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Introduccioén

Introduccion

Este trabajo es un intento por llenar un vacio tanto metodol6gico como tematico en la
historiografia chilena. Metodolégico pues la corriente historiografica y el enfoque analitico
aqui utilizado es el de la historia intelectual, la cual brilla por su ausencia en los
Departamentos de Historia (o “Ciencias Histéricas”) de las universidades chilenas
tendiendo a confundirse con la historia de las mentalidades y la historia cultural,
disciplinas histéricas con las cuales se encuentra estrechamente relacionada -y de las
cuales se auxilia constantemente- pero que son totalmente diferenciables de ella (véase
el Capitulo Primero). Convencidos de las bondades de este enfoque a la hora de
entender la historia de las diferentes disciplinas que conforman las ciencias humanas y
naturales creemos que es pertinente cultivarlo para asi motivar el estudio de esas areas,
las cuales son también parte de la Historia. Por otra parte, la historia intelectual adquiere
especial relevancia no solo pues nos permite abordar un campo de estudio bastante
olvidado por nuestras historiografias sino que también en cuanto nos permite “revisitar”
lugares comunes con aires frescos, como el marxismo -entendido como corriente de
pensamiento intelectual y no ya como movimiento sociopolitico- y la propia historiografia
en cuanto oficio.

Por otro lado, esta investigacion es un esfuerzo por suplir una carencia tematica, a
saber, la de la historia de la China Antigua, la cual aun no recibe un estudio detenido y
riguroso en nuestros Departamentos de Historia, donde el nimero de especialistas en
ella es muy reducido o simplemente inexistente. No es menor el hecho de que la
Universidad de Chile cuente con Centros de Estudios Arabes, Judaicos y Bizantinos y
carezca de un Centro de Estudios del Asia Oriental, mas aun considerando que en las

Rivera Espinoza, Manuel Salvador 1



El taoismo filoséfico: Su origen en el contexto de la Historia

grandes universidades del globo centros de ese tipo son de los mas activos en el mundo
historiografico, baste pensar en la inmensa labor historiografica de John Fairbank en la
School of Oriental and African Studies de la London University.

Este trabajo es también un intento por subsanar un vacio tematico mas especifico
que el anteriormente enunciado, el de los estudios daoistas. Precisamente en esta area la
historia cultural y la historia intelectual actualmente constituyen uno de Ilas
aproximaciones mas novedosas al fenébmeno de la filosofia de ZhuangZi y LaoZi siendo
este trabajo un intento por introducir esa aproximacion en el ambito historiografico
chileno.

Para la realizacién del Capitulo Primero he consultado asiduamente la Stanford
Encyclopedia of Philosophy, recurso en linea ubicado en http://plato.stanford.edu, asi
como ocasionalmente la The Internet Encyclopedia of Philosophy, cuya direccién web es
http://www.iep.utm.edu, para la elaboracion del Capitulo Primero. Esos diccionarios de
filosofia me han permitido tener acceso a informacién rigurosa y puesta al dia respecto de
diversos topicos. La misma labor ha cumplido la Cambridge History of Ancient China, en
la cual me he apoyado constantemente en la elaboracién de los capitulos segundo vy
tercero debido a la falta de bibliografia actualizada y fiable (salvo ciertas notables
excepciones) disponible en nuestro pais, especificamente en las bibliotecas mas
“nutridas” de él, a saber, las de la Universidad de Chile y la Universidad Catodlica de Chile.

Dicho texto me ha permitido entregar una relato mas acabado de la historia china
antigua que el que nos proveen los textos disponibles en espafiol, entre los que destacan
China: Su historia y cultura hasta 1800 de Flora Botton Beja y China, una nueva historia
de John King Fairbank, los cuales, de cualquier modo, proveen descripciones, si bien
bastante precisas, muy someras del periodo en cuestion.

En lo relativo a la filosofia china antigua, a la cual dedicamos el Capitulo Tercero y
final, he procurado tener en consideracion los tres libros actuales de mayor peso en el
ambito académico anglosajon, a saber, The World of Thought in Ancient China de
Benjamin Schwartz (Harvard University), Disputers of the Tao de A.C. Graham (London
University) y A Daoist Theory of Chinese Thought de Chad Hansen (University of Hong
Kong). Sin embargo, he privilegiado el uso de fuentes antes que el recuento bibliografico
para la redaccion de ese capitulo.

Finalmente, debido a que mi dominio del chino moderno es aun muy limitado y
practicamente nulo el del chino antiguo, he procurado consultar las traducciones al
espanol mas rigurosas del Laozi y el Zhuangzi, ambas de Editorial Trotta, la uUnica
editorial de peso en lengua hispana que cuenta con traducciones recientes y actualizadas
de dichos textos directamente desde el chino.

Para referirnos a la Cambridge History of Ancient China hemos ocupado la sigla
CHAC, a la cual hemos agregado siempre una letra para identificar los diferentes
capitulos de dicho texto. Cada letra hace referencia a los siguientes apartados.

CHAC Loewe, Michael y Edward L. Shaughnessy. The Cambridge History of Ancient
China. From the origin of Civilization to 221 B.C. Cambridge University Press. Nueva
York, EEUU. 1999.
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a Keightley, David N. “The Environment of Ancient China” pp. 30 — 36.

b Chang, Kwang-chih. “China on the Eve of the Historical Period” pp. 37 — 73.
c Bagley, Robert. “Shang Archaelogy” pp. 124 — 231.

d Keightley, David N. “The Shang: China’s First Historical Dinasty” 232 — 291.
e Shaughnessy, Edward L. “Western Zhou History” pp. 292 — 351.

f Hsu, Choyun. “The Spring and Autumn Period” pp. 545 — 586.

g Edward Lewis, Mark. “Warring States: Political History” pp. 587 — 650.
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1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

1. Capitulo Primero: El Itinerario de la
Historia de la Filosofia en el marco de la
Historia Intelectual

Este es un trabajo de “historia de las ideas” o “historia intelectual” (en adelante, Hl) vy,
como tal, se propone hacer “descender’ el pensamiento humano a un nivel social e
historico. Tal es el tratamiento que aqui le daremos al pensamiento filosofico taoista .

Este enfoque se define por un entendimiento bastante peculiar de las ideas o, mejor
dicho, de la actividad pensante humana. Entendimiento que se diferencia en variados
puntos de otras formas propias de la historiografia y de las ciencias sociales. Ahora
procederemos a aclarar estas diferencias para, al mismo tiempo, dar a entender la
particularidad de este enfoque. Esto equivale, en primer lugar, a determinar el lugar que
ocupa la historia intelectual en el amplio espectro de la Historia Cultural (en adelante,
HC).

1.1. La Historia Cultural: una pan-disciplina

1
Kelley, Donald. The descent of ideas: The history of intellectual history. Editorial Ashgate. EEUU. 2002. pp. 1 — 3.
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Entendemos aqui la HC del mismo modo que Peter Burke lo hace, es decir, como una
gran disciplina que abarca numerosas subdisciplinas como, por ejemplo, la antropologia
cultural, la historia de las mentalidades, la historia de la escritura, la historia de las
religiones y la propia historia intelectual. Este entendimiento de la HC como una
pan-disciplina se deriva de una concepcion antropoldgico-contemporanea de “cultura”
como un conjunto de creencias y practicas sociales o, dicho de otro modo, como una
mentalidad y las diferentes articulaciones sociales que ella implica. Asi, cultura es tanto
un tramado simbdlico > como una serie practicas sociales que se dan en esa “trama” ® (y
a partir de las cuales la podemos reconocer) como lo son artefactos, habitos, técnicas,
valores, ideas, lenguajes, etc. De este modo, el campo de estudio de la HC es tanto la
“trama” en si, como la “accién entramada” que de ella se deriva.

1.1.1. Historia de las Mentalidades e Historia Intelectual

A partir de lo anterior, es preciso dejar en claro las diferencias que la HI guarda con la
Historia de las Mentalidades (en adelante, HM), disciplina y campo con el que faciimente
se podria llegar a confundir. Lo primero que debemos saber a este respecto es que si la
HM es, en origen, una especialidad francesa, pues la Hl es una especialidad anglosajona.
De hecho, hasta hace unas décadas atras practicar la HI en Francia era considerado casi
un crimen nacional y su practica constantemente censurada por la Academia * . En
cambio, el gran padre de la “historia de las ideas” es un estadounidense: Arthur Lovejoy,
quien desde su History of Ideas Club en la Universidad John Hopkins y la también suya
Review of the History of Ideas logré hacer de esta una disciplina independiente, con su
propio proyecto intelectual, que después de importantisimas modificaciones a terminado
tomando la forma de lo que aqui llamamos “historia intelectual”. Invitamos a reparar,
entonces, en la “nacionalidad” de estas formas historiograficas pues una de las grandes
razones por las cuales es preciso hacer la aclaracién que sigue estas lineas es que la
tradicion historiografica anglosajona se ha visto sistematicamente opacada por la
tradicion historiografica francesa en nuestro pais, lo que ha redundado, eventualmente,
en un desconocimiento importante de la HI, y, por tanto, de sus diferencias con la HM °,

Y es que ambas disciplinas se ocupan de campos que, si bien se confunden y

Lo que equivale a entender la cultura como un océano y nosotros como peces. Esta nocion de “entramado simbdlico” es, aun
guardando ciertas diferencias, facilmente asimilable a la de mentalidad o episteme, y aqui entendemos dichos términos como

sinénimos.
Es decir, mentalidad (agua) + practicas (peces) = cultura (océano).

Dosse, Frangois. “De la historia de las ideas a la historia intelectual” en Historia y grafia 19. Universidad Iberoamericana,
Departamento de Historia. D.F., México. 2002. pp. 171 — 172.

5

Y ciertamente podria decirse lo mismo de la HM en los Estados Unidos, pais donde de hecho ella ha sido largamente ignorada y
la HI ha tendido a acaparar lo que aqui, siendo fieles a los Annales, le reservamos a ella. Véase Chartier, Roger. El mundo como
representacion. Editorial Gedisa. Barcelona, Espafa. 1996. pp. 13 — 14, y Aguirre Rojas, Carlos Antonio. La “escuela” de los

Annales: Ayer, hoy y mafiana. Editorial Contrahistorias. México. 2005. pp. 117 — 139.
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entremezclan, son plenamente diferenciables. Si la HM se ocupa de las categorias de
pensamiento, de aquellas grandes nociones inconcientes a partir de las cuales se genera
nuestra actividad pensante (esa “trama” que recién mencionabamos), pues a la Hl le
atinge aquello que resulta de la utilizaciébn conciente de esas categorias en el acto
pensante (o lo que puede llamarse “accion mental entramada”). De este modo, a los
historiadores intelectuales no les interesa tanto saber cudles son las grandes categorias
de pensamiento como las diferentes formas que puede tomar la “aplicacion” de ellas, le
interesa mas determinar cuales son las diferencias y los contrastes, asi como las diversas
interrelaciones entre esas formas, mas no tanto sus supuestos. Pude decirse que esta
divisoria es fragil, y lo es, pero no lo suficiente como para que un trabajo de HI tome la
misma forma que otro de HM. No es licito, de este modo, retratar el limite entre
mentalidad y pensamiento intelectual como el existente entre una racionalidad
pre-operativa inconciente y otra operativa conciente, donde si la primera son categorias
implicitas, la segunda resulta del uso explicito de ellas. A la HI intelectual le atingen, asi,
todas las formas de racionalidad operativa concebibles, desde la biologia hasta la
filosofia, pasando por el arte y la economia °.

La relacién entre todas esas racionalidades operativas y la racionalidad pre-operativa
o mentalidad es, de este modo, totalmente dialéctica ya que el “campo de existencia” de
la primera no puede darse sino en la segunda, y al mismo tiempo esta ultima no existiria
sino gracias a la primera. Es decir, las categorias solo pueden “expresarse” y “mostrarse”
en la forma de un pensamiento intelectual, pero este, a su vez, no puede construirse sino
gracias a esas categorias.

Las subdisciplinas de la HI y la HM son, de este modo, plenamente complementarias
y deben trabajar conjuntamente para conseguir sus propdsitos. Un historiador intelectual
no sera capaz de entender bien un texto sino es capaz de determinar lo que hay en él
implicito, mientras que un historiador de las mentalidades no podra llegar a establecer
aquello que se tiene por obvio sin haber determinado antes con precisién lo explicito.
Este entendimiento nos ayuda a evitar cualquier tipo de disputas innecesarias, y
animadas por reduccionismos generalmente, entre ambas disciplinas. Las que comparten
tangencialmente sus campos, lo que debe servirles para ayudarse mutuamente antes que
para querer abarcarlos s6lo para y por si mismas.

A partir de lo anterior, podemos decir que la HM y la HI representan la tendencia
“mas abstracta” de la HC, dejando de lado los enfoques “mas practicos” caracteristicos de
otras subdisciplinas de esa otra gran disciplina, como, por ejemplo, los de la antropologia
cultural (en adelante, AC) y la historia de las religiones (en adelante, HR), las que, de
hecho, se encuentran estrechamente ligadas. Estas disciplinas, a diferencia de las otras
dos que venimos tratando, se ocupan no tanto del pensamiento humano en si como de
las consecuencias o implicancias practicas de este, las diferentes “formas” que “toma” en
la sociedad y las interrelaciones que entre ellas se dan, es decir, aquella “accion
entramada” de la cual hablabamos. En este trabajo, por tanto, estas disciplinas no son
consideradas sino marginalmente. Sin embargo, es preciso dejar en claro que esto no

Sin embargo, y por razones que mas abajo especificaremos, aqui restringiremos el concepto de HI a la filosofia y lo

homologaremos a la HF.
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implica que “temas abstractos” “propios” de la HM o la HI no puedan ser tratados de
forma mas pragmatica, ni que “asuntos practicos” “propios” de la AC o la HR no puedan
ser abordados mas tedricamente. Estas consideraciones no atingen tanto a los “temas”
como a las disciplinas que tradicionalmente se ocupan de ellos y cémo lo hacen, el que
ello adopte la forma de una ortodoxia, lo que suele ocurrir con bastante regularidad, no es
algo que el autor comparta. Se aboga en esta investigacion, en cambio, por un enfoque
mas integralista, capaz de evitar disputas animadas por el egoista y totalmente
anticientifico proposito de querer reducir ciertos temas a determinadas disciplinas.
Simpatizo, de este modo, con aquel eterno desafio interdisciplinario “annalista” y
“lovjoyiano”, aunque matizado por enfoques mas contemporaneos, y con aquel utilisimo
método anti-reduccionista que es el pragmatismo.

Este integralismo disciplinario define, en efecto, el enfoque adoptado en este trabajo,
el cual podria definirse como una Hl integralista o una historia pragmatista de las ideas "
Para entender las particularidades y bondades de este enfoque es preciso entender como
es que este ha venido a tomar forma.

1.2. La Historia Intelectual en la Antiguedad
Greco-Romana

Como bien dijimos en un principio, la HI puede entenderse como un esfuerzo por traer las
ideas a un nivel humano y contextualizarlas o, dicho de otro modo, por hacerlas
“descender”. De este modo, la historia de la HI no es sino la historia del “descenso de las
ideas”, tal cual Donald Kelley lo afirma. Ahora bien, siguiendo a este autor asi como a
Burke, si sabemos ello también sabremos que tal empresa no es nada nuevo y que ha
nacido por vez primera en el sendo de la disciplina filosdéfica. En efecto, el esfuerzo por
hacer “descender” las ideas es posible constatarlo ya en la época Helenistica con la
llamada “escuela” ecléctica o eclecticismo. El “método ecléctico” se instald desde
entonces como una forma particular dentro de la filosofia que polemizé siempre tanto con
dicha disciplina como con la historiografia. Por un lado, no se dedicaba tanto a responder
“las grandes preguntas” (labor considerada “propia” de la filosofia) como a retratar las
diferentes respuestas que han existido de ellas, lo que le valid el desprecio de la
ortodoxia filosofica, que consideraba vulgares los intentos por desligarse de las
cuestiones “verdaderamente importantes” ® . Por otro, desafiaba los limites de la
historiografia tradicional, que se centraba en la historia de “los grandes acontecimientos”.
La HI (asi como luego sus pares mas modernos) constituyé siempre el “algo mas” de la
historiografia ° .Y si ella naci6 ligada estrechamente a la filosofia fue pues por largo

7
Al final de este capitulo se explicara con mas detalles esta definicion.

8
Kelley, Donald. Op. Cit. p. 4.

9
Kelley, Donald. Op. Cit. p. 2.

8
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tiempo el pensamiento humano fue asimilado a ella " Sélo bien entrada la era moderna
este habria de ser entendido en términos mas plurales y analizado desde otras
perspectivas en relacion a la historia de “las disciplinas”, los “modos de pensamiento” o la
“cultura”, campos desde los cuales, respectivamente, la Hl se diversificé y amplio, y
nacieron la HM y la HC """, De modo que en origen y, por largo tiempo, la HI, en cuanto
historia del pensamiento humano, no fue sino la HF "  Es por eso que aqui las
entenderemos como sinénimos.

Los primeros historiadores intelectuales fueron, entonces, los eclécticos helenisticos.
Ellos, que en rigor jamas constituyeron una “escuela” b , desarrollaron un entendimiento
del pensamiento humano como limitado social, histérica y culturalmente. Concepcién que
generaron a partir del escepticismo, otra escuela filoséfica helenistica que, y a similitud
del estoicismo * y otras escuelas del periodo, llamaba a la suspension del juicio como
forma de evitar el dogmatismo y la confusion mental de modo tal de acercarse a “la
verdad”. Este acercamiento ecléctico a la actividad intelectual humana estuvo enmarcado
en ese choque cultural que vivié el pueblo griego luego de las conquistas de Alejandro
Magno y la consecuente colonizacion griega el Cercano Oriente (la helenizacion),
proceso que significo una completa redefinicién de la labor filosdfica, la cual dejo de ser
tan intelectual como en la Antigledad Clasica y se volvid, en cambio, mas pragmatica,
con lo que la reflexién ética (y no ya la ontolégica) vino a ocupar el lugar central en el
debate filoséfico ° . En él, durante este periodo, se tendié a entender “lo verdadero” no
como producto de un conocimiento intelectual o racional (objetivo) valido en si mismo,

10
Y las reflexiones al respecto cayeron en su campo. Por ello es que la filosofia fue, al menos hasta Kant, la encargada de

responder la cuestion de la “naturaleza” del pensamiento humano, asi como de la determinacion de sus limites.

! La ampliacién del entendimiento de la actividad intelectual humana - ya no sélo como filosofia sino que también como
“disciplina”, “cultura” o “modo de pensamiento” - significara, para mediados del siglo XIX y a partir de finales del XVIII, la de su
campo de estudio. Con ello, la HI como historia del pensamiento humano pasara de ser entendida como la “historia de la filosofia” a
la “historia de las disciplinas”, al mismo tiempo que surgiran las HM e HC tradicionales. Todas estas historiografias tomaran la
forma “historias del progreso” en concordancia con la filosofia moderna-ilustrada. Burke, Peter. Formas de historia cultural. Editorial
Alianza. Madrid, Espafia. 2000. pp. 30 — 39.

2 “The tap root of intellectual history, especially in the earlier form of the ‘history of ideas’, is the history of philosophy, ‘the common
sed-plot’, said Lovejoy, ‘of the greater number of more fundamental and pervasive ideas...wich manifest themselves in other regions
of intellectual history’... (de modo que) philosophy was the ‘knowledge of everything intelligible’, and so its history encompassed de
whole range of human intellectual effort”. Kelly, Donald. Op. Cit. p. 4. Podemos ver aqui, entonces, que la filosofia fue entendida

como todo pensamiento humano valido concebible, y asimilada a lo que nosotros entendemos aqui por mentalidad.

3
Las ultimas investigaciones han probado que el eclecticismo fue mas bien una suerte de método intelectual y ético, una suerte

de tendencia, antes que una escuela claramente definida y delimitada. Esto en Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 38 — 40.

1 Los estoicos insistieron largamente en que sélo poseemos control sobre nuestra opinion y que, por tanto, debemos aprender a
controlarla para no confundirnos ni angustiarnos ante los diversos sucesos de la vida diaria. Este argumento es claramente cercano
a la cuestidon escéptica de la suspensién del juicio, que es cara a Pirron (pirronismo). Véase. Reyes. Alfonso. La filosofia
helenistica. Editorial Fondo de Cultura Econémica. México, D.F. 1959. pp. 91 — 140.
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sino que en cuanto util para satisfacer necesidades contingentes (subjetivo). Las filosofias
helenistico-romanas mostraron, de este modo, y contrariamente al pensamiento clasico,
un fuerte rechazo a la razén, desconfiando de su fiabilidad y, por sobre todo, de su
utilidad. Tanto eclécticos y escépticos, como epiclreos y estoicos (por mencionar las
escuelas mas renombradas del periodo helenistico), tendieron, asi, a considerar el
conocimiento racional como potencialmente perturbador y, por tanto, como ajeno a “la
verdad” de la tranquilidad y pasividad propia de la suspension del juicio y, por tanto, de la
virtud, que fue entendida no tanto como un conocimiento sino que como una experiencia.
Esta critica percepcion de la razén humana llevé, en mayor o menor medida, a un
entendimiento contingente de ella en un sentido cultural, social e histérico que vino a
reforzar esa postura recelosa hacia el conocimiento racional. Ese recelo se explica, por
una parte, y como bien hemos dicho, por Ilos objetivos esencialmente
éticos-“praxeoldgicos”, y no tanto gnoseoldgicos (como los clasicos), de estas filosofias
helenistico-romanas, que se caracterizaron por su marcado anti-intelectualismo " Es
preciso hacer notar, por otra parte, que tal anti-intelectualismo se derivd de una vision del
mundo totalmente diferente de la clasica. Ya que si esta se definid por su marcado
dualismo (sujeto # objeto) " , la helenistica se caracterizé por su integralismo donde
sujeto y objeto, y con ello, el hombre y su entorno, se confundieron y unificaron (sujeto =
objeto).

En efecto, si podemos entender a Platén (427 — 347 a.C) y Aristoteles (384 — 322
a.C) como objetivistas en cuanto estos consideraban que la verdad radicaba en el
conocimiento de un objeto, es decir, de una realidad (y en este caso el uso de comillas no
€s necesario) ajena a nosotros y a la cual podiamos acceder racionalmente (sujeto —
objeto), siendo la diferencia entre Platén y Aristdteles, basicamente, que el primero
consideraba que el objeto en cuestion era suprasensible (Ideas) mientras que el segundo
opinaba que era sensible (materia) " Nos es licito, entonces, entender a Zendn, Epicuro
y el resto de los pensadores helenisticos como empiristas subjetivistas, ya que para ellos

° Esto pues el ya mencionado choque cultural propio de la era helenistica significé una crisis de la mentalidad griega clasica que
exigié una respuesta intelectual pragmatica a una situacion de angustioso encuentro con la “otredad” “barbara” (aunque en general
semitica) en sus mas diversas “formas”, es decir, irani, egipcia, hebrea, etc. Ese entendimiento pragmatista, orientado hacia la
ética, de la filosofia habria de impregnar no soélo la época helenistica sino que también la romana, al menos hasta el siglo 1l d.C.
Por eso es que se hablamos de filosofia helenistico-romana como sinénimo de filosofia helenistica. Véase. Reyes. Alfonso. Op. Cit.
pp. 12 - 18.

6
Esto es posible verlo, por ejemplo, en el desprecio tanto estoico como epicureo hacia las conceptualizaciones intelectualistas
propias de la filosofia griega clasica. Véase Reyes. Alfonso. Op. Cit. p. 141 y Brun, Jean. El estoicismo. Editorial Universitaria de

Buenos Aires. Buenos Aires, Argentina. 1968. p. 57.

7 Esta mentalidad se habria generado, segun Edward Nicol, en un proceso de individuacién donde el griego pasé a entenderse a
si mismo como individuo, es decir, como sujeto, disocidndose del entorno, que paso a ser objeto. Véase Nicol, Edward. La idea del
hombre. Fondo de Cultura Econémica. México. 1992. pp. 162 — 194. Sin esa premisa o supuesto de lo externo como objeto jamas
pudo haberse desarrollado la filosofia clasica, que no es sino un contintio esfuerzo por determinar la naturaleza de esa “realidad
exterior ajena al sujeto”, entendida como “lo real”, asi como por definir como podemos conocerla efectivamente. Sélo una vez que

lo exterior se hubo convertido en “cosa” pudo surgir la necesidad de determinarlo.
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la aprehension de “lo verdadero” no fue ya el conocimiento de un objeto sino que la
experiencia de un sujeto, y ese sujeto fue el mundo exterior, la Naturaleza, entendida esta
ya no como “cosa” sino que como ser Vivo " . Dicho en términos estoicos, lo exterior
como logos y lo verdadero como adecuacion al logos. Este entendimiento de lo exterior
no como objeto sino que como sujetoredundd en un “monismo materialista” donde lo
material resulté identificado con lo espiritual.

De este modo, para los eclécticos, la verdad (en cuanto conocimiento racional) no
pudo ser una cuestion absoluta y universal que uno “alcanza”, sino que, y muy por el
contrario, una cuestion siempre relativa y particular que se construye socialmente. Esto
se derivd, a su vez, del conocido entendimiento aristotélico de la filosofia como “opinién”
o doxa, que diese origen a la doxografia, es decir, a la historia de la filosofia (en cuanto
“opinién”) ?  En efecto, puede entenderse esta conclusién helenistica como un
refinamiento de dicho argumento aristotélico, pero siempre dentro de nuevos marcos de
reflexion filosofica.

Aristoteles, de hecho, se mostraba ya en su Metafisica bastante cercano a la
concepcion ecléctica (y en general helenistica) del pensar humano al afirmar que, y en
referencia a la naturaleza de la reflexion filoséfica, “...nadie puede alcanzar
completamente la verdad, ni estar falto de ella de manera absoluta. Cada filésofo explica
algo sobre la naturaleza; lo que cada cual afiade en particular al conocimiento de la
verdad no es nada, sin duda, o muy poca cosa, pero el conjunto de todas las ideas
produce fecundos resultados” >’ . Esta afirmacion nos permite concluir dos cuestiones
que luego seran esenciales en todo acercamiento subjetivista a “la verdad” en la filosofia
occidental:

1) Que la razdn es limitada y que, contrariamente a lo que establece Platon, ella no
puede conocer directamente “la verdad” ni alcanzarla por si sola. La razén individual sélo
puede pretender conseguir “nada” o “muy poca cosa”’. De esto resulta que la filosofia, a
nivel personal e histérico, es entendida como “opinién” en vez de como reflexion que lleva
derechamente a “la verdad”. Sin embargo, Aristételes no es tan drastico como los
pensadores helenisticos, ya que aun limitando la capacidad racional de los individuos
considera que es posible aprehender una “verdad” a través del intelecto (lo que los otros
negaron), pero en un esfuerzo conjunto de toda la humanidad a lo largo del tiempo, lo
cual nos lleva al siguiente punto.

8 A partir de esta diferenciacion llamaremos de ahora en adelante la postura platénica como objetivismo idealista y la aristotélica
como objetivismo empirista o sensualista. Véase Annas, Julias. “Filosofia griega clasica” en Boardman, John et al. Historia Oxford
del Mundo Clasico. 1. Grecia. Alianza Editorial. Madrid, Espafia. 1988. pp. 265 — 285, Guthrie, W.K.C. Los filésofos griegos: De
Tales a Atristételes. Editorial Fondo de Cultura Econdémica. Santiago, Chile. 1994. pp. 84 — 158., y Parain, Brice (director). Historia
de la filosofia. Volumen 2: La filosofia griega. Editorial Siglo XXI. México. 1990. pp. 51 — 171y 184 — 242.

19
Reyes, Alfonso. Op. Cit. p. 102 y Brun, Jean. Op.Cit. p. 52.

20
De hecho, la desconfianza helenistica hacia la razén de la que venimos hablando tomé siempre la forma de una desconfianza

hacia ella como opinion. Es por eso que los estoicos llamaban a controlar nuestras opiniones erradas. Véase

21
Aristoteles. Metafisica. Editorial Sarpe. Madrid, Espafia. 1985. p. 64.
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2) Que “la verdad” resulta de la acumulacion de opiniones de diferentes pensadores
en el tiempo y que la filosofia es, por tanto, una disciplina acumulativa. Aristételes, al
anular la concepcidn platénica de la aprehensién directa y ahistorica de “la verdad” desde
su entendimiento del intelecto humano como indefectiblemente limitado, argumenta, en
cambio, que a ella se puede llegar sélo a través de un proceso histérico de condensacion
racional. Esto significa prohibir a cualquier intelectual el pretender llegar a un final
filoséfico por si mismo. Obliga al pensador, por tanto, a tomar en consideracién todo lo
que se ha dicho anteriormente respecto de todo. Visto asi, la empresa aristotélica de la
verdad resulta, de una u otra forma, una quimera 22 que no hace sino reforzar su
concepcion de la razéon como una capacidad con limites muy especificos.

Aristoteles posee, en suma, un entendimiento de la verdad como un producto
esencialmente histdrico, siendo considerado como el padre de la historia de la filosofia
(en adelante, HF). Este entendimiento sera el que alimentara no sélo a los eclécticos (en
la época helenistica) sino que al conjunto de la tradicion doxografica a todo lo largo de su
existencia. Esta, ubicandose habitualmente en la corriente sensualista de la filosofia
occidental, no podra sino remitirse al que se considera el fundador de ella, a saber, el
Estagirita %

Opuesta a dicha corriente objetivista sensualista o empirista fundada en Aristoteles,
encontramos el objetivismo idealista que se remite a Platon. Este, continuando con el
entendimiento socratico de la filosofia como un ejercicio intelectual esencialmente
reflexivo y problematico antes que normativo, desarrollé el suyo propio. Y esto lo hizo
poniendo toda su fe en esa capacidad racional en la que su maestro lo invito a reparar.
Para Platén, la reflexiéon racional bien realizada resultd poder llevarnos a superar las
apariencias sensibles y acercarnos a “la verdad’ de las |deas suprasensibles, las cuales
subyacen toda la realidad material y sirven de modelo para la configuracién de ella. Asi,
las cosas sensibles no provienen sino de diferentes tipos “ideales” que so6lo en el uso
reflexivo y critico de nuestras facultades racionales, las cuales nos permite disipar las
engafosas apariencias, podemos llegar a “ver’ y, de ese modo, “realmente conocer” 2

Evidentemente, un entendimiento de la razén como el anterior no pudo jamas
redundar en una concepcién de ella como limitada por circunstancias contingentes. Para
los racionalistas e idealistas que inspird Platon, los contextos sociales e histéricos no
gozaron de importancia alguna a la hora de definir lo que se entiende por “pensar” o
‘razonar”. Esas facultades, en efecto, resultaron definidas precisamente por sobrepasar
todo tipo de limitaciones. La razén para ellos no era en absoluto limitada sino totalmente
ilimitada y absoluta, siendo capaz de “alcanzar’” esas Ideas que constituyen “lo
verdadero” *° . Por este motivo la HI, y con ello la HF, no pudo encontrar aqui un campo

2
En cuanto se infiere que es imposible llegar a un punto donde no se descubran mas cosas respecto al “mundo”.

3
Seudonimo usado con frecuencia para referirse a Aristoteles, nacido en Estagira, Macedonia, en 384 a.C.

24
Annas, Julias. “Filosofia griega clasica” en Boardman, John et al. Op.Cit. pp. 269 — 277., y Guthrie, W.K.C. Op. Cit. pp. 84 — 121.

5
“Platén no tiene dudas de que este razonamiento es objetivo; revela lo que esta verdaderamente ahi, igual que lo hace una

demostracién geométrica”. Annas, Julias. “Filosofia griega clasica” en Boardman, John et al. Op.Cit. p. 272.
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Rivera Espinoza, Manuel Salvador



1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

muy fértil. Los platonicos habrian de concebir el desarrollo del pensamiento humano
como una serie de aciertos, “casi aciertos” y desaciertos, en relacion a un referente muy
claro y definido de “lo real”, que poca relacion guardaba con las circunstancias sociales,
culturales e histéricas concretas. Al mismo tiempo, reprocharian a toda filosofia
anti-objetivista (como las helenisticas) el no ocuparse de cuestiones “verdaderamente
filoséficas” y el entender la filosofia como “mera” opinion.

De este modo, a lo largo de la historia de la filosofia habria de ser principalmente la
tradicion empirista-ecléctica la que propiciase la practica y el desarrollo de la HI,
procurando hacer “descender” las ideas desde la esfera divina (como en Platén) a la
esfera humana (como en Aristoteles). Ella, por tanto, se encontraria siempre opuesta al
entendimiento platénico de la “razén” como un proceder mental ilimitado capaz de
aprehender directamente “la verdad” y, por tanto, como ajeno a la contingencia histérica.
Tal oposicién es posible encontrarla no sélo en la Epoca Clasica y Helenistica, con sus
diferentes escuelas filosdficas, sino que también en la Antigiiedad Tardia, la Edad Media
y, aunque en menor medida, la Edad Moderna.

