SIMBOLOGIAS DAS CORES PRESENTES NO HORTO:
TRADICAO OU INOVACAO

4.1. O BRANCO E O DOURADO

Iremos agora reportar sucintamente as simbologias das cores presentes no
texto para outros autores que as estudaram para a Idade Médio e o cristianismo.
Michel Pastoureau (Pastoreau, Simonnet, 2005: 53) considera que o branco é a cor
dos anjos, dos mensageiros divinos e da prépria divindade, pois encontra-se asso-
ciada a luz e 4 claridade. Foi a cor da inocéncia, da virgindade e da paz (Pastoreau,
Simonnet, 2005: 49), acrescentando Gerd Heinz Mohr (1984: 338) os simbolismos
de teofania, pureza e inocéncia, da gléria eterna e da inicia¢do, nomeadamente dos
primeiros cristaos. Podemos concluir que as referéncias textuais ao branco surgem no
Horto com as conotagbes que lhe foram associadas no cristianismo e na Idade Média.

Vejamos quais os simbolismos que o dourado adquiriu na Idade Média. Para
Michel Pastoureu (2004: 147), o dourado ¢ a cor da liturgia, ou seja, a da comuni-
cagdo do oficiante com o divino, para além de ser a do interior das igrejas medie-
vais, onde os principais objectos ligados 4 celebragao das missas apresentavam a cor
dourada. A relacio desta cor com o divino também ¢ acentuada por Jean Cheva-
lier e Alain Gheerbrant (1994: 58) que referem que «os raios do sol manifestam o
poder das divindades do Alémy, tornando-se a «luz do ouro...um mediador entre os
homens e os deuses». Quanto a importancia da referéncia ao ouro, enquanto metal
nobre e precioso, associado ao local destinado aos eleitos, Ana Maria Silva Machado
(2008, 61) afirma que «o espago paradisiaco é geralmente fértil em materiais pre-
ciosos e luminosos». Quando o dourado surge associado a seres celestes e enviados
da divindade no Horto apresenta conotagdes similares as simbologias que adquiriu
na Idade Média e no cristianismo, mas quando se reporta ao luxo., as dignidades
terrenas e A riqueza aparece com conotagdes que N0 encontrdmos em outros auto-
res mas que nem por isso deixam de ser as expectdveis para um monge que «prega
as virtudes da sancta simplicitas .. inspiradora de uma vida pura» (Fernandes, 2003:
361), associada ao despojamento dos bens materiais que o ouro e a sua simbolizam.

Michel Pastoreau (Pastoreau, Simonnet, 2005: 80) afirma que ao ceder ao
ouro os aspectos positivos, o amarelo tornou-se a cor da doenga, do declinio e da tris-
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teza, o que parece adequar-se aos tempos de sacrificios corporais de santo Anténio,
cuja face, no Horto, amareleceu depois de se retirar do mundo, e ir viver no deserto.
Mas o amarelo, como refere Gerd Heinz-Mohr (1994: 339), também remete para a
bilis, a riqueza, a sinagoga e os judeus, na medida em estes tltimos foram na Idade
M¢édia associados & usura e ao pecado. Remete ainda para o declinio da vida, afir-
mando Jean Chevalier a Alan Gheerbrant (1994: 59) que o amarelo, ao anunciar o
outono, que se aproxima depois da esta¢io do Sol, encontra-se associada a velhice e
a proximidade da morte. Penso assim que neste caso a cor no Horto sinaliza o rico
cobi¢oso que apenas pensa em aumentar os seus proventos, mas também referencia
a proximidade da morte anunciada pelo aparecimento dos diabos e 0 medo que o
moribundo sente ao saber que se encontra destinado aos padecimentos infernais.
Com o adjetivo «esplandecente» remete para o dourado que, como vimos, posi-
tivamente associa-se aos seres transcendentais e deste modo pode explicar a sua
referéncia como uma das cores da fénix, um animal que simboliza a Ressurrei¢io.
Como cor do agafrao o amarelo remete para a virgindade, apresentando uma cono-
tagdo positiva. O amarelo é assim referido nos dois primeiros casos associados as
suas conotagdes tradicionais. Com uma conota¢io positiva reporta-se a um animal
mitolégico com simbologia cristolégica e a uma virtude crista, valorizada nos meios
mondsticos apresentando uma conotagio positiva que niao encontrei referenciada
nos autores que consultei.

4.2. O PRETO, O VERMELHO E O PURPURA

A propésito da simbologia do preto na Idade Média, Michel Pastoureu
(2008: 62, 75, 73) afirma que ela foi a cor do deménio e dos seres infernais, assim
como dos animais a ele associados, reais, hibridos ou quiméricos, seja pela cor da
pele, seja por viveram nas trevas, opondo-se aos seres da luz, os divinos. Foi também,
segundo este autor (Pastoreau, 2008: 77, 78), a cor da peniténcia e da humildade
desde o século 1x. Assim, o preto é mais uma cor que no Horto apresenta simbolo-
gias expectdveis para uma obra produzida na medievalidade do Ocidente. Relem-
bremos que esta cor simboliza no nosso texto o pecado e os seres infernais, remete
para a noite, a escuriddo e o Inferno e assinala a peniténcia e o padecimento corpo-
ral, apresentando deste modo as simbologias expectdveis para o preto.

Para Michel Pastoureu (2019: 80), o vermelho tanto adquiriu conotagées
positivas como negativas durante a Idade Média. Nas positivas o autor realga como
foi associada ao sangue, em particular ao de Ciristo, e, portanto, ao seu martirio,
mas também ao dos fiéis que morreram por professarem o cristianismo (Pastoreau,
2019: 88). Também é a cor que marca a intervengao de Deus, que simboliza o amor
divino e representa o Espirito Santo (Pastoreau, 2019: 77). Gerd Heiz Mohr (1994:
339) reafirma que ¢ a cor dos martires e do sangue sacrificial de Cristo, mas tam-
bém a do amor. Na maior parte dos casos, encontramos correspondéncias entre as
conotagoes do vermelho no Horto e as simbologias referidas por estes autores pois
a excepe¢ao é quando a cor se reporta ao Paraiso pois de resto simboliza o martirio,
remete para a Paixdo, e portanto para o sangue sacrificial do Filho de Deus, mas



também para as Escrituras onde assinala para os cristaos a salva¢io por este levada
a cabo em prol da humanidade. Designa ainda a cor das flores do Paraiso.

Michel Pastoreu (2004: 197) afirma que a cor com a designacio de «ruivo»
teve uma conotagao negativa na Idade Média, em particular quando associada a cor
do cabelo que foi atribuida ao de Judas. Ora, no Horto, como vimos, ela designa o
Mar Vermelho atravessado pelos israclitas na fuga do Egipto, simbolizando para o
autor os deleites carnais. Também o diabo ¢ designado de dragao desta cor. Deste
modo, no nosso texto apenas adquire conotagdes negativas surgindo como a cor
do senhor dos Infernos e associado ao pecado, seguindo o autor a tradicional cono-
tagdo negativa da cor na época. No que respeita ao parpura ele é apenas referenciado
por Michel Pastoureau (2019: 88), relacionado com a «ptrpura romana, «sinal de
riqueza e poder» (Pastoureau, 2019: 52), pois segundo este autor «les recettes de la
pourpre antique véritable se sont perdues a partir des vir*™-1x* siécles», raramente
designando uma cor na Idade Média «mais presque toujouers una qualité d’étoffe»
(Pastoreau, 2004: 380). Assim, depois de a reportar a Antiguidade, onde era a cor
associada 4 classe dirigente, o autor refere como designou o vermelho da cor das
vestes do papa e dos cardeais, fungées que foi perdendo para o branco. No Horto
surge, porém, como uma cor, o que a partir das palavras de Pastoreau poderia ser
interessante e de realcar, como um simbolo de Cristo e da Ressurreiciao. No entanto
a atribuigdo do purpura a fénix surgiu na Antiguidade (Marino Ferro, 1996: 327)
e foi a partir dessa referéncia que os autores medievais designaram a cor pois nos
casos que estuddmos apenas surge associada a ave imagindria. Assim, como tam-
bém constataremos mais 2 frente, trata-se apenas da repeti¢do de uma caracteris-
tica herdade da Idade Cléssica. E certo que ao fazé-lo talvez lhe tenham associado
um valor simbdlico, neste caso com as conotagdes que referimos mas a partir das
palavras de Pastoreau, mas para os homens para os homens medievais j4 o pirpura
nio designava mais que um tecido especifico, embora a reportem como cor quando
associada a este ser fabuloso seguindo o que liam nos textos que lhes chegaram e
que continuaram a divulgar.

4.3. O VERDE E O CINZENTO

Quanto ao verde, Michel Pastoureu (2019, 67-102), afirma que ¢ a cor da
juventude e da renovagao, da primavera e sobretudo da esperanga, da natureza e do
vergel. Gerd Heinz Mohr (1994: 389), acrescenta que é a cor da ressurreicdo, podendo
também ser a do Paraiso. As conotagdes adquiridas pela cor no Horto inserem-se
assim nas geralmente atribuidas ao verde na Idade Média, uma vez que, como vimos,
na obra simboliza a renovacio, a ressurreicio, a primavera, o Paraiso e a natureza.

No que respeita ao cinzento, Frédérique Portal (1999: 21) regista que foi a
cor da morte e da imortalidade espiritual no cristianismo medieval, sendo também
a da ressurreicio dos mortos e da carne. Jean Chevalier e Alan Gheerbrant (1994:
200) reafirmam ser a cor da ressurrei¢do dos mortos, surgindo, portanto, como
uma cor associada 2 morte, embora com um sentido redentor quando reenvia para
a ressurreicao. Este tltimo aspecto encontra-se ausente da referéncia ao cinzento no
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Horto que se reporta apenas ao desaparecimento terreno do homem, remetendo para
a precaridade e brevidade da existéncia do homem neste mundo.

4.4. CONCLUSAO

Relembremos sumariamente as simbologias que as diversas cores apresen-
tam no Horto do Esposo. O branco é a cor significativamente mais citada no texto.
Em cinco ocasides encontra-se conotada com hierofanias, assinalando a presenca de
seres celestes e de santos, vindos do mundo dos mortos, no mundo terreno. Um dos
primeiros surge na forma de uma ave branca para transportar uma santa mulher até
a0 Paraiso, e em outra ocasido trata-se de um anjo. em duas referéncias é a cor de
um elemento presente no Paraiso, ajudando a identificd-lo. Por uma vez simboliza
a virgindade, uma muito comum conotagdo da cor, e noutra ocasio a confissio.
Também ¢ citada para caracterizar a pureza dos ensinamentos das Escrituras. Nes-
tas ocasioes o branco reenvia para a temdtica religiosa do texto, assinalando virtudes
cristas. Simboliza também o dia e a realeza. Nao nos confrontamos assim com sim-
bologias surpreendentes para a cor numa obra medieval, como pudemos constatar.

O dourado é a segunda cor mais mencionada no Horto, surgindo nele referido
onze vezes. Comega por simbolizar o amor espiritual e o bem praticado durante a
vida pelos homens, nas letras do livro que os anjos empunham para julgar um peca-
dor. Por duas vezes, associa-se a uma manifesta¢io hierofanica, partilhando com o
branco a fungio de a assinalar, como quando simboliza a virgindade. E a cor asso-
ciada 2 alma de um homem bom e virtuoso. Nestas cinco simbologias, o dourado é
portador de valores positivos. Mas também remete para as riquezas, os bens e o poder
deste mundo, sublinhando num caso as aflicoes dos poderosos em manter o seu esta-
tuto e a sua fortuna. Surge como a cor do carro que transporta um rei, assinalando
a realeza e a opuléncia do monarca. Opondo o autor a riqueza ostentada pelo rei as
vestes vis dos eleitos da divindade, a cor acaba por adquirir uma simbologia que a
distingue do branco da realeza, que aparece com uma conota¢io positiva. Ainda
neste exemplo, assinala por duas vezes os efémeros bens terrenos que os homens pre-
ferem em vez de, segundo o autor, perseguirem os que mais agradam a divindade,
os espirituais. Neste caso, os vasos dourados que contém os ossos podres sio o sim-
bolo da enganadora riqueza material. O mesmo sucede com o calgado dourado dos
monges e quando o papa Inocéncio refere os talheres dourados, assinalando como
também os membros do clero se prendem aos bens terrenos. O dourado surge assim
com simbologias positivas e negativas. Neste aspecto distingue-se do branco cujas
simbologias sao todas positivas no Horto do Esposo. As duas cores tém, no entanto,
em comum o facto de assinalarem hierofanias, embora o branco predomine nesta
fungao. Em relacao as simbologias que apresentimos para diversos autores, nota-se
que, enquanto que para estes as do dourado elas sao predominantemente positivos,
no Horto tém também conotagdes negativas. Estas nao sao surpreendentes pois o
dourado é a cor do ouro do qual provem o seu nome. Este metal, como referimos, é
um simbolo das riquezas terrenas e do estatuto de privilegiado que ostenta quem o
possuiu, aparecendo jd nao Biblia com esta conota¢io quando se refere o episédio



do bezerro de ouro. Este metal ouro teve um valor ambivalente na Idade Média,
pois no sentido mistico foi valorizado como o metal mais nobre. Quanto ao ama-
relo, uma cor aparentada do dourado, ele remete para os padecimentos corporais,
para o susto e para a morte sem remissao. Mas também surge associado a uma ave
que teve conotagdes positivas na Idade Média, e como cor do agafrao simboliza a
virgindade, associada neste caso ao branco que também a assinala.

