Xiong Bingming

nocencia y memoria

_ En fa cultura china la finalidad suprema consiste en realizarse como
persona humana ideal. La huella de este humanisma es tan profunda

P -?— i i | én ¢l pensamiento del Imperio Celeste que en su dmbito no podrd

8 O R gncontrarse propiamente un debate filoséfico sobre el tiempo.
- f, % :'&‘ Como se deduce de los téminos empleados para designar el univer-
= 50 0 el mundo, témminos formados a partic de (as nociones mismas de

espacio y de tlempo, ios chinos se han interesado siempre, intensamente,

I f-‘ | per las refaciones enlre el mundo de fa experiencia vivida y esos dos
A S A coneeplos, pero no se preocuparon por estudiarlos de manera abs-
| fi Iracta. Su empeiio era mas bien desamollar las técnicas y los instru-

mentos para medir el tiempo. Ya con anterioridad al segundo milenio

antes de Cristo existia en China un calandario completo, invento al que
hay que afiadir 1os de! reloj de sol y de la clepsidra o reloj de agua.

;Qué problemas filosdficos suscitd en China el tema del tiempo?

JY cémo se abordo el tema en 12 (lteratura, especialmente en la

poesia? Vamos a lratar de responder a estas preguntas tomando

como punto de partida la siguiente definicion del tiempo que encontra-

mos en una importanle obra filosofica escrita en ¢l siglo 1l a.C., el
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Huainanzi. “El \iempo, lo que se va y se convierte en pasado; lo que
acontecs y se convierte en presente”.

El pasado: origen del universo e historla

Para los antiguos chinos el mundo no era obra de un creador. Sélo en
los \exlos lardios aparece 'a historia de la creacion del mundo por
Bangu, “hombre césmico” cuyo cuerpo dio origen a fas distintas partes
del mundo. Y sélo en el siglo IV d.C. enconiramos, con el pantedn de
los dioses taoislas, una conceptualizacién simbdlica de los distintos
aspectos del universo en sus comienzos. Asi, por ejemplo, el no ser
onginal, s& convierte en el Auguslo Senor del Tao de la Vacuidad (Xu
huang daojun), e cual engendrd a su vez ef Ser.

El pasado se divide en dos fases, pasado del universo y pasado de
1a especie humana, pero advenimos que fos confucionistas se interesan
esencialmente por este ultimo, es decir por la historia. Para ellos lo
primero es la vida social y la tradicién cultural. Cuando su maestro
Kongzi, mas conocido en Occidente con el nombre de Confucio, se
refiere a fa histonia s6l0 habla de los reinos de Yao y de Shun. A su juicio,
vida cultural y conciencia moral 610 aparecen en la sociedad china con
el gobiemo de esos dos emperadores, tan ejemplares por sus virtudes.

Por su pante, Ig vision taoista va mas alla del dmbite propio del
hombre para interesarse por el origen del cielo y de la fierra. “Antes de
que se formaran el cielo y la tiema habia un ser indeterminado”. dice
Lao Zi (Lao-tsé) en el Tao te ching (Libro del Tao y la virtud), texto
fundamental del taoismo. Y en otro fragmento dilata el fildsofo chino
las tronteras del tiempo: “El Tac engendra a Uno. Una engendra a Dos.
Dos engendra a Tres. Tres engendra a todos los seres”.

Naturalmente, esta “sucesion” es de caracter temporal, pero excede
también la nocion de tiempo. £} "no ser’ no desaparece fras la creacion
del ser; por l contrario, subsiste, es el fundamento mismo del ser. Su
funcién, primordial, es comparable g la que en una casa desempeia el
espacio inlerior, ese vacio gracias al cual la casa es propiamente casa.

Respecto de lo que precede al no ser, de lo que estd en los
origenes del universo, s algo de lo que Lao Zi no habla. Otro fildsofo
taoista, Zhvang Zhou se esforzard dos siglos después por pensar la
cuestién, pero para llegar a la conclusion de que es imposible lograr
una respuesta satisfactoria por medio del razonamiento a causa del
cardcter limitado del lenguaje. Para Zhuang Zhou, el auténtico conoci-
miento debe trascender el lenguaje, algo que ya afimaba Lao Zi: “El
que sabe no habla, el que habla no sabe nada”.

En cuanto a los legistas (siglos viti a i 2.C.). su interés tanto
tedrico como practico se onentd hacia fa politica. Para ellos la historia
es siempre social. La figura principal del legismo, Hanfeizi (muerto el

ano 234 a.C)) tiene una concepcion dialéctica del
desarrolio de la sociedad que presenta cierlas analo-
gias con la de fos historiadores modemos. Por ejem-
plo, €l fue quien expuso por prmera vez la idea de
progreso en la historia, apartdndose radicaimente de
los canfucionistas y de los taoistas para los cuales (a
tnica sociedad ideal era la antigua.