En la Antigledad Tardia (siglos Ill al VI d. C) la filosofia (y por tanto su historiografia)
estuvo determinada, en una primera parte (siglos Ill y IV d. C.), por el enfrentamiento
entre estoicismo y neoplatonismo. Habria de ser esa ultima escuela la que terminaria por
imponerse desde Plotino (204 — 270 d. C)en adelante (aun cuando otros filésofos ya le
habian pavimentado el camino), el cual vino a satisfacer las necesidades misticas que se
imponian en la poblacion romana desde finales del siglo Il d.C., con la infiltracion masiva
y continua de los cultos orientales (especialmente el de Mitra), a través de una
reelaboracion de la doctrina platdnica de los ultimos dialogos * realizada muy a menudo,
sobre todo en el plano ético, desde una lectura estoica del pensador clasico griego cara,
en gran medida, a Posidonio " De este modo, y en un paraddjico doble proceso, el
neoplatonismo se impuso sobre el estoicismo paulatina y arrolladoramente continuando
con muchos de los postulados estoicos en un formato platdnico, ya que si bien después
de Marco Aurelio *° (muerto en 180 d.C.) el estoicismo practicamente dejé de ser
cultivado este deshizo en la atmésfera general y se lo pudo seguir sintiendo en la forma
de supuestos e implicitos presentes en la discusion filosofica tardo-romana 2

° Los ultimos dialogos de Platon suelen definirse como los propiamente suyos, ya que los primeros presentan gran influencia de
Socrates. La Academia, escuela filosofica fundada por Platon, se dedicé hasta Antioco de Ascalén a estudiar especialmente el
Platén de esos primeros dialogos, abandonando el de los ultimos. Plotino representa, en gran medida, la culminacion de lo iniciado
por Antioco y su retorno al Platén de esos ultimos didlogos. Véase Boardman, John et al. Op. Cit. pp. 276 — 277 y Toynbee, Arnold

(director). Historia de las Civilizaciones 4: El crisol del cristianismo. Editorial Alianza. Madrid, Espafia. 1988. pp. 295 — 298.

27
Representante del estoicismo medio, muy influenciado por el pensamiento platénico y que se alejo del integralismo original de la

filosofia del estoicismo temprano para desarrollar un entendimiento bastante dualista del pensamiento de Zendn de Chipre,
fundador de la Stoa Antigua. Tal estoicismo platonizado habria de llegar a influir bastante en el pensamiento de Plotino, lo que no
es casual considerando que este se desenvolvié en un ambiente intelectual fuertemente impregnado por la escuela del Pértico y tal
lectura platénica de ella debid resultar especialmente acorde con su pensamiento filoséfico. Véase Toynbee, Arnold (director). Op.
Cit. pp. 293 — 294.

28 ,
Ultimo estoico tardio del que se tiene noticia y emperador romano.
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1.3. La Historia Intelectual en la Edad Media

Es asi como el pensamiento de Plotino fue una suerte de engranaje entre el
“tardo-estoicismo” precedente y el neoplatonismo cristiano por venir con San Agustin o,
dicho de otro modo, una mezcla entre una filosofia integralista y otra dualista,
respectivamente. Pues si, como bien hemos dicho, el pensamiento clasico (que sera
retomado para finales de la Antigiiedad Tardia y principios de la Alta Edad Media a través
del neoplatonismo) se baso en el supuesto del saber como conocimiento de un objeto y,
a su vez, el helenistico en el del saber como experiencia de un sujeto, entonces lo
filosofia de Plotino consistio en el conocimiento de un sujeto. En efecto, para este
pensador las Ideas o Formas suprasensibles no fueron ya un objeto sino que un sujeto
que era conocido sélo en cuanto era vivido o experimentado de forma mistico-intuitiva.
Con Plotino el platonismo pasé, asi, de ser un objetivismo idealista a un subjetivismo
objetivista. Esta filosofia habria de dominar la escena filoséfica romana hasta mediados
del siglo IV d. C, cuando en pleno derrumbe del Imperio Romano un obispo de Hipona de
nombre Agustin logré por fin conciliar razén (filosofia greco-romana) y fe (teologia
cristiana) a través de una lectura platénica de las Escrituras que continuara en la misma
tradicion empezada por Antioco de Ascalén y llevada a monumento mistico pagano con
Plotino. Pero lo perpetrado por dicho obispo, San Agustin, no fue sino la culminacion de
un esfuerzo comenzado ya en el siglo Il d.C. por los Padres de la Iglesia o Padres
apologistas, que se esforzaron por armonizar la filosofia “pagana” con la revelacion
cristiana luego de infructuosos esfuerzos por intentar difundir el mensaje salvifico de
Jesus de forma apocaliptica y autoritaria. Dando cuenta de la inutilidad de esa estrategia,
que generaba mas enemigos que adeptos, y del temperamento marcadamente racional y
reposado de los romanos % , decidieron cambiarla. De este modo, “el primitivo lenguaje
del Apocalipsis (revelacion), tan enérgicamente proferido en la expectativa del Segundo
Advenimiento, (fue)... reemplazado por el paciente alegato de la defensa (apologia) y la
exposicion (ahora)...el cristianismo estaba dispuesto a enfrentarse con sus enemigos en
cualquier terreno que escogiesen” *' Asi fue como nacieron los apologistas ya

° Esto nos resultara plenamente entendible y coherente si recordamos que el estoicismo gozo en el Imperio Romano de una
inmensa popularidad (al menos desde el siglo Il a.C.) hasta el punto de que puede llegar a considerase como la filosofia
propiamente romana o mas bien, como la filosofia que mejor y mas felizmente se apropiaron los romanos de los griegos. Pues si
Epicuro nunca tuvo muchos adeptos en tierra latina “...ocurrié lo contrario con el estoicismo, pues los romanos fueron estoicos por
naturaleza mucho antes de que oyeran hablar del estoicismo” (Barrow, R.H. Los romanos. Editorial Fondo de Cultura Econdmica.
México. 1973. p. 155.). De este modo, no es extrafio que aun cuando a partir del siglo Il. d. C., con la irrupcién del neoplatonismo

en el campo intelectual tardo-romano, no se adhiere explicitamente al estoicismo, este sigue impregnando la actividad filosoéfica.
0 . . . . . -
Hombres (y mujeres) de familia que no les interesaba en absoluto renunciar a sus dioses y a sus familias por una secta de
fanaticos sulfurados anunciando a gritos, en medio de la plaza o el mercado, que el fin del mundo era inminente.

31
Barrow, R.H. Op. Cit. p. 185.
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mencionados, estos llevaron por primera vez el cristianismo al campo filoséfico
procurando hacer una defensa racional de la fe cristiana que lograse hacerla competir
mano a mano tanto con los cultos orientales, como con la religién pagana y las diferentes
filosofias helenisticas. En este esfuerzo, y considerando que la escuela filosofica mas
popular en la Roma del siglo Il d. C, era la estoica, los Padres apelaron preferentemente
a Filon de Alejandria (circa 20 a. C — 50 d. C), un judio neoplaténico que habia
desarrollado poco tiempo atras (siglo I. d.C.) una lectura platénico - estoica de las
Escrituras y que habria de ser una de las grandes herramientas filosoficas de los
cristianos contra los paganos. Filon permitia, en efecto, una utilisima armonizacién entre
el pensamiento biblico y el estoico con su entendimiento del logos ya fuese como medio
de accién de Dios en la Tierra > o como identificado con Dios mismo. Otra idea que los
apologistas tomaron gustosamente de un filésofo de la diaspora judia helenista fue la
tesis de Aristobulo de Paneas (siglo Il a. C) respecto del (supuesto) origen judio del
pensamiento greco-romano, dogma que vino a formar parte del esfuerzo de los Padres
de la Iglesia por probar el origen barbaro (y no sélo judio) de la filosofia griega, con lo que
deslegitimaban a esta y se legitimaban a ellos mismos. Estos intelectuales cristianos
desarrollaron, de hecho, un entendimiento de la HF marcadamente teleoldgico en el que
la filosofia, especialmente la platonica, vino a ser vista como una preparacion para el
Evangelio generada por Dios % , quien asi como dio a los judios las Escrituras entrego a
los griegos y romanos la filosofia, sabiduria humana muy similar, aunque nunca idéntica,
a la primera. Pues la una fue entendida como “verdad divina” mientras que la otra como
opiniéon humana ¥

Si en los primeros dos siglos de esta era los cristianos buscaron acercarse al
estoicismo en busca de legitimidad pues del siglo Il d.C. en adelante, con la creciente
influencia del neoplatonismo en el campo intelectual, el pensamiento cristiano habra de
buscar legitimacion en dicha corriente filosdfica. Asi, San Agustin (354 — 430 d. C)
desarrollara una interpretacion del cristianismo, desde Platén, Filon y Plotino
principalmente, que se mantendra sin grandes variaciones hasta aproximadamente el
siglo XII d.C.

De este modo, el entendimiento del pensar humano como contingente, propio de la
filosofia helenistica-romana ya fuese en su forma estoica (la mas comun), ecléctica,
epicurea o escéptica, fue reemplazado por uno totalmente ahistorico inspirado en Platon.
Esta tendencia habria de mantenerse hasta bien entrada la Edad Media bajo el alero del

2 Enlazando “este mundo” sensible con “ese otro” suprasensible. Segun Filon, e inspirado en Platon, uno debia renunciar al
primero (el mundo corporal-material) para poder acceder al segundo (que es el espiritual, nuestra “verdadera morada”) y, con ello,
a Dios. La forma en que tal renuncia debia tomar forma estaba fuertemente definida por la ética estoica. La filosofia de este
pensador, de hecho, es una amalgama de neoplatonismo, estoicismo y judaismo, asi como de ciertos elementos neopitagéricos a
través de la primera escuela mencionada. Véase Cruz Hernandez, Miguel (editor). Filosofias no occidentales. Editorial Trotta.
Madrid, Espafia. 1999. pp. 335 — 336, Toynbee, Arnold (director). Op.Cit. pp. 430 — 461., y Weinberg, Julius. Breve historia de la
filosofia medieval. Editorial Catedra. Madrid, Espafia. 1998. pp. 28 — 29.

33
Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 48 — 52.

34
Toynbee, Arnold (director). Op. Cit. pp. 430 — 433, y Kelley, Donald. Op. Cit. p. 47.
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neoplatonismo ya no pagano sino que cristiano.

San Agustin, en efecto, habria de armonizar pensamiento pagano y cristiano por
medio del neoplatonismo, el cual ya presentaba muchos elementos similares con el
cristianismo o, al menos, muy susceptibles de ser homologados a él. Esto es
especialmente claro en lo referente a las Ideas platénicas las cuales, asi como antes el
logos estoico, resultaron identificadas con Dios, el cual, por tanto, vino a ser esa “esencia”
suprasensible que fundaba todo lo material tangible y el conocimiento no pudo venir sino
de esa fuente eterna y verdadera.

San Agustin, de este modo, negd tanto el escepticismo como el empirismo. El
primero afirmando que no es posible negar la posibilidad de conocer pues ya hacer ello
es una forma de conocimiento, en cuanto pensamos, conocemos, y en cuanto
conocemos, existimos (argumento que luego habria de retomar Descartes). Y el segundo
negando la posibilidad de que podamos conocer solo gracias a los datos empiricos pues
estos en si mismos no son conocimiento ya que carecen de unidad conceptual. Si
conocemos, establecio el obispo de Hipona, lo hacemos gracias a “algo mas” que es
ajeno a la experiencia y que nos permite convertir esos datos en conceptos. Y ese “algo
mas” no podia ser sino Dios, quien nos entregaba las nociones necesarias para conocer,
proceso que Agustin llamd “iluminacién”. Esas nociones correspondian a “...una verdad
inmutable , superior a la razon humana y mediante la cual juzgamos las cosas...reglas
eternas éé.(que) no son objeto de juicio, sino que mas bien las utilizamos para juzgar lo
demas”

De este modo, en San Agustin la comprobacion de la necesidad de “algo mas” para
conocer significd la comprobacion de la existencia de Dios y su injerencia en el proceso
cognoscitivo, era El quien permitia que este se realizase apropiadamente. Conocer
significd, entonces, conocer a Dios, ya que todas las operaciones de la razén eran
generadas por su verdad inmutable. Asi, es la fe la que precede y permite el
conocimiento, siendo necesario (primero) creer para (luego) poder comprender %

El afirmar que es el creer el que precede y posibilita la fe tuvo dos consecuencias
que habrian de tomar la forma de dogmas en toda la filosofia medieval:

a) La razon, segun se ha dicho, esta supeditada a la creencia, pues no tiene lugar
sino gracias a ella. Por tanto, la teologia rige sobre la filosofia y esta se debe adecuar
siempre a ella.

b) La razén es, por naturaleza, divina y cierta. Esto pues si conocemos lo hacemos
gracias a Dios, quien nos entrega las “nociones” necesarias para ello por medio de la

35
Weinberg, Julius. Op. Cit. p. 43. El argumento de que es necesario “algo mas” para conocer sera una constante en todas las

posturas platdnicas/racionalistas. Es asi como si San Agustin recurrié a la “iluminacién”, Descartes lo hizo a las “ideas innatas” (las
que San Agustin negd) y Kant a las “categorias de pensamiento” que conforman la “racionalidad universal’. Es sorprendente notar
como los argumentos de estos tres pensadores, en lo relativo al conocimiento, gozan de mas puntos en comun de los que uno
pudiese imaginar. Pues si, como hemos dicho, el argumento de “yo pienso, por tanto existo” cartesiano habia sido planteado ya por

San Agustin lo mismo sucede con el kantiano de las “categorias”, las cuales son muy similares a las “nociones” agustinianas.

36
Weinberg, Julius. Op. Cit. p. 40.
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“iluminacion”. Dios, naturalmente, no puede equivocarse, de modo que si conocemos
algo, eso es cierto.

Pero contrariamente a lo que podria llegar a creerse, la relacién entre Dios y la razén
no fue concebida univocamente durante la Edad Media. Y si en el neoplatonismo
agustiniano ella era directa e inmediata, en el neoaristotelismo, que habria de reemplazar
a la anterior corriente filosofica, habria de ser justamente lo contrario. Los escolasticos,
de hecho, jamas sostuvieron que uno pudiese tener un conocimiento directo de Dios a la
manera platénico-agustiniana, e inspirados en Aristoteles se esforzaron por probar que la
razén humana era esencialmente limitada. Fue San Anselmo (en el siglo Xl d.C.) quien
permitié este quiebre en la tradicién filoséfica cristiana al afirmar que Dios no podia ser
conocido, definiéndolo precisamente como “aquello mayor que lo que puede ser
concebido” ¥ . Abierto este camino, el alejamiento de ciertos planteamientos
neoplatonicos de San Agustin se hizo inevitable y estos comenzaron a ser
progresivamente abandonados, al mismo tiempo que la obra de Aristételes comenzé a
ser recuperada desde traducciones arabes de ella, la hermenéutica se desarrollaba y las
universidades veian la luz.

Los escolasticos, de este modo, concibieron la fe no como una confianza en la razén
(que es dada por Dios permitiendo el conocimiento) sino que como una renuncia a ella
(ya que la razén no es capaz de concebir ni menos comprender a Dios). Asi, acordaron
que la fe es “...la apreciacion de cosas no evidentes mientras que el conocimiento es una
experiencia de esas cosas por su misma presencia” % Con ello, distinguieron entre fe y
razon, contraponiéndolas e insistiendo en que eran dos cuestiones diferentes. Dios esta
mas alla de la razén y sélo puede ser vivido en la fe, que es renuncia a la razén. Tal
renuncia es el desafio al que Cristo nos llama. Esta vision de la razén y de la fe se
convirtié en la oficial de la Iglesia y los pensadores modernos habrian de apelar a ella
(aunque radicalizandola, por cierto) para legitimar las realizaciones cientificas que se
desarrollarian, asi como la nueva corriente filoséfica que de (o con) ellas se produciria %

Pero a pesar de su alejamiento del neoplatonismo agustiniano, el escolasticismo
cuido de no negar los dogmas que mas arriba mencionabamos y censurd al averroeismo
(o “aristotelismo radical”) por hacerlo o Asi, se generaron versiones aristotélicas de
dichos credos que armonizaran con los planteamientos agustinianos 4

37
Weinberg, Julius. Op. Cit. pp. 65 — 78., y Bertelloni, Francisco y Giannina Burlando (editores). La filosofia medieval. Editorial

Trotta/Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. Madrid, Espafa. 2002. pp. 85 — 88.
38
Citado en Weinberg, Julius. Op. Cit. p. 82.

9
Véase The Medieval Problem of Universals (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/universals-medieval/ (consulta: 22 Julio
2007).

0
Lo cual nos habla del grado de identificacién que se llegd a desarrollar entre neo-platonismo y cristianismo, de modo tal que
objetar uno era objetar el otro y, por tanto, caer en la herejia.

41
Weinberg, Julius. Op. Cit. pp. 164 y 174.
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4

1) La razon sigue supeditada a la creencia pero por razones distintas y ahora tiene
mayor libertad. Ella proviene no de Dios sino que de la abstraccién de las cosas
sensibles. Es decir, el conocimiento proviene del mundo material y no del ideal. Sin
embargo, esto no es equivalente a negar que la filosofia deba supeditarse a la teologia,
se trata simplemente de dejar en claro que se trata de formas de conocimiento diferentes
ya que la razén al obtener su conocimiento desde el mundo material no puede conocer a
Dios, que es inmaterial. Uno sélo puede llegar a conocer tal mundo espiritual, por tanto,
no por medio de la razén, que es finita, sino que por medio de la fe, que es infinita. Y
dado que el mundo divino es superior al terrenal, la ciencia de lo divino, la teologia, es
superior a la ciencia de lo sensible, la filosofia.

2) Al mismo tiempo, lo anterior tampoco significa negar la divinidad del conocimiento
(entendido como el de las cosas sensibles), pues este no es ajeno totalmente a Dios ya
que, y apelando a la ontologia materialista de Aristételes, este se encuentra también en el
mundo material. Sin embargo, que Dios “este” en lo material no equivale a que “sea” lo
material y aqui es evidente cémo los escolasticos se preocuparon por armonizar
platonismo y aristotelismo. Para ellos Dios es lo inmaterial, lo ideal, pero El entrega su ser
a lo material ** . Por otra parte, los escolasticos coincidieron en que si bien las ideas se
obtenian por abstraccién de las cosas sensibles, eran, al mismo tiempo, Formas divinas
pre-existentes en la Mente de Dios. De este modo, aun siendo esencialmente limitada, la
razon siguio siendo divina.

A similitud de los neoplaténicos agustinianos, los neoaristotélicos escolasticos, en
principio, desarrollaron un entendimiento de la historia del pensamiento humano como
una historia teleolégica de la filosofia donde todo el pensamiento pre-cristiano o pagano
fue visto como una preparacion para la llegada del Evangelio en el mundo greco-romano,
asi como los profetas lo habian sido en el judio. Pero a diferencia de los primeros, estos
entendieron el pensamiento humano de forma mas contingente a partir de una
concepcién limitada de la razén a la cual haciamos mencién anteriormente, y desde la
diferenciacién entre conocimiento y fe se inclinaron hacia una vision del pensar como
opinion y de la verdad (humana) como consenso. Del mismo modo, y hacia finales de la
Edad Media, tendieron hacia un entendimiento aristotélico de la HF como acumulacién de
opiniones en un sentido progresista-teleoldgico. Por otra parte, y debido a su
entendimiento de la filosofia como opinion, los escolasticos desarrollaron una sofisticada
teoria hermenéutica que reconocia tanto los aspectos textuales como contextuales de los
escritos. Una vez mas, la tradicion empirista permitia el desarrollo de la HI.

Sin embargo, la vision escolastica de la razén vy, por tanto, de la filosofia y su historia
no fue ajena a las criticas de los resabios del platonismo agustiniano que no habia
integrado el aristotelismo, cuyos adeptos tildaron de hereje al renunciar a la posibilidad de
conocer a Dios y, con ello, “la verdad”. Al mismo tiempo, les reprocharon a los
escolasticos ser meros anticuarios y no “verdaderos filésofos” * Con esto, no hicieron
sino reproducir las tradicionales criticas de los platonicos a los aristotélicos.

2
Weinberg, Julius. Op. Cit. pp. 186 — 197 y Bertelloni, Francisco y Giannina Burlando (editores). Op. Cit. pp. 157 — 175.

43
Kelley, Donald. Op. Cit. p. 59.
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La divisién escolastica entre filosofia y teologia habria de ser un débil equilibrio que
comenzaria a romperse hacia el siglo XIV con los humanistas, especialmente los
italianos. Los neo-aristotélicos agustinianos habrian creado un campo propio para la
razén al definirla como un tipo de conocimiento totalmente diferente del de la teologia,
pero supeditandolo a esta no habian temido que pudiese seguir su propio rumbo. Y eso
fue exactamente lo que sucedid, los escolasticos, sin saberlo, criaron a su propio
verdugo.

1.4. La Historia Intelectual en la Edad Moderna

El alejamiento del neo-aristotelismo cristianizado de los escolasticos se realizé apelando
principalmente a Platon en el caso de los humanistas italianos “ . Pero como para
entonces la reflexién filosofica estaba desligdndose de la teologia, las filosofias
nacionales comenzaban a surgir, con lo que la oposicion al escolasticismo se dio de la
mano del escepticismo en Francia, el empirismo en Inglaterra y el racionalismo mistico en
Alemania. Espafa, regida por la Contrarreforma, no puedo escapar del yugo eclesiastico
y dio a luz un neo-escolasticismo #

Inspirados por un odio casi visceral al pensamiento cristiano, especialmente al que
les era contemporaneo, es decir, al escolastico, los humanistas desarrollaron un
entendimiento de la HF que habrian de mantener intacto los circulos ilustrados hasta bien
entrado el siglo XX “° , Y que se baso en una revaloracion del pensamiento greco-latino.
Para estos intelectuales la historia intelectual de occidente consistia en un periodo de
grandeza iniciado en Grecia y continuado en Roma, y otro de total decadencia y
“oscurantismo” que comprendia toda la Edad Media. Naturalmente, ellos se identificaron
con el primero, presentandose como recuperadores del “verdadero saber” perdido en la
penumbra de los tiempos y como participes de una nueva época donde la luz de “la
verdad” retornaba, la del Renacimiento. Y fue asi que nacié la nocién actual de “lo
clasico” como “lo greco-romano” y, por lo tanto, la de aquella “nueva época” como la de la
“verdadera recuperacién” de “lo clasico” " Este entendimiento de la HI de Occidente

4 Dado el protagonismo de los humanistas italianos en el Renacimiento se suele afirmar que este se define por un retorno al
platonismo, lo cual es bastante exacto pero omite otros alejamientos del escolasticismo en otros paises aqui mencionados que no
se realizaron apelando a esa corriente filoséfica. En cualquier caso, es pertinente hacer notar que la adopcion del platonismo por
parte de los intelectuales italianos se debié en gran medida a la llegada a la peninsula italica de los sabios bizantinos que
escapaban de la ocupacién otomana, estos les legaron la rica tradicion platénica de Bizancio, la misma que se habia opuesto
vehementemente al escolasticismo de los cristianos romano-occidentales. Por otro lado, y dentro del humanismo italiano,
paralelamente a esta corriente platénica existié otra aristotélica que polemizé constantemente con ella, esta se preocup6 de apelar
a un Aristételes diferente del de los escolasticos, al que llamaron el “verdadero” Aristételes, a través de Alejandro de Afrodisia.
Véase Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 68 — 71.

45
Romero, Francisco. Historia de la filosofia moderna. Editorial Fondo de Cultura Econémica. Santiago, Chile. 1994. pp. 15 — 92.

46
Y el cual de hecho aun se mantiene en la forma de diversos entendimientos actuales de la HF y la HI.
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habria de mantenerse, sin grandes modificaciones, al menos hasta el idealismo aleman.

Los continuadores de la tradicion renacentista fueron, como bien es sabido, los
pensadores ilustrados del siglo XVII en adelante, los cuales terminaron por “hacer
madurar’ a esa filosofia “extra-escolastica” en su busqueda por legitimar las ciencias
naturales y sus “controversiales” descubrimientos. Una tendencia que si bien ya habia
comenzado en el periodo anterior con Galileo Galilei (1564 — 1642) y Francis Bacon
(1561 — 1626) ® , se vuelve ahora hegemodnica, determinando todo el programa de
pensamiento moderno. Tal hegemonia se pudo lograr, segun ya hemos mencionado
anteriormente, radicalizando la diferenciacion escolastica entre ciencia y fe como dos
tipos de conocimientos (o revelaciones) igualmente validos pero totalmente diferentes.
Este esfuerzo por separar aguas es posible encontrarlo tanto en Galilei como en
Descartes, y se expresé en un llamado a las ciencias a buscar su propia “revelacion”, la
cual debia proceder de la investigacion racional del mundo material, considerado como el
unico y verdaderamente conocible y, por sobre todo, comprobable 9 , ya fuese por medio
de los sentidos o la razon. En este sentido puede decirse que el programa moderno es
esencialmente aristotélico-empirista pues parte del supuesto de que el “ser”’ no esta “tras”
o “fuera de” los fendmenos sino que en ellos mismos, tesis planteada primeramente por
Aristételes * . Es este supuesto, evidentemente, el que anima el interés moderno por el
método cientifico y, consecuentemente, su programa gnoseoldgico.

Dicho programa, que, como bien hemos dicho, es el que inspira toda la filosofia
moderna, resultd satisfecho desde dos perspectivas, una racionalista y otra empirista, que
se remitieron, respectivamente, a Platon y Aristoteles, mediatizados, naturalmente, por la
filosofia medieval y renacentista.

La solucion racionalista al problema moderno o, o que es lo mismo, el desarrollo
platénico del programa cientifico moderno fue iniciada por Descartes, mientras que la
empirista por Locke. Nos referiremos aqui brevemente a estos pensadores como
caracteristicos de las corrientes racionalistas y empiristas modernas, respectivamente.
Los diferentes matices dentro de ellas no seran aqui considerados ya que la amplitud y
complejidad de sus propios problemas ocuparia demasiado espacio y escapa a nuestros

47
Véase Burke, Peter. Op.Cit. pp. 17 — 18.

8 Los cuales se habian remitido a su vez al escolastico Roger Bacon (1214 — 1292), considerado, aun a pesar de sus innegables
limitaciones coyunturales, como el fundador del método cientifico, el cual se convirti6 en la preocupacion principal de los
pensadores modernos, tanto a asi que el texto considerado como “fundacional” de esta corriente filoséfica es precisamente el
Discurso del Método de Descartes. Tanto Bacon como Galilei pueden ser considerados como pensadores limitrofes entre el
humanismo, propio de los siglos XV y XVI, y los primeros ilustrados, que aparecen hacia el siglo XVII y entre los cuales se
encuentra Descartes. Son estos, segun Eugenio Trias los que generaron el concepto moderno de razén y con ello permitieron el
arranque de toda una nueva filosofia y, a la larga, de una nueva cosmovision. Véase Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 56 — 57., y Trias,
Eugenio. La Edad del Espiritu. Editorial Random House Mondadori. Barcelona, Espafia. 2006. pp. 413 — 419.

o Lo que nos remite a la ya mencionada cuestion de la importancia del método, el cual se define como un modo de comprobar vy,

por tanto, de dar validez al conocimiento.

50
Guthrie, W.K.C. Op. Cit.pp. 127 — 129.
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intereses.

René Descartes (1596 — 1650) es considerado el fundador de la filosofia moderna
con su Discurso sobre el método (1632), pero es quizads mas apropiado, segun ya hemos
insinuado, considerarlo como la culminacién de todo un proceso, iniciado desde la
escolastica y continuado por los humanistas, donde la razén comienza a ganar su propio
terreno, independizandose de la teologia y acercandose a las ciencias fisicas. Tal
proceso llega a su maduracién con este pensador francés, quien la desliga
definitivamente de cualquier fuente de conocimiento ajena a si misma, pretendiendo
entregarle su propio método y asi, su propia revelacién. Para lograr esto Descartes
realiza un interesante ejercicio tedrico.

Queriendo precisar la solidez de la razon en la busqueda de su propia revelacion, el
filésofo galo la enfrenta a su total opuesto, la duda universal, el engafo, la locura, etc. Y
concluye que si bien todo puede ser cuestionado, la unica certeza es que siempre
pensamos, incluso cuando dudamos, sabemos que dudamos. De esto resulta el clasico
aforismo cartesiano: Cogito, ergo sum. “Pienso, por tanto existo”. El pensar es, de este
modo, la unica fuente de garantia absoluta e infalible para el conocimiento, pues los
sentidos son totalmente engafosos y no aseguran nada, llevandonos a esa duda total de
la cual sélo sale indemne la razén, el “yo pienso”.

De este modo, para Descartes s6lo la razén es capaz de conocer y ello gracias a su
capacidad para generar “representaciones exactas” o ideas, de las cuales los sentidos
jamas podrian proveernos ya que, aparte de ser engafnosos, su informacion es muy
limitada como para entregarnos las nociones con las que trabajamos en el acto pensante
51 . Dichas nociones o ideas, ese “algo mas” ajeno a la experiencia que nos permite
conocer, nos son congénitas o innatas, y, como tales, no provienen de la experiencia.
Ellas ya vienen en nuestras mentes y son las cuales nos permiten conocer, estando
constituidas por todas aquellas cosas de las cuales no podemos dudar y que nos resultan
evidentes, de sentido comun %

En el sistema cartesiano, entonces, el conocer resultd ser un ejercicio puramente
intelectual donde la experiencia sélo vino a jugar el lugar de evidencia habiendo sido
sometida previamente a una inspeccion racional y metddica, esta gozaba de validez solo
en cuanto se adecuaba a la razon, lo que no vino sino a reforzar su inferioridad respecto
de ella. Siendo la sensibilidad fuente no de conocimiento sino que de error, sélo la propia
razon pudo aportar certezas y fue su propia légica interna el estandar de veracidad. En
Descartes, de este modo, el puro ejercicio racional encerrado en si mismo pero coherente

51
Para Descartes los sentidos sélo confunden y dificultan la consecucion de certezas.

52
Con esta linea argumental Descartes no hacia sino continuar con muchas de las ideas ya planteadas por San Agustin respecto

del conocimiento, quien, como bien dijimos anteriormente al hablar de dicho pensador, negé el empirismo de la misma forma que
luego Descartes lo haria, a saber, apelando al “yo pienso” como garantia innegable de conocimiento. Del mismo modo, el pensador
francés sigui6é también al obispo de Hipona al apelar a “algo mas” que posibilitaba el conocimiento, pero esta vez no lo hizo a las
Ideas de Dios sino que a la mente o la razdn, asi, Descartes realizaba un giro esencial en la filosofia occidental, haciendo de la
discusion en torno al conocimiento no una metafisica sino que una psicolégica. Véase Weinberg, Julius. Op. Cit. pp. 43 y sgtes., y

nota 31 de este trabajo.
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y légico, la “pura luz” de la razén, fue la capaz de llevarnos a “la verdad”.

De este modo, la plena realizacién de tal analisis metddico, y con ello la consecucion
de la certeza racional, sélo es conseguida gracias al método, el cual se construye desde
aquel supuesto de que es solo la razén la capaz de conocer. Tal método, indiferenciable
del proceso cognoscitivo en si, es el de la intuicion y la deduccion.

La intuicion es la consecucion de un concepto verdadero a partir de la pura luz de la
razon, especie de introspeccién interior que nos permite “realmente ver” sin necesidad
alguna de un elemento exterior a la propia mente, sino que en el mero ejercicio de esta.
La deduccion resulta, a su vez, de la cadena de certezas que se derivan de esa primera
gran verdad dada por la intuicion %

. ;. s« . . » 54 , .
Con esto, la formula platénica resultd “psicologizada” = de modo que 1) sélo la razén
pudo conocer 2) a través de un proceder analitico tal que pudo evitar las “dudosas
apariencias sensibles”.

Este entendimiento del pensamiento y el conocimiento humano resultd, por otro lado,
de la aplicacion del modelo matematico * ala filosofia, la cual fue explicitada por
Descartes en sus escritos como parte de su intento por dar un fundamento propio y sélido
a la filosofia. Esta apelacién a las ciencias tomd una doble forma, la de una legitimacion
de ellas y la de una legitimacién de la propia filosofia. Legitimacion de ellas al entregarles
un sistema filoséfico que daba sustento tedrico a sus postulados y legitimacion de la
filosofia, a su vez, al utilizar un modelo que habia probado ser “veraz”.

Ahora bien, la cuestién de la naturaleza puramente racional del conocimiento y la
condicién representacional de este en Descartes podria llevar a una contradiccion no
menor. Pues si resulta que el conocimiento se genera sin elemento externo alguno sino
que en el puro ejercicio racional y que de hecho conocer no implica dar cuenta de los
propios objetos externos sino que sélo de las ideas de ellos ;Como es posible que el
conocimiento sea, a su vez, representacion de un elemento externo cuando en ningun
momento la mente hace contacto con lo exterior sino que uUnicamente con el objeto
mental concebido? Esto nos lleva a otro punto que es esencial en la doctrina de
Descartes y es la cuestiéon de las esencias.