O preto aparece com simbologias negativas, excepto quando assinala os
padecimentos de S. Jer6nimo, sem especial conotagao simbdlica pois apenas assinala
a dureza da vida levada pelo santo quando se refugiou no deserto, e quando assinala
a peniténcia. Por trés vezes associa-se aos pecados e por duas aos seres infernais e a
noite. Esta foi considerada o periodo do dia mais perigoso para os homens. A falta
da luz solar tornou-a na altura privilegiada para as apari¢des dos seres maléficos,
nomeadamente os do outro mundo. Em suma, o preto surge com as simbologias
habituais que lhe foram atribuidas na Idade Média.

Em contraste com o preto, o vermelho, citado por quatro vezes no Horto,
apenas tem conotagoes positivas. Simboliza os martirios dos eleitos e o de Cristo, o
amor a Deus e o Paraiso, os ensinamentos das Escrituras e a Ressurreicio. Com a
expressao «ruivo» a cor sé tem conotagoes negativas, simbolizando as tentacoes da
carne e o diabo. Como purpura remete para Cristo e a Ressurrei¢cio. Se as trés pri-
meiras simbologias encontram analogias com as dos autores que estudaram as das
cores no cristianismo medieval, o mesmo nio se passa com a sua conotagio com
o Paraiso, revelando neste caso o Horto uma interessante originalidade. As outras
simbologias apontadas para a cor, ao remeterem para Cristo, o amor a Deus e o san-
gue dos mdrtires, levam-nos a pressupor que os ensinamentos biblicos sao por elas
evocados. Também a denominagio de «ruivo», dadas as conotacoes negativas que a
cor adquire no Horto, nio traduz particular novidade, embora sejam de reter as suas
conotagdes, com o diabo uma vez, e outra mais expectdvel, quando se reporta aos
prazeres carnais. O purpura identifica no Horto uma cor e surge associada a uma
ave imagindria, que foi um simbolo de Cristo e da Ressurrei¢ao. Como vimos, a
referéncia do purpura como cor, considerada pouco comum por Michel Pastoreau
na Idade Média, ¢ de assinalar embora se trate de repetir uma informagao provinda
da Antiguidade.

O verde simboliza a regeneragdo e a ressuscitacao, assinala o Paraiso e a
primavera e é a cor dos prados, conotagoes que se enquadram no que os autores
consultados reportam. O cinzento, por fim, simboliza a morte, enquanto término
da breve existéncia do homem neste mundo, no que se diferencia do que os outros
autores afirmaram para a cor, pois para estes reporta-se 3 morte redentora, ao renas-
cimento que ela implica e, portanto, a ressurrei¢io dos fiéis, dos justos e dos santos.

Referimos, por fim, como do conjunto das cores presentes no Horto do Esposo
se encontra ausente o azul. Tendo em conta o periodo em que se considera que a
obra foi escrita, final do século x1v ou inicios da centuria seguinte, seria expectdvel
que fosse citado, principalmente tratando-se de um tratado de caricter religioso e
moral pois o azul remete simbolicamente para o céu e o infinito, e, portanto, paraa
divindade criadora e a corte celeste. Michel Pastoreau (2019: 110) referencia que o
azul no decurso do século x11 e as primeiras décadas do x111, «beneficia de uma pro-
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mogao quantitativa e qualitativa» tornando-se «uma cor da moda». Ora no Horto,
nio ¢é referenciado. Penso que apenas com mais estudos sobre a presenga das cores
em textos da mesma época e do mesmo espago linguistico poderemos entender
esta auséncia. Pelo que pude constatar o azul encontra-se referido no Livro Aves em
latim, que circulou em Portugal, e na versio galego-portuguesa do Livro de José de
Arimateia. Mas estas obras nao foram originalmente produzidas no espago galego-
portugués, ao contrdrio do Horto do Esposo. Mas jd a este propésito Ana Maria Silva
Machado (2008, 62) tinha constatado que nos registos hagiogréficos de que cir-
cularam versoes em Portugal, provindos da medievalidade, o «exotismo cromdtico
de um azul extemporaneo na origem textual dilui-se um pouco na época das tra-
ducdes», acentuando assim a sua raridade.

Como podemos constatar as cores aparecem citadas com conotagdes sim-
bélicas na obra estudada. Trata-se de um texto onde predominam narrativas alegé-
rico-simbdlicas, através das quais o autor assinala as virtudes e as imperfei¢oes nos
comportamentos dos cristdos, apresentando um forte conteddo moral. Para cada
cor foram referidas as simbologias que adquiriram no nosso texto e as que outros
autores estabeleceram para elas no cristianismo e na Idade Média Ocidental, com
o intuito de nos apercebermos até que ponto o Horto revela inovagoes ou se coinci-
dem com as reportadas por esses investigadores. No geral encontrdmos correspon-
déncias, embora surjam algumas novidades significativas, ou simbologias pouco
utilizadas para uma cor, como ¢ o caso do vermelho quando remete para o Paraiso
e para os ensinamentos escrituristicos, embora neste caso o seu simbolismo tradi-
cional possa para eles remeter, do purpura e do amarelo quando designam as cores
das penas da fénix e portanto remetem para Cristo e a Ressurreicao, da a cor do
agafrio que surge como simbolo da virgindade, e o cinzento que no Horto reenvia
para o fim da vida terrena.

5. AIMPORTANCIA DO ESTUDO DAS CORES
PARA A CARACTERIZACAO DO TEXTO

Podemos concluir do nosso estudo que as simbologias se adequam ao texto
e as suas principais caracteristicas, ou seja, a um tratado religioso e moral. Mas ten-
temos fazer o exercicio inverso: se soubermos que as cores que nele se encontram
presentes transmitem simbologias e quais as tonalidades que predominam, podemos
concluir que se trata de um tratado moral e religioso? Penso que a resposta é sim.
Sem cair numa tautologia em relagio ao que atrds afirmdmos tentemos fazer esse
exercicio. A cor mais citada é o branco e sabemos que assinala as hierofanias e sim-
boliza algumas das principais virtudes cristas, nomeadamente a pureza, a inocéncia,
a castidade e a virgindade, pelo que pudemos supor que o autor se preocupou em
as assinalar, sendo as duas ultimas particularmente valorizadas nos meios clericais,
nomeadamente nos mondsticos. Como cor clara remete para o mundo da luz que
se opoe ao das trevas e, portanto, reenvia para a divindade celeste e para a sua corte.

Depois, segue-se em niimero de referéncias o dourado, cor que tanto pode
ter conotagOes negativas, como positivas, como explicémos, por ser a cor do ouro,



metal espiritualmente valorizado, mas que também simboliza as riquezas, os bens
mundanos e as dignidades que este metal permite que os poderosos alcancem. O
dourado, na sua acep¢io positiva, remete para as hierofanias pelo que, com o branco,
reenvia para as manifestagoes no mundo terreno do Além celeste. Podemos assim
concluir que o aparecimento no orbe terreno de seres da esfera do divino deverd
encontrar-se registado na obra, pois duas cores presentes no Horto o simbolizam.
Negativamente, a presenca do dourado leva-nos a concluir que a riqueza e as digni-
dades sao desvalorizadas pelo autor (relembremos que se pensa ser um monge, um
homem que abandonou o mundo secular), em detrimento da vida espiritual que
despreza os bens mundanos e terrenos.

Quanto ao preto, simboliza o pecado e remete para os seres infernais. Como
terceira cor mais citada indica que o autor deu especial aten¢io aos actos pratica-
dos pelos homens que a ela se associam. A presen¢a do preto na obra, reforcada
pelo niimero de vezes que ¢é referido no texto, revela a preocupagio em assinalar os
pecados com as nefastas consequéncias para quem os comete. Também pode nos
indicar que o autor se preocupou em reportar como os seres do mundo cténico do
Inferno surgem aos humanos para os tentar e afastd-los dos ensinamentos dos cléri-
gos medievais, para além de relembrar que so os instrumentos de punigio eterna.
Além disso denota a preocupagio em relembrar como o Inferno se encontrava des-
tinado aos pecadores. Penso que para esta andlise apenas terd sentido referir tam-
bém o vermelho e o verde pois as outras cores nio se encontram representadas com
uma frequéncia significativa para o exercicio que estamos a fazer.

Ora, positivamente, o vermelho é a cor que simboliza os mdrtires, o seu
sangue e o do Salvador, mas também o amor divino A sua presenga no texto sugere
que nele se encontram referéncias aos primeiros eleitos da divindade e se sublinha a
devogio dos homens a Cristo e em particular ao seu acto redentor, tépicos das narra-
tivas de conteddo moral. Dada a frequéncia elevada das cores que remetem para as
hierofanias, podemos supor que santos e mértires surgem no texto aos mortais ajudar
os devotos e servir de modelos comportamentais. A presenca do vermelho também
sugere como a divindade compensa os mortais das penas e sacrificios passados neste
mundo, pois tanto o amor divino, como o Paraiso sio por ele evocados. Este tltimo
também ¢ simbolizado pelo verde. Por fim, esta foi a cor do rejuvenescimento, da
regeneragdo e da esperanga, pelo que o verde reenvia para a ressurrei¢o, tanto a final
para os homens, como para a de Cristo, e para todos os recomecos. Podemos assim
partir do principio que a presenca do verde no texto indica que neste se assinalam
os significados que remetem para tépicos fundamentais do cristianismo. Em suma,
a presenca das cores e as suas simbologias sdo indicadores da natureza do texto e
das intengées do autor, revelando tratar-se de uma obra de acentuado cariz moral.
Indicam-nos como nela se assinala as consequéncias de uma vida pecaminosa, e o
perigo que representa para os homens a vivéncia terrena, se nio seguirem os princi-
pios que o autor defende e enaltece.
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6. AS SIMBOLOGIAS DAS CORES NO HORTO E NOUTROS TEXTOS
QUE NA EPOCA CIRCULARAM NO ESPACO GALEGO-PORTUGUES

Antes de efectuar a andlise das simbologias das cores no Horzo publiquei
outro sobre 0 mesmo tema a propésito do Livro de José de Arimateia, a primeira parte
do denominado ciclo da Pés Vulgata. A confrontagio das simbologias das cores neste
texto com o do Horto parece-me pertinente e oportuna pois o Livro de José de Ari-
mateia foi entendido na Idade Média com um relato hagiogrifico.

6.1. O Livro pas AVEs

Também tive oportunidade de estudar os simbolismos das cores no Livro
das Aves, um bestidrio em latim que circulou no espago-galego-portugués e que teve
uma versao portuguesa. Deste estudo, que ainda se encontra inédito, retiramos o
essencial para uma compara¢ao com o Horto. Trata-se de uma obra medieval pro-
duzida antes do Horto e como no caso do Livro de José de Arimateia foi originalmente
escrito fora do espago galego-portugués, mas que pertence ao Ocidente medieval.
Como circulou na Peninsula deve ter tido influéncia na forma como os clérigos por-
tugueses e galegos percecionaram as conotagdes simbdlicas das cores no periodo
considerado para o nosso estudo. Serd de sublinhar que, no essencial, as conclusées
a que cheguei se aproximam das que a responsdvel pela edigao em portugués do
Livro das Aves de Hugo de Folieto, Maria Isabel Rebelo Gongalves, apresentou no
estudo que acompanha a tradugao e edigio do texto (Gongalves, 1999: 24). A cor
mais referenciada nesta obra é também o branco, simbolizando a pureza, mas tam-
bém o labor e a contemplagio (Gongalves, 1999: 69,137, 145, 147,149). Se as sim-
bologias positivas sio dominantes para esta cor, o autor do Livro das Aves também
lhe associa conotagoes negativas, 0 que nio se passa no caso do Horto. Assim, tam-
bém simboliza a simulagao, a gléria do mundo e os bens considerados vaos que esta
proporciona (Gongalves, 1999:159) e que no Horto sao simbolizados pelo dourado.
Deste modo, as principais caracteristicas do branco aproximam-se das presentes no
Horto quando se reportam a virtudes crists, mas no caso do Livro das Aves, o branco
também apresenta conotagdes negativas. Também nio se reporta a seres divinos ou
a eleitos da divindade que surgem no mundo terreno como enviados das poténcias
celestes, como ¢ o caso da obra a que o nosso estudo principalmente se reporta, o
que pode ser explicado por nesta surgirem abundantes exemplos que confirmam e
tentam validar as opini6es que o autor vai expressando.