Pero fueron los fildsofos de la escuela de los Nom-
bres, Hui Shi y Gong-Sun Long (siglos v-ii 2.G.), los
que por primera vez reflexionarcn sobre el fiempo como
tal, es decir como principio abstracto. Por desgracia,
no nos queda casi nada de la obra de Hut Shi, aparte
de una docena de paradojas que nos ha transmitido su
amigo Zhuang Zhou, aunque sin damos las pruebas
légicas gracias a las cuales podian demostrarse.

Con fémmulas como “E sol que llega a su cénit
empieza ya a declinar”, Hui Shi viene a afirmar el
caracter a la vez instantaneo y continuo del tiempo.
En ofra frase célebre que ha sido objelo de miiltipies
exégesis: “Hoy voy a Yue (region del sudoeste de
China} y. sin embargo, llegué ayer”, el pensador chi-
no subraya el caracter relativo de nociones tales como
“hoy”, “mafana” y “ayer'. En cuanto decimos hoy.
€se hoy se convierte ya en ayer. Otras dos paradojas
de Hui Shi: “1a flacha que vuela esta inmovil aungue
no se ha detenido” y “la sombra del pajaro que vuela
no se mueve”, se inspiran en |2 tesis filosdfica de que
es imposible pensar ef movimiento.

Desde muy temprano moslraron los chings vivo
interés por la historia. Ya en la época de los Shang,
en el siglo Xt a.C., hubo cronisias de la corte que
tomaban nota de los acontecimientos y de los discur-
sos. Cuando una dinastia sucede a ofra, convoca a
los anliguos eruditos para que escriban la historia de
la dinastia que acaba de desaparecer. Numerosas
son también las historias redactadas por particulares;
Confucio escribié la primera de ellas con sus Anales
de la primavera y los oloAos, levado por un propdsito
a la vez de critica histérica y de edificacion moral.

Los chinos viven, en efecto, en auténtica simbic-
sis con el pasado. De ahi que, en la vida colidiana,
esté fuerlemente arraigada la nacidn de clan y de cullo
a los entepasados y, en el plano del pensamienio, fa



idea de la continuidad de la tradicién cultural china
desde los liempos méas remolos. La escritura no ha
cambiado y aun siguen siendo de actualidag los pro-
blemas que debatian los Mésofos hace tres mil afios.
(nnumerables acontecimientos y personajes que pue-
blan esa farga historia siguen inspirando a los escrito-
res y a los artistas que los hacen revivir con todo su
nico contenido simbdlico en la conciencia colectiva.

Futuro del hombre y parvenir dej mundo

“Si ni siquiera conocemos la vida, ;como vamos a
conocer la muerte?”, decia Confucio. Aunque pres-
tan minuciosa alencidn a los ritos funerarios vy a 1&
efiqueta del lulo, los confucionistas no se preocupan
por saber lo que ocurra tras la muerte, si el alma
existe y cudl es su destino de vltratumba. En cambio,
saben muy bien que los muenos siguen viviendo en
{a memoria y propugnan unas normas de conducta
que garanticen esta forma de supervivencia. Asf, en
el siglo vt a.C. Shusun Bac afirma “tres imputresci-
bles”, a saber; ‘practicar la virtud”, “adquirir méritos”
y “‘redactar textos que pasen a la posteridad”.

Por su parte, los taoistas se interesan tan ex-
fraordinariamente por la vida que ponen gran empe-

no en alcanzar la longevidad. Segun Lao Z, el hombre puede lograrla
si conserva la vitafidad del nifio pequeo, anzando asi un desafio al
tismpo. Con tal fin inventard Ja religion tacista toda clase de procedi-
mientos, desde el adiestramiento de 1a respiracién hasta el consymo
de slixires de vida a base de cinabrio. E taoismo busca una transfor-
macién radical del hombre que lo haga inmortal.

Ef budismo introduce con la doctrina de! samsara la idea de la
reencarmacién. Si durante la vida terrena el adepto logra acumular
méritos suficientes, podrd renacer a un grado o nivel superior de
existencia en su proxima vida. Y asi sucesivamsnte hasta alcanzar por
fin un estado de perfeccién y de eternidad en el que fa rueda de la
encamacion cesa de girar. E) budismo aparece asi como un itinerano
en busca de la etema desaparicion “sin vida ni muente”, como a princi-
pios de 1a época de los Tang escribia el monje Faling.

El budismo introdujo también en ] pensamiento chino la idea de fin
del mundo, que se produce al cabo de una serie de grandes fases de
creacién y de aniquitacion exaclamente definidas. Bajo el reinado de la
dinastia Song (siglos x al Xill), los necconfucionistas retoman y profun-
dizan esta idea y esta periodizacion, de marca netamente budista.
Pero hay un rasgo tpico de la cultura china, y es que para elta la
aniquilacién de! mundo, por tragica que parezca, es de lodos modos
un fenémeno natural y no constituye un castigo del Cielo.