Descartes distingue entre dos tipos de esencias o sustancias, la esencia no causada
(que es Dios) y las esencias causadas, que son también dos: La sustancia pensante (que
es mental) y la sustancia extensa (que es material). Ambas esencias son causadas en
cuanto son causas de la primera, es decir, de Dios. Por tanto, para Descartes, todo “lo
real” es divino, argumento que no es sino la continuacién de un dogma escolastico del
cual ya hablamos mas arriba. De esta causalidad de las esencias creadas resulta que

3
Véase Rationalism vs. Epiricism(en linea) http://plato.stanford.edu/entries/rationalism-empiricism/ (consulta: 03 Agosto 2007).
54
Kelley, Donald. Op. Cit. p. 112.

5
Especialmente el utilizado por Galileo Galilei en sus estudios. Yvon Belaval (directora). Historia de la Filosofia. Vol. 6:
Racionalismo, empirismo, ilustracion. Editorial Siglo XXI. Buenos Aires, Argentina. 2002. pp. 14 — 18., y Romero, Francisco. Op.Cit.
pp. 97 — 98.
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ellas no son sino modos o formas de esa esencia divina no causada, la cual (in)forma
tanto a nivel material como a nivel mental.

Soélo en consideracion de lo anterior podemos responder satisfactoriamente la
pregunta que nos haciamos. Pues lo que sucede es que para Descartes la
representacion de un objeto es la captacién pura y directa de una esencia por parte de la
mente. Y debido a que lo material y lo espiritual no son sino realizaciones de una misma
esencia pristina y comparten, por tanto, una naturaleza comun, la captacién directa de la
esencia implica una identidad total entre mente y materia. De este modo, Descartes
puede decir que aun cuando la representacion mental se da ajena a lo exterior material,
en cuando concibe la idea de este accede a la esencia que los funda a ambos y por tanto
lo representa mentalmente en tal captacion. De hecho, en cuanto recordamos que para
Descartes solo la razéon es capaz de conocer lo exterior comprendemos que en este
argumento no hay contradiccion alguna pues implica que el contacto cognitivo con lo
exterior se da uUnicamente a través de la aprehensiéon de una esencia, capacidad
exclusiva de la mente *°

La concepcion cartesiana del pensamiento humano habria de sufrir un duro golpe
antes de que terminara el siglo cuya primera mitad protagonizé el pensador francés, y
este vendria desde el otro lado del Canal de la Mancha con John Locke (1632 — 1704),
considerado el padre del empirismo inglés y famoso por su Ensayo sobre el
entendimiento humano (1690). Asi como dijimos de Descartes, sin duda John Locke
también debe ser situado dentro de una tradicion intelectual mas amplia que comienza
con Francis Bacon, compatriota suyo del cual no sélo heredd su esfuerzo por separar a la
filosofia de la religion sino que también su confianza en los sentidos y la experiencia
como fuentes no de error (como en Descartes) sino que de conocimiento.

A partir de esa confianza es que Locke rechazé tajantemente la tesis cartesiana de
las ideas innatas. Para el pensador inglés el conocimiento no es algo dado sino que
adquirido, a partir, como bien hemos dicho, de la experiencia, la cual nos aporta todos los
elementos con los que trabaja nuestra mente. Las ideas, por tanto, no son innatas sino
que adventicias, y sobrevienen sdlo a través de los sentidos y, luego, la reflexion. En este
mismo sentido sostuvo también que el argumento cartesiano de que las ideas son innatas
en cuanto ellas son universalmente admitidas no se sostiene pues ello no es asi, lo que
es facilmente comprobable en nifios y personas de culturas diferentes a la nuestra. El
querer identificar nuestras ideas como “occidentalidad” con las “ideas universales”, nos
dice, no es sino un acto de autoritarismo filoséfico o dogmatismo que permite zanjar
cémodamente un problema controversial, a saber, el de qué es lo cierto y cual es su
validez apelando a una supuesta indubitabilidad de nuestras ideas

Respecto a esta discusion véase Descarte’s Theory of Ideas(en linea) http://plato.stanford.edu/entries/descartes-ideas/
(consulta: 15 Agosto 2007). En este articulo se provee una explicacion brillantemente clara y metddica de lo aqui tratado a partir de
una lectura escolastica de Descartes, la unica cual, segun el autor de dicho escrito, es capaz de resolver estas contradicciones
entre la epistemologia y la ontologia cartesiana. Es interesante hacer notar, a este respecto, como el autor insiste en la continuidad

existente entre el escolasticismo y el cartesianismo, algo que aqui no hemos podido hacer ver sino someramente.

57
Véase John Locke (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/locke/ (consulta: 23 Agosto 2007)
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El que el conocimiento provenga de la experiencia significa también que es
esencialmente limitado. Esto pues para Locke soélo ciertos aspectos de lo material son
cognoscibles y la “esencia real” fuera de ellos nos es irremediablemente inaccesible. El
proyecto filoséfico lockeano estaba intimamente ligado a esta conviccion, siendo la
determinacion de los limites del conocimiento lo que mas preocupaba al pensador inglés,
quien consideraba que el pensamiento humano (0o mas especificamente, la filosofia)
habia llegado a ocuparse de cuestiones que escapaban a sus facultades y, por sobre
todo, a sus posibilidades, llegando a especulaciones que si bien eran atractivas, carecian
de solidez alguna. Asi es como se propuso “...persuadir a la mente humana de que tenga
mas precaucion al tratar cosas que excedan de su comprension, y a que permanezca en
una tranquila ignorancia de aquellas cosas que, después de ser examinadas, advirtamos
qgue se hallan mas alla del alcance de nuestras capacidades” %

Para Locke, el conocimiento procedia de los sentidos y la reflexién. Las “ideas
simples” o “ideas de sensacidn”, que son las primeras que podemos tener, las obtenemos
de los sentidos en su contacto con las partes sensibles de los objetos exteriores, que
entregan al espiritu las impresiones particulares de las cosas. Estas ideas son, por tanto,

recibidas pasivamente por el espiritu, como las de “duro”, “blando”, “redondo”, “amairillo”,
“amargo”, etc.

Las “ideas complejas” o “ideas de reflexion” se forman de las simples a través de la
reflexién, que es la capacidad del intelecto de observar sus propias operaciones,
repitiendo, comparando y uniendo las primeras impresiones y generando ideas como las

de “duda’”, “razén”, “creencia”, “querer”, etc. Este tipo de ideas, al contrario de las simples,
. ,o 59
son generadas activamente por el espiritu

Las ideas de sensacion son producidas por las cualidades de los objetos, que es lo
que ya Aristételes habia dicho, pero Locke distingue ahora dos tipos de cualidades, las
primarias y las secundarias. Las primarias son las propias del objeto y les hacen
sensibles, las secundarias, en cambio, no son propias del objeto sino que se producen
por los efectos de las primeras en nuestros espiritu a través de los sentidos. Cualidades
primarias serian, entonces, las de “dureza”, “redondez”, “longitud”, etc., mientras que

secundarias las de “dulzura”, “suavidad”, “rojeza”, etc.

Empero, todas estas sensaciones que obtenemos de los objetos, y la cuales fundan
nuestro conocimiento, no son la “esencia real” de ellos, la cual permanece ajena a la
razon, que es demasiado limitada como para conocer esa naturaleza ultima. Este
entendimiento empirista de la razén, como podra observarse, es diametralmente opuesto
al racionalista cartesiano, que se funda en una confianza total en ella y su capacidad de
conocer la esencia de las cosas exteriores. Y si esa seguridad respecto de las
capacidades cognoscitivas de la razén Descartes la tom6 de Platén, o mas bien de la
tradicion racionalista, a través de San Agustin, pues Locke, por medio de los escolasticos,
se remitid a Aristoteles y con ello a la tradicion empirista, continuando asi con su
tradicional insistencia en los limites de la razén o, lo que es lo mismo, su finitud, opuesta

8
Locke, John. Ensayo sobre el entendimiento humano. Editorial Sarpe. Madrid, Espafia. 1984. p. 29.

5

9
Romero, Francisco. Op. Cit. p. 156 y Belaval, Yvon. Op. Cit. p. 226.
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siempre a la infinitud que para ella reclamaban los racionalistas.

Pero mas alla de las tradicionales pugnas entre platonicos y aristotélicos % , que
tomaron en la filosofia moderna las de entre racionalistas y empiristas, los ilustrados
tendieron a ver de forma igualmente ahistérica el pensamiento humano, el cual resulté
despojado, quizds mas que nunca, de toda contingencia. En la perspectiva
platénico-cartesiana las ideas estuvieron totalmente fuera de los vaivenes de la opinion y
las fuerzas de la Historia, y ubicandose en el mundo espiritual no tenian relacién alguna
con el mundo humano. Las ideas cartesianas estaban mas alla del debate y el analisis,
pues correspondian a “esencias” supra-humanas “objetivas”.

Del mismo modo, el sensualismo de Locke, aun cuando llamaba a reparar en los
limites de la razon, siguié considerando el conocimiento como ajeno a la contingencia en
cuanto aprehension de una “esencia” sensible absoluta, ajena al tiempo y el espacio.

En suma, tanto empiristas como racionalistas acordaron en la no contingencia y
ahistoricidad de las ideas, cuya fiabilidad y “realidad” radicaba precisamente en su
carencia de cualquier tipo de atributos sociales, culturales, politicos, de género, etc. Para
los ilustrados el conocimiento, viniese ya de los sentidos o de la razén y fuese mas o
menos amplio en su capacidad de aprehender una esencia, se definia como tal, es decir,
era considerado como verdadero y absoluto, en cuanto carecia de subjetividad o
humanidad y representaba mentalmente una realidad exterior objetiva. La idea era
consideraba una representacion mental de lo exterior, que para unos provenia de la
experiencia y para otros de la razon. Sin duda este entendimiento del pensamiento como
la “re-creacion” mental de un objeto exterior no es propio de los ilustrados, habiendo sido
un lugar comun en la filosofia occidental al menos desde Aristoteles en adelante. Pero
con la insistente preocupacién moderna por la forma en que conocemos y desde qué
fuente lo hacemos, la epistemologia se volvio central en la filosofia y con ello “la mente” o
“la conciencia”, concebida como un espejo reflector de lo externo, vino a ser entendida
como su principal objeto.

De este modo, siendo que el conocimiento debia ser una re-presentacion exacta de
lo exterior (de modo que se lo pudiese considerar como tal), cualquier elemento que
pudiese limitar o entorpecer la realizacion de ella fue considerado como un obstaculo que
debia ser salvado. De hecho, la obsesion ilustrada con el método no es sino expresion de
esta conviccion. El método, que es el que funda la empresa filoséfica moderna, debia ser
capaz de depurar ese espejo que era la mente de modo que pudiese conocer con la
mayor certeza posible. Por tanto, todo elemento contingente (llamese lenguaje,
historicidad, género, politica, etc.) que pudiese haber permitido la practica de una HI o
haber ayudado a su desarrollo fue totalmente omitido pues era considerado una potencial
fuente de error que debia y podia ser eliminada o Asi, en su busqueda de una certeza
absoluta mas alla de cualquier error, los fildsofos modernos construyeron un “Reino de la

0
Pugnas que, por otra parte, han animado gran parte de la historia de la filosofia occidental.
1 . ~ . s . . '
Y si para Descartes esas “fuentes de error” eran los “engafiosos” sentidos que entorpecian el pleno y efectivo ejercicio de la

razén, para Locke lo era la excesiva confianza en ella, la cual nos llevaba a preocuparnos de cuestiones inutiles y alejarnos de lo

“verdaderamente” cognoscible. En ambos casos se trata de pulir nuestro espejo mental para poder “realmente” ver.
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Razon” completamente ajeno a los contextos sociales, econémicos, linglisticos, politicos,
62
culturales, etc.

Empero, la HI se siguidé practicando aun dentro de esas limitaciones, o mas bien, en
virtud de ellas mismas, aunque para entonces, eventualmente, no eran consideradas
como tales. En efecto la HI o, lo que es lo mismo para entonces, la HF moderna, habria
de responder inevitablemente a los intereses propios de la filosofia ilustrada. Asi, la
historia del pensamiento humano fue la del progreso intelectual que llevaba al paulatino
“descubrimiento” del “Reino de la Razén” y los historiadores de la filosofia, entre los que
destacaron Giambattista Vico (1668 — 1744) y Jakob Brucker (1696 — 1770), se
esforzaron por probar ello, aunque no sin discrepar en mayor o menor medida con las
corrientes filosdéficas en boga. La HI, de hecho, se presentd a si misma como una forma
particular de hacer filosofia a la que llamé, apelando a los antiguos, “ecléctica”. El
eclecticismo, que ya mencionabamos al comienzo de este capitulo, se definia no sélo por
su esfuerzo por “historizar” las ideas y hacerlas “descender” a un nivel humano sino que
por sostener que “la verdad” no yacia en una doctrina en particular sino que en la
complementacién juiciosa de todas ellas . La labor selectiva y necesariamente
comparativa que implicaba este entendimiento de Ila filosofia se desarrollaba
precisamente por medio de un estudio histérico apropiado de las diferentes escuelas. Por
otra parte, el caracter esencialmente antidogmatico del eclecticismo concordaba muy bien
con el espiritu de la filosofia ilustrada, lo que redundd en una aceptacion bastante amplia
de esta corriente filosdfica.

Giambattista Vico, el primer gran ecléctico moderno, en su busqueda por historiar las
ideas se opuso al racionalismo cartesiano imperante y llegé a concebir una epistemologia
propia, la que presenta un sorprendente parecido con la que Kant llegara a plantear
décadas después.

Vico, en su Ciencia Nueva (1725), critico la nocion cartesiana del conocer como
producto de un proceder analitico que deshace el objeto hasta llegar a sus ultimos
elementos y “descubre” su “esencia” en su sustrato mas inestable. A ese entendimiento
del conocer como un “deshacer” opuso el del conocer como un “hacer”, como un “crear”
antes que como un “descubrir” mental. Y es precisamente esta la primera similitud con
Kant, quien llegara a proponer que es el intelecto el que activamente crea el conocimiento
en la aplicacion de las “categorias” a los sentidos, contrariando la nocion cartesiana de
que ese es “revelado” a un intelecto pasivo por medio del adecuado uso de la razén.
Vico, por su parte, establece que conocemos so6lo gracias a que la razén reune las cosas
haciéndolas inteligibles.

Pero Vico propuso también otra cuestion que se contrapuso a la epistemologia
cartesiana, a saber, la de que la “esencia” de las cosas no es cognoscible para nosotros
los humanos pues ella se encuentra mas alla de la razén. Esto fue probablemente
tomado del pensamiento de Locke. Pero lo interesante es que Vico, como después Kant,
fue el primero en trasladar esta conciencia de los limites de la razén al campo de la

62
Véase Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 105 — 140.

63

De ahi que se llame “ecléctica” a la persona que simpatiza con cuestiones de indole diversa y, en apariencia, contradictoria.
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corriente racionalista, pues ya hemos visto que para Vico sélo la razén, en cuanto es
“constructiva”, es capaz de conocer.

Y si la razén no es capaz de conocer la “esencia” del mundo exterior (material) es
pues este no ha sido creado por el hombre sino que por Dios. Sélo lo interior
(espiritual-racional) es cognoscible para el hombre pues es creado por el mismo * En
este aspecto, y en virtud de su racionalismo, Vico se acerca al cogito cartesiano. Para él
la razdn conoce en su propio ejercicio y ajena a lo exterior, sacando todos los elementos
de sus certezas de si misma. Sin embargo, contrariamente a Descartes y cercanamente a
Locke, este argumento no sirve para alegar la infinitud gnoseolégica de ella sino que su
inevitable finitud ya que en cuanto la razén conoce en si misma no puede sino conocer lo
que es humano y se ve privada de acceder a lo exterior, que es de propiedad divina. Sélo
Dios, que es el gran creador, contiene en si lo interior y lo exterior, siendo por ello
absoluto.

En virtud de su epistemologia, Vico desarrollé una historia del pensamiento humano
bastante racionalista, aunque no mas que la que Brucker llegara a concebir. Para él el
conocimiento, y con ello la filosofia, empieza con la sabiduria, que es el “saber inferior o
sensible” que corresponde a la “primera edad” de la humanidad y cuyos productos mas
notables fueron la poesia y el mito. Son esas las primeras formas gnoseoldgicas que
llegé a conocer el hombre, y las cuales generaron todas las restantes: Politica, moral,
I6gica, economia, fisica, etc., que proceden de la poesia, y religidon, que procede del mito,
la primera forma de conciencia de lo “sobrenatural”. Pero la filosofia aun no era
concebida.

Luego el hombre llegé a desarrollar formas mas “racionales” y “civilizadas” de
pensamiento, pasando del conocimiento sensible al “racional o superior” y dando origen a
la filosofia, sucesora de la sabiduria poética. Alejada la humanidad del pensamiento
sensible tiende a volver a él para luego nuevamente generar el racional, fundando asi un
ciclo eterno.

El otro gran hito de la HI moderna, fuera del italiano Vico, fue el de Brucker con su
monumental Historia Critica de la Filosofia, que publicé en cinco volumenes entre 1742 y
1744. Este pensador aleman, heredero y punto culmine de toda una tradicién ecléctica
nacional comenzada por Christian Thomasius % ( ), desarrollé una HF marcadamente
racionalista, centrandola en el problema de las “ideas”, planteado por primera vez por
Platon (considerado por ello como el “fundador” de la filosofia), y recuperado por los
humanistas e ilustrados. Para Brucker, asi, la HF no era sino la historia de la
epistemologia.

Para el intelectual germano, de este modo, la “verdadera” filosofia era la moderna, y

Este argumento sera retomado por los historicistas neo-kantianos hacia principios del siglo XX. Entre ellos, Benedetto Croce

realizara un importante rescate de su compatriota Giambattista Vico. Véase Romero, Francisco. Op. Cit. p. 184.

o Considerado el padre de la llustraciéon alemana dedicé su vida a la difusiéon del pensamiento libre y antidogmatico, por lo cual se
adhirié tempranamente al eclecticismo. Su defensa de la libertad filoséfica no fue sino la contraparte de la defensa luterana por la
libertad religiosa, con lo que su HI fue marcadamente religiosa (en un sentido protestante). Véase Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 154 —
155., y Romero, Francisco. Op. Cit. pp. 302 — 303.
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la HF culminaba en ella. Esta era identificada con el eclecticismo, pues para Brucker la
filosofia ilustrada no comenzaba sino con la tradicion que el continuaba y la cual habia
sido fundada por Francis Bacon, quien, como todos los intelectuales renacentistas, supo
“recuperar” la filosofia antigua y pudo superar el sectarismo, alcanzando en ello “la
verdad”. Bacon, considerado el primer “verdadero” ecléctico (y con ello el primero fildsofo
moderno), fue quien hizo mas que cualquier otro por detectar las “fuentes del error” y
establecer el verdadero método de filosofar.

Segun Brucker, de Bacon en adelante toda “verdadera” filosofia fue ecléctica. Con
esto, y como ya deciamos, la propia filosofia moderna en su conjunto fue vista como
ecléctica en cuanto independiente de la autoridad y el dogma.

Aparte de Brucker y Vico, la filosofia ilustrada escocesa contribuy6 largamente a la
“historizacion” de las ideas insistiendo en como el pensamiento humano habia estado (y
. . .. . 66
seguia estando) determinado por condicionantes naturales y sociales

Los filésofos escoceses, Vico y Brucker proveyeron a la HF de un nuevo canon
inspirado en la filosofia ilustrada que reemplazé al tradicional “laerciano”. Este se basé en
la idea de progreso, la cual a su vez resulté de la aplicacion del “paradigma del método”,
que subyacia tras toda la filosofia moderna, a la HF. La historia del pensamiento humano,
de tal modo, resulté entendida como la de un continuo y metddico acercamiento a “la
verdad de la razén” asi como de un paulatino alejamiento de “las fuentes del error’
filoséfico. Ya fuese pasando desde la sabiduria a la filosofia o del platonismo a la
epistemologia, la filosofia resulto entendida siempre como el paso desde formas
“inferiores” a “superiores” de pensamiento. Esto determin6 el caracter marcadamente
teleoldgico no solo de la HF sino que del conjunto de la HI. En efecto, la eclosién de
“historias de las disciplinas” que presenci6 el siglo XVII 'Y XVIII o , no hizo sino responder
a ese modelo progresista de la historia del pensar humano sentado por la HF, y el
caracter marcadamente teleolégico con el que se escriben aun hoy muchas historias de
la musica, el arte o la literatura vio su origen precisamente en esa época.

La historia de la filosofia occidental abria de sufrir uno de sus mas grandes e
importantes “giros” gracias a un pensador aleman, Immanuel Kant (1724 — 1804), con
quien, podemos decir, culmina el pensamiento ilustrado y se inaugura el contemporaneo,
igualmente moderno pero totalmente determinado por las problematicas kantianas, ya
sea contra o desde ellas.

Kant realizé una extraordinaria sintesis entre empirismo y racionalismo que, como
bien dijimos, se asemeja en varios puntos a la que Vico habia intentado a principios del
siglo XVIII. Esta consistié en una interesante y genial amalgama de elementos de esas
dos corrientes filosoficas. Por un lado, Kant es sin duda un racionalista pues para él sélo
la razén, que nos es congénita, es capaz de conocer en cuanto hace inteligible la

66
Romero, Francisco. Op. Cit. pp. 238 — 246., y Kelley, Donald. Op. Cit. pp. 121 — 122.

67

Eclosién que, por otra parte, amplio por vez primera el campo de la HI mas alla del de la HF hacia la historia de las “disciplinas”
como la musica, la literatura, el arte, etc., todas las cuales, siguiendo el modelo de la HF y en concordancia con el ambiente
intelectual de la época, tomaron la forma de “historias del progreso”. Este modelo de HI vino a reemplazar al tipico biografico,

fundado por la doxografia de Diégenes Laercio. Véase Burke, Peter. Op. Cit. pp. 18 — 30.
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experiencia, la cual sin ella es siempre ignota.

Por otro lado, Kant es un total empirista pues para él la razén es indefectiblemente
limitada siendo incapaz de conocer la “esencia” de las cosas o lo que él llama la “cosa en
si”. En consecuencia, para el pensador aleman, y a similitud de Locke, la razén es
connaturalmente finita y el conocimiento se encuentra limitado a la experiencia. Por ello
es que Kant nego totalmente la posibilidad de una metafisica en cuanto ella supone la
posibilidad de que nuestro intelecto este en contacto directo con la “esencia” de las
cosas.

La forma en que estas dos corrientes se encuentran y complementan es a partir de la
tesis principal de Kant, desde de la cual se construye toda su filosofia o8 , a saber, la de
que el conocimiento resulta de la aplicacion de “categorias” a la experiencia, volviendo
esta inteligible a nuestra mente de forma que pueda entregarnos informacién y
permitirnos conocer. Esas categorias son propias de la razén y se conforman de dos
nociones basicas, el espacio y el tiempo. Ellas conforman lo que Kant llama las formas
‘puras” de la intuicion. “Puras” en cuanto son ajenas a la experiencia y no pueden
provenir de ella, que es “muy poca cosa” como para prodigarnos de un conocimiento tan
elevado, por ello, obligadamente (0o como Kant dice, “necesariamente”) han de ser
innatas, dadas y aprioristicas 09 , es decir, intuitivas. Dichas formas “puras” son las que, al
ser aplicadas, dan lugar a la experiencia y con ello al conocimiento "

Precisamente esta es la genialidad del pensamiento kantiano, donde el conocimiento
es tanto “dado” (racional) como “adquirido” (empirico), “dado” pues sélo lo podemos
obtener gracias a las categorias racionales y “adquirido” pues gracias a ella podemos
conocer desde la experiencia. Es decir, conocemos gracias a la razén pero en base a la
experiencia, tal es la arménica amalgama entre racionalismo y empirismo que define al
kantismo. Este entendimiento del “conocer” (y con ello, de “la mente”) implica tres
grandes cuestiones que son totales innovaciones: 1) que el conocimiento no es una
“cosa’ 0 una “esencia’ en si mismo ' sino que 2) es una operacion mental, un proceso y
un ejercicio "2 3) que proviene del “sujeto” y no del “objeto”, ya que este ultimo no toma

8
O mas bien su “filosofia critica”, que es la del Kant tardio pues el temprano fue mas bien un racionalista tradicional.

9
Es decir que son a priori, proviniendo de Dios, que es quien nos entrega la razén, y no de la experiencia, la que sélo puede

entregarnos conocimiento a posteriori pues depende de la primera.

0
Véase Kant’s View of the Mind and Consciousness of Self (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/kant-mind/ (Consulta: 12
Septiembre 2007), y Kant’s Philosophical Development (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/kant-development/ (Consulta:
16 Septiembre 2007)
71
Que es un supuesto que habia estado presente tanto en el racionalismo como en el empirismo, y, de una u otra forma, en el

conjunto de la filosofia occidental.

72

Con esto, para Kant, el conocimiento no es tanto la aprehensién de una “esencia” (como en Descartes o Locke) como el proceso
y la forma en que esa “esencia” 1) toma lugar y 2) es aprehendida. Esto pues, como veremos, el pensador aleman no se centra
tanto en el “objeto” de conocimiento como en el “sujeto” cognoscente. Por ello es que se ha llamado a Kant el primero de los

subjetivistas.
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73

forma, y por tanto no existe, sino en el primero. Dicho de otro modo, el objeto sélo existe
gracias al sujeto, y el uno es inseparable del otro " . No existe. por tanto. un objeto
cognoscible ajeno al sujeto. Sin embargo, existe si un objeto incognoscible ajeno al
sujeto, que es Dios, el cual es la “esencia” de todas las cosas, pero el cual, como bien
dijimos, no podemos conocer 74

El conocimiento es, entonces, un proceso de complementacién de elementos
racionales y empiricos centrados en el sujeto, es decir, subjetivos. Ahora bien, segun
Kant dicha amalgama que define el proceso cognoscitivo se realiza a través de distintas
operaciones llamadas “sintesis”. Son las diferentes sintesis las que conforman la global
aplicacion de las categorias a los sentidos dando lugar al conocimiento. Estas son de tres
tipos: a) la sintesis de aprehensién, b) la sintesis de reproduccién y c) la sintesis de
reconocimiento. La primera permite generar estructuras espacio-temporales o intuiciones,
la segunda asociar items espacio-temporalmente estructurados con otros iguales
generando “conceptos”, y la ultima reconocer items usando conceptos, las Categorias en
particular, permitiendo el paso de una forma a otra. Las dos primeras sintesis son
inseparables y se generan mutuamente existiendo una relacion dialéctica entre ellas & ,
la tercera requiere de las otras dos pero ellas no la requieren &

La tesis kantiana de que el conocimiento resulta de “sintesis categoriales” seria la
base de toda la discusion epistemoldgica que se desarrollase a futuro, ocupando hasta
hoy ese lugar en las ciencias cognoscitivas. Mas aun, la filosofia kantiana en su conjunto,
debido a su originalidad y solidez, habria de determinar la discusion filoséfica moderna
por venir. El gran proyecto filosoéfico del idealismo aleman, otra de las grandes corrientes
de pensamiento que han determinado la discusion filoséfica contemporanea 77 , de hecho,
se definiria en directa relacién con el kantismo, ain negandolo en puntos esenciales.

El idealismo, en efecto, encuentra sus raices en el kantismo, habiendo nacido en una
intensa polémica con él. Polémica que gir6 en torno a la cuestion de la posibilidad de
conocer “la cosa en si” y, con ello, a Dios. Esto pues para los filésofos alemanes con los
que Kant debatié la negacion de la metafisica que implicaba el kantismo significoé un
“problema religioso” de enormes magnitudes. Fueron las implicancias religiosas mas que

Por eso es que Kant, en uno de sus aforismos mas famosos, afirma que “los conceptos sin intuiciones son vacios, las

intuiciones sin conceptos son ciegas”. Esto nos indica el caracter dialéctico de la epistemologia kantiana, donde por un lado no

podemos conocer sino gracias a la experiencia y por el otro, la experiencia no toma lugar sino gracias a la razén. Es decir, el

concepto no toma forma sino a partir de la intuicion, y esta no podria llegar a ser conocida sino a través del concepto. Este aspecto

dialéctico sera largamente desarrollado por el idealismo aleman (aunque redefiniéndolo), que se basara en gran medida en el

kantismo.

74
Romero, Francisco. Op. Cit. pp. 329 — 336.

5
Esto segun lo dicho en la nota 67.

6
En este sentido Kant, y como el mayor ejemplo la influencia del empirismo en su filosofia, concuerda plenamente con Locke.

Véase Kant’s View of the Mind and Consciousness of Self. Op. Cit.

77

Y con ello la discusién que se ha desarrollado en las Humanidades y las Ciencias Sociales.

30

Rivera Espinoza, Manuel Salvador



1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

las epistemoldgicas del sistema filoséfico de Kant las que vinieron a hacer de este un
pensador conocido.

Resultod ser, en efecto, que la intelectualidad alemana contemporanea al pensador de
Konigsberg no aceptd su idea de que la “cosa en si” nos fuese ajena e incognoscible.
Para ellos el conocimiento sdlo podia ser tal en cuanto directamente relacionado con una
“‘esencia”, de modo que un sistema filoséfico que les prohibiese acceder a ella era
simplemente inaceptable. Por otro lado, el que eso no fuese posible implicaba
necesariamente algo aun mas grave: el que Dios tampoco era cognoscible. Fue en
verdad este aspecto del criticismo de Kant el que resulté especialmente problematico
para sus contemporaneos y el que habria de animar todo el debate filoséfico por venir,
debate que determinaria el surgimiento del idealismo. Para entender esto es preciso
saber que la llustracién en Alemania habia sido sin duda una de las mas beatas de todo
el continente europeo, no logrando integrarse en la escena filoséfica germana sino
gracias al protestantismo "® _Cuando Kant negaba la posibilidad de conocer la “cosa en
si” (lo que ya Locke habia hecho " ) ¥, mas aun, cuando aseguraba que el conocimiento
podia edificarse completamente ajeno a ella, estaba yendo contra todo lo religiosa y
filoséficamente aceptable para la Academia germana. Esto fue tan asi que de hecho Kant
no se hizo conocido en la escena filosofica alemana sino debido a su polémico punto de
vista respecto de este “problema religioso”, el cual era central en la discusion
contemporanea. Hasta entonces el debate se habia referido respecto del estatuto
ontoldgico de Dios, Lessing y Mendelssohn habian invocado uno que lo identificara con la
Naturaleza convirtiendo la divinidad en un “sujeto” al modo estoico % , mientras que
Jacobi y Gbozze les acusaron de ateos, panteistas y paganos defendiendo la posicion
tradicional de Dios como un objeto de conocimiento, accesible al hombre pero
ontolégicamente totalmente diferente de él ' Pero nadie habia negado que se lo
pudiese conocer, ello precisamente habria terminado con el debate. Y eso fue
precisamente lo que Kant quiso hacer. Para él, y en virtud de su lado empirista, tales
querellas eran inutiles y carecian de sustento. En cuanto Dios era incognoscible no podia
pretender afirmarse nada concluyente de él. En el plano religioso, tales eran las
consecuencias de la negacién de la metafisica como ciencia %

De este modo, la postura kantiana respecto del conocimiento y, en consecuencia, de

78
Pues como bien dijimos fue Thomasius quien se encargé de introducir el pensamiento filoséfico moderno en Germania aliandolo

a la reforma luterana (Véase nota 60). A partir de ello la tradicién ilustrada alemana (marcadamente racionalista) se esforzaria por
comprobar la no-contradiccién e incluso complementacién entre fe y razén. Véase Romero, Francisco. Op. Cit. pp. 301 — 326., y

Rationalism vs. Epiricism(en linea) http://plato.stanford.edu/entries/rationalism-empiricism/ (consulta: 17 Septiembre 2007).
79 ) . e . . . -

El que la afirmacién lockeana de la ininteligibilidad de la “esencia” de las cosas no haya tenido el mismo efecto problematico en
Inglaterra no viene sino a reafirmar este caracter marcadamente religioso que predomindé en la llustracion alemana en
comparacion, por ejemplo, con la inglesa, donde a partir de ella se fundé la corriente empirista.

0
Algo que luego los idealistas convertiran en uno de sus axiomas.
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Villacafas Berlanga, José Luis. La filosofia del idealismo aleman. Volumen I. El sistema de la libertad en Fichte y el primado de

la teologia en Schelling. Editorial Sintesis. Madrid, Espafa. 2001. p. 28.
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Dios fue potencialmente problematica para una Academia no sélo sedienta gnoseoldgica
sino que también, y por sobre todo, religiosamente. Para ellos Kant presentaba un
verdadero “drama” con su marcada escision entre razén y fe, filosofia y religion,
fendmeno y noumeno, y, ante que nada, hombre y Dios.

Quien se encargo de explicitar ese conflicto fue Friedrich Jacobi (1743 — 1819), quien
junto con Johann Hamann (1730 — 1788) y Johann Herder (1744 — 1803) conformaron la
primera generacion de criticos de Kant y fundaron el movimiento romantico del Sturm und
Drang. Dentro de todos estos “filésofos de la fe” (como se les conoce), Jacobi fue el mas
critico del kantismo, y si bien Herder y Hamann criticaron puntos fundamentales del
edificio tedrico kantiano s6lo Jacobi habria de llegar a influir fuertemente en quien seria el
fundador del Idealismo: Johann Fichte (1762 — 1814).