A segunda cor mais citada no Livro das Aves é o preto. Também se destaca
o contraste entre o claro e o escuro, sendo que o primeiro surge reportado pelo
branco, que tem maioritariamente conotagoes positivas, como vimos. Como cons-
tatou Isabel Barros Dias (Dias, 2008: 95) a partir da andlise das cores presentes nas
cépias portuguesas do denominado Livro das Aves, «a primeira observagao que a
leitura das indicagdes cromdticas existentes no texto suscita é a inesperada consta-
tacao de um mundo que se revela essencialmente a preto e branco. Sao estas as duas
cores, de longe, mais referidas». O negro evoca predominantemente o pecado, mas,



ao relembrd-lo, o autor do remete para o necessdrio arrependimento pelo que tam-
bém simboliza a contrigdo e a peniténcia (Gongalves, 1999: 105, 109, 137). Neste
caso encontramos correspondéncias com o Horto tanto nos aspetos positivos da cor,
quando se reportam a virtudes, como nos negativos, os dominantes.

Segue-se em nimero de referéncias o prateado, que surge conotado com a
Igreja, e remete para os prelados e as virtudes, mas também a gléria terrena (Gongal-
ves, 1999: 65, 69). Reporta-se ainda a instituicoes, pessoas e valores dedicadas ao
divino, mas que actuam numa 6rbita terrena, guardando o autor o dourado, como
cor considerada de um metal mais nobre, para a esfera do celeste. Como vimos o
prateado nio surge referenciado no Horto, embora haja uma referéncia a cor da
prata, mas o autor deste texto associa-a ao branco, pelo que a sua simbologia deste
que estuddmos. De notar que o prestigio mundano tem a mesma conotagio do
dourado no Horto,

Depois ¢ referida a cor de safira, ou seja, o azul, que simboliza 0 homem
que se entrega & meditagio dos mistérios do divino, evocados pela referéncia ao
céu. Simboliza ainda a pureza da carne, a contemplagio e o contemplativo, sendo
de referir que numa ocasido o vermelho tem a mesma conotagio de amor da con-
templacao (Gongalves, 1999: 69, 163). No Horto, como vimos, o azul encontra-se
ausente. Seguidamente surge o vermelho. Simboliza o sangue dos mdrtires e uma
vez o amor da contemplagdo (Gongalves, 1999: 69, 163). Neste caso, como no Horto,
apenas se reportam conotagdes positivas para a cor. Mas o Livro aas Aves apresenta
como novidade reportar-se & contemplagio, nio apresentando as referéncias ao amor
divino, as flores do Paraiso e aos ensinamentos biblicos presentes no Horto. Nao se
faz referéncia ao ruivo.

Depois surge o cinzento que significa a humildade e a peniténcia, uma vez
que, segundo o autor, a cor remete para a das vestes dos monges (Gongalves, 1999:
147, 165). Neste caso apresenta simbologias positivas enquanto no Horto tem um
valor negativo ao reportar-se a brevidade da vida terrena, depreciada pelo autor,
sobretudo se comparada com a que espera os justos, os puros e os fiéis. O agafrao
também surge nesta obra simbolizando a reflexao amadurecida pois é a cor da matu-
ridade do discernimento, do amor pela contempla¢io. Explica-se que tal se deve
ao facto do «acafrio ter cor de fruto maduro» (Gongalves, 1999: 161). Neste caso o
amarelo referenciado como «agafrao» apresenta conotagoes positivas, tal como no
Horto, onde simboliza a virgindade, embora as virtudes evocadas pelas duas obras
sejam diferentes. Quanto ao dourado, pouco citado em relagdo a obra que inicial-
mente estuddmos, onde ¢ a segunda cor mais referenciada, simboliza a gléria da
bem-aventuranca na vida futura (Gongalves, 1999: 69), ou seja, o futuro reservado
depois da morte aos eleitos, a eterna dddiva da gléria no «outro mundo». No caso
deste texto o dourado apresenta apenas conotagdes positivas e refere-se a vida no
Além, o que também se encontra implicita no Horto pois neste texto reporta-se aos
seres que dele vém. Mas neste tltimo texto também tem conotagbes negativas, o
que nio se passa no Livro das Aves. Quanto ao verde simboliza o Paraiso (Gongal-
ves, 1999: 115) e assinala que o final da vida deve ser alcangado com uma inocéncia
e auséncia de pecados propria de quem acaba de nascer (Gongalves, 1999:163). No
primeiro caso a referéncia a verdura do Paraiso j4 se encontrava presente no Horto.
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Quanto aos simbolismos da regeneragao e do renascimento, também nesta tltima
obra, encontram-se subentendidos pelo conselho ao crente de voltar a encontrar na
velhice a pureza da alma de quem nasce. Finalmente ¢ referida a parpura (Gongal-
ves, 1999:151). Nao ¢ dada uma simbologia para a cor, mas, como no Horto, surge
associada a fénix, uma ave que foi um conhecido simbolo da Ressurrei¢io. Penso
que esta presenca vai ao encontro do que dissemos a propésito desta cor na Idade
Média, tratando-se de mais uma vez reportar uma informacao herdada da Anti-
guidade. No texto a fénix representa os justos pelo que a cor surge associada a
conotagdes positivas. Em suma, podemos concluir da parecenga de simbologias
das cores nas duas obras, quanto aos valores positivos ou negativas das coloragoes,
com excegdo do cinzento e das conotagoes negativas do branco, enquanto o dou-
rado apenas apresenta conotagoes positivas. Das cores citadas realga-se a presenca
do prateado e do azul no Livro das Aves enquanto o ruivo e a denominagao «ama-
relo» encontram-se ausentes. E certo que sio apresentadas simbologias diferentes,
mas elas surgem mais como complementares do que indicando algum tipo de con-
tradicdo. O estudo comparativo das duas obras ajuda estabelecer o significado que
na Idade Média as cores referidas tiveram, e como um texto que circulou no espaco
galego-portugués, o Livro das Aves sugere-nos possiveis origens de simbologias que
as cores terdo alcancado nesta regiao cultural e linguistica.

6.2. O L1vro DE Jost DE ARIMATEIA

Vejamos o simbolismo das cores no Livro de José de Arimateia. Esta obra
foi inicialmente redigida entre 1230 e 1240 em Franca, e depois traduzida para
gelego-portugués por Fr. Joam Vivas, em meados do século x111 (Castro, 1993: 409;
Miranda, Ailenii, Laranjinha, 2016). Utilizdmos a edi¢o paleogrifica de Henry
Hare Carter (1967), realizada a partir do tnico testemunho portugués da obra. As
cores referidas, por ordem decrescente de citagdes, sio o branco, o vermelho, o verde,
o preto, o azul e, ainda, a «cor do ouro», ou seja, o dourado. O branco é a cor asso-
ciada 4 divindade celeste e a sua manifestacio no mundo dos homens. Simboliza
ainda a castidade, a Trindade, a pureza, a rectiddo e a inocéncia (Chambel, 2011:
6, 13, 14). Assinala os eleitos e os servidores de Deus que, com as vestes brancas, se
identificam (Chambel, 2011:6). Por fim, juntamente com o azul, simboliza a vir-
gindade (Chambel, 2011: 26). Tal como no Horto, o branco apenas tem conotagoes
positivas remetendo, como neste texto, para as hierofanias, o que nao surge refe-
rido no Livro das Aves, a pureza e a inocéncia. Como novidade temos a referéncia
a Trindade, embora esta nao seja uma conotagao inesperada, pois também remete
para a divindade crista no Horto. Em suma o branco, como nos outros dois outros
textos estudados, remete para virtudes cristas valorizadas nos meios clericais onde
se supde ter sido produzida, e, como no Horto identifica os fiéis e apenas tem cono-
tages positivas. O vermelho surge na narrativa remetendo para a crucificacio e para
a nova alianga de Deus com os homens, relembrando-a, para a caridade divina e
para a dgua do baptismo (Chambel, 2011: 19). Mas é também uma das cores usada
para assinalar a comunicagio do Além com os homens, a justiga da divindade e a



sua puni¢ao (Chambel, 2011: 19) Simboliza ainda o sangue de Cristo, a linhagem,
a Vlrgem e os feitos guerreiros. E a cor do sangue derramado pelos crentes, ou seja,
pelos martires (Chambel, 2011: 19). Por fim, e com uma conotagio negativa, é o
simbolo do Pecado Original (Chambel, 2011: 19). Neste caso, o vermelho tem mais
significacdes que nas outras duas obras, tendo em comum a referéncia ao sangue
dos mirtires. Como como no Horto assinala a reactualizagio da ligacao de Deus
com os homens, neste caso pela crucifixio do Salvador, que a simboliza, estando no
Horto esta apenas pressuposta pois sobretudo neste assinala o amor divino. Apre-
senta conotagdes que Nao se encontram presentes nos outros textos estudados, pois
¢ a cor que simboliza a linhagem e os feitos guerreiros, o que se explica por ser a
cor do sangue, conotagdes que se entendem numa obra que ¢ a primeira parte de
um ciclo onde se destacam as aventuras guerreiras, entretanto cristianizado. Mas
também tem outras significagdes, nomeadamente ao remeter para a Virgem, a jus-
tiga e a puni¢ao divinas, a comunicagio com o Além, que no Horto é simbolizado
pelo branco e pelo dourado, mas sobretudo realga-se o facto de apresentar uma
conotagao negativa, que se encontra ausente das outras duas obras, ao simbolizar o
Pecado Original. Por outro lado, também podemos assinalar que no Livro das Aves,
vermelho, ao simbolizar a contemplagio, se individualiza das outras duas obras. O
verde apresenta conotagdes negativas ao remeter para o mundo e para os pecadores
(Chambel, 2011: 21), e com sentido positivo simboliza a fé em Cristo, a paciéncia,
o Graal, a renovagio e a esperanga nesta (Chambel, 2011: 21). No caso do verde
apenas encontramos em relagdo ao Horto as mesmas simbologias quando evoca o
rejuvenescimento e a regeneragdo, mas apresenta outras significagoes pois também
remete para o Graal, uma conota¢io medieval habitual (Heinz-Mohr, 1994: 399),
e assinala a fé no Filho de Deus. Sobretudo destacam-se as conotagdes negativas,
ausentes das duas outras obras, onde os pecadores apenas surgem associados ao
preto, embora também o dourado no Horzo os possa identificar pelo apego aos bens
terrenos, enquanto a conota¢ao com o mundo ¢ sugerido na mesma obra também
por esta tltima cor quando se reporta as riqueza e as dignidades. No Livro das Aves
¢ o prateado que simboliza a gléria terrena. O preto surge associado ao Diabo e ao
Inferno, sublinhando as tentagdes a que sdo sujeitos os fiéis. E a cor do pecado, da
condenacio e portanto do castigo da justiga divina. Neste caso nio encontramos
novidades, embora se possa real¢ar a puni¢io divina, pois o vermelho também a
assinala. Nio aparecem as simbologias positivas associadas ao preto, que se encon-
tram, tanto no Horto, como no Livro das Aves.

O azul simboliza, quer a divindade celeste, quer, conjuntamente com o
branco, a virgindade, enquanto o dourado, que lhe surge associado, remete para
Deus e para o poder terreno por Ele sancionado, como no caso do Livro das Aves
o prateado. Nota-se que se encontra presente o azul, ausente do Horto, com cono-
tacoes apenas positivas, e com uma simbologia na época muito difundida ao reme-
ter para a divindade celeste. Também evoca a virgindade que no Horto é associada
ao branco e ao agafrio, enquanto o dourado apenas tem conotagdes positivas como
no Livro das Aves.