El presente: accidn o contemplacién
“Todo pasa como el agua, nada se detiene ni de noche ni de dfa”, dice

Conlucio con emogion. Viendo comer el agua piensa el fildsofo chino
en fa huida del tiempo y siente con angustia ¢l lado trégico de fa vida

E! sabor del tiempo

la de las gentes pobres y sencillas.

oropendola, del reclamo de la codorniz.

Las artes como la poesia, la pintura la ceramica estdn marcadas en China por un impresionismo fuerte y
delicado, que es la forma de saborear el'tismpo. Al eslar la sensibilldad china inmersa por completo en los
estados de la naturaleza, los matices fugifivos y los miementos de equilibric mas delicados brotaban a cada
instante en la vida de los senores, de los letrados y de las monjes en los grandes monasteries, pero también en

{ Se sabfa apreciar la calidad’ del tiempo como 'se apreciaba el té, el papel, la seda y las innumerables
comodidades de la existencia. El ttempo iba, pasaba, volvia, el tiempo de la rama del ciruelo, del tallo de mambd,
de la hoja de arce, del ramaje del pino, el tiempo del graznido dspero del ganso gris, del dulce canto de la

Tantos sabores y perfumes mezclados en la conciencia marcaban cualitativamente €l tiempo. Los poemas Y las
pinturas se situaban y se fechaban, y se mencionabax €l periodo solar (habia 24 por afio) en el gue se habian creado.

Glaude Larre
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durante 12 que el hombre se ve empujado a emprender lo que sabe
muy bien que no podra realizar, Es ésta la primera reflexion poética de
la cultura china en tomo al carécter effmero de la existencia.

¢ Como hacer frente a esa fugacidad? Para los confucionistas, hay
que coger al vuelo ¢! presente, forjarse una personalidad recia y ser dlil a
la colectividad. Esla inquielud y este deber de participar en los asuntos
del mundo son extraios al ideal taoista, para el que o esencial es la
contemplacién y la comunién con el universo. Lo que el sabio taoista
pretende es encontrar en la temporalidad misma la via de acceso a 1o
intemporal; su Unica ambicidn es gozar de la exisiencia en la quietud de
una vida apacible y senclllz. La fugacidad de! liempo no suscita en 8l
ninguna anguslia que no sea capaz de disipiar gracias a la sabidunia.

:Quién no conoce la fabula que narra Zhuang Zhou? Mientras
duerme suefta el sabio chino que es una mariposa que revolotea de un
{ado a otro ignorando que es Zhuang Zhou. Y af desperiarse se pre-
qunla si es el verdadero Zhuang Zhou o un Zhuang Zhou sonado. Tal
vez la vida sea solo un largo sueno el que nos despeniard la muerte.

Pero serdn los escrilores, sobre fodo los poelas, quienes den a
esta angustia de lo efimero su mas alla expresion.

Qu Yuan (siglos 1v-m .C.), uno de los lundadores de la poesia ching,
56 muestra atormentado por la idea de servir a su pais. En su targo poema
autobigrafico Lisao exprasa su congoja ante la huida del tiempo. {“La vejez
se apodera de mj / antes de alcanzar renombre.") Al final de fa época de fa
dinastia Han (siglo 11}, a actitud de los poetas se diversifica: tinos eligen el

epicureismo ("Regocijémonos ya hoy, jpor qué habria
que esperar a manana?"); para olros lo importante es
alcanzar {a fama. (‘E! cuepo bumano... perece como
tedo lo que vive, Ganar renombre: ese es €l auténtico
tesoro.”) Otros, por Ultimo, buscan la embraguez y €
olvido que procura (“Absorber drogas de inmoralidad
&s enganarse a si mismo. Mas vale beber buen vino y
vestirse de seda”)

En su ambivalencia, la aclilud de Su Shi (1037-
1101), célebre poeta de la dinaslia Song, resulta parti-
cularmente reveladora de la sensibilidad poética chi-
na. En su Racuerdo del acantilado rojo élogia el poeta
los ismpos heroicos de los Tres Reinos, lamentando
que hayan desaparacido como otras tanlas quimeras.
LEs Su Shi optimista o pesimista? Por mi parte, con-
testaria que ambas cosas a Iz vez. Asl, se consagra al
mundo con ardor tipicamente confuciano, pero al mis-
mo liemgo da muestra de un desapego, de una “des-
envollurg” metafisica que le vienen det laoismo.

Xiong Bingming es escritor y (lidsofo chino. Fue profesor de
flosofia y literatura chinag y direcior del Departemento de
Chino gef Institvto Naclonal de Lenguas y Civillzaciores Orient
lafgs de Pans.
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