Pero Jacobi no se limitd a simplemente exponer el “problema” que el kantismo
planteaba sino que al hacerlo lo radicalizé, volviéndolo aun mas dramatico de lo que ya
era para sus contemporaneos. Esto pues si bien en Kant conocimiento (razoén) y
sentimiento (fe) eran dos campos totalmente separados, ellos no eran excluyentes en
cuanto inconmensurables (en un sentido kuhniano & ). Pero en Jacobi dicha separacion
significé una total y absoluta contradiccion.

Jacobi critico a Kant un punto fundamental dentro de su sistema filosdfico: la cuestion
de la ininteligibilidad de la “cosa en si”. Esto diciendo que si era posible conocer la “cosa
en si”, y sélo a través de la fe. Ciertamente Kant ya habia dicho algo similar en su Critica
de la Razén Pura (en adelante, CRPura) al afirmar que se podia acceder a la “esencia”
de las cosas por via no cognoscitiva sino que sentimental, que si bien la “cosa en si” no
podia ser conocida uno podia experimentarla por medio de la fe, de modo que “la
existencia” de ella era cuestién no de razon sino que de conviccion. Pero si para el
pensador de Kdnigsberg ello significaba tanto una empirista conciencia de los limites de
la razon como una escolastica diferenciacion entre dos campos totalmente diferentes, la
filosofia y la teologia, para Jacobi ello asumia la conviccion de que uno sélo conoce a
través de la fe (y con ello, del sentimiento) y de que, por tanto, el “verdadero”
conocimiento es no-iloséfico, injustificable y dogmatico. Asi, si para Kant la naturaleza
esencialmente finita de la razon era precisamente lo que le entregaba validez, para
Jacobi significé su total invalidacion &

Por otra parte, en Jacobi la conviccién de que el conocimiento solo podia ser aquel
que lograse aprehender la “cosa en si” significd la acusacion de que el sistema kantiano
era incoherente. Y dicha incoherencia radicaba precisamente en la tesis de Kant respecto
de la relacién existente entre el conocimiento y la “esencia” de las cosas. Segun Jacobi el
pensador critico entra en contradiccion al afirmar que el conocimiento es totalmente

2
Véase Kant's Critique of Metaphysics (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/kant-metaphysics/ (consulta: 19 Septiembre

2007)y Kant's Philosophy of Religiéon(en linea) http://plato.stanford.edu/entries/kant-religion/ (consulta: 19 Septiembre 2007).
3
Es decir que eran tan diferentes que no habia punto alguno de comparacion entre ellos.

4
Véase Colomer, Eusebi. El pensamiento aleméan de Kant a Heidegger. Tomo Segundo. El Idealismo: Fichte, Schelling y Hegel.

Editorial Herder. Barcelona, Espafa. 1995. pp. 14 — 15, y Villacafias Berlanga, José Luis. Op. Cit. pp. 23 — 27.

32 Rivera Espinoza, Manuel Salvador



1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

subjetivo y, por tanto, ajeno a la “cosa en si”, esto pues si es que acaso la experiencia
sirve de base a la generacién categorial del conocimiento es pues ella se origina en la
“‘esencia” de las cosas. De otro modo, el conocimiento no podria ser tal, ya que se
fundaria en la mera apariencia, contando sin “sustancia” alguna que lo legitime como tal.

Sin duda que la critica de Jacobi a Kant era coherente, incluso al punto de resultar
brillante, como de hecho fue considerada en su tiempo 8 . Pero en verdad Jacobi sdlo
podia realizar su critica al situarse en un punto totalmente ajeno al kantismo, uno que, de
hecho, podriamos definir como totalmente opuesto a él en cuanto metafisico. En efecto,
Jacobi le exigia a Kant algo que él siempre negd fuese posible, el que el conocimiento
fuese tal en cuanto aprehension de la “cosa en si”, y luego de hecho ello le acusaba de
“contradecirse” por no cumplirlo. Pero Kant, como ya vimos, insistid largamente en que el
conocimiento era totalmente ajeno a la “esencia” de las cosas y que radicaba Unicamente
en la racionalidad del sujeto. Por otro lado, realizando este mismo rodeo tedrico al
kantismo, Jacobi hacia del sentimiento no sélo una forma de conocimiento sino que la
unica forma de conocimiento posible. Pero Kant habia negado también que el sentimiento
conociese, pues este aun accediendo a la cosa en si no lo hacia a través de la razén sino
que de la fe. El “problema”, por tanto, no estaba tanto dentro del sistema kantiano como
en lo que sus adversarios esperaban de este.

Seria, entonces, a partir de supuestos totalmente exdgenos al kantismo que Jacobi
haria del kantismo no sdlo algo “dramatico” sino que simplemente “inaceptable”. Pues en
cuanto el conocimiento sélo podia ser tal si estaba relacionado con la “cosa en si”, el
sentimiento (fe) resultd ser la unica forma de conocimiento posible, excluyendo
totalmente, por tanto, a la razén. Y Las soluciones propuestas al “problema”, presentadas
como “consecuencias evidentes” del kantismo, resultaron ser igual de angustiosas: O la
razon o la fe, pero no ambas. O se era racionalista y por tanto ateo, o se era teista y por
tanto irracionalista *°

Pero esa solucion no satisfizo a los nacientes idealistas, que compartian ese anhelo
espiritual y gnoseoldgico de Jacobi pero que tampoco querian renunciar a la razén en
cuanto garante del cambio social y politico moderno.

Los idealistas concordaron con el postulado jacobiano de que la “cosa en si” no
podia ser ajena al conocimiento pues de otra forma ese no podia tomar lugar, pero
abandonaron dos cosas del primer gran critico de Kant: 1) Su entendimiento de la “cosa
en si” como un objeto, que aun siendo accesible nos es ajeno, y 2) su argumento de que
so6lo la fe y no la razén es capas de acceder él. A ello opondran que 1) la “cosa en si” es
un sujeto, de modo tal que es plenamente cognoscible y 2) que se lo hace tanto racional
como sentimentalmente, es decir, a través de larazén y la fe.

El primero en realizar este sorprendente “giro” filoséfico fue Johann Fichte. Fue este
quien enfrentd el “problema jacobiano-kantiano” de la contradiccion entre
religion/sentimiento y filosofia/razén. Para el primer pensador idealista dicha antinomia no

De hecho, uno de los grandes exegetas de la Critica de la razén pura, H. Vaihinger, consideraba a Jacobi como el unico gran

critico que ha habido de Kant. Romero, Francisco. Op. Cit. p. 346.
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Villacafias Berlanga, José Luis. Op. Cit. pp. 27 — 28.
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era ya posible, no se podia aceptar que uno tuviese que elegir entre uno u otro camino. El
hombre debia ser concebido no como un ser escindido entre dos mundos sino que como
una unidad. Y para eso Dios debia estar junto a nosotros como un “sujeto”, un organismo
vivo contingente, y no ya como un “algo” ajeno.

Por otro lado, para Fichte habia que enfrentar otro gran problema, el de proyecto
moderno y sus contradicciones. Segun él el pensamiento moderno ha generado progreso
material pero no moral. La época actual (finales del siglo XIX) es, de hecho, una de una
bajeza y corrupcién éticas totales. Ambos problemas pueden y deben ser afrontados
desde Kant *" .

Fueron tales las problematicas desde las cuales naci6 el idealismo, Fichte habria de
ser el primero en desarrollarlas desde el kantismo, pero les correspondera a otros
llevarlas a su madurez definitiva.

La primera solucién fichteana a esos problemas se generé a partir del Kant de la
CRPura y consistié en una identificacién del imperativo categérico con la moral cristiana.
Asi, si segun Kant la ética se funda en la misma racionalidad humana, en Jacobi ella no
es sino expresion de la divinidad. De este modo, para dicho pensador al conocer el
hombre la ley moral por medio de la razén toma conciencia de la “miseria” de su
condicion finita y de la necesidad de superacion personal en pos de la consecucién de lo
infinito. Tal necesidad sélo puede ser satisfecha por Cristo, lo cual implica una paradoja:
Que sin “pecado” no hay “salvacidon” pues “el mal” es necesario para que deseemos la
infinitud y luego consigamos “la liberacién”.

Dicha paradoja implica a su vez una tragedia, la de que el hombre, siendo finito, es
incapaz de alcanzar la infinitud que, sin embargo, tanto anhela y, en cuanto ente racional,
no puede dejar de desear 88 . La unica solucion, por tanto, radica en abandonar ese
anhelo de infinitud ya que, después de todo, el hombre es por naturaleza infinito en
cuanto “habita en Dios”.

Esta primera solucién fichteana a los problemas que planteaba Jacobi estuvo
basada, como bien dijimos, en la CRPura y fue marcadamente racionalista. Pero Fichte
habria de cambiar su amalgama entre cristianismo y kantismo a partir de su conocimiento
de la Critica a la Razén Practica (en adelante, CRPractica), a partir de ella Fichte
presentara la solucién definitiva al problema del dualismo que él veia en Kant.

En su CRPractica Kant siguié desarrollando su argumento del imperativo categdrico
como basamento de su filosofia ética. Y si ya habia establecido en la CRPura que sélo
podemos conocer lo que la razén es capaz de crear desde la empiria, en su nuevo libro
establecio que, en consecuencia, sélo lo significante, es decir, lo cognoscible puede guiar
la accién humana, de modo que el fundamento de la moral no puede encontrarse sino en
nuestra propia racionalidad. Esto sirvié para que Fichte conociese mejor el kantismo y
diese cuenta de que el énfasis que este daba al sujeto cognoscente hacia de él una
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Villacafias Berlanga, José Luis. Op. Cit. pp. 46 — 48., y Colomer, Eusebi. Op. Cit. pp. 43 — 52.

Esta visién del hombre no resulta sino de una cristianizacion de la vision tragica de la condicion humana propia del

Romanticismo, y no es sino uno de los mucho elementos que el Idealismo tomo de él. Véase Colomer, Eusebi. Op. Cit. pp. 23 — 28.
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filosofia marcadamente dualista que no podia responder plenamente a sus propdsitos
“integralistas”, donde hombre y Dios fuesen uno sélo. Pero Fichte encontré una brillante
solucion a ese problema, y al darlo fundo el idealismo.

El pensador aceptd el argumento kantiano de que sélo la razén pudiese fundar la
moral y que por tanto alegar un origen metafisico/revelado de ella era imposible, pero
agrego, apelando al propio Kant, que la razén se fundaba en lo sensible y que lo sensible
era divino. Siendo la Naturaleza divina, en ella se encontraba la ley moral que el hombre
llegaba a conocer por medio de la razén, a esta debia adecuarse para ser feliz pues
simplemente no le quedaba otra alternativa. Asi, Fichte transformé el imperativo
categérico kantiano en un imperativo fisico que resultaba del entendimiento de Dios no ya
como un “objeto” ajeno a nosotros sino que un logos tangible y contingente al cual nos
encontrabamos indefectiblemente conectados.

Al hacer esto, Fichte, y aun cuando él lo negase explicitamente, se alejaba
totalmente de Kant y fundaba el idealismo situando el conocimiento en directa relacion
con una “cosa en si” viva y latente. Pues en ultima instancia este no provenia del sujeto y
su razon, como en el kantismo, sino que del mundo y su sensibilidad *  Sin embargo, en
el idealismo, el conocer siguio siendo posible sdélo gracias al sujeto.

De este modo, si Kant habia establecido como uno de los puntos esenciales de su
filosofia el argumento de que la “esencia” de las cosas nos era inaccesible dada su
naturaleza divina, determinando con ello la imposibilidad de la metafisica como ciencia,
los idealistas sostuvieron exactamente lo contrario, argumentando que si era posible
conocer la “cosa en si”, haciendo, por tanto, indistinguible religiéon de filosofia -cuestion
que no se habia visto en la filosofia occidental con tanta fuerza al menos desde San
Agustin y los neoplatonicos- y abandonando con ello la diferenciacion escolastica entre fe
y razén que el pensamiento moderna habia hecho suya %

En efecto, los idealistas, desde Fichte en adelante, sostuvieron contra la razon finita
de Kant, la razén infinita y, con ello, el caracter no limitado sino que absoluto del
conocimiento humano. Esto lo hicieron, como bien hemos dicho, acabando con la
imposibilidad kantiana de conocer “la cosa en si” desde Jacobi. Vasto con acabar con
dicha imposibilidad para generar todo un nuevo edificio filoséfico que terminaria por
reemplazar, al menos por un buen tiempo, el kantiano. Dicho edificio se construyé no sélo
sobre una confianza total en la razén sino que también, y por sobre todo, en el sujeto
cognoscente. Por que ya en Kant este era el fundamento de todo el conocimiento en la
aplicacion de sus categorias y en la generacion de sus sintesis, pero se encontraba
imposibilitado de acceder a la “esencia” de las cosas. Tal imposibilidad propia del sistema
kantiano fue, para los idealistas, un “estorbo” que debia ser eliminado pues impedia al “yo
pienso” (el sujeto cognoscente kantiano, reformulacion y continuacion del cogito
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Villacafias Berlanga, José Luis. Op. Cit. pp. 49 — 61, y Johann Gottlieb Fichte (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/fichte/
(consulta: 20 Septiembre 2007).
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Pues recordemos que ya los escolasticos, contrariando a los agustinianos, habian afirmado que Dios era incognoscible,
separando aguas entre filosofia y teologia, argumento que habia sido radicalizado por la filosofia moderna para darle a la razén, y

con ello a las ciencias, un campo propio ajeno a la fe.
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cartesiano) convertirse en principio absoluto.

Eliminado tal impedimento gnoseoldgico y suprimida la independencia de la “cosa en
si” lo que resultd fue un sujeto capaz de conocerlo absolutamente todo, uno cuya razon,
como bien deciamos, es ilimitada y para quien la “esencia” es totalmente accesible pues
no se funda sino en él mismo. De tal modo, el sujeto cognoscente kantiano, aquel que
creaba a partir de si mismo el conocimiento en la aplicacion de las categorias, resulté ser
creador de todo lo existente pues su conocimiento no era ya fenoménico (es decir, de
aquello que podia derivarse de la experiencia) sino que noumeénico (es decir, de la propia
“esencia”). En la filosofia idealista, asi, el sujeto pasé a ser la propia “esencia” en cuanto
principio absoluto. El conocimiento de esto, por tanto, resulté de la “conciencia del yo” o
“autoconciencia” *’

Tal fue, en efecto, la consecuencia inmediata de hacer acceder el “yo” kantiano al
noumeno. En cuanto se siguié considerando el conocimiento como algo creado por el
sujeto y se afirmé que el conocimiento no podia ser tal sino fundandose en la “cosa
misma”, lo que resulté fue la idea de que somos nosotros mismos quienes creamos el
noumeno y con ello el propio mundo. De ese modo, el “yo” fue el mundo, y el mundo fue
el “yo”. Hecho ello, nacio el idealismo %

Desde el “yo absoluto” o “autoconciencia”, entonces, habria de construirse la nueva
filosofia alemana. Fichte seria su fundador, y luego Schelling y Hegel la llevarian a su
madurez.

Friedrich Wilhelm Schelling (1775 — 1854) es el segundo gran filosofo del idealismo
aleman, él continuo con la linea argumentativa sentada por Fichte pero criticandolo en
variados aspectos y alejandose finalmente de él para elaborar un planteamiento
igualmente idealista, pero diferente.

Schelling le critic6 a Fichte el que fundase lo absoluto Unicamente en el “sujeto”
negando con ello la “realidad independiente” del “objeto”. Al hacer esto, puntualizé el
pensador, no pretendié afirmar que ese “otro” externo nos fuese ajeno en cuanto
incognoscible, la cual podria haber sido la aprehensién fichteana al respecto y lo que

1
Esto pues el conocimiento de “lo absoluto”, al radicar en el sujeto, pasé por el conocimiento del “yo”. El observarnos a nosotros

mismos fue, asi, el observar “lo absoluto” y, con ello, “realmente conocer”.

2 Dicho de otro modo, en Fichte “lo cognoscible” de Kant, que ahora incluyé al noimeno, resulto identificado con “lo existente”.
Asi, Fichte sostuvo una capacidad creadora del “yo” no finita sino que absoluta y presenté su filosofia como la realizacion definitiva
del kantismo, arguyendo que lo que Kant habia querido probar habia sido esa facultad hegemadnica del “yo” sobre el ambito de lo
inteligible. Esto se debié no sdélo a esa necesidad de unién con lo absoluto, propia del ambiente intelectual de entonces, que ya
hemos mencionado sino que también, y complementariamente, a una percepcién de lo material/finito como negativo que determiné
un entendimiento del “yo absoluto” como totalmente ajeno a cualquier tipo de “atadura”. Para ser tal, este debia darse sélo en si
mismo y sin relacion alguna con algo “ajeno” e “inferior” a él. Con esto Fichte negé radicalmente esos elementos que Kant habia
mantenido cautelosamente en la experiencia de modo de evitar caer en el racionalismo y situ6 todo lo cognoscible/existente en el
“yo”, solo de ese modo pudo ser “absoluto”. Esta identificacion entre pensar y ser habria de ser una de las caracteristicas mas
importantes del idealismo, la importancia de Fichte radica en haberla fundamentado. Por otra parte, dicha insistencia en la “libertad
del yo” como base de su caracter absoluto resultd asimilada con la libertad politica y la virtud moral. Véase Eusebi, Colomer.
Op.Cit. pp. 43 — 53.
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habria significado el derrumbe de todo el proyecto idealista, sino que simplemente que
era innegablemente diferente de nosotros. A su juicio, Fichte daba una importancia
exagerada al sujeto y su capacidad cognoscente. Y esto debia resolverse.

Como bien hemos dicho, Fichte se vio “obligado” a negar un mundo ajeno al “yo” en
cuanto buscaba dar a este un acceso directo al noumeno. Tal negacién llevé al pensador
a dar un lugar prioritario al sujeto cognoscente. Desde es punto de vista, la afirmacién de
un “objeto” externo y diferente del sujeto fue totalmente vetada por el primer filésofo
idealista pues ello hubiese significado volver precisamente a aquello que se pretendia
abandonar, es decir, la kantiana ininteligibilidad del noumeno. Pero Schelling vera esto
desde otro punto de vista. Para él, segun recién establecimos, el aseverar la existencia
de un noumeno completamente diferente del sujeto no significara afirmar que este le sea
inaccesible. Ahora buscara probar que esa identidad fundamental que existe entre sujeto
y objeto, y que Fichte la habia defendido desde el primero, se encuentra mas alla de
ambos y no en sélo uno de ellos.

De ese modo, el segundo gran idealista identificara dos tipos fundamentales de
filosofias: Una, como la de Fichte, que situa lo absoluto en el sujeto y otra, como la de
Spinoza, que lo hace en el objeto. Para Schelling estas seran dos formas de
reduccionismos, fundadas en concepciones dualistas del mundo, a superar %

Tal superacion se dara a partir del concepto de “absoluto”, que fundara su “filosofia
de la identidad”. Lo absoluto es aquello que une tanto lo objetivo como lo subjetivo, es
aquella unidad fundamental en la que se fundan ambas “realidades” y que, en ultimo
término, las identifica. Es, por tanto, la “realidad ultima o fundamental’.

Es la relacion dialéctica existente entre lo objetivo y lo subjetivo la que nos “revela” lo
absoluto. Segun Schelling, ambas dimensiones, la objetivo-infinita y la subjetivo{inita, se
generan mutuamente y se realizan la una en la otra. Lo ideal no existe sino en lo material
y este, a su vez, no existe sino desde lo ideal 9 . Lo infinito, por tanto, se genera desde lo
finito, y viceversa. La identidad fundamental que implica, en ultimo término, esta relacion
es, precisamente, lo absoluto. En él, lo objetivo y subjetivo se confunden totalmente,
hasta desaparecer.

Todo “ser” y toda “realidad” radican, de este modo, en “lo absoluto”. Ni lo finito ni lo
infinito son en si mismos, pues solo “lo absoluto” lo es. Esto implica que tanto “lo objetivo”
como “lo subjetivo” carecen de una relacion directa e individual con “el ser”, teniéndola
sélo por mediacion del otro. Lo finito sélo es en contraposicion a lo infinito (y viceversa), y
en ese ser radica lo absoluto. Por tanto, no debe confundirse “lo absoluto” con la “causa
del mundo”, tal cosa no existe, ya que todo lo que- realmente- es, lo es en si mismo. El
“ser” no necesita causa alguna, si la necesitase, no seria.

93
Colomer, Eusebi. Op. Cit. pp. 96 — 98.

4

El argumento que Schelling da para esto es principalmente légico: En cuanto concebimos un “subjetivo” presuponemos un
“objetivo”, y viceversa. De modo que ninguna de esas dos realidades puede autosubsistir en cuanto siempre depende de la otra
para “ser”. Ambas se encuentran, por tanto, mutuamente determinadas. Véase Friedrich Wilhelm Joseph von Schelling (en

linea) http://plato.stanford.edu/entries/schelling/ (consulta: 24 Septiembre 2007).
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Como vemos, lo que Schelling nos ha propuesto ha sido una acabada y fascinante
ontologia, con ella el idealismo ha dejado atras la fase genética eminentemente
epistemoldgica que protagonizd Fichte. Ambas se conectan a partir de la identificacion de
la razén con lo absoluto, o lo que Schelling llama “la razén absoluta”. Esta se caracteriza
por una aprehension directa de “lo absoluto” por medio de la superacién del ambito finito
de la dualidad sujeto - objeto (autoconciencia) *° y debe ser el punto de partida de toda
filosofia futura. Con esto, el pensador aleman cree haber logrado satisfacer el cometido
que se habia propuesto inicialmente, a saber, el de expurgar a la filosofia de dualismos
sujeto-objeto reduccionistas que no dan cuanta de la “verdadera naturaleza” de “lo
absoluto” »° . Asi, el “yo absoluto” no radicé unicamente en un “sujeto absoluto” que era el
mismo “esencia”’, como en Fichte, sino que en “lo absoluto” mismo, que se encontraba
mas alla de cualquier dualidad, y que la razén (el yo) era capaz de aprehender
directamente.

Sin embargo, Schelling terminara por alejarse de esta su “filosofia de la identidad” vy,
con ello, del idealismo. En uno de sus tantos giros filosoficos se convertira, de hecho, en
el mas grande de sus enemigos. A partir de las criticas de un tedlogo amigo suyo, C.A
Eschenmayer, llegara a la conclusion de que razén y fe son incompatibles, que en cuanto
el objeto de sus conocimientos sélo puede ser “lo absoluto” alegar la capacidad de
acceder a ello de una es anular la de la otra, es decir, o se es racionalista o se es teista,
pero no ambas. Como se vera, con esto Schelling estaba volviendo precisamente al
punto que Fichte habia querido superar desde Jacobi y, por tanto, destruyendo las bases
de todo el proyecto idealista.

Paraddjicamente, sera a partir de su “filosofia de la identidad” que Schelling
terminara por alejarse totalmente del idealismo. Pues si es que en un principio habia
establecido el caracter absoluto de la razén en la superacién del ambito de la dualidad,
ahora establecera que ello es totalmente imposible y situara a la razén en el ambito no
nouménico, como anteriormente lo habia hecho, sino que, y como volviendo a Kant, en el
puramente fenoménico. Segun el pensador aleman la razén humana se definia como tal
en cuanto partia del supuesto de que existia un sujeto cognoscente y un objeto
cognoscible, ubicandose indefectiblemente en el ambito de la dualidad, la cual, como bien
hemos dicho, era en el sistema schellingneano el reino de las puras apariencias. Con
esto no negd la existencia de “lo absoluto”, por cierto, pero negd que fuese posible
aprehenderlo racionalmente ¥

Quien habria de continuar en la linea de la “filosofia de la identidad” schellingneana
habria de ser Georg Wilhelm Friedrich Hegel (1770 — 1831), su “filosofia del Espiritu
Absoluto” resultaria, de hecho, de una armoénica y genial mixtura entre ella y la

° Es decir, en Schelling la “autoconciencia” no fue ya la “conciencia del yo” sino la “conciencia de lo absoluto” mas alla de la
dualidad. Esto pues la “observacion de lo absoluto” implicé aqui el “descubrimiento” de la verdadera y ultima naturaleza de la
subjetividad, es decir, del “yo”, que no era otra sino “lo indiferenciable”. De este modo, el caracter “absoluto” del “yo” no estuvo
dado por el mismo, como en Fichte, sino que por su conexién mediata (a través del objeto) con esa “realidad ultima”. Asi, el “yo” no

fue ya “esencia” en si mismo sino que por medio de un “otro” que se la entregaba.

96
Colomer, Eusebi. Op. Cit. pp. 107 — 112., y Villacafias Berlanga, José Luis. Op. Cit. pp. 217 — 222.
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epistemologia fichteana. Hegel unificd el “yo absoluto” de Fichte con “lo absoluto” de
Schelling, y justificé esto de un modo histérico.

Asi, en Hegel la autoconciencia fue simultdneamente un resultado de la “conciencia
del yo” y de la “conciencia de lo absoluto” como un otro. Puesto que la conciencia (el yo)
no puede concebirse a si misma sino en la concepcion de un otro (el no-yo/objeto),
tampoco puede ser conciente de si misma sino a través de él, pero al hacerlo “descubre”
que ese “otro” no es sino ella misma, y viceversa. Al descubrirlo, conoce lo absoluto, que,
como lo habia establecido Schelling, esta mas alla de la dualidad sujeto — objeto o
“conciencia escindida” (como le llama Hegel), y se caracteriza por la total unidad entre
“yo” y “cosa”. La conciencia plena, de este modo, sélo se logra en “la conciencia de lo
absoluto” o, lo que es lo mismo, en “la conciencia del yo”. S6lo conseguido ello el hombre
abandona la imperfecta condicién de la dualidad, propia de la “conciencia escindida”, y
alcanza la felicidad al unirse con lo infinito en la identidad total.

Pero la “conciencia del yo”, como bien dijimos, no puede darse sino gracias a que
ese “otro” externo a ella es también un “yo”, de modo que al conocerlo se conoce a si
misma. En el acto cognoscitivo, entonces, el sujeto no busca en el “objeto” sino a si
mismo, buscando no so6lo reconocerse en él sino que también ser reconocido. La
“autoconciencia”, por tanto, necesita de otra “autoconciencia” para ser tal. El “yo” conoce
s6lo en cuanto es conocido, ve sélo en cuanto es visto, etc., del mismo modo que
adquiere conciencia de si en cuanto adquiere conciencia del “yo” del mundo.

En el plano social, esa necesidad de reconocimiento de un “yo” por parte de otro que
se requiere para la consecucion autoconciencia implica un eterno conflicto: la lucha de
una conciencia por el reconocimiento de la otra. Desde el punto de vista de cada una de
ellas, es necesario que una reconozca y otra sea reconocida para que la “autoconciencia”
tome lugar en el entendimiento de cada una de ellas *  De ese modo, una siempre
querra someter a la otra para ser absoluta y plena.

En dicha busqueda por la realizacion de la autoconciencia los hombres buscan

! De este modo, el que fuera el segundo gran filésofo del idealismo terminé por considerar que pretender conocer todo por via
racional era, primero, un acto de soberbia imperdonable ante la religion y, segundo, un argumento filoséfico falaz. De este modo, su
desconfianza en la razoén lo llevara a acercarse al cristianismo y, mas tarde, al empirismo. Estas constituiran las dos etapas
filosoficas restantes fuera de la primera idealista de un fildsofo conocido por sus cambiantes opiniones y que de hecho ha sido
llamado el “filésofo de las mil caras”. La ultima de esas etapas, que aqui hemos llamado “empirista” tuvo una grandisima influencia
en la filosofia alemana post-hegeliana. En ella, Schelling, desconfiando totalmente de la razén, termind, como bien hemos dicho,
acercandose a la experiencia y la intuicién, abriendo con ello la puerta a la tendencia predominante en la nueva filosofia alemana
que protagonizarian pensadores como Schopenhauer, Fehuerbach, Nietzsche y Kierkegaard, y sirviendo de puente critico entre
ella y el Idealismo. Las duras criticas de dicha corriente filosofica hacia Hegel, habrian de basarse en gran medida en el
pensamiento del Schelling tardio, especialmente en lo relativo a la visién del tratamiento idealista de lo material como débil y
mediocre en cuanto siempre referente a un “ideal” en vez por si mismo. Schelling opondra a ello un retorno a la empiria, llamando a
la filosofia alemana a escudrifiar en la existencia desde la existencia misma y no desde conceptos anteriores a ella. Este giré
tomara la forma de una reflexion respecto del “ser” como “hecho” o “acto” humano de “existir’ que predominara durante toda la
segunda mitad del siglo XIX aleman, determinando el caracter de futuras filosofias como el existencialismo y el marxismo. Véase
Eusebi, Colomer. Op.Cit. pp. 120 — 130, y Georg Wilhelm Friedrich Hegel (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/hegel/
(consulta: 26 Septiembre 2007).
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sobrepasar su condiciéon terrenal y alcanzar lo infinito negando su “corporalidad” y
generando a) la voluntad de matar al otro y b) de arriesgar su vida en ello. Pero como el
aniquilar al otro significaria hacer de la autoconciencia un imposible, pues ya no habria
quien reconociese a ese “yo”, ello queda vetado. Lo unico que queda, entonces, es el
sometimiento de ese “otro” para asegurar el reconocimiento y saciar la necesidad de
“autoconciencia”. Pero de este modo, sdélo uno, el que se impone, logra tener
autoconciencia y aquellos que son oprimidos terminan por renunciar a ese anhelo con tal
de salvar la vida. Asi nacen el sefor y el siervo %

Segun Hegel, es dicha ansia por la consecucién de “la autoconciencia”, es decir, la
conquista de “lo absoluto”, la que mueve toda la Historia y, con ello, la HI. Seguir
exponiendo el sistema hegeliano implica forzosamente, entonces, adentrarnos en el
entendimiento idealista de la historia del pensamiento humano como realizacién de la
“autoconciencia’.

La dualidad, como hemos dicho, es presentada por Hegel como un estado de
conciencia imperfecto en cuanto escindido de lo absoluto y en que la conciencia vive en
total ignorancia respecto de la “realidad” del mundo. Por tanto, en cuanto el hombre es
incapaz de saciar su anhelo por lo infinito o Dios en la “conciencia escindida”, vive en
constante angustia. La autoconciencia se muestra, asi, como el estado de conciencia
perfecto donde el hombre es totalmente pleno vy feliz al descubrir “lo absoluto”, superando
el angustiante ambito de las apariencias y dando cuenta de su naturaleza
“‘esencialmente” divina, de modo que Dios ya no es percibido como un “objeto” ajeno sino
que como un “sujeto” idéntico al hombre %" La “filosofia del Espiritu” puede entenderse
como un esfuerzo por explicar el modo en que el hombre consigue esto a través de su
historia.

Ya hemos establecido la primera forma que toma la humana busqueda por la
consecucion de lo absoluto por medio de “la autoconciencia”. En ella un “yo”, en su
necesidad por ser reconocido, termina oprimiendo al “otro” y negandole a este la
posibilidad de realizarse. Tal es la desigual relacion sefnor-siervo. Pero en ella este ultimo
posee los gérmenes de lo que sera su liberacion. Por un lado, en cuanto trabaja se

8 Con esto Hegel nos sugiere que las conciencias ignoran el fundamento “real” de la “autoconciencia” pues de otro modo no
buscarian imponerse las unas sobre las otras sino que simplemente vivir en condiciones de igualdad, donde “por defecto” cada una
de ellas se reconoceria y seria reconocida como conciencia. Pues en cuanto esa necesidad es tal para ambos, en Ultimo término
no es necesario que una se imponga sobre la otra para ser autoconciente siendo sélo necesario que ambas se reconozcan mutua y
ecuanimemente. Pero enfrascadas cada una en sus subjetividades y siendo incapaces de apreciar la totalidad sumidas en el

dualismo, las conciencias buscan imponerse las unas sobre las otras.

9
Como podra notarse, aqui se encuentran los origenes de la interpretacion marxista de la sociedad tradicional como dividida en
opresores y oprimidos. Aunque como bien es sabido, en Marx ello tomara un caracter no gnoseoldgico-espiritual sino que

socioeconémico.

0
El idealismo, de este modo, se presenta como una continuacion del cristianismo. Este aspecto espiritual-religioso del
hegelianismo, que es compartido por todo el idealismo, es especialmente fuerte en su HI, la cual toma a menudo la forma de un

relato teoldgico, segun veremos mas adelante.
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encuentra mas cerca de la Naturaleza, y es conciente de que ha sido él quien la ha
trabajado y “dominado”. Tal conciencia es poder. Por oro lado, es también conciente de
su condicién servil que le mantiene ajeno a la “autoconciencia”, lo cual le induce a desear
mas que nadie la realizacion de ella por medio de su liberacién 101

Tal conciencia de su potencial de liberacion a partir de su condicion de opresién por
parte del siervo no es aun “autoconciencia” pues sigue siendo “conciencia servil”, por eso
Hegel llama a ese proceso en que el siervo comienza lenta y progresivamente a ser
conciente si mismo, y por tanto del mundo, “pensamiento”. Este es la primera
manifestacién de libertad por parte del hombre 102 , en la que la que el hombre atisba “lo
absoluto” en la promesa de su futura emancipacién. La realizacién de esta promesa es la
que, segun Hegel, inspira toda la HI humana.