Podemos ainda constatar como no Livro de José de Arimateia surgem menos
cores, mas para cada uma, com a exce¢do do preto, se atribuem mais significados e
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por vezes conotagdes positivas e negativas para a mesma coloragao. Encontram-se
ausentes a cor de a¢afrio, e com ela o amarelo, o ptrpura, o cinzento e o prateado.
Por outro lado, é o Gnico texto em que o vermelho e o verde tém significados nega-
tivos, enquanto o preto nio apresenta simbologias positivas. De realgar ainda que
das obras estudadas apenas o Livro da Aves apresenta simbologias negativas para o
branco, e que o Horto é o Gnico texto em que o dourado também as tem. No que
respeita as instituicdes terrenas sancionadas por Deus, no Livro das Aves sao repre-
sentadas pelo prateado e no Livro de José de Arimateia pelo dourado. S6 no Horto,
uma obra escrita originalmente em territério galego-portugués, o azul encontra-
se ausente, nao obstante os multiplos exemplos retirados de hagiografias, narrati-
vas exemplares cristds ou bestidrios, talvez por via de florigénios, como assinalei.
Por fim, real¢a-se como o significado das cores encontra-se em conformidade com
as principais caracteristicas que podemos atribuir a cada texto. Assim, no Livro de
José de Arimateia encontram-se presentes simbolismos que reenviam para as batal-
has, com as referéncias ao sangue, a linhagem e ao ardor guerreiro, por se tratar de
um texto que enaltece as proezas de cavalaria levados a cabo pelos guerreiros que
faziam parte da classe dominante feudal. Quanto ao Livro das Aves, os simbolismos
sio mais introspetivos, com referéncias & contemplagio, & humildade ou & penitén-
cia. Como uma obra onde predominam os exemplos, aparecem no Horto simbolo-
gias que se referem negativamente aos bens, as dignidades e a gléria terrenas, com
destaque para as simbologias negativas do dourado, e assinalam-se positivamente
por esta cor ¢ pelo branco as hierofanias que nele sio por diversas vezes reportadas.
Mas também é a Ginica obra que menciona explicitamente o amarelo. Os pecados
e os desvios de uma conduta exemplar crista sio referidos e sublinhados nas trés
obras, surgindo com particular relevincia, e de forma explicita, a dicotomia vida
exemplar versus pecado. Quanto ao azul, referidas nas duas tltimas obras analisa-
das, encontra-se mesmo nestas pouco presente e associa-se, quer ao branco, quer ao
dourado, para assinalar virtudes cristas. Também a sua conotagao tradicional com
o céu, nomeadamente ao remeter para a corte celeste e a divindade, encontra-se ape-
nas assinalado no Livro de José de Arimateia. Nas duas obras que o referem apresenta
apenas simbolismos positivos.

7. CONCLUSAO

Como Margarida Madureira (2008: 119) afirma, se «as cores nio abundam
no Orto do Esposo...elas aparecem em geral associadas a um valor simbélico», o que
vai ao encontro do que Ana Maria Silva Machado (2008: 58) registou para os rela-
tos hagiograficos que circularam em Portugal, pois também sublinhou a «escassa
representagdo cromdtica», o que implica que esta se centre sobretudo no «brilho e na
clareza versus a sombra ou a escuridao». Ainda segundo esta autora, a «valorizagao
de umas(cores) em detrimento de outra é meramente histérica», sublinhando assim
a importincia de termos em conta o tempo e o lugar em que o texto foi produzido
para aquilatar do simbolismo que as referéncias cromdticas exprimem, pois «a apti-
dao para distinguir a paleta de cores que 0 mundo oferece parece ser mais uma ques-



tao cultural, uma vez que a composicio do nervo 6ptico nao terd sofrido grandes
alteragoes» entre o do homem medieval e do contemporaneo (Machado, 2008: 58).

Deste modo, podemos concluir da importincia de estudar a simbologia
das cores como forma de determinar o que o autor do Horzo predominantemente
valoriza e os comportamentos e as agdes dos homens que condena. Por outro lado,
pensamos que a afirmagao da pobreza cromdtica nos textos medievais portugueses
tem que ser relativizada, pois pudemos constatar como as cores se encontram bem
presentes nas trés obras cujos simbolismos analisimos, e sobretudo pela importin-
cia que assumam para a sua interpretagdo. Penso ter ficado patente como os simbo-
lismos cromiticos se encontram relacionados com o teor do texto, sublinhando-o
e acentuando-o.

A partir das tonalidades mais referenciadas no Horzo podemos concluir do
acentuado contetido moral e religioso do texto, ou seja, trata-se de uma obra em
que o autor transmitiu aos leitores os valores comportamentais que lhes permitiriam
usufruir de uma vida posz mortem junto dos eleitos. O exame comparado com outros
dois textos, cujas conota¢des cromdticas expus, leva-me a concluir que os mesmos
preceitos surgem nas outras duas obras que, tal como o Horro, foram produzidas em
meios eclesidsticos medievais. No entanto, torna-se patente que no caso do Livro de
José de Arimateia, outros significados adquirem relevincia, por se integrar num ciclo
que também se reporta a valorizac¢io dos feitos guerreiros. Mas sobretudo procurei
apresentar as conclusées do estudo das simbologias das cores no Horto do Esposo,
expondo a sua conotagio em cada referéncia que a uma delas ¢é feita.

Naio se pode dizer que a nivel das simbologias o texto seja inovador, mas
tem algumas especificidades que lhe sio préprias e que o estudo comparado com
os outros dois textos da época permitiu concluir, e como surge explicito na compa-
ragio com as simbologias atribuidas as cores por outros autores. E esse o caso das
conotagoes negativas do dourado, quando remetem para as dignidades terrenos e
os bens deste mundo, a presenga da referéncia ao amarelo, o valor negativo que o
autor transmite para o cinzento ou a auséncia textual do azul.

Quanto a esta, particularmente relevante numa obra escrita em finais do
século x1v ou inicios do xv, a explicagao s6 poderd advir por via de mais estudos
sobre a presenca das cores em outros textos da época, e sobretudo de uma andlise
multidisciplinar que promoverd o didlogo entre os resultados deste estudo com a
das cores na iluminura produzida na época e no mesmo espago linguistico e cultu-
ral. Talvez tenhamos que estudar mais atentamente a sua presenca nas obras escri-
tas em galego-portugués, pois, como refere Michel Pastoreau, e como atrds reportei,
a partir dos séculos X11 e X111 0 azul passou a estar bem presente nos testemunhos
medievais, o que o meu estudo contraria, pois mesmo no Livro das Aves e no Livro de
José de Arimateia, onde a cor surge mencionada, ¢ uma das menos citados e associa-
se a outras para simbolizar virtudes cristas. De resto, j4 Ana Maria Silva Machado
(2008:58) referiu no estudo atrds referenciado que nos relatos hagiogréficos que cir-
cularam em Portugal «o exotismo cromdtico de um azul extemporineo na origem
textual dilui-se um pouco na época das tradugoes».

A apologia da vida longe do «mundo» também se encontra nos exemplos
que vao sendo referidos ao longo da obra, sendo o constante recurso a estes um fac-
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tor que individualiza o Horto. Mas para os homens se salvarem nio basta seguirem
avida eclesidstica, pois condenam-se os clérigos e os monges apegados aos bens e ao
poderio terrenos, como a simbologia do dourado assinala. Torna-se ainda patente a
preocupagao em relembrar os ensinamentos escrituristicos, muitas vezes por alusoes
simbélicas que depois surgem esclarecidos, como o revela a prépria denominagio da
obra, pois, como o autor explica, o «horto», ou seja, o jardim do titulo da obra, sio
as Escrituras e o «esposo» é Cristo, o prometido para a salvagao das almas humanas.
E, como refere Gilbert Durand, o divino apenas pode ser transmitido, e porventura
entendido, com o auxilio dos simbolos, pois é sobretudo para ele que remetem e a
sua referéncia encontra-se bem presente nas obras cujas simbologias das cores repor-

tdmos (Gilbert Durand, 1993: 12,13,16).

REeciBIDO: 23-03-2023; ACEPTADO: 06-07-2023
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RESUMEN

Sabido es que, desde el siglo x1x, se ha recurrido a la Edad Media desde perspectivas distintas
y con objetivos varios a la hora de configurar y reconfigurar los diferentes imaginarios de
la cultura occidental. El propdésito de este trabajo es el de ocuparse del uso del Medievo,
en concreto del mundo vikingo, que se ha hecho en algunos cémics de Marvel, para lo que
nos centraremos en la serie de Thor en journey Into Mystery (1962-1963) y en Los relatos de
Asgard (Tales of Asgard) (1963-1967), con el fin de observar, por un lado, qué tratamiento
se le ha dado a las posibles fuentes, y, por el otro, para tratar de comprender con qué fin
se elaboraron y cémo pudieron ser percibidos e interpretados por los receptores coetdneos.

PaLABRAS cLAVE: vikingos, Marvel, cémic, Edad Media, siglo xx.

THE VIKING WORLD ACCORDING TO MARVEL:
AN APPROACH

ABSTRACT

Since the 19* century, it is well known that the Middle Ages have been used from different
perspectives and with various objectives to configure and reconfigure the different imagi-
naries of Western culture. The purpose of this work is to deal with the use of the Middle
Ages, specifically the Viking world, which has been made in some Marvel comics. To do
this, we will focus on Thor series in Journey Into Mistery (1962-1963) and Tales of Asgard
series (1963-1967), in order to observe, on the one hand, what treatment has been given to
possible sources, and, on the other, to understand for what purpose they were elaborated
and how they could be understood and interpreted by contemporary public.

Kevworps: Vikings, Marvel, Comic, Middle Ages, 20" Century.
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0. A LA BUSQUEDA DE RESPUESTAS: LA ACTUALIDAD
Y LA ACTUALIZACION DE LA EDAD MEDIA

Es evidente que la Edad Media es un periodo de la historia que de forma
recurrente ha sido objeto de actualizaciones de indole diversa con las que, o bien se
ha tratado de dar respuesta a cuestiones candentes, o bien han servido para estable-
cer relaciones de semejanza, a veces de lo mds peregrinas, entre hechos o persona-
jes contempordneos y medievales'. ;Por qué? Sin duda, porque, como argumenté
Umberto Eco, en el Medievo se hallan «nuestros origenes» («The Middle Ages are
the root of all our contemporary “hot” problems, and it is not surprising that we go
back to that period every time we ask ourselves about our origin», Eco, 1987a: 65)
y, en él, por tanto, buscamos «las respuestas» («In short, this is where modern Wes-
tern man came to maturity, and it is in this sense that a model of the Middle Ages
can help us understand what is happening in our own days», Eco, 1987b: 75). Los
testimonios sobre el «uso» o «recurso» a la Edad Media son muy abundantes y se
documentan en muchas dreas. Ahora bien, de entre los muchos posibles, quisiéramos
traer a colacién, por ejemplo, los estudios de Emily Wilding Davison, renombrada
sufragista y medievalista, quien reivindicé por medio de algunas figuras femeninas
que en el Medievo la situacién de las mujeres distaba considerablemente del claro
‘sometimiento’ en que se hallaba a principios del siglo xx (Collette, 2008); o la labor
de Grace Warmack, quien recuperd y divulgé la obra y la personalidad de Juliana
de Norwich con un claro afén de innovacidn, para que las ideas ‘revolucionarias’
de la mistica fueran conocidas y llegaran a un amplio publico (Barratt, 2009); o el
modo en que, tras la Segunda Guerra Mundial, se recurri6 a la Edad Media a fin
de ‘reorientar’ la imagen de la caballeria y de su ética en la sociedad de postguerra,
y para resituar el papel de las fuerzas armadas en el nuevo contexto internacional
(Contreras Martin y Ruiz Cantero, 2023); o el empleo de esa época por Walt Disney
(Sanfilippo, 1993); o cémo se ha usado el término ‘cruzada’ para referirse a acciones
militares actuales realizadas contra grupos o estados musulmanes (Elliott, 2017).

De ahi que el hecho de que Marvel utilizase la Edad Media y mds concre-
tamente el mundo vikingo es una muestra més de esa actualizacién.

* Agradecemos a Antonio Contreras Ruiz todas sus sugerencias e indicaciones.

** ORCID: https://orcid.org/0000-0003-4134-3715. E-mail: tcontreras@telefonica.net.
*** ORCID: https://orcid.org/0009-0009-7534-5111. E-mail: mcrcantero@telefonica.net.
! Véase para una vision de conjunto a Marshall (2007) y Di Carpegna Falconieri (2020).
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1. LA APROPIACION DEL MUNDO VIKINGO
Y SU REINTERPRETACION: UN LARGO
Y COMPLEJO VIAJE

Sabido es que, ya en siglo x1x, durante el proceso de unificacién alemana
que culminaria con la creacién del Imperio alemdn (1871-1918), entre los diversos
elementos empleados como aglutinantes para la conformacién de la ‘nacién’, adquiere
especial relevancia la identificacién que se realizé entre ‘lo alemdn’ y ‘lo germdnico’,
y la pretensién de la nueva nacién de erigirse como continuadora natural de los
antiguos pueblos germdnicos, especialmente, sajones y escandinavos. Para ello, por
ejemplo, por un lado, se recurrié al folclore, a la literatura medieval ‘germdnica’, que
inclufa a la anglosajona y a la escandinava), y a la mitologia nérdica, a fin de con-
feccionar un imaginario que pusiese de manifiesto la comunidad de esos pueblos
y permitiera presentar a Alemania como preservadora y garante de un patrimonio
comun, que habia que fortalecer, divulgar y, sobre todo, expandir; y, por el otro, se
lleg6 incluso a la «invencién de tradiciones» («invented tradition»)®. Asi, por ejem-
plo, lo ponen de manifiesto un friso pintado sobre el dintel de la puerta del Salén
Patridtico del Neues Museum (Berlin), elaborado entre 1850 y 1852, durante el
reinado de Federico Guillermo IV de Prusia (1840-1861)%, en el que se representa a
los principales héroes y dioses del panteén ‘germdnico’ (nérdico) y a Odin (Allvater
—Padre de todos™-), sentado en un trono, se le presenta como un anciano con larga
y frondosa barba con los brazos abiertos, que remite, sin duda, a la imagen de Moi-
sés en un claro afdn de sincretismo entre lo pagano y lo judeocristiano, ya observa-
ble desde la Edad Media; o la fijacién en el imaginario colectivo de una estética de
‘lo germdnico’ (nérdico), que perdura hasta nuestros dias, cuyos origenes se sitdan
en la puesta en escena del ciclo £/ anillo del nibelungo (Der Ring des Nibelungen) de
Richard Wagner en el Festival de Bayreuth (Bayreuther Festspiele) (1876), donde
en el vestuario disenado por Carl Emil Doepler se fusiona la estética de la Anti-
giiedad cldsica con una supuesta estética vikinga, y en la que los personajes positi-
vos portaban cascos con alas y sus adversarios con cuernos (Simek, 2008)%. De ese
modo, quedaba elaborada e inventada ‘la tradicional imagen nérdica’ que ha per-
sistido hasta la actualidad’.

2 Como afirma Hobsbawn (1983b: 273): «The Second German Empire provides an inter-
esting contrast, especially since several of the general themes of French Republican invented tradi-
tion are recognozible in its own».

3 Este monarca también traté de refundar la Orden del Cisne (1844), una orden de caba-
llerfa fundada en 1440 por Federico II de Hohenzollern, elector-marqués de Brandenburgo (1413-
1471), con el nombre de Sociedad de Nuestra Sefiora [Selschapp unnser Liuen Frowen], comtiinmente
conocida como Orden del Cisne, disuelta en el siglo xv1, al disminuir la devocién por la Virgen Marfa
como consecuencia de la Reforma. (Boulton, 1987: 397, 400 y 486).

* De igual modo, la retomard en las ilustraciones de Nordisch-germanische Gitter und Hel-
den (1882) de Wilhelm Wigner y Jakob Nover.

> Tal y como sostiene Hobsbawn (1983a: 1): «Invented tradition’ is taken to mean a set
of practices, normally governed by overtly or tacitly accepted rules and a ritual or symbolic nature,
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Esa apropiacién de ‘lo germdnico’ por parte del nacionalismo alemdn con
objeto de configurar su identidad irfa en aumento en los decenios siguientes®. Y,
asi, en la década de los anos veinte, el arquedlogo alemdn Wilhem Teudt (1860-
1942), imbuido del universo mental vilkisch, afirmaria haber descubierto el legen-
dario santuario de Irminsl, donde se hallaba un roble sagrado considerado el pilar
del mundo, que habfa sido destruido por Carlomagno, y lo ubicaba en el enclave
de Externsteine (bosque de Teutoburgo), interpretado como un antiguo centro de
culto y observacién astronémica, muestra de una civilizacién germdnica muy avan-
zada, anterior al contacto con el Imperio romano; y llegé a proponer que deviniese
una ‘arboleda sagrada”.

Durante el régimen nazi (1933-1945), el proceso de apropiacién identifica-
tiva de ‘lo gérmdnico-nérdico’ alcanzé su maximo desarrollo y se aplicé de forma
global por medio de la implantacién de una politica de ‘germanizacién-nérdica’, una
auténtica «revolucién cultural involutiva» que perseguia salvar la raza germénico-
nérdica®, primero, en Alemania’ y, posteriormente, en los territorios ocupados™ e
incluso en los estados colaboracionistas.

En Alemania, las SS", percibidas como el futuro de la nacién, llevaron a
cabo una reformulacién y nazificacién del saber en todos los campos mediante las

which seek to inculcate certain values and norms of behaviour by repetition, which automatically
implies continuity with the past. In fact, where possible, they normally attempt to establish conti-
nuity with a suitable historic past».

¢ No se trata de un caso tnico, ya que, entre otros, el nacionalismo britdnico se apropié
de ‘lo vikingo’, al presentarse como los «sefiores del mar, al igual que lo fueran los vikingos, como
ilustra, por ejemplo, 7he Funeral of a Viking (1893) de Frank Bernard Dicksee, conservado en la
Manchester Art Gallery. Véase <https://manchesterartgallery.org/explore/title/?mag-object-3502>
[consultado el 26/5/2023]. Anteriormente, Thomas Carlyle en 7he Early Kings of Norway (1875), su
version de la Heimskringla de Snorri Sturluson (siglo x111), ya habia hecho hincapié en el interés de
las relaciones entre los ingleses y los nérdicos («In Histories of England (Rapin’s Excepted) next to
nothing has been shown of the many and strong threads of connections between English affairs and
Norse»), y en que los gobernantes nérdicos eran dignos de admiracion y respeto (<All readers will
admit that there was something naturally royal in this Haarfagr Kings») (Carlyle, 1875: 1y 97).

7 Sin embargo, como indica Berndrdez (2020°: 55-56): «Probablemente, todos los pue-
blos germdnicos, e incluso los mds antiguos indoeuropeos, posefan el concepto de un drbol sagrado
que enlazaba el mundo subterrdneo y el celestial. El ejemplo mds conocido (y discutido) es el /rmin-
siil sajén, que seguramente estuvo en lo alto de una colina préxima a la actual ciudad de Marsberg,
antes Eresburg, donde Carlomagno hizo destruir un templo germdnico en el que se alzaba esa Gran
Columna, que es el significado de [rminsiil. Se trataba seguramente de un santuario y la columna era
realmente, segtin se cree, un enorme tronco de drbol, al parecer, un fresno».

8 Empleamos el término ‘revolucion cultural’ (‘révolution culturelle’) con el valor que le
da Chapoutot (2017: 13), quien sefiala que «Pour pouvoir agir, malgré les si¢cles d’aliénation, mal-
gré les phases de dénaturation, il fallait opérer, sur le corps et 'ame du peuple allemand, une révolu-
tion culturelle, au sens prérévolutionnaire du terme: il faut revenir a lorigine, 4 ce qu’était ’homme
germanique, son mode de vie et son attitude instinctuelle & 'egard des étres et des choses, afin qu’il
soit sauvé» (2017: 14-15).

? Bajo el Imperio alemdan [Deutsches Reich] (1933-1943).

1 En el Gran Imperio alemdn o Gran Reich Germénico [GrofSdeutsches Reich] (1943-1945).

"' Abreviatura de Schutzstaffel.



https://manchesterartgallery.org/explore/title/?mag-object-3502

‘ciencias de legitimacién’ (la historia, la geografia, la sociologia y la etnografia)'? e
impulsaron el concepto de Volksdeutsche®, que serviria para justificar la anexién y
ocupacién de territorios.

De igual modo, en los territorios ocupados, adscritos al concepto de Volk-
sdeutsche, e integrados en el Gran Reich Germdnico, los gobiernos colaboracionis-
tas desplegaron el ideario de las SS bajo la atenta vigilancia de Heinrich Himmler
(1900-1945), el Reichsfiibrer'. Buena muestra de ello es, por ejemplo, la creacién
de una divisién del ejército con el nombre de “Wiking™: la 5.* Divisién Panzer SS
Wiking [5.* Divisién Panzergrenadier SS Wiking] (1940-1945), formada por volun-
tarios de los diferentes territorios germénicos (alsacianos, daneses, estonios, fineses,
flamencos, islandeses, neerlandeses, noruegos y suecos), bajo el mando de oficia-
lidad alemana, que combatié de forma encarnizada y participé en la campana de
exterminio en el frente oriental'.

En cuanto a los estados colaboracionistas destaca el caso de Espana'’, donde
el arquedlogo Julio Martinez Santa Olalla (1905-1972), quien compartié el ideario

12 Como sostiene Ingrao (2010: 110-111): «La nazification des savoirs et de leur acquisition
se prolonge en fait durant tout le ITL.¢ Reich, lequel combine une dimension institutionnelle, concré-
tisée par la prise de contréle progressif des lieux de production du savoir (universités, fondations,
cercles de recherche semi-privés), une dimension scientifique, avec la mutation de sciences humaines
et une dimension individuelle, & travers une visibilité accrue du systéme de croyances nazi dans les
theéses déposées. Ce processus, différencié selon les disciplines et les institutions, est caractérisé par
une porosité grandissante entre construction des savoirs, engagement politique et activité au NSDAP,
voire au SD. Il s’incarne, par exemple, dans une pratique historique sans cesse plus influencée par
la SS et le SD: I*histoire légitimatrice’ volkisch est ainsi transformée en ‘science combattante’ nazi».

13 El término hacia referencia a los miembros de las comunidades humanas establecidas
por toda Europa Central y Oriental, procedentes de los territorios austriacos y alemanes, que con-
servaban dialectos ‘alemanes’ y rasgos culturales comunes.

¥ Como afirma Alegre Lorenz (2022: 215): «Por su parte, Himmler no tenfa intencién
de ceder ni un dpice. El tnico escenario que contemplaba era el de un nuevo Estado unitario que
agrupara a los diferentes pueblos germdnicos. La autoridad de Alemania como centro politico serfa
incuestionable, sobre todo porque se entenderia que era el tnico pais capacitado para llevar a cabo la
construccién de un proyecto tan ambicioso, por su potencial demografico, politico, militar, econé-
mico y cultural. En realidad, se trataba de un proceso de absorcidn, una suerte de Gleichschaltung o
uniformizacién ampliada sobre el conjunto de la Europa germdnica».

5 Launidad, que pasé6 de ser una unidad de infanterfa motorizada a una divisién de carros
de combate, se denominé primero ‘5.* Division Nérdica’ [Nordische Division (Nr. 5)] y, partir de
1941, cambié su nombre.

!¢ En otro orden de cosas, como muestra de la aplicacién identificativa de ‘lo nérdico’, cabe
sefalar, que cuatro de los siete morteros autopropulsados modelo Mdrser Gerir del ejército alemdn,
usados en diferentes zonas tanto del frente oriental como del occidental entre 1941 y 1945, tenfan
nombres de dioses nérdicos: Thor, Odin, Loki y Ziu (Tyr). Chamberlain; Doyle (2004).

7 Oficialmente, el régimen de Franco durante la Segunda Guerra Mundial mantuvo una
postura primero de ‘neutralidad’, después de ‘no beligerancia’ (junio de 1940) y, posteriormente,
tras las derrotas de los ejércitos del Eje en El Alamein (noviembre de 1942) y Stalingrado (febrero
de 1943), de ‘neutralidad’. Ahora bien, la colaboracién entre ambos regimenes, aunque mutable, fue
estrecha como senala Ruiz-Domeénec (2017: 859-860): «La Divisién Azul fue la punta de lanza del
régimen de Franco en una serie de juegos peligrosos de politica internacional auspiciados por Serrano
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del Nuevo Orden naziy a quien se le conocerfa como el hombre de la SS-Ahnenerbe
en Espafia'®, fue el promotor y defensor de la idea del «nexo directo entre arianismo
germénico y [los] visigodos en Espafia» con objeto de integrar el pasado germdnico
hispdnico en el ‘germdnico-nérdico’ nazi (Nicolds Collado, 2021: 109).

Al igual que en Europa, en los Estados Unidos de América, los que simpa-
tizaban con la Alemania nazi y la admiraban no eran pocos, y el riesgo del adveni-
miento de un régimen totalitario y colaboracionista, que muchos anhelaban, y, al
mismo tiempo, la defensa de un aislacionismo, que beneficiaba a las potencias del
Eje, supuso una seria amenaza para el orden democrdtico, que podria haber llevado
a la fractura de la nacién, al menos desde el Crack de 1929 hasta el ataque japonés a
Pearl Harbour (7 de diciembre 1941). El ideario nazi penetré en todos los dmbitos de
la sociedad y sus valedores se mantuvieron al acecho durante toda la Segunda Guerra
Mundial®. Sin embargo, tras el fin de la contienda, en lugar de proceder al andlisis y
reflexién de lo sucedido, se impuso la politica del silencio y del olvido hasta 1961,

Sufier. Apenas dos afios después de tanto entusiasmo, las tropas angloamericanas desembarcaban en
el norte de Africa; era el turno de Montgomery y de Patton, que estaban dispuestos no solo a expul-
sar a los alemanes de Egipto, Libia y Ttnez, sino a invadir Europa por Sicilia. Franco se alarmé aun-
que recibié una carta del presidente Roosevelt, que le indicé que lo mejor que podia hacer dadas las
circunstancias era estarse quieto. Y es lo que hizo. Abandond a su suerte a Serrano Suier, y al per-
sonal de la oficina de propaganda. Puso la politica exterior en manos del general Carlos Asensio, un
militar fiel a su persona, y se dej6 entrevistar para poder decir que el régimen “No era, ni habia sido
nunca fascista”. Esta frase fue recibida por Hitler como el colmo de la desfachatez. Asi que toda su
intencidn era pasar desapercibido ahora que el Tercer Reich se desmembrabay.

'8 La Studiengesellschaft fiir Geistesurgeschichte, Deutsches Ahnenerbe e. V. [Sociedad para
la Investigacién y Ensefianza sobre la Herencia Ancestral Alemana]. Para la Ahnenerbe-SS, remiti-
mos a Frattini (2021).