El primer paso hacia la solucién del “problema” de la “conciencia escindida” no parte,
entonces, sino desde la conciencia de dicho problema. Tal conciencia es la que Hegel
llama la “conciencia infeliz’. Esta se genera en el escepticismo, donde el hombre en su
busqueda por escapar de lo finito-condicionado y alcanzar lo eterno- incondicionado se
conforma con negarlo todo y destruir toda realidad, pero continia apegado a ella por
medio del sentido comun, al cual da la autoridad de “guia”. Esto genera una conciencia
contradictoria que es conciente de la necesidad de lo absoluto y lo busca, pero sigue
clavada en lo meramente terrenal.

La “conciencia infeliz’, de este modo, resulta de la conciencia de la “conciencia
escindida” propia del escéptico, en ella el hombre es totalmente miserable en cuanto se
sabe ajeno al noumeno (Dios). Ahora el hombre se propondra resolver tal contradiccion
entre una conciencia mudableffinita y otra inmutable/infinitan. Querra apaciguar ese
inmenso dolor buscando unirse con lo infinito, pero en cuanto entiende a este como un
“otro”, un “objeto”, mientras mas lo busque mas lejos de si lo ubicara y sentira sin
conseguir nunca sosiego alguno, ya que un “mas alld” como ese, por definicién, no puede
ser alcanzado. En ultimo término, tal es la tragedia de la “conciencia dual”’. Con esto la
tensa y desigual relacion sefor-siervo ha tomado lugar en la conciencia.

Pero al menos ella es ahora una en cuanto ha tomado conciencia del “problema de la
escision”, tan solo le queda reconciliarse consigo misma y el mundo para ser plena. La
conciencia esta destinada a ser feliz “descubriendo” que en la relacion finitud-infinitud no
hay contradiccidon sino complementacion y unidad fundamental. Empero, el camino hacia
la autoconciencia sera largo vy dificil.

El segundo paso en dicho proceso a la “autoconciencia” que es la HI idealista es
Cristo, con el que Dios se hace hombre y lo infinito toma por vez primera forma finita,
revelando a la conciencia humana la unidad fundamental entre ambos planos. Pero con
El la unidad del hombre con Dios es aln incompleta ya que esta es sélo promesal/espera
y no realizacion en el hoy, ademas entre ella y nosotros yace ahora un hombre perfecto

101
Observamos aqui otro elemento que el marxismo tomé del hegelianismo: el destino de libertad final que se encuentra en la

situacién de opresion del siervo.

102
Ya que recordemos que la condicion servil del hombre es presentada como originaria, como la primera forma de en que se

manifiesta la busqueda por lo infinito que mueve la Historia.
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‘inhumano” que es el unico camino hacia Dios. Ahora a la conciencia solo le queda
superar ese obstaculo de la carne que media entre ella y Dios. Esto se logra en un triple
movimiento.

En el primero de esos movimientos hacia “lo absoluto” el hombre, al no poder
alcanzar lo infinito al seguir entendiéndolo como un “otro”, se vuelve piadoso, fervoroso y
devoto de modo de saciar esa inclinacion, esto es lo que caracteriza a la Edad Media. En
ella la humanidad se encuentra especialmente marcada por la nostalgia de lo infinito, por
ello es que se lanzara a recuperar la Tierra Sagrada en busca de la presencia terrena de
Dios, pero lo Unico que encontrara ahi sera no una presencia sino que una ausencia, con
lo que se confirmara su angustia.

No encontrando a Dios en la interioridad, el cristiano se volcara a la accion sobre el
mundo entero, que entendera como lugar inmutable donde Dios esta presente. Pero en
ello la conciencia seguira escindida al ver su accion como dada por un “otro” en vez de
como en si misma. En un ultimo y desesperado intento la conciencia intentara eliminarse
a si misma para unirse a lo infinito en el ascetismo. Dicha tentativa sera igualmente fallida
ya que la conciencia no resultara eliminada por si misma sino que por medio de ese “otro”
que es Dios, siendo entendida todavia como singular ella sobrevive como diferenciada de
lo infinito en el propio intento por acabar con ella. El dualismo resulta, asi, intensificado.

Todos estos intentos de la conciencia de unirse a lo infinito/Dios han fallado, segun
Hegel, puesto que lo han entendido como un “objeto” ajeno y exterior a nosotros. Sélo
cuando la conciencia haya abandonado esa erronea nocion de lo absoluto dejara de
buscar sosiego mas alld de este mundo encontrandolo en este y siendo, finalmente,
“autoconciente”, es decir, plena y feliz % Tal era, para el ultimo y mayor pensador
idealista, el proceso que para entonces vivia Europa a partir de la Revolucion Francesa
en adelante.

1.5. La Historia Intelectual en la Epoca
Contemporanea: William James y el pragmatismo

Luego de la muerte de Hegel en 1831 su catedra en Berlin quedo vacante y fue ocupada
por Schelling, aquel pensador que hacia casi tres décadas habia decidido abandonar el
camino idealista por el cual su antafio amigo habia continuado, consiguiendo la gloria
académica no soélo en Alemania sino que en toda Europa Occidental. Desde ahi, el que
ahora era el mayor critico del hegelianismo se propuso destruir la hegemonia filosofica
que este ostentaba en el mundo académico aleman. A partir del duro y sélido criticismo al
hegelianismo que impartiria en sus catedras durante los 30, 40° y 50’ habria de
desarrollarse toda la filosofia de la segunda mitad de la centuria decimondnica germana,
marcada por un visceral y total abandono del racionalismo en pos de un retorno a la

103
Para todo lo referente a Hegel y su HI ha sido veéase Trias, Eugenio. Op. Cit. pp. 485 — 542; Colomer, Eusebi. Op. Cit. pp. 246
—259., y Georg Wilhelm Friedrich Hegel (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/hegel/ (consulta: 06 Octubre 2007)
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experiencia como fuente de certezas y objeto de analisis privilegiado que sellaron
pensadores como Schopenhauer, Fehuerbach, Nietzsche y Kierkegaard, entre otros, los
cuales habrian de sentar las raices de importantes corrientes filoséficas del siglo veinte
como el existencialismo y el marxismo, por tan sélo mencionar algunas 104

Paralelamente a esos filésofos y en la misma tendencia de negacion de la metafisica
se enmarca el neo-kantismo que, a partir de las escuelas de Marburgo y Baden llamara a
un “retorno a Kant” en una reflexién ya no en torno a la “naturaleza” de la conciencia y la
“verdad” sino que respecto a las posibilidades de ellas a partir de las categorias
universales de pensamiento. Esta reflexion respecto de las condiciones aprioristicas del
conocimiento tomara, especialmente, la forma de una en torno a las posibilidades de la
ciencia (Dilthey) y la cultura (Cassirer).

En este mismo amplio espectro de amplia y total oposicion a cualquier interpretacién
del mundo en relacién a la “idea” en virtud de una a partir de la “experiencia” debe
situarse el pragmatismo de William James (1842 — 1910). Este pensador norteamericano
protagonizaria la generacién de una forma totalmente novedosa de entender el
pensamiento humano, ya no como la aprehensién de una “esencia” ya fuese por medio
de los sentidos o la razdn sino que como la generacién de una herramienta intelectual
cuya veracidad queda probada no por su supuesta “esencialidad” sino que por su utilidad
para hacer frente a “la realidad” y guiar la experiencia. Segun él, “...la posesiéon de
pensamientos verdaderos significa en todas partes la posesion de unos inestimables
instrumentos de accion... (de modo que el) alcanzar la verdad... puede explicarse por
excelentes razones practicas... (y que) lejos de ser aqui un fin en si mismo, es solamente
un medio preliminar hacia otras satisfacciones vitales” 199 Es decir, segun el
pragmatismo, lo verdadero es lo util, y lo util es lo verdadero. Sin embargo, esta
afirmacion no debe entenderse como “lo que debiese tenerse” "% sino que como la
constatacion de lo que ya se tiene por “verdadero”. Es decir, lo que James esta queriendo
decir aqui, mas bien, no es que aquello que es inutil debe descartarse pues es falso, un
argumento que sin duda seria débil y autoritario, sino que el hombre en cuanto considera
algo como cierto lo hace pues le resulta util y que, al hacerlo, descarta como falso aquello
que le parece inutil. Por eso es que James ha dicho también que ‘la verdad” es aquella
operaciéon _mental que posee la capacidad de conducirnos de una experiencia a otra
experiencia que valga la pena, es decir, es una “guia para la accion” o7 que permite
enfrentarnos satisfactoriamente a “la realidad” entendida como contingencia o entorno,
segun veremos mas adelante.

Dicho entendimiento del pensamiento humano lo generara en un retorno no

104 |
Véase nota 97.

105
James, William. Pragmatismo. Editorial Sarpe. Madrid, Espafia. 1984. p. 166.

106
Que es como usualmente se suele malinterpretar esta conclusion.

7
James, William. Op. Cit. p. 167. Desde tal punto de vista, podemos entender, por ejemplo, las normas sociales no en relacién

con alguna “esencia” sino que en relacién a “nosotros” y aquello que creemos que es bueno en cuanto Util.
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108
Pues como bien hemos dicho, el idealismo se generd también a partir de una critica a Kant. Mas adelante detallaremos esto,

complaciente sino que critico a Kant, el cual no debe confundirse con el generado por el
neokantismo recién mencionado. En cuanto critica al kantismo esta filosofia, de hecho,
presentara mas puntos en comun con el idealismo 108 que con las corrientes filosoficas
contemporaneas a ella, ya que aun compartiendo ese caracter “empirista” 19 propio de
ese periodo intelectual su punto de partida no sera una critica a Hegel sino que al filésofo
de Konigsberg.

Las raices de esa critica se encontraran en el empirismo inglés y el propio criticismo
110 , a quienes el pragmatismo acusara de no ser suficientemente radicales en su critica a
la posibilidad de una metafisica. Pues si ellos habian establecido que el conocimiento era
limitado no pudiendo acceder a la “cosa en si” 0 noumeno " , el pragmatismo negara
total y absolutamente la posibilidad de su existencia. Segun ellos, la metafisica es
imposible no debido a que no podemos acceder a la “esencia” de las cosas sino que pues
simplemente no estamos en condiciones de afirmar que exista tal cosa. Esto debido a
que es imposible afirmar que pueda existir algo ajeno a nuestro intelecto en cuanto ello
sélo puede ser concebido, y existir, en él. Los pragmatistas, al igual que los idealistas, le
reprocharan al kantismo (y con ello al empirismo) el que afirme, contradictoriamente, la
existencia de una “esencia” para luego alegar que ella no es cognoscible, testificandola
tajantemente y, sin embargo, negando la posibilidad de comprobar su existencia.

Segun el pragmatismo, no tiene sentido afirmar la existencia de “cosas fuera de
nuestra mente” y que, por tanto, escapan indefectiblemente a nuestro entendimiento, ello
es una total contradiccion ya que nada que pueda ser conocido toma lugar fuera de él.
Pero la negacién de una “cosa en si” ajena al intelecto no llevara a los pragmatistas,
como en el idealismo, a una reafirmacién de ella sino que a su completa negacién. Por
tanto, si a partir de esa negacién de un noumeno extrafio a la mente humana Fichte llegé
a un racionalismo radical, James llegara a un empirismo radical, como el mismo llamé a
su filosofia pragmatista.

En efecto, para James todo conocimiento provendra de la experiencia, pero
sostendra, apelando a Kant, que ella en si misma es incapaz de proveernos de
conocimiento alguno, siendo necesaria la existencia de categorias que hagan inteligibles
las cosas. Asi es como aun siendo un empirista, el filésofo norteamericano se alejara del

por ahora debe quedar en claro que, en cualquier caso, dicha critica fue bastante diferente y llevo a conclusiones muy divergentes

con las del idealismo, de otro modo el pragmatismo no habria podido ocupar un lugar en este periodo de total renuncia a Hegel.

109
Entiéndase el término en un sentido amplio y no en referencia a la escuela filoséfica especifica para este caso.

0
Entendiendo aqui criticismo como sindénimo de kantismo.

111

De modo tal que tanto Locke como Kant llamaron a fundar una disciplina que se ocuparse de los limites del conocimiento, la

epistemologia, disciplina que daria origen, a su vez, a la psicologia empirica, en la cual William James se formo siendo uno de sus

mayores exponentes. El pragmatismo por tanto, encontraria su origen en una reflexion filoséfica realizada desde la psicologia que,

dada la solidez intelectual que le era reconocida a James en ese ambito, gozaria de amplia consideracion en la época,

especialmente en el ambito intelectual norteamericano.
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empirismo britanico. De un modo similar, también lo hara del kantismo. Pues hasta ahora
podria decirse que no hay mucho que lo diferencia de esa filosofia. Pero James refutara
al criticismo al asegurar que las categorias que Kant creyd universales, y las situé para
ello como innatas en la mente humana, provienen también de la experiencia.

Segun James, las categorias de pensamiento no son innatas sino que el producto de
los “...descubrimientos llevados a cabo por remotos antepasados que lograron
conservarse a partir de la experiencia de los tiempos ulteriores. Ellos constituyen...la fase
del sentido comun. Sobre esta han ido injertandose otras, que no han tenido éxito en
desplazarla” "z

Lo anterior implica varias cuestiones. Podemos decir que para James las categorias
de pensamiento son:

1) Histdricas: Pues no son sino el resultado de las experiencias que la humanidad ha
vivido en sus primeros tiempos, las cuales han determinado la generacién de esas
nociones espacio-temporales que luego le han permitido ir aumentando indefinidamente
sus conocimientos a partir de experiencias ulteriores. Ellas, por tanto, si bien son a priori,
pues son las que hacen de la experiencia “algo con contenido”, no son innatas sino que
heredadas social e histéricamente de generacién en generacion.

2) “Verdaderas” en cuanto utiles: Dado que han sido mantenidas al ser capaces de
enfrentar satisfactoriamente las diferentes experiencias vividas en el transcurso del
tiempo, es decir, en cuanto sirven para adecuarse al entorno. Lo cual implica otra
cualidad de las categorias, su capacidad de auto-comprobarse en la experiencia, pues en
cuanto ellas han sido generadas para enfrentarla exitosamente, sélo en cuanto las
condiciones materiales de vida de un pueblo cambien abruptamente ellas podran ser
puestas en duda. Sin embargo, tal reformulacion de las categorias no podra llevarse a
cabo sino desde ellas mismas, ya que no podemos pensar sino en su uso. Y esto nos
lleva al siguiente punto.

3) La base de todas nuestras operaciones mentales posibles: Esto es algo que, como
ya hemos dicho, lo afirmé originalmente Kant. Pero aqui James, al conectar las
categorias directa e indefectiblemente con la experiencia, le da un sentido totalmente
novedoso. Pues en cuanto nuestras categorias espacio-temporales son infaliblemente
histéricas y se mantienen debido a su capacidad para enfrentar adecuadamente la
experiencia, ellas nunca jamas desaparecen pues son las que permiten todas las
posibles adiciones y modificaciones que nuestra mente pudiese sufrir. Es decir, ese
sentido comun que adquirimos en tiempos arcaicos se ha mantenido intacto por los siglos
de los siglos e

Existen también otras consecuencias propias de este entendimiento pragmatista de
los modos de pensamiento y que fueron igualmente sugeridas o precisadas por William

112
James, William. Op.Cit. p. 144.

Esto James lo describe mas detalladamente al tratar el funcionamiento de nuestra mente como el de una red que crece a
trozos, algo que luego veremos en relacién con el problema de las mentalidades y el cambio. Véase James, William. Op. Cit. pp.
141 — 144,
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James y/u otros pragmatistas, y las cuales es pertinente mencionar. Todas ellas tienen
relacion con él énfasis, muchas veces implicito, que hace el pragmatismo en la pluralidad
de experiencias y, por tanto, de categorias de pensamiento.

Puesto que en cuanto el pragmatismo ha defendido un origen histérico-empirico de
las categorias de pensamiento y negado su caracter innato ha pretendido refutar el
universalismo propio del kantismo y abrir paso a un pluralismo epistemoldgico. Ya que
seria ingenuo suponer que toda la humanidad ha vivido las mismas experiencias y
desarrollado las mismas trayectorias histéricas. Muy por el contrario, ellas han sido
totalmente particulares, de tal modo que las categorias espacio-temporales generadas
por los diversos pueblos han sido relativas a esas singulares vivencias historicas
arcaicas, en las cuales se han originado sus respectivos sentidos comunes . Es decir,
para el pragmatismo no existe una sola forma de conceptualizar el mundo y darle
contenido "™ por el simple hecho de que las experiencias que pueden vivir y han vivido
los hombres son demasiado diversas como para ello.

Por otro lado, el pragmatismo ha sostenido, y en directa relaciéon con lo anterior, que
todas las experiencias, por definicién, son igualmente “verdaderas” en cuanto “reales”:
Puesto que aquello que resulta “significante” (es decir, cognoscible en términos
kantianos) varia segun las diferentes sociedades y sus experiencias histéricas, cada
sociedad posee su propia “realidad” en la experimentacién de ese “campo significante”
que da contenido al entorno, sin existir, por tanto, un referente absoluto ni universal de lo
“real-significante” a partir del que juzgar todos los otros "> En relacion a esto James
afirmé que la experiencia del espacio-tiempo es siempre totalmente variable y no
absoluta como quiso probar Kant, sin existir, por tanto, un espacio-tiempo absoluto sino
que relativo "® Pues “el espacio y el tiempo césmicos, lejos de ser las instituciones "
que Kant dijo, son construcciones tan patentemente artificiales como cualesquiera otra
que la ciencia pueda mostrar. La gran mayoria de los seres humanos nunca emplea
estas nociones, sino que vive en tiempos y espacios plurales y (durcheinander)
interpenetrantes” e

De este modo, para James, y el pragmatismo, toda “realidad” radica en la
experiencia, y en cuanto ella es indefectiblemente plural al estar esta supeditada a
categorias que varian no sélo de sociedad en sociedad sino que también de individuo en
individuo, “la realidad” es una cuestion no absoluta sino que esencialmente variable. En

No existe, por tanto, una cosmologia universal, es decir, una forma de “entregar” un cosmos al entorno que es valida para

todas las sociedades.

116

Lo cual, se entenderd, significa una dura critica a toda la filosofia moderna y sus pretensiones universalistas y esencialistas.

Lo que mas tarde Einstein intentaria probar a partir de la fisica. A este respecto, es preciso hacer notar que la deuda de ese

cientifico con el fildsofo norteamericano nunca ha sido suficientemente aclarada y no poseemos mayores detalles al respecto.

Ciertamente este debe ser un error en la traduccién ya que Kant siempre hablo de las “intuiciones” al referirse al

espacio-tiempo absoluto.

1"

8
James, William. Op. Cit. pp. 149 — 150.
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este sentido, al remarcar la primacia de la experiencia como fuente de todo conocimiento
posible, es que James llamo al pragmatismo un empirismo radical " Este, y en relacion
con lo que recién establecido, se diferencia del empirismo britanico o tradicional en
cuanto no afirma que “la verdad” radique en la experiencia de “la realidad” sino que en la
realidad de la experiencia. Esta invocacién de autenticidad irrefutable de esa realidad, sin
embargo, no hace necesario que pongamos entre comillas tal término, pues no es
absoluta sino que, como bien hemos hecho ver, totalmente plural. En la exposicion que
prosigue, siempre en el caso de que estén ausentes esas comillas, esto debe tenerse
muy en cuenta.

El que, para James, la realidad radique en la experiencia significa la negacion de que
ella pueda existir ajena a nosotros o, como ya hemos dicho, “fuera de nuestra mente”.
Desde esta perspectiva, el pragmatismo, desde William James en adelante, con
pensadores como John Dewey (1859 — 1952), G.H. Mead (1863 — 1931), Willard Quine
(1908 — 2000), Donald Davidson (1917 — 2003), Hilary Putnam (1926 - ), William Dennet
(¢,7?7?), Karl Popper (1902 — 1994), Thomas Kuhn (1922 — 1996) y Richard Rorty (1931 —
2007) ! , entre muchos otros, han negado sistematicamente el entendimiento
cartesiano-lockeano de la mente como una esfera contenedora de “representaciones”
independiente del resto del cuerpo humano y ajena al entorno, asi como de la
consecucion de la verdad como un “salto fuera de ella”. De este modo, los pragmatistas
han propuesto un entendimiento del pensamiento humano totalmente critico del moderno
y, con ello, del gue ha sostenido la filosofia occidental a todo lo largo de su existencia, a
saber, el del conocimiento como una “representaciéon de la realidad” en cuanto
“aprehension de una ‘esencia’ exterior a nosotros, que radica ya sea en “lo ideal” (Ideas,
Espiritu, etc.) o en “lo material” (logos, Razon, etc.), y que es cognoscible por medio de la
razon o los sentidos, respectivamente.

En Dewey este rechazo ha tomado la forma de una oposicién a lo que él ha llamado
la “teoria ocular del conocimiento” que ha inspirado toda la filosofia occidental. Dicha
teoria, que ha tenido su mayor auge con la filosofia moderna, ha pretendido que observar

119
Radical Empiricism (en linea) http://personal.ecu.edu/mccartyr/american/leap/radical.htm (Consulta: 12 Octubre 2007)

0 Muchos de los cuales pueden ser clasificados como pragmatistas aun perteneciendo a diversas corrientes de la filosofia
analitica, como es el caso de Quine, Popper, Kuhn y Davidson. Esto pues el pragmatismo cuenta entre sus fundadores no sélo a
William James sino que también a Charles Peirce (1839 — 1914), el cual fue el primero en acufiar el término pragmatismo para
definir su filosofia, y luego, cuando James se apropiase de ese término para definir la suya propia, el pensador cambiaria el nombre
de la suya a “pragmaticismo”, de modo de diferenciarla del pensamiento jamesiano, con el cual de hecho presenta varias
divergencias. Pues si James insistié en la inexistencia de categorias universales abogando por la pluralidad de ellas, Peirce,
contrariamente, se esforzé por encontrarlas en el lenguaje y en los “signos”. De este modo, se lo considera también el padre de la
“filosofia del lenguaje anglosajona” o filosofia analitica [junto con Ludwig Wittgenstein (1889 — 1951) y el (amplio) Circulo de Viena]
y de la semidtica o “teoria de los signos”, ambos proyectos intelectuales de marcado caracter neo-kantiano, y, por tanto, opuestos
al jamesiano. De este modo, bajo el mismo término de “pragmatismo” se han desarrollado dos lineas paralelas de pensamiento
filosofico que si bien son a menudo no sélo divergentes sino que incluso totalmente opuestos se caracterizan por hacer énfasis en
la experiencia y la practica, llevando a la filosofia a ambitos como el lenguaje (Peirce) y la biologia (James) y planteando una
revision de lo que se ha entendido tradicionalmente por dicha disciplina. Véase Charles Sanders Peirce (en linea)
http://plato.stanford.edu/entries/hegel/ (Consulta: 13 Octubre 2007).
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es conocer en cuanto “reflejar”. Para el que fue el segundo gran pragmatista después de
James, observar no es “representar” sino que seleccionar y juzgar segun nuestros
propios intereses, conceptos y expectativas, es decir, el conocer no es absoluto ni
“objetivo” al encontrarse siempre restringido a un “campo significante” determinado 1
Continuando en esa misma linea, Rorty, el filésofo pragmatista mas prominente en la
escena filoséfica contemporanea y recién fallecido este afo, se ha esforzado en probar
que el dogma de que el conocimiento es valido al ser “representativo” se basa en el
supuesto —erréneo- de que somos capaces de “saltar fuera de nuestra mente”. Para él, al
igual que para James y Dewey, el conocimiento “...no consiste en una aprehension de la
verdadera realidad sino en la forma de adquirir habitos para hacer frente a la realidad” 122
. De modo que es imposible alegar que este sea “representativo” ya que toda concepcion
de una realidad no se da sino en la mente, siendo imposible para nosotros el llegar a
concebir un mundo independiente de ella (“a mind-independent world”) que nos permita
“verificar” y “justificar” nuestras concepciones ' Tal verificacion y justificacion, segun lo
que deciamos mas arriba, se da en relacion a la utilidad o inutilidad de ellas.

A partir de lo anterior podria decirse que el pragmatismo no hace sino repetir lo que
ya Fichte decia de Kant, a saber, que es un contrasentido afirmar la existencia de un
mundo ajeno a nuestra mente cuando dicho mundo sélo puede ser concebido por ella.
Pero recordemos que al afirmar ello el primer idealista pretendia asegurar que, de ese
modo, la mente accedia directamente a esa “cosa en si” que Kant habia vetado al
intelecto. Lo que James ha hecho en relacion al filosofo de Konigsberg ha sido una
reflexion similar pero mucho mas radical, la de que en cuanto ningun mundo puede ser
concebido sino en nuestra mente no estamos en condiciones ni de afirmar ni de negar la
existencia de un noumeno y menos aun de polemizar respecto de si el intelecto es o no
ajeno a él, tales querellas son gratuitas, inutiles y engorrosas, y provienen de un
entendimiento errébneo de la mente, el pensamiento y “la verdad”. James concuerda,
entonces, con Fichte en que es imposible que exista un mundo ajeno a la mente, pero
discrepa con él al considerar que ese mundo no posee una “esencia absoluta” o una
“naturaleza intrinseca” pues aquel no es sino “pura experiencia’” y, por tanto,
indefectiblemente plural.

De este modo, Rorty ha acusado a los idealistas de caer en una grave confusion al
confundir la afirmacion de que “la verdad esta ahi fuera” con la de que “el mundo esta ahi
fuera” creyendo que es el propio sujeto el que crea el espacio-tiempo “real”, segun él,

Pragmatism (en linea) http://www.iep.utm.edu/p/pragmati.htm (Consulta: 15 Octubre 2007).

122
Rorty, Richard. Objetivismo, relativismo y verdad. Paidés Ibérica. Barcelona, Espafa. 1996. p. 15.

123
Richard Rorty ha sido el filésofo pragmatista responsable de volver a poner en la palestra todos estos planteamientos

desarrollados en la primera mitad del siglo pasado por James, Dewey y Mead, con la publicacion de su connotado libro La filosofia
y el espejo de la naturaleza en 1979, donde se esforzé por negar totalmente el entendimiento del conocimiento como
representacion asi como de la existencia de categorias universales al modo kantiano ya fuese en la mente (epistemologia) o en el
lenguaje (filosofia analitica). A este respecto véase especialmente el tercer capitulo de dicho libro donde el pensador
norteamericano refuta a Locke, Descartes y Kant en Rorty, Richard. La filosofia y el espejo de la naturaleza. Editorial Catedra.
Madrid, Espafa. 1995. pp. 127 — 155.

48 Rivera Espinoza, Manuel Salvador



1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

James ha introducido una aclaracion esencial para la filosofia al precisar que el afirmar
que no es posible que exista un mundo ajeno a nuestra mente no significa aseverar que
el espacio-tiempo en el que habitamos sea creado por nosotros. Y que, simultaneamente,
el afirmar esto ultimo tampoco significa decir que exista un “espacio-tiempo absoluto”,
pues eso seria volver al laberintico debate respecto de la posibilidad de saltar o no fuera
de nuestras mentes. De este modo, “...decir que el mundo esta ahi afuera, creacién que
no es nuestra, equivale a decir, en consonancia con el sentido comun, que la mayor parte
de las cosas que se hallan en el espacio y el tiempo son los efectos de causas entre las
que no figuran los estados mentales humanos 124

Decir, por tanto, que efectivamente existe un mundo espacio-temporal que nos
rodea, un entorno, no significa decir que en él exista una “esencia” que “justifica” nuestras
concepciones de él. Es por eso que Rorty ha preferido hablar, para referirse a ese
espacio-tiempo efectivo, de “contingencia” o “entorno” antes que de “realidad”, aunque a
menudo ocupa tal término como sindénimo de los anteriores, es decir, en un sentido
jamesiano 1%

Ahora bien, son interesantes las consecuencias que el pragmatismo tiene en las
diferentes disciplinas que abarca el amplio espectro de la HC. Me gustaria ahora precisar
cudles son ellas para el caso de la HM y la HI. Este ejercicio, creo, nos permitira resolver
una serie de limitaciones que ellas presentan al haber continuado de manera acritica, y
totalmente ajena a las discusiones filoséficas contemporaneas, con numerosos
supuestos, por lo general, cartesianos, kantianos y/o hegelianos. Tomando, entonces, el
sélido criticismo que el pragmatismo ha desarrollado en torno a esas filosofias, nos
proponemos reformular dichas disciplinas, las cuales siguen funcionando, y muchas
veces sin siquiera saberlo (o0 al menos, explicitarlo 120 ), en virtud de ellas. Pero la
reformulacién pragmatista que aqui realizaremos no se restringe Unicamente a la
refutacion de esos supuestos sino que también a muchas otras limitaciones que, desde
esta perspectiva, pueden ser superadas satisfactoriamente.

1.5.1. Pragmatismo e Historia Cultural

Comenzaremos con la HC, disciplina que en cuanto se ha ocupado de “la cultura” como
un “sistema simbolico”, reformulando, desde Ernst Cassirer (1874 — 1945), las kantianas
“categorias de pensamiento”, ha tendido a reproducir numerosos supuestos propios del
kantismo y, por sobre todo, del neo-kantismo. Dentro de todos ellos, sin duda el mas
reprochable es el de la existencia de “categorias universales” conformadas por “simbolos”
o “signos” % que posibilitan la formacién de culturas por medio de la “significacion” del
mundo del mismo modo que en Kant son las categorias espacio-temporales las que
posibilitan el conocimiento '* Puesto que, tal como hemos dicho, desde una perspectiva

4
Rorty, Richard. Contingencia, ironia y solidaridad. Paid6s Basica. Barcelona, Espafia. 1996. p. 25.

125

126

Y del mismo modo nos referiremos a “lo real” en este trabajo.

Que es, sin duda, ain mas grave.
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pragmatista tal pretensién de universalidad es insostenible, consideramos que la HC
debiese abandonar una matriz epistemolégica que se construye sobre el supuesto de que
las formas de “significacion” del mundo, aun pudiendo “articularse” de las mas diversas
formas, son las mismas para todas las sociedades en cuanto “propias” de la mente
humana, alegando, por tanto, la existencia de una “naturaleza simbdlica” comun a la
humanidad que constituye aquello que la hace tal en cuanto diferente del resto de los
seres vivos > . Creemos que a ella le convendria repensarse a si misma en términos
muchisimos mas plurales y no tan universalistas, aceptando la evidente existencia de
variados, e incluso contradictorios, modos de construir un “significante” a partir del cual
conceptualizar el mundo, dandole orden y sentido. Algo que puede lograrse, por ejemplo,
apelando a William James y su insistencia en que los modos de significacion, es decir, las
categorias de pensamiento, no son ahistoéricas y absolutas sino que indefectiblemente
histéricas y particulares, en cuanto sujetas a trayectorias socio-temporales multiples,
existiendo y manteniéndose unicamente en cuanto permiten enfrentar satisfactoriamente
el entorno. A partir de lo anterior, |a HC podria redefinirse como aquella disciplina cuya
tarea consiste en estudiar el amplio rango de manifestaciones, tanto conceptuales como
materiales., que abarca la vivencia de “lo real” propia de cada sociedad en cuanto
experiencia de “lo significante”, es decir, de un entorno que se ha domesticado y
controlado conceptual y materialmente al entregarle un cosmos, es decir, un sentido y un
orden, permitiendo adaptarse satisfactoriamente a él. Corresponde a esta disciplina,
pues, el estudiar las diferentes estrategias intelectuales, sociales, econdmicas, religiosas,
etc., por medio de las cuales se produce esa adaptacién al entorno y, con ello, la
significacion de él. De este modo, sumergiéndose en las profundidades del particular
modo de vivir “lo real” de cada sociedad asi como en las diferentes estrategias de
adaptacion a la contingencia que suponen esas experiencia de “lo significante”, podria
presentarnos una imagen especialmente rica y vivida de cada cultura, asi como de los
cambios que ella vive en el tiempo ' . A nuestro juicio, so6lo adoptando un enfoque de
ese tipo, u otro similar, sus pretensiones de pluralidad dejaran de verse limitadas por un
trasfondo metodolégico marcadamente universalista.

127
Nociones tomadas de la antropologia simbdlica o antropologia cultural y de la semidtica, respectivamente. Estas nociones,

entendidas como “mediando” entre el hombre (sujeto) y “la realidad” (objeto), tienden a reproducir esa creencia en la posibilidad de
que las cosas puedan existir como ajenas a nuestra mente poseyendo una autoridad epistémica independiente de la que nosotros
mismos podemos darle. Se invita a la HC, de este modo, a que de cuenta de que “lo significante”, para cualquier sociedad, es
precisamente “lo real” en cuanto “lo experimentable” y no aquello que “representa a” o “media con” “lo real”. Véase Burke, Peter.
Op. Cit. pp. 241 — 242.

128
Ernst Cassirer (en linea) http://plato.stanford.edu/entries/cassirer (Consulta: 18 Octubre 2007)

129
Burke, Peter. Op. Cit. p. 243.

De esto se desprende, por otra parte, que en este trabajo entenderemos cultura del modo recién descrito, es decir, como una
forma de adaptacion al entorno por medio de la “significacion” de este que abarca todos los ambitos de la vida humana: economia,
religiéon, sociedad, politica, etc. Sin duda este es un entendimiento bastante totalitarista y geertziano de cultura, pero no
pretendemos aqui reducir todo a la cultura sino simplemente ponerla en relacion con los diferentes ambitos de la actividad humana,

y creemos que esta definicion pragmatista de ella lo permite.

50 Rivera Espinoza, Manuel Salvador



1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

1.5.2. Pragmatismo e Historia de las Mentalidades

Esta es quizas una de las disciplinas donde las ventajas de un enfoque pragmatista
resultan mas evidentes debido a que gran parte del pensamiento de William James
consistié en una rica reformulacion de las “categorias de pensamiento” kantianas que, de
una u otra forma, son muy similares los conceptos de “mentalidad”, “episteme”, “utillaje
mental”, etc., que esta disciplina de origen francés ha usado tradicionalmente, pero que,
sin embargo, muestran varias diferencias con la forma en que dichos conceptos han sido
entendidos tradicionalmente. Proponemos ahora, pues, una reformulacién de ellos a
partir del entendimiento kantiano-jamesiano_de las categorias de pensamiento como
habitos mentales que permiten enfrentar satisfactoriamente el entorno haciendo este
inteligible al otorgarle un orden espacio-temporal, convirtiendo ese caos en un cosmos,
dando lugar, con ello, a la experiencia y permitiendo que se deduzca informacién de ella.
En el sentido recién enunciado, y a partir de los argumentos que se pasan a detallar, en
este trabajo entenderemos los conceptos de categorias de pensamiento, mentalidad,
cosmologia, episteme, utillaje mental, etc., como sinénimos.

No podemos acusar a esta historiografia de ser universalista pues, como bien nos
dice Chartier, ella tempranamente reparo en que “...las categorias de pensamiento no
son universales y (que)... dependen, ante todo, de instrumentos materiales (las técnicas)
o conceptuales (las ciencias) que las hacen posibles” 1 Sin duda tal concepcion de las
ideas es muy cercana a la pragmatista, y las similitudes entre los planteamientos de
Bloch y Febvre con William James respecto de la historicidad de las ideas son varias
mas. Sin embargo, las diferencias existentes no son menores y nos hablan de la
existencia de supuestos cartesianos en la HM.

Tales supuestos han sido adquiridos por medio del acercamiento que la HM ha
generado, desde su origen, a la sociologia del conocimiento de Emile Durkheim en
busqueda de legitimidad cientifica y de herramientas analiticas utiles *2" Dicha
sociologia se construye sobre el concepto de “representacion colectiva”, que no es sino
una reformulacién del concepto cartesiano del conocimiento como “representacién”
mental de “objetos externos reales” ' De este modo, la sociologia del conocimiento ha

131
Chartier, Roger. Op. Cit. p. 19.

132
Acercamiento que, por otro lado, no se ha reducido solo a la HM sino que ha abarcado al conjunto de la “escuela” de los

Annales, que de entre sus numerosas fuentes ha tenido a la sociologia durkheimiana como una de las mas importantes en lo
relativo al entendimiento (y, ergo, el tratamiento historiografico) no sélo de lo mental sino que también de lo social y econémico. La
influencia de dicha sociologia, cuya nacionalidad es también puramente francesa, sobre la historiografia annalista se explica en
gran medida por la hegemonia que detentaba en las Ciencias Sociales del hexagono galo y fue reconocida explicitamente por el
propio Marc Bloch, quien afirmé que a ella le ensefié a pensar con mayor rigor y profundidad los problemas sociohistéricos. Véase

Aguirre Rojas, Carlos Antonio. Op. Cit. pp. 56 — 58.

Fernandez, Sergio Pablo. “Dos reglas del método: Las Reglas del método sociolégico de Emile Durkheim y las Reglas del
Entendimiento de Descartes” (en linea) Cinta de Moebio: Revista Electronica de Epistemologia de Ciencias Sociales, numero 4.
DIRECCION WEB (consulta: 21 Octubre 2007)
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sostenido que el pensamiento es una ‘representacién” mental de “lo social” como “lo
real-objetivo”. Asi, al acufar el concepto de “representacion colectiva”, la HM ha
entendido la mente de un modo cartesiano, es decir, como una “esfera contenedora de
imagenes”, una especie de receptora pasiva de contenidos epistémicos dados
socialmente ">* . Como bien hemos dicho, esta visién de la mente ha sido sélidamente
negada por el kantismo, pero especialmente por el pragmatismo. Pues como bien Kant
hizo ver, la mente no es una “caja contenedora pasiva” sino que un “mecanismo” mental
activo y operativo, que no recibe sino que crea conocimiento funcionando, por tanto, no
con ideas-prefabricadas “adquiridas” sino que con categorias generadoras de ellas %y
luego, a partir de lo anterior, James ha insistido en que dichas categorias no son
universales y que provienen de la experiencia, haciendo ver que es imposible aislar la
mente del resto de las esferas de la vida humana, y del propio cuerpo humano. Sin duda,
una de las mayores trampas que se ha hecho la HM al apelar al concepto de
“representaciones colectivas” ha sido el de aislar lo mental de dichas esferas retratando
pobremente su historicidad, o que nos lleva al siguiente punto.

Por otro lado, la HM, apelando a esa sociologia del conocimiento de inspiracién
cartesiana, se ha visto inclinada a creer que la historicidad de la mente esta dada sélo por
su condicion social y de que “lo real” se reduce a lo social. Cierto es que “la realidad” se
construye socialmente, como bien ha hecho ver William James (quien ha insistido
también en que lo hace histéricamente), pero no lo hace en relacion a un “nosotros”
aislado del resto de las esferas que componen la vida humana. “Lo real” debe ser
entendido como construido, y experimentado (en un sentido jamesiano), en relacién no
s6lo con lo social sino que también con lo econdémico, politico, religioso, etc. Dicha
creacion, por otro lado, no se reduce a uno solo de esos ambitos en especial sino que al
conjunto de ellos en una compleja red de inter-determinaciones % El alegato de que se
reduce unicamente a lo primero no pasa de ser una tentativa hegemodnica de la
Sociologia sobre el amplio y diverso campo de las Humanidades y las Ciencias Sociales
que carece de solidez argumental y, por sobre todo, limita el pleno desarrollo de sus
objetivos cientificos. Sin duda

Este deficiente entendimiento de “lo mental”, y asi de “la mentalidad”, que ha estado
tras los mas diversos modos de llamarlo (utillaje mental, categorias de pensamiento 7 ,

Un buen ejemplo de esto, en el campo de la antropologia (aunque una muy cercana a la sociologia) es posible en encontrarlo

en la obra Simbolos naturales: Exploraciones en cosmologia de Mary Douglas. En la introduccién de dicho libro se da una breve y

clara exposicién de dicho entendimiento de lo mental como directamente determinado por las estructuras sociales. No nos

oponemos tanto aqui a esta tesis como a la forma en que se la plantea, segin ya veremos. Véase Douglas, Mary. Simbolos

naturales: Exploraciones en cosmologia. Alianza Editorial. Madrid, Espafa. 1978. pp. 9 — 19. Adoptamos aqui el concepto

sociolégico durkheimiano de “cosmologia” pero entendido de una forma no cartesiana sino que jamesiana.

5
De este modo, la sociologia del conocimiento ha caido en una grave confusiéon donde ha aceptado que el conocimiento es una

“creacion” social pero, al mismo tiempo y contrariamente a lo anterior, ha afirmado que lo es en el sentido de que sus contenidos

son dados socialmente, de este modo, se ha inclinado por un entendimiento de la mente como una cuestion enteramente pasiva. A

este respecto es preciso recordar las tres grandes tesis epistemolégicas de Kant, a saber, 1) que el conocimiento no es una “cosa”

0 una “esencia” en si mismo sino que 2) es una operaciéon mental, un proceso y un ejercicio 3) que proviene del “sujeto” y no del

“objeto”, ya que este ultimo no toma forma, y por tanto no existe, sino en el primero. Véase p. 60.
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imaginario, inconciente colectivo, etc.), ha significado para la HM la existencia de una

serie de limitaciones que pretendemos aqui superar pragmaticamente. Entre las mas
. 138 . .

comunes, segun Peter Burke ™, se hallan las siguientes:

1) La tendencia a subestimar el grado de consenso en una sociedad omitiendo la
pluralidad de formas de pensar presentes en ella: Esta falencia se ha debido ciertamente
a un entendimiento de la mentalidad como pasiva y no activa-operativa. Si entendemos
las categorias de pensamiento de forma jamesiana, en cambio, sabremos que ellas
nunca anulan la diversidad sino que son precisamente las que lo permiten al constituir,
como bien ya dijimos, la base de todas las operaciones mentales posibles, aun por
socialmente contradictorias que ellas puedan resultar. La mentalidad deben ser
entendida, pues, como esa racionalidad pre-operativa de la que haciamos mencién al
inicio de este capitulo, aquella que permite toda nuestra actividad mental en sus mas
diversas articulaciones.

2) El problema del cambio de una mentalidad a otra: Este es quizas uno de los temas
mas problematicos (e interesantes) para la HM ya que, por un lado, no podemos dejar de
ocupar el concepto de “mentalidad” para retratar como ciertas nociones persisten en el
tiempo, pero, por otro lado, el uso de dicho concepto nos hace dificil precisar y explicar
como ellas han cambiado en ese mismo transcurso. A este respecto William James, y en
general el pragmatismo, ha reflexionado detenidamente, concordando en muchos puntos
con la HM. Segun este, las categorias de pensamiento cambian al enfrentarse a nuevas
experiencias que escapan a su “‘campo significante”, Io que en términos sociohistoricos
significaria que el entorno social, econdémico, politico, religioso, etc., todo aquello
susceptible de ser experimentado como “real”, resulta divergir de lo que hasta entonces
se ha considerado como tal. Esto, como bien ha dicho Le Goff, nos habla del “...retraso
de los espiritus en adaptarse al cambio y de la rapidez desigual de evolucion de los
distintos sectores de la historia” 139 , asi como de que cuando una mentalidad “...se

1% El dar prioridad a uno u otro aspecto no pasa de ser una cuestion de énfasis. Del mismo modo que la sociologia durkheimiana
alega la dependencia de lo mental respecto de lo social, facilmente podria decirse lo contrario alegando que lo social no hace sino
reproducir una mentalidad determinada. Podria ponerse lo econémico o lo religioso en ese lugar y de tal forma dar a cada disciplina
que se ocupa de ello, y con ello a cada rama de la historiografia que también lo hace, una situacion privilegiada respecto del
conjunto de las Humanidades y las Ciencias Sociales. Sin embargo, no veo que utilidad tendria eso excepto la de darnos una
autocomplaciente seguridad respecto de nuestros respectivos oficios, pues en un sentido cientifico, y no personal como el anterior,
tan sélo redunda en una serie de limitantes reduccionismos. El intento de reformular la HC, la HM y la HI que aqui realizamos
puede entenderse como un intento por acabar con esas “autocomplaciencias” y de conectar lo intelectual con las diversas esferas
de la vida humana y, asi, con las diversas historiografias y disciplinas de las Ciencias Sociales y Humanidades. Desde este modo,
no hacemos sino continuar con el holistico proyecto de los primeros Annales, que aun pudiendo ser una utopia, ya el querer

concretarla es mérito suficiente y, por sobre todo, una garantia de rigurosidad cientifica.
137 . . . ) . .

Las cuales, como bien hemos hecho ver, nunca han sido entendidas en un sentido verdaderamente kantiano ni menos
jamesiano, que habria sido quizas el primer paso necesario para un reflexién de lo mental de mayor rigurosidad.

138
Burke, Peter. Op. Cit. pp. 217 — 222.

139
Le Goff, Jacques & Pierre Nora. Hacer la historia. Editorial Laia/Barcelona. Barcelona, Espafia. 1985. p. 87.
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despega de lo real, se convierte en inoperante” % Este “desfase” que las categorias de
pensamiento experimentan al enfrentarse a nuevas experiencias es un diagnoéstico
comun tanto al pragmatismo como a la HM, pero esta ultima no ha sabido resolverlo
eficientemente. Por ello, es en extremo interesante el reparar en la luz que James y sus
seguidores pueden arrojar sobre este asunto. Lo que el pragmatismo ha dicho a este
respecto es que 1) debemos entender la mente como una red de creencias (obtenidas a
partir de experiencias significadas), la cual 2) al enfrentarse con nuevas experiencias
tiende a experimentar una “tension” y/o una “contradiccion” que 3) se resuelve por medio
de la apropiacion y significacion de ellas " De este modo, las nuevas experiencias son
integradas por las categorias de pensamiento, volviéndose “significantes”. Dicha
apropiacion, no implica ni una total reformulaciéon de ellas ni tampoco una tampoco su
inmutabilidad. Lo que sucede aqui es un proceso esencialmente dialéctico acorde con el
propio funcionamiento de las categorias de pensamiento como herramientas de
adecuacién al entorno. Tal adecuacién, como se supondra, no puede realizarse sino
desde ellas mismas (con lo que ellas continuan intactas), sin embargo, la propia
“plasticidad” de ellas, aquella que les permite realizar efectivamente su cometido, les
habilita también para integrar nuevas creencias en la forma de significaciones de
experiencias nuevas (con lo que se ven modificadas). “Las nuevas verdades son, pues,
resultantes de nuevas experiencias y de viejas verdades que se modifican mutuamente...
(de lo que) se sigue que los antiguos modos de pensar... (han) sobrevivido en las
opiniones de los hombres a través de todos los cambios posteriores... (sin) haber sido
totalmente cancelados. Como nuestros cinco dedos, los huesecillos del oido, el
rudimentario apéndice coccigeo y demas ‘vestigios’... (han persistido) como indelebles
simbolos de acontecimientos en la historia de la especie 2> 'Sin duda este es un retrato
completamente darwiniano del pensamiento humano, que, creemos, sigue siendo
totalmente util a la hora de explicar el funcionamiento de la mente. Puesto que,
efectivamente, desde una perspectiva pragmatista como la que aqui venimos
sosteniendo el pensamiento no es entendido sino como una herramienta psicolégica mas
dentro del complejo y amplio espectro de dispositivos bioldgicos que conforman el cuerpo
humano, caracterizandose, de este modo, por su capacidad para adaptarse al entorno.
Dicha adaptacion pasa, entonces, por la maleabilidad de esa herramienta, cuya finalidad
es ser util para los mas diferentes propdsitos, pudiendo de tal modo enfrentar
eficientemente los cambios conservando su estructura fundamental al mismo tiempo que
ella se ve modificada por la integracién de nuevas creencias.

3) El entendimiento de la mentalidad como auténoma y ajena a la contingencia
sociohistérica: Es esta la critica mas comun a la HM y ciertamente la que el pragmatismo
puede resolver con mas eficacia. Pues segun ya lo hemos hecho ver de las mas diversas
formas, si en algo se ha esforzado el pragmatismo es en demostrar que el intelecto
humano se encuentra indefectiblemente relacionado con la contingencia y las categorias

140
Le Goff, Jacques. Op. Cit. p. 95.

14

14

1
Rorty, Richard. Op. Cit. p. 131.

2
James, William. Op. Cit. p. 144.

54

Rivera Espinoza, Manuel Salvador



1. Capitulo Primero: El Itinerario de la Historia de la Filosofia en el marco de la Historia Intelectual

de pensamiento toman lugar unicamente para lidiar con ella de forma adecuada. Visto
asi, la mentalidad no existe ni es mantenida sino en cuanto es capaz de enfrentar
satisfactoriamente “la realidad”. Si aceptamos este argumento, jamas pretenderemos
entender las mentalidades como ajenas a la contingencia sino que como indefectible y
estrechamente ligadas a ella.

4) El entendimiento evolucionista del desarrollo histérico de las mentalidades:
Ciertamente una de las objeciones mas serias hechas a una disciplina que nacio
oponiéndose a cualquier forma de entendimiento evolucionista del pensamiento humano
y la cual, segun ya hemos adelantado, podemos resolver facilmente desde una
perspectiva pragmatista. Puesto que en cuanto entendemos que las mentalidades
cumplen la funcién de lidiar adecuadamente con la contingencia sabemos que no hay
mentalidades mejores que otras pues eso significaria afirmar erronea y ahistéricamente
que todas ellas han enfrentado los mismos entornos. Desde una perspectiva pragmatista,
cada mentalidad debe ser entendida en relacion con lo que le resulta significante y en
virtud de la propia contingencia que la anima, siendo imposible establecer una evolucion.

1.5.3 Pragmatismo e Historia Intelectual

Asi como la HC ha sido kantiana y la HM cartesiana, la HI ha sido marcadamente
hegeliana. Es decir, ha pretendido que la historia del pensamiento humano es la historia
de un progreso que concluye con una determinada filosofia (o religion) que alcanza
definitivamente “la verdad”. Este tipo de historiografia de la filosofia, que Rorty llama “HI
con moraleja” o “historia del Espiritu” 13 , ha sido, ciertamente, la que ha predominado a
todo lo largo de la existencia de dicha disciplina. Pues como bien hemos visto a lo largo
del breve recorrido que hemos hecho por la filosofia occidental, su historia siempre ha
sido entendida a partir de un referente univoco y absoluto de “la verdad”. De tal modo, los
griegos y romanos han concebido, salvo en el periodo helenistico, la historia del
pensamiento humano ya fuese como la de un proceso histérico de acumulacion
intelectual conducente al final descubrimiento de “la verdad” (apelando a Aristoteles) o
como la de una progresiva revelacion de “lo real” (Platén). Y luego, durante la Alta Edad
Media, la Cristiandad, reformulando a Platén, ha entendido esa misma historia como la de
un gradual “descubrimiento” de “la verdad que es Dios” y, mas tarde, en la Baja Edad
Media, como la de una condensacion intelectual progresiva al modo aristotélico.
Finalmente, a partir del Renacimiento ha predominado un entendimiento de la HF como la
historia del progresivo triunfo de la razén y luego, con el Idealismo, del Espiritu. De modo
que cuando decimos que la HI ha sido hegeliana no hacemos referencia sino a la
manifestacion moderno-contemporanea de una larga tradiciébn que ha entendido la
historia del pensamiento humano de forma esencialista y teleoldgica, es decir, en
referencia a una “esencia”, una “verdad absoluta” que, mas alla de su naturaleza (ideal,
material, ambos, etc.), ha sido progresivamente “descubierta” y/o “alcanzada”. Segun
Rorty, podemos entender este entendimiento de la HF y la HI como producto de una
“necesidad” autojustificatoria que han tenido las diversas filosofias, las que, queriendo

Rorty, Richard. “La historiografia de la filosofia: cuatro géneros” en Rorty, Richard et al. (compiladores). La filosofia en la

Historia: Ensayos de historiografia de la filosofia. Editorial Paidds. Barcelona, Espafia. 1990. p. 81.
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legitimar sus diversos planteamientos, han querido presentarlos como el punto final de un
largo proceso, el cual nos deja como “moraleja” que, como humanidad, hemos elegido el
“rumbo correcto” ' . Esta autojustificacion ha redundado, de este modo, en la
“eternizacion” de una determinada propuesta filosofica, es decir, en un intento por
escapar del tiempo y el espacio y, asi, de la Historia. Pues cierto es que la filosofia se ha
entendido a si misma como plenamente capaz de huir de su historicidad, y mas aun, ha
concebido como uno de sus principales objetivos la realizacién de ello en cuanto se ha
ocupado de aprehender esa “esencia” que es, por definicion, intemporal y ahistérica.

Pero, desde un punto de vista pragmatista, podemos entender la HF de otra manera,
no como “descubriendo esencias” sino que como creando herramientas conceptuales
utiles para la satisfaccion de necesidades contingentes. De este modo, no veremos la
filosofia moderna como “descubriendo lo real” por medio de la ciencia, sino que como
legitimando una disciplina que era sorprendentemente capaz de satisfacer nuevos
intereses, intereses que eran de un tipo totalmente diferente a los que, por ejemplo, los
hombres de finales de la Edad Media tenian y que encontraban su raiz en la existencia
de nuevas experiencias que aun “esperaban” por ser “significadas” ¢Al entender la
filosofia de este modo acaso no estamos situandola plenamente en su contexto histérico
e intelectual? Pues precisamente esa es la virtud de un entendimiento pragmatista en de
la HI, la cual es entendida en términos inevitablemente sociohistoricos. Es precisamente
esta la perspectiva por la que aqui abogamos.

Creemos pues, que la historia de la filosofia (asi como la del intelecto humano en
general) no debe ser entendida como la de un progreso de modo tal de justificar una
determinada filosofia, o cualquier otra propuesta tedrica, pretendiendo con ello escapar
de la Historia. Es nuestra conviccion de que esa “necesidad” autojustificatoria debe ser
erradicada (quizas no de la filosofia pero al menos de la historiografia) y que la uUnica
forma realmente cientifica y rigurosa de entender la historia del pensamiento humano es
(re)situandolo en la contingencia histérica en la que este se ha encontrado siempre.
Desde nuestro punto de vista, esto es posible realizarlo Unicamente adoptando un
entendimiento pragmatista, o similar, del pensamiento humano. O dicho, de otro modo, el
pragmatismo demuestra ser especialmente util para la satisfaccion de las necesidades
que animan esta disciplina que es la Historia Intelectual, cuyo cometido, como bien
dijimos al principio de este capitulo, no es sino hacer “descender las ideas”.

Este entendimiento pragmatista del pensamiento humano que aqui adoptamos nos
lleva a entender la filosofia como una forma mas de pensamiento intelectual entre
muchas otras (como la literatura, la biologia, la agronomia, etc.) que, como tal, es una
forma particular de racionalidad operativa que no toma lugar sino en el uso de
determinadas categorias intelectuales y que resulta “veraz” sélo en cuanto es util para
enfrentar la contingencia. La historia de esta modalidad de racionalidad operativa se

¢ Esta legitimacion de la “eleccién del buen rumbo”, segun Rorty, ha pasado por la delimitacion de determinadas problematicas
como “verdaderamente filosoficas” de modo de demostrar que a lo largo de la Historia se ha “avanzado” en ellas hasta “resolverlas
definitivamente”, es decir, de la forma que la filosofia que se busca justificar lo hace. De este modo, la justificacién de las filosofias
ha sido una esencialmente histérica, con lo que las historias intelectuales y/o de la filosofia se han visto determinadas por dichas

tentativas justificatorias. Véase Rorty, Richard. Op. Cit. pp. 77 — 83.
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Jay, Martin. Campos de fuerza: Entre la historia intelectual y la critica cultural. Editorial Paidés. Santiago del Estero, Argentina.

encuentra, entonces, estrechamente ligada a las diferentes contingencias intelectuales,
sociales, econémicas, religiosas, politicas, etc., con las que se ha enfrentado, y solo a
partir de ellas es posible entenderla.

Este entendimiento de la filosofia y su historia, implica una reformulacién de los
enfoques que actualmente dividen la HI, a saber, el textualista y el contextualista. Los
texualistas insisten en que una determinada forma intelectual sélo puede ser entendida a
partir del analisis de los textos que la componen y que el contexto a la que ella refiere
sb6lo puede ser deducido de ellos. Mientras que los segundos insisten en que un
pensamiento intelectual solo puede ser entendido si se lo situa en relacion con el
contexto linguistico “objetivo” de enunciacion 10

A nuestro juicio, ambos enfoques no son contradictorios sino que complementarios
146 , pero ambos pecan de ser demasiado intelectualistas ignorando numerosos
elementos que componen los contextos y que cruzan los textos. Primero que nada, en
ninguno de estos enfoques ni la mentalidad, ni la economia, ni la politica, ni la religion, y
s6lo parcialmente la sociedad, entre muchos otros factores, son considerados de forma
pertinente. Para ambos enfoques, a nuestro juicio, la historizacion del pensamiento
intelectual pasa unicamente por la contextualizacion intelectual ya sea desde los textos o
los contextos que caben en ese espectro, careciendo, por tanto, de una contextualizacion
igualmente necesaria de todos aquellos factores que antes mencionabamos.
Consideramos que es totalmente atingente realizar una debida contextualizacién
intelectual definiendo no sodlo los contextos linglisticos sino que también los “campos
intelectuales” en que se situan los intelectuales, es decir, aquellas redes de sociabilidad
en que ellos se situan determinando por mutua interaccién las propuestas intelectuales fad
, asi como un analisis textual que precise los contenidos especificos de los textos y sus
particularidades a partir de su légica propia. Pero creemos también que ese estudio
textual carece de solidez sino se lo conjuga con una contextualizacion intelectual '** Y
que, a su vez, ella no sera completa sino se la realiza conjuntamente con otra mucho mas
amplia. Esto pues, segun ya hemos dicho insistentemente, no creemos que el
pensamiento humano pueda ser aislado de esas diversas esferas que componen la
compleja vida humana, encontrandose siempre ligado a ellas. De modo tal que una
efectiva historizacion del pensamiento intelectual, en este caso la filosofia, no puede sino
considerar todos ellos. Este tipo de HI puede llamarse integralista o pragmatista. En ella,
todo ese amplio tramado intelectual textual y contextual que compone una determinada
forma de pensamiento debe ser puesto en relacion a un contexto aun mas amplio y
diverso que de cuenta del “mundo significante” en que se situaban esos intelectuales.

2003. pp. 293 — 294., y Dosse, Francgois. Op. Cit. pp. 179 — 181.

146
Kelley, Donald. Op. Cit. p. 3., Dosse, Francois. Op. Cit. p. 182., y Jay, Martin. Op. Cit. p. 294.

147
De modo tal que no existen intelectuales progresistas/heterodoxos sino gracias a que se enfrentan con otros

conservadores/ortodoxos, lo cual nos obliga a reparar en cémo muchas veces las propuestas intelectuales resultan definirse por

mutua oposicién antes que por afirmacién. Véase Ringer, Fritz. “El campo intelectual, la historia intelectual y la sociologia del

conocimiento” en Prismas: Revista de historia intelectual. Afio 8, numero 8. Buenos Aires, Argentina. 2004. pp. 99 — 118.
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El pensamiento intelectual debe ser entendido, pues, como situado en un “campo
magnético” "9 0 un “‘campo de fuerza” " donde todos esos factores se encuentran y
determinan dialécticamente en el ambito del pensamiento humano sin predominar
ninguno de ellos por sobre el otro. Visto asi, la filosofia se encuentra siempre en una
especie de tensién histérica, tension generada desde distintas y amplias esferas, y donde
se dan convergencia y atraccién reciproca en la forma de confluencias activas entre el
pensar y el entorno/la contingencia como “lo real-significante”. La historia intelectual,
debe, de este modo, dar cuenta de la estricta dialéctica entre esas dos dimensiones. Tal,
es por tanto, nuestro cometido a la hora de retratar el pensamiento filosoéfico taoista
clasico entre los siglos Vy lll a. C.

148
De este modo, atendemos los reproches de los textualistas hacia los contextualistas respecto de que un texto-entendiéndolo

como toda una determinada forma de pensamiento intelectual- no puede ser reducido a un contexto ( y por tanto a una mera
explicacion causal) ya que es preciso entenderlo también segun su propia lIdgica interna-enunciativa, pero nos mostramos también
muy criticos de dichos textualistas cuando pretender reducir el contexto a sélo aquello que puede ser deducido del propio escrito
alegando que todo contexto es una construccion tedrica y no una “realidad objetiva”. A nuestro juicio, cierto es que todo contexto,
toda contingencia que “rodea” a un texto, es, en cuanto no podemos escapar de nuestras mentes, una construccion totalmente
subjetiva y no algo “real” por si mismo. Sin embargo, no creemos tampoco que sea posible negar que, de hecho, el texto en
cuestion tomo lugar en un determinado contexto histérico que, inevitablemente, lo determind. Visto asi, en nuestra opinion, los
textualistas parecen caer en esa grave confusién que Rorty ha dicho cayeron los idealistas, a saber, la de que el afirmar que “hay
algo ahi fuera” significa afirmar que “la verdad esta ahi fuera”. Es decir, el que no exista una “realidad” ajena a nuestras mentes no
debe llevarnos a creer que no existe un espacio-tiempo efectivo independiente de nuestros estados mentales, de modo que la
negacioén de “realidad/objetividad” de un determinado contexto no debe confundirse con la existencia efectiva de él. Por otra parte,
y en apoyo de este argumento, tampoco, desde un punto de vista pragmatista, estamos en condiciones de negar la “realidad” de
esa contingencia en cuento ha sido “significante” para esos hombres. De ese modo, la labor de la HI deberia ser la de definir el
“contexto real” en funcioén de ello, y tal sera nuestro proceder. En relacion al enfoque textualista de la HI véase LaCapra, Dominick.
Historia en transito: Experiencia, identidad, teoria critica. Fondo de Cultura Econdmica. Buenos Aires, Argentina. 2006. pp. 105 —
145.
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Dosse, Frangois. Op. Cit. p. 187.

150
Jay, Martin. Op. Cit. p. 14.
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2. Capitulo Segundo: La China Arcaica,
el surgimiento de la mentalidad china y
el desarrollo de las sociedades
altamente complejas (10.000 — 771 a.C.):
Yangshao—-Dawenkou, Longshan,
Erlitou—Erligang, Shang y Zhou

2.1. Las culturas neoliticas y el origen de la
civilizacion china

La civilizacion china encuentra su origen en las socioculturas neoliticas del Norte de
China. Cierto es que las otras areas geograficas y socioculturales del Este, Oeste v,
especialmente, el Sur de China, como la arqueologia contemporanea se ha esforzado en
probar, han jugado un rol importante en la conformacién de ella o1 , Y que la tradicion
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historiografica china —especificamente, confuciana— las ha negado tendenciosamente,
omitiendo por motivos politicos e ideoldgicos esas otras sociedades que fueron
contemporaneas a las dinastias Shang y Zhou, las cuales —especialmente la ultima— nos
han legado dichos documentos "2 en los que se baso por largo tiempo la reconstruccién
de la historia china arcaica y antigua " La arqueologia ha insistido certeramente en que
la civilizacion china no se desarrollé, como ha pretendido la historiografia confuciana, a
partir de un unico foco “civilizatorio” sino que desde muchos de ellos, que fueron
contemporaneos y diversos. Sin embargo, ella ha venido a demostrar también que aun
cuando la civilizacién del norte de China ubicada en los cursos medio y bajo del Rio
Amarillo (Huan Ho) no fue la unica de dicho subcontinente asiatico si fue la mas compleja
y la que jugo el rol protagénico en la conformacién de “lo chino” "> a partir de la labor de
unificacion politico—administrativa y la generacion de una esfera de interaccion
multicultural y multiétnica iniciada durante Zhou Oriental, continuada por Qin (la primera
dinastia y el primer estado en unificar China) y concluida por Han (el primer gran imperio
chino), y que estuvo directamente relacionada con la generaciéon de un Estado altamente
burocratico. El area de interaccion cultural entre las diversas areas del subcontinente a
partir de la cual surgio la “civilizacion china clasica” se dio en directa relacion con la
formacion de tal Estado ' .

151
CHAC b pp. 54 — 64.

2 Dichas fuentes son los seis clasicos o libros (king o jing), que son los siguientes: El | Ching o Yijing (Libro de los Cambios o
Libro de las Mutaciones), el Chu King o Shujing (Libro de los Documentos o Libro de la Historia), el Che King o Shijing (Libro de la
Poesia, Libro de los Versos o Libro de las Odas), el Li Chi o Liji (Libro de los Ritos), el Yo King o Yuejing (Libro de la Musica) y el
Tch'uen ts’ieu o Chungiu (Anales de Primavera y Otofio o Anales del Reino de Lu). Esta clasificacion data de la dinastia Han, pero
la mayoria de estos libros fueron compuestos por los letrados de la época Zhou Orientales (1.100 a.C. — 771 a. C.), que, con gran
seguridad, no hicieron sino poner por escrito antiguas tradiciones orales (especialmente en el caso del Shujing, el Shijing y el Liji)
cuyo origen podemos encontrarlos en la época Shang y hasta mucho antes, en la época Longshan (segun se vera mas adelante).
Esas transcripciones de tradiciones orales corresponden a las partes mas viejas de los clasicos, luego los letrados de otras
dinastias habrian de agregar nuevos apartados, enriqueciéndolos mucho mas. Los dos ultimos jing o clasicos que aqui
mencionamos (el Yuejing y el Chungiu) son, en gran medida, creaciones posteriores de los letrados del Estado de Lu, tierra natal
de Confucio y su escuela. El término jing o king hace referencia a la cadena que une un telar y evoca la idea de norma y sostén. De
ahi que en referencia a un libro se lo traduzca por clasico. Y es que estos escritos eran considerados ya para la época de Confucio
Zhuangzi y Laozi como lecturas obligadas para todos los letrados. Véase Gonzalez Espafia, Pilar. “Filosofia china” en Cruz
Hernandez, Miguel (editor). Filosofias no occidentales. Editorial Trotta/Consejo Superior de Investigaciones Cientificas. Madrid,

Espafia. 1999. p. 40n., y Xinzhong, Yao. El confucianismo. Cambridge University Press. Madrid, Espafia. 2001. pp. 79 — 84.
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En este trabajo establecemos una division entre la China Arcaica y Antigua que no es comunmente usada pero que creemos

pertinente realizar. Entendemos por “China Arcaica” la que se extiende entre el 10.000 y el 1.500 a.C., abarcando las primeras
sociedades agricolas neoliticas, y por “China Antigua” la que abarca las primeras dinastias desde los Xia hasta los Zhou

Occidentales y la ascension de los Qin, es decir, entre 1.500 a.C. a 221 a.C.
154
CHAC c pp. 124 — 136.
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Fairbank, John King. China, una nueva historia. Editorial Andrés Bello. Barcelona, Espafia. 1996. p. 71, y Schwartz, Benjamin.
The World of Thought in Ancient China. Harvard University Press. Massachusetts, EEUU. 1985. p. 18.
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Por este motivo, en la busqueda del origen de la mentalidad china nos imbuiremos
preferentemente en esa area de “vanguardia cultural” que fue la civilizacion ubicada en el
curso medio y bajo del valle del Rio Amarillo, y de la cual tenemos prueba fehaciente de
su existencia a partir de las sociedades neoliticas de Yangshao y Dawenkou.