1 Como subraya Hart (2018: 8): «Between the German goverment’s disinformation cam-
paign and the groups that voluntarily aligned themselves with Hitler, Nazism and tentacles that tou-
ched every American community to some extent. Thousand of people joined group like the German
American Bund and the Silver Legion, marching down American streets in Naziesque uniforms,
sending their children to Nazi summer camps, and heiling their leaders. Supporters of celebrity
radio host Father Coughlin’s Christian Front roughed up Jews on subway platforms and discoura-
ged American from shopping at Jewish-owned stores. In the marbled corndors of Washington DC,
a German agent ran an ingenious operation to disseminate shocking quantities of isolationist and
pro-German propaganda at taxpayer expense. This twentieth-century version of spam email showed
up unsolicited in millions of malboxes around the country. Business leaders found themselves cout-
ted by Nazi envoys who promised huge profits in the Reich if they could only convince Roosevelt to
keep out of the war. Students at American universities were caught in the middle of academic free-
dom battles as anti-Nazism faculty were forced off campus and pro-Nazi group spread hateful pro-
paganda. Most sinisterly, some Americans were enticed by German military intelligence to offer their
country’s secrets to the Reich. There was even a bold plot by Nazi agents and their American Friends
to meddle in the presidential election of 1940. Nazism’s corrupting influence could not be avoided».

? Como nota Hart (2018: 209): «After 1945, many Americans tried to simply forget the
recent past’s more troubling aspects. With postwar economic prosperity, the baby boom, and the
«American dream arriving for many white, middle-class Americans, the late 1940s and eatly 1950s
were seen as a time to focus on family and the future». Resultan también muy dtiles Diggins (1988)
y Kennedy (2001).



cuando vio la luz un revelador estudio de O.]. Rogge, 7he Official German Report:
Nazi Penetration, 1924-1942, con el que se daba un vuelco absoluto a la situacién.

2. EL MUNDO VIKINGO DESPUES DE
LA SEGUNDA GUERRA MUNDIAL

Al terminar la guerra (2 de septiembre de 1945), result6 evidente que era
necesario reorientar lo ‘nérdico’, y por extension lo ‘germdnico’, y modificar la visién
nefasta que se habifa impuesto, al ser identificados con el ideario nazi y sus devas-
tadoras consecuencias, con el fin de integrar a los territorios del Gran Reich Ger-
mdnico en la construccién del nuevo orden mundial, en el que el socialismo y el
comunismo se habian convertido en el gran enemigo que albergaba todos los males
y conducia al totalitarismo®'. Ahora, habia que rehabilitar el ‘mundo vikingo’ iden-
tificado con el nazismo y eliminar su imagen cruel, violenta y tirdnica que habia
causado tanta desolacién a la humanidad y vulnerado toda ética, para que fuera
percibido como algo positivo, capaz de regirse de modo virtuoso y de defender los
principios democrdticos. Pero ;c6mo? Las respuestas llegarian, primero, desde el
cine, y después, desde el cémic.

El cine, en tanto que especticulo de masas y arena de exposicién y de debate
social e ideoldgico, tratard de dar respuesta al reto*. El largometraje 7he Vikings

2 Como destaca Grant (2014: 419): «Se repite un ambiente de pdnico hacia lo que se cree
es la construccién de un Estado socialista, el “Gran Gobierno”. En 1950, las companias eléctricas
pusieron un anuncio en el U. S. News and World Report que alertaba a los lectores contra lo que deno-
minaba ‘esta deriva hacia un gobierno socialista’. El simbolismo que acompafaba el anuncio presen-
taba, en manos de un joven, una versién simplificada de las Cuatro Libertades mediante las cuales
los estadounidenses podrian contrarrestar la amenaza a sus libertades: una biblia, una llave, un ldpiz
y una papeleta electoral, aunque no quedaba muy claro si la llave simbolizaba la capacidad de cerrar
las puertas al exterior o de abrirlas».

22 En 1954, L. Chiarini, en Cinema quinto potere, llamaba la atencién sobre la difusiéon
que habfa alcanzado y cémo se habia extendido a todas capas de la poblacién: «El cine es, sin duda,
el fenémeno mds importante, caracteristico y vasto de la vida moderna. Como un gran continente,
comprende en s{ un mundo poliédrico y multiforme. Limita con las civilizaciones mds avanzadas y
los pueblos mds retrégrados, con tierras fertilisimas y extensiones desoladas; tiene cumbres que se
alzan majestuosas hacia el cielo y profundidades que se hunden en el mar; frio y calor, tibieza de pri-
mavera y vientos impetuosos. Todos viven en el cine y del cine», en Chiarini (1963: 13). Por su parte,
Villegas Lopez (1966: 43) destacaba la relevancia y el papel del cine en la sociedad de masas: «En el
cinema se realizan hoy estos tres hechos esenciales y esta funcién capital. Con todas sus implicacio-
nes, derivaciones y resonancias. Creo que en ningtin otro arte se produce esa yuxtaposicién com-
pleta de lo fantdstico y lo real, porque en ninguno se levanta lo fantéstico, imaginativo y maravilloso
con elementos tan reales, fotogréficos y vivientes. Ni en ningan otro se produce ese paso conti-
nuo de un mundo a otro, con la constante superposicién de una realidad, ajena a la cinematogri-
fica, sobre ese mundo maravilloso de la ficcién filmica. Ni el tiempo cobra caracteres miticos tales,
como en el cinema: los héroes viven, en ese mundo mdgico, el eterno retorno, con exactitud ritual,
cada vez que un espectador se pone frente a la pantalla, donde se proyecta la misma pelicula. Y todo
lo que alli sucede, y esos héroes del cinema, crean arquetipos humanos y modelos de ideales y cos-
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(1958)*, dirigido por Richard Fleischer, ofrecia una imagen del ‘mundo vikingo’ en
la que sus guerreros, fuertemente influidos por las pasiones, la fiereza y la valentia,
se regian por los principios de fidelidad, lealtad y justicia, como ilustra a la perfec-
ci6én el protagonista, Einar Régnarsson (Kirk Douglas).

Sin embargo, habria que esperar a 1962 para la reformulacién del ‘mundo
vikingo’ en el cémic, con la figura de Thor, una «renovacién desde fuera»*.

3. LALLEGADA DEL MUNDO VIKINGO A MARVEL:
DE DIOSES Y HEROES

En enero de 1961, la llegada a la presidencia de John F. Kennedy parecia
abrir una etapa de renovacién ideoldgica en los diferentes 6rdenes de la sociedad
estadounidense, basada en el compromiso inalienable de la defensa de los princi-
pios democrdticos y en la reafirmacién de la salvaguarda de la libertad, extensible al
resto de estados democriticos, frente a los paises integrantes del bloque comunista

y a los que se encontraban en vias de desarrollo o en procesos de descolonizacién

que elegian la senda del socialismo®.

Pero, ademds, existian otras cuestiones de orden nacional e internacional a
las que habia que dar respuesta: la terrible amenaza nuclear, los peligros de los avan-
ces cientificos y tecnoldgicos y sus limites, el frégil equilibrio medioambiental y las
preocupaciones ecolégicas, la marginacién social y la segregacién, el poder del cri-
men organizado e incluso el temor a un ataque o invasién alienigena®.

Al afo siguiente, el comic, en tanto que literatura de masas, en que se presen-
tan modelos ideoldgicos cuyo objeto es la configuracién o reconfiguracion del ima-

tumbres, en la sociedad sobre la que acttian. Naturalmente, en otras dimensiones y con otros alcan-
ces de los mitos tipico-arcaicos. Porque el espectdculo y el arte es el final de una larga evolucion del
mito auténtico y originario».

» Basado en la novela de Edison Marshall, 7he Viking, Farrar, Straus & Young, New York,
1951, en cuya cubierta aparecian una mujer y un guerrero con arnés y una espada que no corres-
pondian a la época vikinga y un casco con cuernos, muestra del imaginario fijado ya en el siglo x1x.

2 Como defiende Aurell (2017: 246), el cémic y las novelas graficas, entre otros, han per-
mitido una renovacién desde los margenes de la construccién y narracién del relato histérico: «En
el contexto de las libertades inspiradas por el postmodernismo e incentivadas por la proliferacién de
unas técnicas que han permitido el desarrollo de nuevas plataformas digitales, textuales y graficas,
unas nuevas teorfas estdn reconsiderando los géneros histéricos como formas vivas y flexibles que
promueven unas representaciones del pasado mds creativas y experimentales».

» Como afirma Grant (2014: 428): «El famoso discurso de investidura de Kennedy fue
el de un guerrero frio, que prometié que su nacién [pagaria] cualquier precio, [soportaria] cualquier
carga, [se enfrentaria] a cualquier dificultad, [apoyaria] cualquier amigo [y se opondria] a cualquier
enemigo para asegurar la supervivencia y la victoria de la libertad». El discurso integro puede leer en
President John F. Kennedy’s Inaugural Address (January, 20, 1961). En linea: hetps://www.archives.
gov/milestone-documents/president-john-f-kennedysinaugural-address [consultado el 31/5/2023]

26 Véase Blum (1991), Gaddis (1997), Boyer (2005) y Ekladh (2010).



https://www.archives.gov/milestone-documents/president-john-f-kennedysinaugural-address
https://www.archives.gov/milestone-documents/president-john-f-kennedysinaugural-address

ginario”, y que se vale de un lenguaje sencillo, comprensible para cualquiera, y de la
combinacién entre el texto y las imdgenes con un evidente componente expresivo®®,
contribuird a la reformulacién del ‘mundo vikingo’ y lo hard mediante la aparicién
de un superhéroe de naturaleza mitica, el Poderoso Thor (The Mighty Thor), creado
por Stan Lee, Harry Lieber y Jack Kirby, en la revista Journey Into Mistery (agosto
de 1962)”. En un breve relato, se narraba cémo el doctor Don Blake, que sufria una
severa cojera, durante sus vacaciones en Noruega encontraba en una remota cueva
un bastén que al ser golpeado se transformaba en un poderoso martillo y convertia
a su poseedor en el renombrado dios Thor («{Thor! ;El legendario dios del trueno!
{El guerrero més poderoso de toda la mitologfa! ;Este es su martillo! Y yo... Yo soy
Thor» y «;Era el mds noble y fuerte de todos los dioses nérdicos!» Lee; Lieber; Kirby,
2019: 321 y 323, respectivamente), y lograba evitar una invasién alienigena llevada
a cabo por los hombres de piedra de Saturno®.

La imagen elaborada por los creadores de Marvel sigue los modelos tradi-
cionales del ‘imaginario vikingo’. Asi, el dios posee una larga cabellera rubia y un
casco tocado con alas, una capa roja cldsica, unas mufiequeras y un amplio cinturén,
junto a unas estilizada tdnica-coraza sin mangas y unos pantalones ajustados, y unas

7 Como ya arguyera Eco (1965: 226-227): «Che infine questa letteratura di massa ottenga
una efficacia di persuasione paragonabile solo a quella delle grandi raffigurazioni mitologiche condi-
vise da tutta una collettivitd, ci viene rivelato da alcuni episodi altamente significativi. Non si pensa
qui alle mode che ne derivano, agli oggetti fabbricati ispirandosi ai personaggi pit celebri, dagli
orologi col quadrante illustrato dall’immagine dell’eroe, alla cravatte e ai ninnoli; si pensa invece
a casi in cui tutta l'opinione pubblica ha participato istericamente a situazioni immaginarie create
dall’autore di comics come si participa a fatti che toccano da vicino la collettivita, dal volo spaziale
al conflitto atomicon.

28 Véanse las interesantes reflexiones de Davis (2005).

» La creacién y eleccion del personaje ha dado lugar a dos posturas. En la primera, defen-
dida por Lee, este argumentaba que queria introducir la figura de un superdiés en la revista, y que,
durante una entrevista radiofénica, en la que se calificé a la produccién de Marvel de «a twentieth-
century mithology» (Lee, 1974: 163), se le habia ocurrido recurrir a la mitologfa nérdica, por la que
se sentfa muy atraido («As far as I can remember, Norse mithology always turned me on. There was
something about those mighty, horn-helmeted Vikings and their tales of Valhalla, of Ragnarok, of
the Aesis, the Fire Demons, and immortal, eternal Asgard, home of the gods. If ever there a rich
lode of material into which Marvel might dip, it was there-and we would mine it», Lee, 1974: 163-
164), y que se habia decantado por el dios Thor por la sonoridad de su nombre («Suffice it to say that
it suddently all came together when I figured that Thor, God of Thunder, would be perfect for the
job. I'liked the sound of his name. It was short, simple, easy to remember, and if you lisped nobody
would know», Lee, 1974: 166). Segtin la segunda, el mérito habria que ddrselo a Harry Lieber, el her-
mano de Lee, quien también habia inventado el material imaginario (uru) con que se habia forjado
el martillo, como sostiene Porras (2022: 57-70). Asimismo, para dos excelentes visiones de conjunto
sobre la relacién entre Lee y Kirby, remitimos a Machuca (2022: 43-58) y Ro (2004); y, sobre Lee, a
Fingeroth (2020); y a Rodriguez (2022: 97-103) para el proceso de elaboracién.