2.1.1. Yangshao — Dawenkou:

Ambas culturas nacieron de la mas antigua Peiligang 190 , la primera cultura neolitica
china y que surgio hacia el 10.000 a.C. con el inicio de la vida sedentaria y agricola en el
norte de China a partir el cultivo de mijo (Setaria italica) " Los Peiligang, que conforman
el Neolitico Temprano en China, son los primeros cultivadores de mijo de los que se tiene
conocimiento y una de las sociedades agricolas mas antiguas encontradas en el mundo.
La causa de este paso de una economia cazadora—recolectora a otra agricola que ellos
protagonizaron es dificil de precisar, lo cierto es que para cuando ella se produjo los
nativos ya tenian un avanzado conocimiento de las plantas que los rodeaban producto de
miles de afnos de vivir en ese habitat. De tal modo, sélo hizo falta un “chispazo” para que
aplicasen esa experiencia y conocimiento de forma sistematica, tal estimulo pudo darlo
un cambio climatico, una mutacion botanica, un crecimiento poblacional o una
combinacion de tales variables ' . La sociocultura Peiligang desaparece hacia el 5.000
a.C. para dar paso a Yangshao y Dawenkou, para cuando ellas nacen, dando comienzo
al Neolitico Medio chino, la civilizacion del valle del Rio Amarillo llevaba ya 5.000 afios de
existencia agricola tras sus espaldas, habiendo desarrollado incipientes formas de
complejizacion y especializacién social.

La cultura neolitica media de Yangshao (5.000 — 3.000 a. C.) se ubicd en los cursos
alto y medio del Huang Ho, se caracteriza por su ceramica roja pintada de negro o café
oscuro. Esta sociedad fue, al igual que la que la precedid, una de cultivadores de mijo
que practico el chamanismo, presentando un arte tipico de esa forma religiosa con
dragones, tigres y cebras, los cuales luego ocuparian también los sacerdotes taoistas en
sus “viajes al Cielo” " La poblacion se agrupaba en aldeas autarquicas y de tamafios
variables segun unidades de parentesco, complementaba su alimentacién con caza y
pesca, cultivaba canamo (el cual se usaba para confeccionar ropaje), criaba perros y
cerdos, su organizacion social era matriarcal (las tumbas de mujeres son mas ricas en
objetos que las de los hombres) y explotaba la tierra colectivamente repartiendo
equitativamente las cosechas, lo cual indica que la estratificacidn social era aun
inexistenteo bastante reducida. '
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Lee, Gyoung—Ah et al. Plants and people from the Early Neolithic to Shang periods in North China. PNAS vol. 104. no.3. Enero

16, 2007. (en linea) http://www.pnas.org/cgi/doi/10.1073/pnas.0609763104 (Consulta: 6 Noviembre 2007)

Mientras que en el Sur, especificamente el valle del Rio Yangzi, la agricultura se inici6 a partir del cultivo de arroz. Véase
CHAC b p. 46.
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CHAC b pp. 42 — 45.

159
CHAC b pp. 49 — 52.

Rivera Espinoza, Manuel Salvador 61



El taoismo filoséfico: Su origen en el contexto de la Historia

Dawenkou (5.000 — 3.000 a. C.) fue otra sociedad neolitica cultivadora de mijo
ubicada en el curso bajo del Rio Amarillo en una zona de bajas colinas y grandes lagos
en lo que hoy es la provincia de Shangdong. Presenta varias similitudes socioeconémicas
y culturales con la anteriormente descrita y se caracteriza por la abundancia de
amueblado mortuorio que ponian junto a los ataudes de sus muertos 191

De este modo, en el Norte de China la agricultura nacié con la siembra del mijo, el
cual se realizé en la forma de cultivos de terraza ubicados en las laderas cercanas a las
zonas bajas colindantes con las aguas del Rio Amarillo, cuyos densos pantanos y lagos,
poblados de criaturas salvajes, fueron un terreno desconocido para estos primeros
agricultores, que, situados en los altos y ajenos a las erraticas crecidas del rio, pudieron
gozar de estables y regulares lluvias perfectas para un cultivo “seco” como el mijo 102

A parte de estas culturas nortefias encontramos también entre las primeras
sociedades agricolas de China a las situadas en el Sur del ella, y que fueron
contemporaneas a las ya mencionadas. Estas culturas fueron las de Majiabang —
Hemudu (5.000 — 3.500 a.C.) y Daxi (5.000 — 3.000 a.C.), ubicadas en torno al valle del
Rio Yangzi, se caracterizaron por ser cultivadoras de arroz y presentar grados de
sofisticacion y complejizacion sociocultural totalmente igualables a los del Norte, aunque
de un tipo diferente y propio. Su ceramica era negra (Majiabang y Daxi) o café (Hemudu),
pintada con motivos chamanicos (dragones, aves, etc.). Estas sociedades, en cuanto
cultivaron arroz en vez de mijo (como en el Norte), hicieron, contrariamente a las de la
zona septentrional, un eficiente uso de las tierras bajas abundantes en agua, lo cual fue
posible a condiciones climaticas favorables para ello. Complementaron también esa
actividad con la crianza de perros y cerdos 198

2.1.2. Longshan y el surgimiento de la mentalidad china (3.000 — 2.000
a.C.).

Longshan se presenta como una evoluciébn de las culturas neoliticas nortefias de
Yangshao y Dawenkou. En este periodo la sociedad china se vuelve mas compleja al
desarrollarse diversas realizaciones. Las aldeas crecen y se multiplican y los cultivos se
expanden, segun lo atestigua la mayor extension de las ceramicas Longshan respecto de
las yangshao "% asi como el surgimiento del cultivo de arroz. En general, se observa una
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Fairbank, John King. Op.Cit. p. 57., Botton Beja, Flora. China: Su historia y cultura hasta 1800. El Colegio de México. D.F.,

México. 1984. pp. 32 — 34., y Eliade, Mircea. Historia de las creencias y de las ideas religiosas Il: De Gautama Buda al triunfo del

Cristianismo. Editorial Paidds. Barcelona, Espafa. 1999. p. 48.
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CHAC b p. 52.

162
Granet, Marcel. La Civilizacién China. Editorial UTEHA. D.F., México. 1959. p. 118., y Fairbank, John King. Op. Cit. pp. 56 — 57.
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CHAC b pp. 52 - 53.
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Fairbank, John King. Op. Cit. p. 56.
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importante extensién de esta civilizacién nortefia a todo lo largo del valle del Rio Amarillo
en el norte de China.

Esta cultura neolitica atestigua también el nacimiento de varias caracteristicas
absolutamente propias de la futura civilizacion china, a saber, el culto a los antepasados,
las practicas adivinatorias y la organizacion social patriarcal-seforial. Se han encontrado
tumbas con numerosos artefactos que parecen simbolizar falos y que delatarian un culto
a los antepasados, lo cual resulta coherente con el hecho de que el pictograma chino
para designar a un antepasado parece provenir de un dibujo del miembro sexual
masculino ' . Del mismo modo, se han hallado escapulas de animales que atestiguan
haber sido utilizadas para consultas oraculares 199 , lo que evidentemente es un
antecedente de las practicas adivinatorias de los Shang, aunque estas, a diferencia de
las ulteriores, no presentan ningun tipo de inscripciones " Por otro lado, el surgimiento
de la organizacion patriarcal —que queda demostrado por la presencia de numerosos
objetos en las tumbas de los hombres y de pocos en las de las mujeres, que estan
relacionados en general con las labores hogarenas 0 parece haberse dado
conjuntamente con una incipiente estratificacion, especializacién y, en suma, una mayor
complejizacion de la sociedad, segun lo indican la presencia de tumbas grandes y
especialmente ricas en artefactos de jade y bronce con grabados de animales, los cuales
parecen haber tenido un uso ritual. En los mas de mil sitios encontrados de esta cultura,
dichas tumbas espaciosas y bien provistas contrastan con la pobreza y la pequefiez de la
mayoria de las otras descubiertas. Por ejemplo, en Taosi se encontraron 6 tumbas
grandes, 80 medianas y 600 chicas. Todas esas grandes tumbas —encontradas, como
bien hemos dicho, en numerosos sitios— pertenecian a chamanes o lideres religiosos, los
cuales, segun indican los vestigios arqueoldgicos, eran también lideres politicos y
militares. Los chamanes eran, entonces, la elite que dirigia estas sociedades y sus
funciones eran basicamente dos: ritual y guerra 0 De este modo, dichos lideres
asumieron responsabilidades no soélo religiosas sino que también politicas y militares.

Es en virtud de lo anterior que los historiadores marxistas tradicionales han retratado
a este periodo como el del comienzo de la “sociedad de clases”, dejando atras esa etapa
de “comunismo primitivo” caracteristica de la época Yangshao—Dawenkou, donde, como
bien hemos visto, no existia aun la propiedad privada. Aun siendo esta clasificacion una

Eliade, Mircea. Op. Cit. pp. 19 — 20. Evidentemente, el surgimiento de esta creencia religiosa se encuentra en directa relaciéon

con el nacimiento de la organizacion social patriarcal—sefiorial, que luego detallaremos.
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Botton Beja, Flora. Op. Cit. p. 33.

7
“Only with the Yin Ruins of the late Shang (late 14th century BC) were records of divination added to the tortoise plastrons and
animal bones...” en Ancient Writing from the Ruins of Yin (en linea) http://www.npm.gov.tw/english/exhbition/eyin0701/intro.htm
(consulta: 4 Septiembre 2006). Esto nos invita a suponer que la presencia de dichas inscripciones para el 1.500 a.C. delata una

evolucioén de las practicas de adivinacion, asi como de sus supuestos cosmolégicos.
8 .
Botton Beja, Flora. Idem.
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CHAC b pp. 59 — 64., y Botton Beja, Flora. Idem.
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170

bastante economicista y retrospectiva, no deja de arrojar grandes luces sobre el tipo de
sociedad a la que nos referimos, y que el antropologo Elman Service ha definido como
“ -4 r ” “r ” 170

sefiorio” o “jefatura

Este tipo de sociedades se encuentran a medio camino entre las tribus y los estados,
se caracterizar por presentar las primeras formas de especializacion y estratificacion
social, de modo tal que los linajes —que gozan en las bandas y tribus de total
igualdad—comienzan a diferenciarse entre si, y uno o mas de ellos adquiere funciones
dirigenciales, pudiendo llegar a monopolizar el acceso al cargo de jefe o sefior " Las
jefaturas, de este modo, pueden ser definidas como especies de “grandes agrupaciones
tribales”, que aglomeran a dos o0 mas clanes o linajes y se encuentran dirigidos por un
jefe o “gran hombre”, que asume funciones no sélo administrativo-politicas sino que
también religiosas —legitimando su posicion en ese sentido—, y el cual domina un area de
extensién geografica mediana. El surgimiento de esa clase de grandes lideres es, tal cual
vimos mas arriba, precisamente el que prueban los vestigios arqueolégicos del periodo
Longshan. Los seforios se diferencian de los estados en cuanto son lazos familiares y no
instituciones los que mantienen las formas de estratificacion y especializacién social.
Relatos y descripciones de ese remoto pasado en que China vivia poblada de este tipo
de sociedades son posibles encontrarlos en dos de los seis libros clasicos chinos 2l
Lijiy el Shijing "™

A partir de la diversidad de sitios arqueolégicos encontrados podemos afirmar que
para el periodo Longshan numerosos sefiorios o jefaturas se encontraban coexistiendo a
lo largo del valle del Huang Ho. Todo indica que ellos se encontraban en constante lucha
entre si pues la mayoria de los asentamientos son amurallados y la disposicion de las
viviendas se organiza jerarquicamente en torno a una propiedad sefiorial. De este modo,
aquellos numerosos poblados amurallados, de distintos tamafos cada uno, se ubicaron
en un amplio territorio que abarcaba los actuales provincias nortefias de Shanxi,
Shangdong, Jiangsu, Henan, y Zhejiang, compitiendo por la supervivencia politica, el
poder e incluso la supremacia esporadica. Este época de la historia china parece
corresponder, pues, a esa legendaria de los “10.000 estados” 1 , aquella que en la
época antigua o clasica sera recordada como un ejemplo de caos politico. En dicho

Véase Riveron, Jaime Olaf. Investigaciones mas recientes sobre la transicion de cacicazgos a estados tempranos y las

primeras ciudades en China (en linea) http://swadesh.unam.mx/actualidades/actualidades/21/texto21/china.html (Consulta: 17

Diciembre 2007), y Silva Galdames, Osvaldo. Civilizaciones prehispanicas de América. Editorial Universitaria. Santiago, Chile.
1998. pp. 34 — 53.
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Silva Galdames, Osvaldo. Op. Cit. p. 47.
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Véase nota 2.

Véase Granet, Marcel. Op.Cit. pp. 129 y sgtes; Parain, Brice (director). El pensamiento prefiloséfico y oriental. Editorial Siglo

XXI. Buenos Aires, Argentina. 2002. pp. 222 y sgtes., y Ku—Cheng, Chou. Breve Historia de China. Editorial Capricornio. Argentina.
1966. p. 10.
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CHAC b p. 64.
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periodo debieron existir los gérmenes de los estados que la historiografia tradicional ha
ubicado en secuencia cronolégica desde Xia, pasando por Shang y terminando con Zhou.
Contrariamente a lo que ella ha acostumbrado a creer, la evidencia arqueoldgica indica
que dichos estados —que tomaron formar hacia el 1.500 a.C. — debieron convivir
largamente e y surgieron a partir de esos “10.000” que poblaban el valle del Rio Amarillo
durante el tercer milenio a.C.

Otro suceso importantisimo que sucedié hacia el periodo Longshan, y que asi como
los anteriormente descritos habria de ser fundamental en la conformacion de la
civilizacion y cultura china, fue la ocupacion de las zonas bajas colindantes al Rio
Amarillo. Estos territorios eran sorprendentemente humedos, pantanosos y selvaticos,
encontrandose poblados de numerosos animales salvajes. Segun la evidencia
arqueoldgica, el tamafo de los rios y lagos ubicados en dichos bajos, cuya inmensidad
habia antes alejado a los Yangshao y Dawenkou de ellos, se habria reducido
considerablemente hacia el 3.000 a.C. volviéndolos mas accesibles y habitables para los
Longshan, cuya poblacion crecié notablemente y, segun ya hemos visto, pudo expandirse
por la cuenca del Huang Ho. Adn cuando las condiciones fueron mas favorables para esa
sociedad, ella tuvo que enfrentar una ardua labor de roturacion y deforestacion para
poder hacer de esas tierras bajas y humedas unas fértiles y productivas ' Para la
consecucion de ello fue necesaria una gran organizacién que soélo pudo producirse en
relacién con una alta complejizacién social. Al igual que en otras sociedades neoliticas, y
segun ya hemos escuchado decir muchas veces, la complejizacién social y la serie de
realizaciones que, segun hemos retratado, se produjeron para este periodo, se dieron en
estrecha relacién con el control de los cursos fluviales y la colonizacién de las zonas
bajas colindantes a ellos h

De este modo, la colonizacién de las zonas bajas de las orillas del Huang Ho tuvo
grandisima significancia en el desarrollo de la sociocultura china e , a tal punto que, con
el paso el tiempo, ella sera tenida por cosmogénica. Y es que, tal cual hemos establecido,
sin duda este proceso marco un profundo cambio en el pueblo chino, que a partir de él
adquirié la estructura social, cultural, politica y econémica que definiria su historia arcaica
y antigua, asi como la por venir. Como luego veremos, la propia tradicion oral y escrita
china dan cuenta de esto. Pero ahora es pertinente detenernos en la forma particular que
este proceso de control de las aguas fluviales tomé en China.

Como bien hemos dicho, la evidencia arqueoldgica prueba que la sociedad china se
volvié una patriarcal y se estratificé para el periodo Longshan, proceso que seguramente
estuvo estrechamente relacionado con la colonizacion de los cursos fluviales. Segun

175

CHAC b pp. 72 — 73, y Fairbank, John King. Op. Cit. p. 60.
176

CHAC a pp. 35 - 36.

7
Esto es lo que se ha llamado la “teoria hidraulica” de la formacion de los Estados. Véase Franke, Herbert y Rolf Trauzettel. E/
Imperio Chino. Editorial Siglo XXI. México. 1989. pp. 16 — 17.

8
Cuando hablamos de desarrollo no suponemos, necesariamente, un sentido teleolégico en los sucesos. Se trata tan sélo de

una constatacion.

Rivera Espinoza, Manuel Salvador 65



El taoismo filoséfico: Su origen en el contexto de la Historia

Marcel Granet, eminente sinélogo francés, fue la ardua labor de convertir bosques vy
pantanos en tierras de cultivo la que habria suscitado el liderazgo social de los hombres
-y no ya las mujeres como en Yangshao—Dawenkou— al ser mas aptos que ellas para
realizar tal gigante empresa. Sin duda ellas participaron activamente de este proceso,
conservando vivo el fuego del hogar, dando de comer y vistiendo a los suyos. Pero no
fueron ellas las que con rusticas azadas y fuertes brazos, desmalezaron, quemaron y
drenaron la hasta entonces inhdspita cuenca del Rio Amarillo " No es casual, de este
modo, que la organizacién sefiorial se alcanzase en el mismo proceso en que se genero
el patriarcado. Con la instalacién de este, la misma familia se volvié una reproduccién en
pequena escala del orden seforial, o viceversa. De tal modo, el sefior fue jefe de un
conglomerado de tribus/clanes de la misma forma en que el padre se convirtio en el jefe
familiar.

La colonizacién de aquel curso fluvial debio ser, pues, labor de hombres. Antes de
ello, solo las zonas elevadas eran optimas para albergar gente. Las poblaciones agricolas
mas primitivas de yangshao se instalaron, segun ya dijimos, en altura, practicando
cultivos de cerro y terraza, aptos para el mijo. De este modo, y al igual que en
Mesopotamia, la ocupacion de las fértiles llanuras fluviales, para el periodo Longshan en
el caso de China, solo pudo lograrse gracias a la existencia de un grupo humano extenso
y organizado que fuera capaz de controlar las crecidas y despejar el selvatico terreno. El
nacimiento de la agricultura no se gestd, de este modo, en las mismas orillas de los rios,
cuya ocupacion requeria un gran esfuerzo y organizacion, sino que en esas zonas altas
donde las temporadas lluviosas, si bien menos abundantes en agua que las crecidas de
los rios, resultaban mas controlables. Esto resulta plenamente coherente a la luz de los
descubrimientos arqueoldgicos ya expuestos, que situan a la cultura yangshao como una
de cultivadores de mijo y que, por tanto, se situé en aquellas zonas altas a las que nos
referimos, donde dicho cereal podia ser apropiadamente cultivado. Por otra parte, viene a
confirmar el proceso de ocupacién de los bajos del Huang Ho el surgimiento del cultivo
del arroz.

En efecto, dicho proceso de colonizacion es también observable en los cultivos
propios de Longshan: Mijo en los altos y arroz en los bajos. El mijo fue, como bien hemos
dicho, el primer tipo de cultivo practicado por los primeros agricultores chinos que,
viviendo en las zonas mas elevadas y secas, cultivaron semillas que fueran aptas a los
ciclos regulares de las lluvias.

El arroz, en cambio, sélo pudo ser cultivado con la colonizacion de los bajos pues
este requeria de campos bien delimitados y abundante agua. Ciertamente el mijo siguio
ocupando el primer lugar entre los cultivos y la dieta de la sociedad Longshan 160 , pero
no nos encontramos tampoco en condiciones de afirmar, como se suele hacer, que el

179
Granet, Marcel. Op. Cit. pp. 117 — 118.

180
Es muy probable, de este modo, que el mijo haya resultado divinizado ya para esta época de la misma forma que lo fue

durante la dinastia Zhou como el Soberano o Principe Mijo. Véase Granet, Marcel. Op. Cit. p. 121., Maspero Maspero, Henri. E/
taoismo y las religiones chinas. Editorial Trotta. Madrid, Espafa. 2000. p. 20., y Puech, Henri-Charles (director). Historia de las

religiones Siglo Veintiuno. Vol. 3. Las Religiones Antiguas. Ill. México, D.F. 1998. p. 315.
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cultivo de arroz se limité exclusivamente al Sur de China, donde ocupé el lugar que el
mijo tuvo en el Norte 1 La arqueologia, asi como la polinologia, nos permiten afirmar
tranquilamente que el cultivo de arroz ocupé un lugar menor en la dieta Longshan en
comparacion con el mijo, pero que si se lo cultivo 192 y, al parecer, para las clases mas
pudientes 188 , desarrollandose, de este modo, un régimen agricola mixto, que
complementd ambos cultivos 184

La colonizacién de la cuenca del Huang Ho supone, por tanto, la existencia de una
sociedad numerosa Yy jerarquizada, capaz de realizar tamafia tarea. Las primeras
jefaturas y con ello, el nacimiento de los sefiorios, debieron gestarse en este proceso de
domesticacion de los cursos fluviales. Por otra parte, esa labor organizativa debi6 ser
realizada por hombres, a quienes ya se les encargaban las labores de cultivo, y los
cuales asumieron el liderazgo de la sociedad. Este proceso de colonizacién de los cursos
fluviales habria causado el surgimiento de la sociedad y cultura chinas tal cual hoy la
conocemos.

El nacimiento de la organizacién patriarcal/senorial, la ocupacién de las areas bajas
colindantes al Rio Amarillo (zona que es reconocida como el primer hogar de la cultura
china actual) y el nacimiento de la agricultura del arroz (que se agrega a la de mijo) asi
como el surgimiento del culto a los antepasados y las practicas adivinatorias, son parte,
entonces, de un mismo proceso evolutivo, en que la sociedad china se fue volviendo
cada vez mas compleja y, si se quiere, sofisticada , alcanzando la configuracion que hoy
la identifica.

Es sorprendente notar, en este sentido, cémo la literatura china antigua o “clasica”,
con textos como el Ljji (Li Ki), el Shijing (Chi King) el Yijing (I Ching), vienen a confirmar lo
que la arqueologia y la historiografia han descubierto. Los primeros dos cuentan con
numerosas referencias a las arduas labores que significod la colonizacién del Huang Ho,
asi como al modo de vida que se desarrollé a partir de ellas. Mientras que el segundo
remonta sus origenes, segun ciertos relatos miticos, al control de las aguas.

2.1.2.1 La colonizacién como acciéon cosmogonica: La vida campesina y el
origen de la mentalidad china

Basandose en los relatos del Liji y el Shiji, Marcel Granet ha establecido que la sociedad
que resultd del proceso de colonizacidon se caracterizé por la coexistencia de dos tipos de
practicas agricolas: Una en las zonas altas y otra en las zonas bajas. Las zonas altas
corresponden a las del cultivo de cereales, especialmente mijo. Fueron estas zonas,

181
CHAC b pp. 47 — 54.

2
“Foxtail millet (Setaria italica subsp. italica) was grown during the Early Neolithic period and was the principal crop for at least

four millennia ...Rice (Oryza sativa) was introduced by 3.000 ca. B.C but apparently was not an important local crop” en Lee,
Gyoung—Ah et al. Op. Cit.

18

184

3
Lee, Gyoung-Ah et al. Idem.

Lo que de hecho, como luego veremos en relacion a Marcel Granet, es confirmado por los textos clasicos del Liji y el Shijing.
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como bien dijimos mas arriba, las que primero albergaron a la poblacién china sedentaria.

Las zonas bajas corresponden a la del cultivo de arroz, que requiere de la abundante
agua que solo la cuenca del Rio Amarillo puede prodigar, siempre y cuando se hayan
controlado sus crecidas y delimitado su curso. De modo que estas zonas sélo la
colonizacién permitié ocupar.

La agricultura de las zonas bajas y altas se complementaba armoniosamente.
Cuando los Longshan colonizaron los bajos y comenzaron a cultivar arroz, continuaron
viviendo, por temporadas, en los altos, logrando integrar perfectamente esas dos
economias. La explotacién agricola se desarrollé de tal forma que todas las terrazas de
cultivo —las cuales fueron escalonadas y donde el mijo ocupaba un lugar protagénico—
fuesen aprovechadas, al igual que las zonas bajas de las riberas de los rios, aptas para el
arroz. Asi, el arroz y el mijo eran sembrados, cosechados y consumidos simultaneamente
185 .

De este modo, en la época de otofio e invierno, cuando las aguas del Huang Ho
crecian inmensamente, la poblacién subia a las alturas y vivia alli durante toda la
temporada, habitando en refugios de invierno. Luego, con la llegada de la primavera y
durante todo el verano, se reiniciaba el trabajo agricola, protagonizado por los hombres, y
la gente volvia a los bajos, a seguir roturando, drenando y sembrando 190

La época primaveral era la de la siembra, aqui el hombre y la azada dominaban el
diario vivir. La labor era dura, habia que rehacer los campos y quizas roturar algunos
otros terrenos. Mientras los hombres trabajaban en los campos, donde se situaban las
chozas en las cuales vivian durante esta temporada, las mujeres se quedaban en la casa,
cuidando de los nifios. La familia solo se reunia para comer por la tarde, cuando las
esposas de los labradores llegaban hasta los campos con el ansiado alimento. Era este
un periodo de intensa actividad, acompafado de grandes calores y algarabia producto de
la rica vida social que permitia la calidez del clima, invitando a la comunidad a compartir
con sus iguales al aire libre, ya fue entre gentes del mismo género o del otro o7

En la época invernal, en cambio, la intensidad de la actividad menguaba. Las labores
agrarias se detenian y la vida se limitaba a los refugios separados por género — de modo
que el contacto entre hombres y mujeres se congelaba completamente—, donde se vivia
de las siembras primaverales que habian sido cosechadas en otofio. Fardos al hombro,
estas eran llevadas a las casas de los altos. Alli arriba el contacto social disminuia
notablemente producto del intenso frio, que congelaba las relaciones humanas y los
cultivos hasta la vuelta del calor primaveral %8

Durante esta estacion la vida diaria la protagonizaban el fuego hogarefio y las

185
Granet, Marcel. Op. Cit. p. 120.

186
Granet, Marcel. Op. Cit. p. 119.

187
Las mujeres compartian en sus casas con sus hijos y vecinas mientras los hombres pasaban juntos el dia en los campos.

Luego, sdlo a la hora del almuerzo todos venian a encontrarse. Véase Granet, Marcel. Op. Cit. p. 121.

188
Granet, Marcel. Op. Cit. pp. 119y 141 — 144,
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mujeres, quienes se dedicaban a la importante labor del tejido, que permitia vestir a toda
la comunidad y que eran confeccionados con cafnamo, el cual se cosechaba hacia finales
de otofio junto con los otros cultivos. Recién en esta época se lo empezaba a trabajar,
labor reservada exclusivamente a las mujeres, que se volvian tejedoras 189

La vida campesina. pues, estaba entonces plenamente regida por los ritmos de la
naturaleza y las conductas sociales, asi como las actividades econémicas, se adecuaban
forzosamente, a ella. Asi, la Primavera y el Verano eran épocas de actividad,
protagonizadas por los hombres que sembraban. Mientras que el Invierno y el Otofio era
estaciones de pasividad, protagonizadas por las mujeres que tejian.

En estrecha relacion con este ordenamiento socioeconémico y ecolégico nacieron las
categorias espacio — temporales propias de la China Arcaica y Antigua. Estas
consistieron, de ese modo, en la identificacion de diferentes conceptos, que son
entendidos como simultdneamente opuestos y complementarios de otros. Ellos pueden
ser graficados de la siguiente manera:

Primavera—Verano Otofio—Invierno
Activo Pasivo

Exterior Interior
Masculino Femenino
Luminoso Oscuro

Vida Muerte
Caluroso, etc Frio, etc. "

Estas categorias no son entendidas como contradictorias a la manera occidental sino
que como complementarias, de la misma forma en que la labor de los hombres en los
bajos y la de las mujeres en los altos, el cultivo de arroz y el de mijo, las diferentes
estaciones, etc., eran entendidas. De este modo, la mentalidad china no fue —ni es— una
dualista sino que, y a pesar de construirse sobre relaciones conceptuales siempre
bindmicas, una esencialmente dialéctica y monista, donde las diferentes clases de cosas,
conceptos, sensaciones, lugares, etc., se generan y determinan mutuamente, del mismo
modo que todos los aspectos de la vida diaria de la sociedad Longshan lo hacian.

La mentalidad china nacid, asi, de la experiencia de un entorno agricola y las
diversas estrategias de adaptacion, tanto a nivel social como econdmico y religioso, que
este significd. La categorias espacio—temporales no pudieron sino ser coherentes con
dichas otras esferas y su capacidad de adaptarse a tal contingencia. De este modo, el
“principio de adecuacion al entorno” propio de toda mentalidad adquiere en el caso chino
una relevancia especial '~ en cuanto toda la “veracidad” de dichas categorias de
pensamiento radicé en la capacidad de ellas para enfrentar adecuadamente la
experiencia de ese entorno ecoldgico, encontrandose asi estrechamente atadas a todas

189
Granet, Marcel. Op. Cit. p. 123.

0
Estas categorias, segun veremos mas adelante, seran la base de complejas especulaciones cosmoldgicas que desarrollaran

los letrados de la dinastia Zhou.
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las otras formas de adaptacién social, econdmica, etc., que se dieron en relacion a él. Por
eso es que el cosmos , para esta sociedad agricola, consistid6 precisamente en esa
concordancia entre las actividades humanas (ya fuesen sociales, econdmicas, politicas,
religiosas, etc.) y los ritmos naturales.

Por otro lado, lo anterior implicé también el elemento conceptual quizas mas
caracteristico de ellas, a saber, el entendimiento del mundo como un ser vivo, un sujeto vy
no un objeto. Este entendimiento cruza toda la arquitectura mental pre — operativa china
en cuanto deducida de un entorno natural — ecoldgico que posee un “orden” (cosmos),
una “esencia” que “habla por si sola” al intelecto humano 92 Segun ya hemos dicho en
el Capitulo Primero, toda mentalidad se define por su capacidad para entregar un
ordenamiento al entorno de modo tal de hacerlo inteligible. Para el caso chino, tal cual ya
hemos retratado, la concepcion de ese cosmos se produce en directa relacion con la
“observacion” de una interaccion entre la sociedad y el entorno ecoldgico 198 , de tal modo
que este es identificado con él. Esto es plenamente coherente con el hecho de que la
mentalidad china se generd, como bien hemos dicho, en relacién directa con la vivencia
de los ritmos estacionales. De tal modo, y desde una perspectiva pragmatista, la
concepcion de un cosmos fue una estrategia de adaptacion mental a ese entorno, que
permitié enfrentarlo eficazmente al domesticarlo y hacerlo manejable conceptualmente.
Dicha “domesticacién mental” que se dio, como bien ya hemos dicho, paralelamente a
otras econémicas y sociales.

Dicha mentalidad se caracterizé también por un entendimiento ciclico del mundo que
impregnd todo el amplio rango epistémico de las categorias recién descritas, y que,
evidentemente, se desarrollé en estrecha relacién con los ritmos ecoldgicos y las
actividades socioecondmicas acordes a ellos. Tenemos noticia de él en el surgimiento de
motivos decorativos ceramicos que reflejan dicho entendimiento del mundo en la forma

191
Es preciso tener esto en claro para entender lo que luego diremos respecto de la forma en que la mentalidad/cosmologia

Longshan y, con ello, el “principio de adecuacién” mutaran.