3% Se le presentaba como «The most exciting superhero of all time!!» y se anunciaba que
«Begin the saga of Thor in this issue».
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botas altas atadas hasta las rodillas. Una imagen, en suma, que dista enormemente
de la que ha pervivido en las diversas manifestaciones plésticas de época vikinga®'.

A partir de ese momento, las entregas se sucederdn®® y, en las trece siguien-
tes, Thor se enfrentard a peligros intra- o extraterrestres de naturaleza diversa, que
pretenden alterar, de un modo u otro, la vida en la Tierra. De modo que tendrd que
medirse cuatro veces con Loki, su hermanastro (1. Derrota a Loki, quien, tras esca-
par de su prisién arbérea, llega a la Tierra® [85, octubre de 1962]; 2. Vence a Loki,
al poner éste en grave peligro a la humanidad® [88, enero 1963]; 3. Recupera su
martillo (Mi6lnir®), robado por Loki** [92, mayo de 1963]; y 4. Thor, hechizado por
Loki, ataca a la humanidad, pero, gracias a la intervencién de los dioses de Asgard,
supera el encantamiento” [94, julio de 1963]); tres veces con personajes comunis-
tas (5. Vence a la faccién comunista liderada por El Verdugo, que pretendia hacerse
con el poder en San Diablo, un imaginario pais hispanoamericano®® [84, septiembre
de 1962]; 6. Libera a un grupo de cientificos estadounidenses secuestrados por los
soviéticos® [87, diciembre de 1962]; y 7. Derrota al Hombre Radioactivo, en que se

3" Como, por ejemplo, la estatuilla de bronce del dios Thor de Eryarland (c. 1000), con-
servada en el Museo Nacional de Islandia en Reikiavik [Pjddminjasafn Lslands).

32 Como se anuncia en la vifieta final: «Nota del editor: THORR [en rojo] el Poderoso,
el mayor superhéroe de todos los tiempos, aparece regularmente en VIA/E AL MISTERIO! ;Reserva
ya tu ejemplar del mes que viene! ;{Seguro que se agotard!», Lee; Lieber; Kirby (2019: 329). Todas las
negritas estdn en los originales.

% En palabras de Loki: «;Ahora, gracias a mi astuto ingenio, soy libre al fin! Libre para
hacer maldades... Encizasiar... y buscar venganza contra el responsable de mi captura... ;Thor, el dios
del truenol», Lee; Lieber; Kirby (2019: 347).

3 Como lo expresa Odin: «;Cudnto me alegra volver a ver a mi hijo favorito! Pero, en
cuanto a Loki... j...No sé qué hacer con él! ;Se vuelve mds astuto, mds peligroso, mds incontrolable
a cada hora que pasa! Debemos rezar para que el mundo nunca vea el dia en que su poder supere al
del... Poderoso Thor!» Lee; Lieber; Kirby (2019: 396).

% Utilizamos la forma segtin Berndrdez (2020).

3¢ Como aclara el dios Odin: «;Si, villano! {Thor nos ha llamado! Has usado tus negras artes
para atraer a Asgard el martillo de Thor para destruir tus irrompibles cadenas... Y luego influiste en la
mente de Thor para atraerlo a Asgard...Y en nuestras mentes para mantenerlo aqui... {Y que td pudie-
ses destruirlo!», Lee; Lieber; Kirby (2019: 452).

% Como amenaza Loki: «;Atreverme? Ese es mi plan, Odin... {Convertir la Tierra en mi
rehén hasta que nos cedas el control de Asgard a 7hor y a mil», Lee; Lieber; Kirby (2019: 475).

38 Como senala Janet Foster, la enfermera que trabaja para Don Blake y cuyos sentimien-
tos oscilan entre el doctor y el dios: «;Una faccion es democritica, la otra procomunista! ;Su lider es
un sefior guerrero implacable conocido como E/ Verdugo’, por las muchas victimas que ha enviado
al peloton de fusilamiento», Lee; Lieber; Kirby (2019: 333).

% Como se lee: «<DR. BLAKE: —;Dénde... dénde estoy? /| CIENTIFICO 1: —En una for-
taleza comunista' | CIENTIFICO 2: —;Somos cientificos americanos, como ta! / CIENTIFICO 3:
—iLos rojos nos secuestraron! Pero hicieron que pareciese que habiamos desertado! / CIENTIFICO
1: —Los comunistas quieren que trabajemos para ellos! / CIENTIFICO 2: —;Hasta ahora nos hemos
negado! ;Pero nos lo estin poniendo dificill | CIENTIFICO 3: —No sé cudnto mds podremos aguan-
tarl», Lee; Lieber; Kirby (2019: 377).



transforma el cientifico chino Chen Lu® [93, junio de 1963]); una con alienigenas
(8. Vence al Hombre Copia de Carbén y frustra una invasién de los xartanos* [90,
marzo de 1963]); una con un personaje de la mitologfa artdrica (9. Derrota a Mer-
lin el Loco*? [96, septiembre de 1963]); dos con cientificos sin escrapulos (10. Lucha
contra Zarko, el Hombre del Mafiana, que ansfa tiranizar la Tierra del futuro® [86,
noviembre de 1962]; y 11. La amenaza de los duplicados demoniacos creados por el
fisico Zaxton** [95, agosto de 1963]); una con un mentalista (12. Vence a Sandu,
Maestro de lo Sobrenatural, quien estd controlado por Loki® [91, abril de 1963]);
y una con un jefe mafioso (13. Acaba con una banda mafiosa y con su jefe, Thug
Thatcher*® [89, febrero de 1963]). Es decir, Thor protege a la humanidad de todo
aquello que la amenaza y pone en riesgo la forma de vida de la sociedad occiden-
tal liberal capitalista (;Un poder que nunca usaré excepto por la causa de la justicia
contra las fuerzas del Mal», Lee; Lieber; Kirby 2019: 332) y, en especial, el principio
fundamental de libertad que hay que defender a ultranza®.

En octubre de 1963, los lectores de Journey Into Mistery esperaban con inte-
rés la publicacion del nuevo niimero para saber qué le aconteceria a Thor y a qué
terrible amenaza se enfrentarfa®®. Sin duda, cuando vieron la cubierta no pudieron
por menos que sorprenderse al observar que junto a la espectacular aventura del

4 (HOMBRE RADIACTIVO: —No... {No! voy demasiado deprisa! Cuando azerrice, alcan-
zaré masa criticay ... | THOR: ﬁEse es tu problema, mi radiactivo amigo! Tus amos comunistas te
dieron una misién... jAhora pueden quedarse contigo, intacto o nol», Lee; Lieber; Kirby (2019: 466).

# «UGARTH: —Recupera tu forma normal y cuéntaselo, hijo mio. / ZANO: —Estamos
implantando imitadores en puestos clave por toda la ciudad! Su tarea es aprobar leyes absurdas... ;Cau-
sar la confusién y el pdnico! Y cuando hayan sumido vuestra ciudad en el caos... !...El resto de nues-
tra armada aterrizard y repetird el mismo proceso destructivo en todos los rincones de la Tierra! ;Y
cuando hayamos confundido y asustado a toda vuestra civilizacién os atacaremos y os conquistare-
mos!», Lee; Lieber; Kirby (2019: 418).

42 Como comprueba Merlin, tras despertar de un profundo y largo letargo: «<Hum...;Todas
mis habilidades funcionan atn! ;Pero debo convencer a este gobierno! ;Porque, como en los viejos
tiempos, pretendo convertirme en el verdadero poder tras el lider de este pais», Lee; Lieber; Kirby
(2019: 402).

# Como proclama un terricola del futuro: «Es un dictador malvado! {Mientras tenga la
bomba de cobalto estamos en su poder», Lee; Lieber; Kirby (2019: 365).

4 «ZAXTON: —Pero una vez estés eliminado, la combinacién de mi mdquina y este dupli-
cado de Thor me convertird en el amo del mundo! ;Y ni siquiera ti puedes detenerme! jPorque tu
duplicado te destruird! | THOR: —{No apuestes por eso, Zaxton! {Primero tendrds que atraparmel»,
Lee; Lieber; Kirby (2019: 491).

® Como afirma Loki: «Y si sé juzgar a los mortales... {De tener superpoderes mentales,
Sandu los usaria para el Mal! {Podria derrotar a Thor déndome la venganza que busco», Lee; Lieber;
Kirby (2019: 429).

4 «(HOMBRE 1: —{Thatcher el gdnster!/ HOMBRE 2: —;Si! Se estaba metiendo en la indus-
tria metaltrgica... Vendiendo acero de mala calidad. / HOMBRE 3: —;Se fugé de la poli cuando lo
llevaban a la cdrcelt /| THOR: —;Pero ahora, su carrera criminal ha llegado a su fin! {Lo jurol», Lee;
Lieber; Kirby (2019: 409).

4 Como afirma un soviético: «;Basta con que recordéis que, incluso en una nacién esclava,
el espiritu de la libertad nunca muere!», Lee; Lieber; Kirby (2019: 382).

4 Se trataba del 97.
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enfrentamiento entre Thor y el Hombre Lava («Mighty Thor battling the amazing
Lava Man!»), en la parte inferior izquierda, en un rectingulo bordeado en rojo, apa-
recia, en primer plano, un guerrero ‘vikingo’ de barba y cabellos blancos, que apo-
yaba la punta de su espada en tierra y sujetaba un escudo, mientras que al fondo se
vefa una fortaleza rodeada de llamas, y se anunciaba que se inclufa el inicio de Los
relatos de Asgard (Tales of Asgard), presentados como «Fantasy and Legend from the
home of the Mighty Thor».

¢Qué pasaria en Asgard? ;Quiénes serian los personajes que vivirian esas
‘aventuras’? ;Eran ya conocidos o no? ;Tendrian, como Thor, superpoderes? ;De qué
clase? Estas y otras muchas preguntas debieron de plantearse los lectores y, es probable
que mds de uno fuera directo a las pdginas de ‘esas nuevas aventuras’ para empezar
la lectura por ahi. Comenzaba, asi, una serie que continuaria hasta el afio 1967%.

Pero ;cémo es ese mundo de Asgard, la tierra de los dioses?, ;qué imagen se
ofrece de ellos y de los héroes que lo pueblan?, ;cémo se tratan las posibles fuentes?
En primer lugar, es necesario destacar que en la configuracién del mundo de Asgard,
con la que se pretende reflejar a la sociedad y la cultura vikingas®, se caracteriza por
ser una amalgama en la que conviven elementos de tradiciones y épocas distintas.
Es un espacio que se presenta como representacion de la sociedad vikinga y de la
mitologia nérdica. De ahi que, de los sesenta y seis personajes’’, seres o espacios que
aparecen, treinta y ocho proceden de la mitologia nérdica™ (57,57%), de los cuales

# Un total de cuarenta y nueve entregas, que acabaria en el nimero 145 (octubre de 1967).
Después, se recuperaria a tres personajes: Fandral, Hogun y Volstagg; en Wein, L.; Buscema, J., «{Una
noche en la ciudad!» (A Night on the Town!), Marvel Spotlight, 30 USA (octubre de 1976); Zelenetz;
Vess, «La balada de los Tres Guerreros» (Ballad of the Warrior Three), Marvel Fanfare, 13 USA (marzo
de 1984), «Vida con Volstagg» (Life With Volstagg), Marvel Fanfare, 34 USA (septiembre de 1987),
«La cabra de Hogun» (Hogun’s Goat), Marvel Fanfare, 35 USA (noviembre de 1987), «Las andanzas
de Fandraly (Fandral’s Follies), Marvel Fanfare, 36 USA (enero de 1988), y «;Cémo vas a hacer que
se queden en la granja después de que hayan visto Asgard? (How You Gonna Keep'em Down on the
Farm After They've Seen Asgard?», Marvel Fanfare, 37 USA (abril de 1988), recogidas en Zelenetz;
Vess (2018: 7-25, 27-40, 105-127, 129-151, 153-175, y 176-198).

5% El estudio mds completo sobre los vikingos y su mundo es Price (2020). También aporta
datos relevantes Jarman (2022).

°! Seindica el nimero del volumen y la primera mencidn, y, cuando puede haberla, la corres-
pondencia con la posible fuente. Ademds, para la onomdstica nérdica, seguimos a Berndrdez (2020°).

52 Para la mitologia nérdica, véase Berndrdez (2020°) y Simek (2008). Las obras donde se
documenta mds ampliamente son la Edda Menor de Snorri Sturluson, compuesta por La alucina-
cion de Gylfi (Gylfaginning) y El lenguaje del arte escdldico (Skdldskaparmal), y la Edda Mayor, en que
se incluyen La profecia de la vidente (Véluspd), Los dichos de Har (Hdvamadl), Los dichos de Vaftriidnir
(Vafpridnismdl), Los dichos de Grimnir (Grimnismdl), Los dichos de Skimir (Skirnismal), El Canto de
Hirbard (Hdrbardzljéd), El cantar de Hymir (Hymiskvida), Los escarnios de Loki (Lokasenna), El can-
tar de Trym (Prymskvida), Los dichos de Alvis (Alvissmadl), Los suerios de Balder (Baldrs draumar), El
cuento de Rig (Rigspula), El canto de Hyndla (Hyndluljéd), Los conjuros de Groa (Grdgaldr), Los dichos
de Fidlsvinn (Fjgsvinnsmdl) y La cancién de Grotti (Grottasingr). Desde ahora, G, S, V, H, Vaf, Gr,
Sk, Ha, Hy, L, Tr, A, B, R, Hyn, Gro, Fy Grot, respectivamente. Asimismo, es necesario sefialar que
también se hallan referencias en La saga de los Ynglingos (Ynglinga saga), 1a primera de las que compo-
nen la Heimskringla de Snorri Sturluson, en la que el autor a la hora de abordar el tema de los anti-



treinta y tres se mantienen fieles a las fuentes (50%) («1.Aesir» [Ases], 97; 2.«Surtur»
[Surtl, 97: G, S, V, Vafy F; 3.<Ymir» [Ymirl, 97: G, S, V; Vaf, Gry Hyn; 4.«Odin»
[Odin], 97: G, S, V; H, Vaf, Gr, Sk, Ha, Hy, L, Tr, B, Hyn y Grot**; 5. Yggdrasil»
[Yggdrasil], 97: G, S, V'y Gr; 6.«Gigantes» [Etones], 100; 7.<Thor» [Thor], 100: G,
S, V; Gr, Ha, Hy, L, Tr, A e Hyn’%; 8. «Loki» [Lokil, 100: G, S, V; Hy, L, B e Hyn;
9.«Skuld» [Skuld], 100: G, V'y Gro; 10.«Skéll» [Skol], 100: Gy Gr; 11. «Hati» [Hati],
100: Gy Gr; 12.«Geirrodur» [Geirrdd], 100: R; 13.«<Heimdall» [Heimdal], 100: G,
S, V, Gr, L, Try R®; 14.«Balder» [Balder], 101: G, S, V; Gr, L, B e Hyn*%; 15.<Hela»
[Hell, 102: G, S, V, Vaf, Gr, Sk, Ha, L, A, By Gro; 16.<Sif» [Sif], 102: G, S, Ha,
Hy, Ly Tr; 17.«Mirmir» [Mimir], 103: G, Sy V*7; 18.«Sindri» [Sindri], 103: Sy V;
19.Bifrost» [Bifrost], 104: G, Sy Gr; 20.«Brimer» [Brimir], 105: Gy Vi 21.<Trols»
[Etones], 108; 22.«Jétumheim» [I6tunheim], 112: G, S, V, Sky 7% 23. «Idunn»
(Idun], 114: Gy S; 24. «Fenris» [Fenrir], 114: G, S, V, Vafy L; 25.«Hymir» [Hymir],
116: Hyy L; 26. «Utgard» [Utgard], 121: Gr; 27.<Thryheim» [Thymheim], 124: G
y S; 28.«Ragnardk» [Ragnardk], 127; 29.«Volla» [Vélval, 127: V; 30.«Serpiente de
Midgard» [Serpiente de Midgard], 127; 31.<Muspelheim» [Muspellsheim], 170: G, V/
y L; 32 «Valhalla» [Valhalal, 133: G, S, V, Gre Hyn”; y 33.«Fafnir» [Féfnir], 134: S

guos dioses escandinavos lo hace desde la teoria del evemerismo, segtin la cual las divinidades habian
sido personalidades histéricas que en vida se habian atribuido poderes divinos y habian establecidos
cultos religiosos en su beneficio. A partir de ahora Yng.

% En Yng, se narra que «Cuando Odin de los Ases vino a las tierras del norte y con él sus
sacerdotes, se dice en verdad que ellos poseyeron y ensefiaron esas practicas que los hombres han con-
tinuado después. Odin era muy honrado por todos y de él aprendieron todas las habilidades, porque
¢l fue el primero que las conocié todas. Y hay que decir por qué motivo era tan ensalzado, era por
estas tres cosas: era tan distinguido y hermoso de aspecto que cuando estaba con sus amigos se les
alegraba el corazén a todos. Cuando estaba al frente del ejército les parecia terrible a sus enemigos y
se afadia el hecho de que conocia tales poderes que cambiaba de aspecto y se asemejaba a la forma
que querfa; otra era que hablaba tan elocuente y convincentemente que a todos los que le ofan les
parecia que tenfa razén; todo lo que decia era en verso, tal y como ahora se compone, que se llama
versificacién; él y sus sacerdotes se llamaban compositores de cantos, porque esta actividad comenzé
con ellos en los paises del norte. Odin podia hacer que en la batalla sus enemigos se volvieran cie-
gos o sordos o llenos de temor, y con sus armas no cortaban més que con palos, y sus hombres iban
sin cotas de malla y estaban rabiosos como perros y lobos, mordian sus propios escudos, eran fuer-
tes como 0sos o toros; mataban a la gente, y ni el fuego o el hierro les afectaba; eso es llamado furor
de bersekr», Sturluson (1997: 41).

>4 Se menciona en Yng que goberné «Tor en Thridvangy, Sturluson (1997: 40).

En Yng, se dice que sefioreé «Heimdall cerca de Himinbjargy, Sturluson (1997: 40).

Se cuenta en Yng que mandé «Bélder en Breidablik», Sturluson (1997: 40).

De ¢l se narra en Yng que «enviaron los Ases al que se llama Mimir, el hombre mds
sabio», Sturluson (1997: 36).

% En Yng, se lee: «[Gefjun] se fue entonces al Jotunheim y engendré alli cuatro hijos de
cierto gigante», Sturluson (1997: 39).

%% Se recoge en Yng que «Odin dictd leyes en su pais, que eran las que habian estado en
vigor entre los Ases, asi prescribié que todos los hombre muertos debian ser incinerados y llevados
a la pira con sus posesiones; dijo que de este modo cada uno irfa al Valhalla con las mismas rique-
zas que tenfan en la hoguera; también disfrutaria de lo que él mismo hubiera enterrado en la tierra,

Sturluson (1997: 44).

55
56
57

INOS DEL CEMYR, 32; 2024, PP, 337-356 349

]

CUADE



350

NER
500

— -
/

4, PP, 337-3F

3

02

;2

ol
(o7

)
!

CEMYR

CUADERNOS DE

e Hyn) y cinco muestran imprecisiones o alteraciones (7°57%) (34.«Buri» [Buri], 97:
G, S, Ve Hyn; 35.<Borr» [Bor], 97: Gy S; 36.«Aske» [Ask], 103: Gy V; 37.<Embla»
[Embla], 102: Gy V;y 38.«Laufey» [Ldufeyl, 112: G, S, Ly 77); uno se documenta
en la mitologfa ardbigo-irania (1'51%) (39.«Djnn»-genio, 137); y veintisiete son inven-
cién de los creadores (40°90%) (40.«Skord»-dragén volador, 103; 41.«Agnar»-gue-
rrero asgardiano, 104; 42.«Grotén»-guerrero asgardiano, 104; 43.«Nedra»-princesa
etona, 105; 44.«Vanna»-espiritu del aire, 104; 45.«<Knorda»-etona, 109; 46.«Arkin»,
109; 47.«Rampok»-rey, 110; 48.«Rivvak»-rey, 110; 49.«Sigurd»-guerrero asgardiano,
111; 50.«<Haakun el Cazador», 114; 51.«Ghan»-eton, 115; 52.«Rinda»-princesa etona,
116; 53.<Morduk»-sabio, 118; 54.«Braggi»-guerrero asgardiano, 118; 55.«<Hogun el
Torvo»-guerrero de Asgard, 119; 56.«Fandral el Osado»-guerrero asgardiano, 119;
57.«Volstagg el Enorme»-guerrero asgardiano, 119; 58.«Krod el Duelista»-guerrero
asgardiano, 119; 59.«<Magrat el Intrigante»-guerrero asgardiano, 119; 60.«Ula»-reina
etona, 124; 61.«<Harokin»-guerrero de Muspellsheim, 129; 62.«Saguta»-compatriota
de Hogun el Torvo, 137; 63.«Mogul de la Montafia Mistica», 137; 64.«Ogun»-el
guardidn, 138; 65.<Wazie el Profeta», 138; y 66.«Alibar», 141).

Ahora bien, detengdmonos en los personajes de la mitologia nérdica que
presentan cambios con respecto del original. En primer lugar, hay que sefialar que
en los casos de 34.«Buri», 35.«Borr» y 38.«Laufey» se ha producido una confusién
de identidades, ya que «Buri» no es padre de Odin, sino su abuelo, «Borr» no es su
madre, sino su padre, pues su madre es la etona Bestla®, y «Laufey» no es el padre de
Loki, sino su madre®, con lo que se ha modificado la genealogia de los dioses. Y, en
segundo lugar, hay que subrayar que, en los dos restantes, 36.«Aske» y 37.<Emblay,
los primeros humanos, que reciben sus respectivos nombres de los de los drboles
con los que se confeccionan, no son el «aliso» («Aske») y el «fresno» («<Embla»), sino
el «fresno» («Aske») y, probablemente, el «olmo» («Embla»)®2.

De igual modo, hay que hacer hincapié en que, ademds de los persona-
jes, seres y espacios relativos a la mitologia nérdica, se ha utilizado también de esta
material narrativo con mayor o menor grado de fidelidad, como, por ejemplo, la
creacién de los dioses:

5 Como se lee en G: «Se le llamé Buri; era hermoso de aspecto, grande y muy fuerte. Este
tuvo un hijo que se llamé Bor y que se casé con una mujer que se llamaba Bestla, hija del gigante
Boltorn, y tuvieron tres hijos: el primero se llamé Odin, el segundo Visli, el tercero Ve», Sturluson
(1984: 37). Por su parte, en Yng, se dice que «Odin tenia dos hermanos; se llamaba el uno V¢, el otro
Vili. Sus hermanos gobernaban el reino cuando él estaba de viaje», Sturluson (1997: 35).

' Como se lee en G: «Su nombre es Loki o Lopt, y es hijo del gigante Farbuti; su madre se
llama L4ufey o Nal y sus hermanos son Byleist y Helblindi», Sturluson (1984: 58).

2 Como se lee en G: «Cuando los hijos de Bor iban por la orilla del mar circundante, encon-
traron dos troncos y tomaron aquellos troncos y con ellos hicieron al hombre. El primero le dio el
espiritu y vida, el segundo inteligencia y movimiento, el tercero apariencia humana, habla, oido y
vista. Entonces les dieron ropas y nombres: el hombre se llamé Ask y la mujer Embla, y de ellos des-
ciende el género humano, al que le fue entregado para vivir el Midgard», Sturluson 1984: 39-40. Asi-
mismo, Lerate (1986: 26, n. 13) comenta que: «Ask (‘fresno’) y Embla (‘olmo’) son la primera pareja
humana, creada con dos troncos caidos».



Instantes después, aparecid otra forma de vida; ésta, una vaca mdgica, cuya leche
aliment$ al monstruoso Ymir, y, durante eras, el gigante y el mdgico rumiante
vagaron por el gélido erial, hasta que... un dia, la vaca encontré algo que se movia
entre el hielo. Al principio, fue inidentificable... pero, poco a poco, una noble cabeza
emergid del hielo. Y asi nacid el primero de los buenos Aesir. Mirale. Contempla al
llamado Buri, pues sus descendientes serdn dioses» (Lee; Kirby, 2018: 11)%;

de los humanos:

MIRMIR: —{Thor, eres #i? ;Significa eso que ha llegado mi hora?

THOR: -Si, traigo este mensaje del noble Odin para ti. Debes hacer lo que juraste.
Te envia esta rama del Yggdrasil, el drbol de la vida. Ya sabes qué hacer.
MIRMIR: —Que asf sea! Mirmir cumplird su deber sagrado. Ddmela. Pongo la
rama de la vida en la fuente encantada y agitado lentamente las aguas misticas. Que
ahora se derramen en el mundo bajo nosotros...

Y, muy por debajo, en el lugar llamado Midgard, algunas de las gozas migicas caen
sobre un par de drboles, un aliso y fresno, plantados eras atrds por el sabio Odin...
Y estos cambian poco a poco de forma, hasta que alld donde antes habia un aliso y
un fresno, ahora vemos las orgullosas figuras de Aske y Embla, quienes estdn des-
tinados a iniciar una nueva raza, a la imagen de los inmortales de Asgard (Lee;

Kirby, 2018: 41-42)%4;

de Surt, el demonio de fuego («<En el extremo del mundo se hallaba sentado Surtur,
el demonio de fuego, que aguardaba junto a