2 Ciertamente este entendimiento es totalmente contrario al occidental donde, como bien hemos visto en el Capitulo Primero, el
conocimiento fue entendido siempre no como resultado de “recibir’ informacién de un “sujeto” sino que como de “conseguir”
informacion de un “objeto” (ya sea a través de los sentidos o la razén). Se trata, ciertamente, de dos formas diferentes de entender
el conocimiento en cuanto “aprehension” de una “esencia”, en el primero como resultado de una total pasividad mental — y, por
tanto, donde la capacidad intelectiva no es entendida como una actividad a la manera occidental- y en el segundo como resultado
de una actividad mental. Esta diferenciacion entre pasividad y actividad mental no debe ser asimilada a la que se establece entre la
epistemologia pre—kantiana y la kantiana, ya que ella parte del supuesto de que la capacidad intelectiva es una actividad, supuesto
que, como bien hemos dicho, no es compartido por el pueblo chino, que la entiende como una capacidad que radica en la
pasividad del intelecto, es decir, en la suspensiéon del juicio —de modo tal que esta epistemologia se acerca bastante a la

helenistica—. VVéase Capitulo Primero.

Segun ya hemos dicho en el Capitulo Primero, en este trabajado entendemos mentalidad, categorias de pensamiento y
cosmologia como sinénimos, y siempre en un sentido jamesiano. Esto en cuanto para nosotros toda mentalidad se caracteriza por
entregar un cosmos que hace inteligible al entorno, entregandole un orden, y que ese resulta edificado en directa relacion con la
experiencia. Es preciso tener esto claro para un entendimiento cabal de lo que se expondra mas adelante respecto de la

mentalidad china.
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de lo que se ha llamado el “death pattern” —simbolo grafico que ha sido encontrado en
diferentes “sociedades chamanicas neoliticas™, y el cual se caracteriza por presentar
dibujos que sugieren las ideas de nacimiento, muerte y regeneracion, asi como la de
armonizacién de los contrarios y, con ello, la de una concepcion ciclico-monista del
entorno " . Dicho entendimiento, por otra parte, es especialmente patente en las
practicas religiosas —y las creencias implicitas en ellas— propias del periodo Longshan,
especificamente el culto a los antepasados y las practicas oraculares.

El culto a los antepasados, tal cual como fue entendido y practicado durante la época
Antigua y el cual nacié durante Longshan, debié generarse a partir del entendimiento de
la vida y la muerte como idénticos en cuanto ciclicos y, por tanto, de lo humano—terrenal
como en estrecha y/o directa relacién con lo divino—celestial. Esto pues dicho culto, como
luego veremos detalladamente al hablar de Shang, implicaba la posibilidad no sélo de
comunicarse con los muertos y, por tanto, de entrar en contacto con el mundo espiritual,
sino que también la de que ellos podian influir en la existencia terrenal y ayudar a los
vivos, siendo honrados continuamente para asegurar su proteccidn y requeridos
constantemente para ello por medio de consultas oraculares. Esta idea de la existencia
de una “conexién directa” entre lo divino y lo humano luego sera la base para sofisticadas
creencias y practicas religiosas que se desarrollaran en conjunto con la complejizacion de
los diferentes esferas de la cultura, y de las cuales tenemos el registr6 mas antiguo en la
dinastia Shang.

Las practicas oraculares, por su parte, se basan claramente en el entendimiento del
mundo como un constante ciclo, de tal modo que en cuanto todo en él se repite, puede
ser perfectamente predicho. Esta idea, como veremos mas adelante, sera explicitada,
complejizada e intelectualizada a partir de Shang, pero especialmente por los letrados de
la dinastia Zhou, dando origen al Yijing, libro oracular chino y uno de los cinco clasicos 19

La mentalidad china surgid, pues, en directa relacidon con este proceso de
colonizacién y la intima vivencia con un entorno agricola marcado por los ritmos
ecologicos estacionales. Las categorias de pensamiento que se generaron en este
proceso —en cuanto habitos mentales que permiten lidiar satisfactoriamente con “la
realidad” '® - no pudieron tomar forma sino en concordancia con dicha contingencia, y
del mismo modo que la cultura, la sociedad y economias Longshan se organizaron en
relacion con dicho entorno ecoldgico, también lo hicieron las mentes de esos hombres.
Hecho ello, ese entorno resulto inteligible y pasé a ser “realidad” —en un sentido
jamesiano—. Asi, del mismo modo que el Huang Ho resulté domesticado y controlado,
también lo hizo el mundo entero, que pasé de ser un caos a ser un cosmos , naciendo
con ello la mentalidad china. Es sorprendente dar cuenta de que los propios mitos
cosmogonicos chinos retratan ello.

194
Eliade, Mircea. Op. Cit. p. 19.

5
Mas adelante veremos esto con mas detalle.

196

Segun lo establecido en el Capitulo Primero.
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En efecto, dos de los cuatro grandes mitos cosmogdnicos chinos retratan el
nacimiento del cosmos como en directa relacién con el control de las aguas del Huang
Ho. Esto es posible constatarlo tanto en el mito de Gong Gong, Fuxi y Nikua como en el
de Yao el grande

El primero relata como Gong Gong, un monstruo cornudo con cuerpo de serpiente y
cabeza de humano, derribé una de las montafas que servian como pilares del Cielo
(montafia Buzhou) permitiendo que las aguas de los rios se desbordasen y causando
otras grandes catastrofes producto de todo un posicionamiento alterado de la béveda
celeste y la superficie terrestre o7 , que hace referencia a una cosmologia compartida por
un amplio conjunto de sociedades chamanicas arcaicas "% donde la tierra era entendida
como un cuadrado sobre el cual se posaba, por medio de pilares (que podian ser arboles
o montafas, que servian de axis mundis), una béveda celeste circular 199 , concepcion
que luego sera la base para estructuras cosmoldgicas mas complejas que, para el caso
de China, como luego veremos, podemos observar de la dinastia Shang en adelante y
especialmente durante la Zhou.

El control de las aguas por medio del re—posicionamiento de la bdoveda celeste y el
cuadrado terrestre solo fue posible gracias a Fu Xi —considerado por la tradicién como el
primero de los Tres Augustos (San huang) 200 , que gobernd entre 2952-2737 o
2952-2836 a.C. »*" - y su esposa Ni Wa, quienes repararon la montafa—pilar de Buzhou
permitiendo que el orden césmico se reestableciese y recibiendo en recompensa dos
“‘diagramas simbdlicos”, uno por un caballo—dragén que, saliendo del Rio Amarillo, les
entrego, cargandolo sobre su lomo, el Ho—t'v (Diagrama o Estructura del Rio Amarillo) y
otro por unatortugaque, emergiendo del Rio Lo —un afluente del Huang Ho—, les dio el Lo

7
Puech, Henri-Charles (director). Op.Cit. p. 297., Parain, Brice (director). Op. Cit. pp. 230 — 231., Eliade, Mircea. Op. Cit. p. 30.,
y Maspero, Henri. Op.Cit. p. 19.

198
CHAC b p. 68.

199
A este respecto Mircea Eliade ha escrito profusamente. Véase Eliade, Mircea. Op. Cit. pp. 31 — 32., Eliade, Mircea. El mito del

eterno retorno. Alianza Editorial. Madrid, Espafia. 1980. pp. 13 — 25., y especialmente Eliade, Mircea. El chamanismo y las técnicas
arcaicas del éxtasis. Editorial Fondo de Cultura Econdmica. Bogota, Colombia. 1994. pp. 213 — 231. Desde nuestro punto de vista
el hecho de que exista una cosmologia chamanica comun a diversas sociedades arcaicas, segun afirma Eliade, puede explicarse
por excelentes razones practicas relacionadas con la experiencia de entornos ecoldgicos similares, los cuales pudieron ser
enfrentados satisfactoriamente a partir de herramientas conceptuales similares. Este entendimiento es uno muy similar al adoptado
hoy por la llamada “ecologia de las religiones”, para profundizar en ella y en lo respectivo a nuestra tesis se recomienda ver Diez de

Velasco, Francisco. Introduccién a la historia de las religiones. Editorial Trotta. Madrid, Espafia. 2002. pp. 78 — 81 y 90 — 94.

0 La tradicion confuciana ha establecido desde la dinastia Han en adelante la existencia de Tres Augustos (Fu Xi o Bao Xi, Sui
Ren y Shen Nong), héroes civilizadores que fueron los primeros gobernantes y las primeras divinidades rectoras de los chinos, y
Cinco Emperadores (Huang Di —el Emperador Amarillo—, Zhuan Xu, Yao, Shun y Da Yu), reyes legendarios que les sucedieron.
Véase CHAC b pp. 69 — 73., Franke, Herbert y Rolf Trauzettel. Op.Cit. p. 8. y Verlag, Scherz. Diccionario de la Sabiduria Oriental:
Budismo, Hinduismo, Taoismo, Zen . Editorial Paidds. Barcelona, Espafa. 1993. pp. 308 y 423.

201
Verlag, Scherz. Op.Cit. p. 112.
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I , 202
shu (Estampa o Tabla del rio Lo), el cual llevaba en su caparazon
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Segun el relato, de esas dos imagenes que recibid, el Primer Augusto derivo los
Ocho Trigramas (Pa Kua o Bagua) %% Selo tiene, asi, por inventor de la técnica oracular
y del I Ching.

Ahora bien, tal cual hemos dicho, el | Ching resulté de una labor letrada de
explicitacion e intelectualizacion de la cosmologia china *** De este modo, es interesante
notar como el relato mitico de Fu Xi parece hacer referenciar a como la_estructura
cosmologica es ‘“recibida” por medio de diagramas luego de que las aguas son
controladas y el orden césmico reestablecido.

Lo anterior es valido también para el mito de Yu el Grande (Da Yu), el ultimo de los
Cinco Emperadores (Wu Di) establecidos por la tradicion y que habria gobernado entre
2205 — 2198 a.C. ** Este se hizo cargo de la labor que su padre fue incapaz de realizar,
la de controlar la terrible inundacién que asolaba a China hacia afios, lo cual logré por
medio de la construccidon no de barreras de barro, como inutiimente habia intentado su
progenitor, sino que de canales de irrigacion que permitieron controlar las aguas del
Huang Ho. Del mismo modo, se preocup6 de espantar las bestias que asolaban a los
humanos hacia los pantanos 208 Luego de hecho ello, la tradicién admite que Da Yu, al

202
Verlag, Scherz. Op. Cit. p. 137., y Parain, Brice (director). Op. Cit. p. 231.
203
Véase p. 122.
4
Mas adelante explicaremos esto apropiadamente.

Hirth, Federico. “La China Antigua” en Oncken, Guillermo (director). Historia Universal. Editorial Montaner y Simén. Barcelona,
Espafia. 1917. p. 26. Esta historia de China se encuentra definitivamente superada pero da cuenta fiablemente de los relatos

historiograficos chinos tradicionales.
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206
Eliade, Mircea. Historia de las creencias y de las ideas religiosas Il: De Gautama Buda al triunfo del Cristianismo. Editorial

igual que Fu Xi, recibié a modo de gratitud aquellos diagramas simbdlicos que ya hemos
mencionado.

Al analizar atentamente estos mitos descubrimos en ellos, de este modo, las que
pueden ser riquisimas y sorprendentes referencias alegéricas a sucesos histéricos de los
que ya hemos hecho mencion. En primer lugar, como puede apreciarse, todo gira en
relacion con el control de las aguas, aquella labor que dijimos costo tanto al pueblo
Longshan para establecerse en dicha cuenca, donde luego nacera la civilizacion china tal
cual hoy la conocemos. Logrado el control de las aguas se entiende que el mundo se ha
vuelto habitable y con ello a adquirido un orden regular, del cual los gestores de dicha re
— ordenacion _del mundo son informados por medio de diagramas simbodlicos. Se trata,
pues, del paso del caos al cosmos, del desorden al orden. Son estos, pues, mitos
cosmogonicos que parecen retratar alegéricamente, especialmente en el caso del mito de
Yu el Grande, los esfuerzos de esas primeras sociedades agricolas que se instalaron en
la cuenca del Huang Ho.

En segundo lugar, conformado ese cosmos se adquieren los diagramas, los cuales, a
su vez, originan el Bagua (8 Trigramas), fundamento esencial del / Ching, libro cuyas
sofisticadas especulaciones se han construido sobre los principios esenciales de la
cosmologia china. Dichos "mapas del Universo" son adquiridos gracias a los rios Huang
Ho y Lo. Mas aun, la misma estructura cosmoldgica que ellos contienen es entendida
como un diagrama, estructura o tabla de esos rios. Son ellos quienes contienen el orden
cdésmico que es recién reconocido. Podemos decir que el control de las aguas y el control
del mundo se encuentran aqui estrechamente ligados.

En tercer lugar, estos diagramas son obtenidos en un caparazén de tortuga,
precisamente uno de los materiales en que a partir de la dinastia Zhou se realizaron las
practicas oraculares %7 También se los adquiere en un caballo—dragoén, los cuales,
segun la tradicion, simbolizan respectivamente, el yin y el yang 208 , principios activos del
orden césmico.

Finalmente, en el caso del mito de Fu Xi, todo ocurre hacia aproximadamente el 3000
a.C., que es precisamente la fecha que se considera como el inicio de la época
Longshan. Mientras que en el caso de Yu la accidbn cosmogédnica se situa para el
comienzo de la dinastia Xia, de la cual el ultimo de los Cinco Emperadores es

. 209 . . .
considerado fundador . En este sentido, ambas tradiciones son claramente

Paidos. Barcelona, Espafia. 1999. p. 30., Puech, Henri—Charles (director). Op. Cit. pp. 293 — 297., CHAC b pp. 71 — 72., y Verlag,
Scherz. Op. Cit. p. 369. CHAC b p. 69.
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Pues las primeras practicas oraculares se realizaron en escapulas de animales. Sin embargo, esta referencia a las practicas

oraculares en los mitos descritos debe entenderse como parte de una referencia mas amplia a la cosmologia china. Véase Puech,
Henri—Charles (director). Op. Cit. p. 304., y Botton Beja, Flora. Op. Cit. p. 33.
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8
Historia del | Ching (en linea) http://www.e—ching.com/historia.php#2 (Consulta: 03 de Julio 2007)
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CHAC b p. 71.
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contradictorias, lo cual es lago que suele suceder al tratar los mitos chinos, los cuales han
sido profundamente manipulados por los letrados confucianos 219 Sin embargo, en
nuestra opinion, es posible que ello no sea asi en el caso de que Fu Xi haya sido
entendido como el gestor de una primera cosmogonia, que luego fue actualizada por Yu,
de hecho, la tragedia que este tuvo que resolver fue menor en relacién con el
rompimiento de la béveda celeste que Fu Xi debid enfrentar.

De cualquier modo, tanto la arqueologia, como la historiografia tradicional y los
relatos miticos parecen confirmar que para el 3.000 a.C., producto de un proceso de
control de los cursos fluviales que se dio en conjunto con una serie de otros procesos
sociales y econdmicos, la sociedad Longshan generé las categorias de pensamiento que
luego habrian de mantenerse durante cientos de afios de manera casi inalterada,
llegando a formar la base de todas las operaciones mentales chinas.

Esas categorias, del mismo modo que las arduas labores de roturacién y
deforestacion en los bajos realizadas por los Longshan —con todas las implicaciones que
ya hemos dicho ello conllevé—, permitieron domesticar y controlar el entorno, haciéndolo
inteligible y significante, dandole orden y contenido, es decir, entregandole un cosmos.
Seran ellas las que de ahora en adelante permitiran la vivencia de “lo real” propia de la
sociedad china a partir de la experimentaciéon del entorno por medio de ese “marco
césmico — significante”, el cual, por muy extrafio y ajeno que nos resulte, fue totalmente
‘real” para esos hombres, de modo tal que todas sus actividades, pensamientos y
creencias se dieron en él.

Dicho “marco significante” se mantuvo, por otra parte, sélo en cuanto resulté util para
enfrentar el entorno y mientras fue coherente con el resto de las esferas culturales
(economia, religion, politica, etc.), las cuales se mantuvieron, a su vez, por esa misma
razén > . De este modo, el progresivo proceso de complejizacién social, econémica,
politica, etc., que experimentara la cultura Longshan hasta desaparecer como tal dando
paso a la cultura Erlitou — Erlilang vy, con ello, a la Shang , se edificara a partir de tales
categorias de pensamiento, las cuales demostraran ser mas verdaderas que nunca al
permitir la generacion de diferentes estrategias culturales que buscaran hacer mas
eficiente aun el control del entorno, que recién comenzaba a tomar forma en Longshan.

2.2. Erlitou-Erligang: La Edad de Bronce y el
surgimiento de las sociedades altamente complejas

0
Franke, Herbert y Rolf Trauzettel. Op.Cit. pp. 6 — 15., y Eliade, Mircea. E/ chamanismo y las técnicas arcaicas del éxtasis.

Editorial Fondo de Cultura Econémica. Bogota, Colombia. 1994. p. 351.

Esto segun lo establecido en el capitulo anterior respecto de la cultura como una forma de adaptacion al entorno por medio de
la “significacion” de este que abarca todos los ambitos de la vida humana y que toma forma de estrategias de adecuacion tanto

materiales como conceptuales. Véase nota 130 del Capitulo Primero.
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21

21

21

Las culturas Erlitou y Erligang se desarrollaron entre circa 2000 — 1300 a.C. Segun la
arqueologia, ellas proveen el “eslabon perdido” entre Longshan 'y Shang
correspondiendo, por tanto, a la mitica Dinastia Xia y permitiendo explicar el proceso de
notable complejizacion sociocultural que media entre dichas culturas.

Dicho proceso de complejizacion es comprobable gracias al descubrimiento de
diversos artefactos de bronce, cuya presencia constituye un indicador totalmente fiable
del grado de complejidad social y cultural de las sociedades. Ellas, de hecho, pueden ser
satisfactoriamente caracterizadas por la escala y la forma de su industria metalurgica,
especialmente en China, donde la Edad Bronce coincide con la de la generacion de
sociedades altamente estratificadas. Esto pues las inmensas cantidades de bronce
encontradas, por ej., en Anyang (capital de los Shang), no pudieron generarse sino en
sociedades complejas donde pudo organizarse a un amplio numero de personas para
desarrollar una industria metallrgica a gran escala 212 , organizacién que, por otra parte,
debid recaer en incipientes formas de organizacién estatal.

Existen dos tipos de industria metalurgica segun la arqueologia, una a pequefia y
otra a gran escala. La primera, la industria metalirgica a gran escala, que es la que se
generd en China para el periodo Erlitou (2000 a.C.), se caracteriza por presentar un
amplio conocimiento en extraccion, martilleo, fundicidon y aleacion de metales, que es
usado para una produccién en grande con fines rituales y de prestigio socio—politico. La
industria a pequena escala, en cambio, se caracteriza por presentar ese mismo
conocimiento, pero este es utilizado para la satisfaccion de necesidades primarias como
cocinar, guerrear, construir, etc. De este modo, el surgimiento de la industria metalurgica
a gran escala se produce no por la generacién de nuevos conocimientos técnicos ni de
nuevas formas econdmicas sino que por la complejizacion religiosa y social de las
culturas neoliticas. Por eso, el hablar de la Edad de Bronce en China es hablar de
sociedades altamente complejas y estratificadas 213 , que presentan organizaciones
proto—estatales.

Por otro lado, el que esta industria metallrgica de bronce se presente en varios sitios
dispersos a lo largo de toda China prueba que numerosas sociedades complejas
convivieron y que la civilizacién no se redujo, como ha pretendido la historiografia
confuciana, a la Llanura Central (Zhongyuan) en el Norte de China 2 Ciertamente,
como hemos dicho al inicio de este capitulo, las sociedades que se desarrollaron ahi
llevaron la delantera en la complejizacion social, pero ella se dio también en las otras
zonas dz?é amplio subcontinente sinico, especialmente en el Sur, en torno al valle del Rio

Yangzi
Erlitou (2000 — 1500 a.C.)

2

CHAC ¢ 136 — 139.
3

CHAC ¢ 139 — 141.

4
CHAC c 124 — 126.

215
CHAC ¢ 208 - 211.
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Es Precisamente en el Norte es donde observamos el nacimiento de la industria
metalurgica de bronce y, con ello, de las sociedades altamente complejas/estratificadas,
con el surgimiento de la cultura Erlitou, la cual, segun los hallazgos arqueolégicos, nacio
como una evolucion de la Longshan. Ahi se han encontrado numerosas vasijas de bronce
y algunas campanas y armas, todas hechas por medio de fundicién, lo cual es
especialmente llamativo para la época —la del “mundo antiguo”™, pues lo acostumbrado
entonces era dar forma a los metales no fundiéndolos sino que martilleandolos. El
sistema de fabricacion de artefactos de bronce que presenta Erlitou es, pues, uno
realmente sofisticado que no tuvo par en el orbe. Este pudo llegar a desarrollarse al
cumplirse dos condiciones, una geografica: abundancia de de vetas metalicas; y otra
social: una elite con una gran mano de obra disponible. La particularidad del “proceso
chino” de complejizacion social radica precisamente en que esa mano de obra se destind
a la metalurgia y no a otras labores, siendo sintoma, por tanto, de estratificacién social 216

Por otra parte, la abundancia de yacimientos minerales permiti6 a los Erlitou
desarrollar una industria metalurgica que descansé absolutamente en la derrochadora
fundicién antes que en el ahorrativo martilleo para la fabricacion de articulos de bronce.
Esto tuvo dos grandes consecuencias: 1) Propicio la especializacion/divisién del trabajo vy,
con ello, la organizacion eficiente de él. 2) Permitid6 el desarroll6 de sofisticadas
tecnologias.

Estas ultimas se basaron en el uso de moldes, los cuales servian para dar forma al
bronce. De este modo, los grabados que se queria poner en ellos eran realizados primero
en los moldes y, luego, en el proceso de fundicién, “impresos” en el bronce. Encontramos
aqui el origen de una tradicién metalurgica propiamente china que, contrariamente a otras
civilizaciones del periodo, no grab6 directamente sobre los metales por medio del
martilleo sino que los imprimio a través de moldes via fundicién 217

Erligang (1500 — 1300 a.C.)

Esta tradicidon metallrgica basada en el uso de moldes fue heredada y perfeccionada
por la cultura Erligang, la cual se presenta como una clara continuacion de la Erlitou . Y si
esta ultima se redujo unicamente al curso bajo del Huang Ho, la Erligang muestra una
sorprendente extension por toda China, evidenciando lo que muy probablemente fue la
expansiéon de un inmenso estado por un periodo bastante breve (200 afios) que coincide
temporalmente con la mitica Dinastia Xia, con la cual ha sido identificada. Bronces muy
similares a los de Zhengzhou (el sitio Erligang mas antiguo y prototipico)han sido
encontrados en el Sur (valle del Yangzi), el Centro (Valles de Han y Huai) y el Extremo
Norte de China (Manchuria) —zonas que antes de ello no conocian industria metalurgica
alguna— conformando un “horizonte Erligang”. La presencia de estos bronces en un area
tan extensa por un periodo tan breve no pudo ser producto de un proceso gradual sino
que fulminante, seguramente relacionado con una rapida conquista militar de esos
territorios 218 . Dicha expansioén fue, empero, como bien hemos dicho, una bastante breve,

216
CHAC c p. 140.

217
CHAC c pp. 140 — 141.

Rivera Espinoza, Manuel Salvador 77



El taoismo filoséfico: Su origen en el contexto de la Historia

ya que luego de los bronces Erligang lo que se observa en las diferentes regiones de
China son variados tipos de artefactos de bronce, cuya manufactura presenta una
evidente continuidad con las técnicas Erligang y, por tanto, Erlitou 219

La evidencia arqueoldgica indica que, hacia 1300, de las ruinas de ese inmenso
estado imperial, y en directa contraposicion a sus afanes hegemobnicos, naceran
numerosas y diversas culturas/estados/sociedades altamente complejas regionales que
llegaran a edificarse a partir de la poderosa y rica herencia cultural que, en conjunto con
la industria metalurgica —que no debe ser sino la parte mas visible de una gran deuda—, la
cultura Erligang les habia legado. La expansion de los bronces de dicha cultura debe ser
entendida, de este modo, como la difusibn de una estructura sociocultural de alta
complejidad en estrecha relacion con la expansion de un estado y que dio lugar a
desarrollos particulares no de ella sino que desde ella, sirviendo de “base” antes que de
“modelo” cultural **° .

Asi, la_expansion de los bronces Erligang atestigua la propagacién de toda una
cultura, la cual puede ser deducida de los propios usos que a ellos se les daba. La
fabricacion de dichos artefactos de bronce no constituyé una finalidad en si misma sino
que en relacidon a la satisfaccion de necesidades rituales y sociales propias de bien
establecidas elites gobernantes. Ellas buscaban legitimidad social y religiosa por medio
de la realizacion de ritos que solo las mismas podian realizar y que —como luego veremos
en relacion a la cultura Shang— eran considerados fundamentales para la mantencion del
orden cdsmico, ritos en los cuales los bronces jugaban un papel simbdlico esencial. Por
otra parte, esa busqueda de legitimidad social y religiosa es satisfecha también por medio
del impacto estético de la fabricacién de grandes objetos metalicos, algo que no sabemos
que haya sido analizado por ningun estudioso —de las civilizaciones antiguas en general
ni de la china en particular— y que abarca no sélo a esos artefactos metalicos sino que a
todo el boato que de seguro roded a las elites desde Erlitou—Erligang en adelante
—aunque ya es posible observarlo desde Longshan— y que es ampliamente comprobado
por diversos hallazgos arqueolégicos. Dicho impacto debié tomar dos formas de
“legitimacion” que son complementarias. Por una parte, el pueblo, que vivia en
condiciones bastante simples como campesinos, al observar todo aquel boato debid
sentirse completamente ajeno a esas elites, las cuales se le aparecieron como realmente
diferentes, lo cual resulté darles una legitimacion del lugar privilegiado gue ocupaban en
la_sociedad. Por otra parte, y en consecuencia, ese impacto estético que hacia de las
elites algo lejano socialmente las volvia también cercanas mas bien a ese mundo
espiritual con el que ellas decian estar conectadas, dandoles, por tanto, leqgitimidad al
liderazgo religioso que ellas se atribuian.

Lo cual, por otro lado, es plenamente coherente con el hecho de que la cultura Erligang fue la primera en adoptar las técnicas
metalurgicas Erlitou, pudiendo, de ese modo, desarrollar armas de bronce que eran totalmente desconocidas para esas otras

sociedades dispersas por China y que pudieron servir con gran eficiencia para la concretacion de pretensiones imperialistas.
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CHAC ¢ pp. 142 - 170.

220
CHAC c pp. 170 — 171.
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De este modo, el uso de los bronces en la cultura Erlitou-Erligang, asi como en las
que surgieron de ella, parecen hacer referencia a esa mentalidad que nace en Longshan
221, y que se debid expandir junto con los bronces de Zhengzhou. Empero, sélo la cultura
Shang —-una mas de esas tantas culturas regionales “post-Erligang”™-, con sus
“abundantes” fuentes *>> —entre las que destacan los archifamosos “huesos oraculares”,
permite adentrarnos apropiadamente en los diversas complejizaciones sociales,
econdmicos, religiosas, etc., que se desarrollaron a partir de ella. Esta cultura, por tanto,
no debe ser entendida ya como un aislado oasis de civilizacion en un mar de barbaros
—como ha pretendido la tradicion confuciana— sino que como justamente lo contrario,
como un caso especialmente documentado de un amplio espectro de complejizaciones
culturales que se dieron a partir del 1500 — 1300 a.C. Por eso es que ahora nos
dedicaremos a analizar dicha cultura en busca de una imagen mas precisa y rica de ese
proceso histérico sociocultural.

Efectivamente, el desarrollé cultural nortefio que se dio a partir del horizonte cultural
Erligang dio origen a la cultura Shang, que se ubico en torno al Rio Amarillo y su capital
fue la ya famosa Anyang. La otra gran cultura que se dio simultaneamente a esta, y que
constituye la contraparte surefa de las grandes civilizaciones post-Erligang, fue la que se
desarrollé en torno Rio Yangzi y de la cual tenemos noticia gracias a las inmensas
campanas de bronce que la caracterizan ?  Ciertamente esta cultura es una
continuacion de esa gran civilizacién que se desarrolld en esa zona a partir de cultivo de
arroz, y la cual ya hemos mencionado anteriormente 224

2.3. La sociocultura Shang (1300 — 1100 a.C.).

Son, como bien hemos dichos, los “huesos oraculares” los que nos permiten hablar —a
nosotros los historiadores, aficionados a las fuentes escritas y siempre incrédulos ante
otras— con especial seguridad de la sociedad Shang. Gran parte de lo que podemos
afirmar de ella se basa, en efecto, en dichas fuentes. Sin embargo, debemos ser
cautelosos en el uso de ellas pues nos presentan una imagen ciertamente sesgada no
sblo de la sociedad Shang en si —puesto que se trata documentos que “reflejan” las
creencias y practicas de una elite— sino que también del desarrollo de la civilizacion en
China, induciéndonos a caer en aquellos prejuicios tan bien asentados por la tradicion
confuciana respecto de él. Con esto queremos decir que se debe ser cuidadoso con
pretender adjudicar una “originalidad” a la civilizacién Shang en todos los ambitos que se

1
Lo cual es totalmente coherente con el hecho de que ellas se desarrollaron a partir de esa cultura neolitica.

22
Abundantes en relacidon a Longshan y Erlitou-Erligang, pero ciertamente escasas en relacion a Zhou y todas las dinastias

posteriores.

22

224

3
CHAC ¢ pp. 208 — 212.

Véase nota 6.
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trataran mas adelante, los cuales deben ser entendidos como partes de un gran y amplio
proceso de complejizacion sociocultural. Seguramente mucho de lo que nos vemos
facilmente inducidos a creer que nace en Shang —debido a las indefectibles limitaciones
que nos imponen las escasas fuentes con que contamos— lo hizo realmente en Erligang o
incluso en Erlitou, y la verdad es que las pruebas a favor de esta ultima hipétesis, de
modo que seamos lo suficientemente sensibles a lo que nos entrega la arqueologia, son
harto mas fuertes que las a favor de la primera, las cuales se reducen a fuentes de
informacion harto mas reducidas pero siempre mas “fiables” —o simplemente mas
inteligibles— para los historiadores.

La sociocultura Shang se presenta como una altamente compleja en concordancia
con los procesos histéricos que, como bien hemos dicho, han vivido las diversas
sociedades chinas desde la expansion de Erligang en adelante. Tal complejizacién es
posible observarla en todos los ambitos. En el politico, por €j., observamos la existencia
de incipientes formas de organizacion estatal (o “proto-estado”), en el social una creciente
estratificacion y especializacion 28 , en el econémico una sistematizacién de las practicas
agricolas y una mayor rendimiento a partir de una creciente preocupacion por la
prevision, y en el religioso una complejizacion de las practicas rituales-oraculares asi
como de las creencias implicitas en ellas. Se trata pues, de un amplio proceso que
abarca todas las esferas socioculturales, que demuestran haberse construido a partir de
ese “piso cultural” que fue Longshan, en un proceso que, por cierto, no fue sino
continuacion del que se inicio durante Erlitou—Erligang.

En el ambito politico y social, se observa en Shang una clara transicion de una forma
de organizacion senorial (Longshan) a otra estatal (Zhou), transicion que, como bien
hemos dicho, debe ser ubicada en ese proceso mas amplio de desarrollos generados a
partir del “horizonte Erligang”. Ella, al menos para este caso, se da en estrecha relacion a
una organizacidén social sefiorial donde, como bien ya hemos dicho en relacion a
Longshan, los linajes juegan un papel fundamental en la organizacion social, la cual, y
segun lo establecido respecto de Erlitou—Erligang, se caracteriza por su marcada
estratificacion *° . Esto sigue siendo asi para el periodo Shang pero observamos una
incipiente disolucion de los lazos familiares en las estructuras de poder en directa relacién
con la creacion de diferentes instituciones administrativas. Esto, que es la caracteristica
esencial de los estados >’ , €s posible comprobarlo tanto en un sentido geopolitico como
proto-burocratico.

Por un lado, el proto-estado Shang parece haber rebasado los limites geograficos de

225
Como bien hemos dicho en el capitulo anterior, la propia presencia de una industria metaldrgica nos habla de esto. Para el

caso de la cultura Shang, es el sitio de Anyang el que nos entrega amplia informacion respecto de la alta estratificacion que
presentaba dicha sociedad. Véase CHAC c pp. 180 — 208.

226
Las propias tumbas de la capital Shang, Anyang, nos hablan de una sociedad altamente estratificada en cuento ellas presentan

una sorprendente desigualdad tanto en tamafio como en el nimero de artefactos que presentan. Algo similar sucede con las casas,

que delatan también una alta estratificacion. Véase Fairbank, John King. Op. Cit. p. 59., y Botton Beja, Flora. Op. Cit. pp. 45y 47.

227
Véase Silva Galdames, Osvaldo. Op. Cit. p. 51.
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sus linajes en sus afanes expansionistas no pudiendo descansar ya en lazos familiares a
la hora de establecer relaciones de poder y debiendo generar, por tanto, formas de
lealtad politica ajenas a ellos, y las que toman la forma de un protofeudalismo. Esto es
facilmente observable en la organizacion geopolitica de este “gran sefiorio”, donde en el
area central de él se situa el linaje real y “principesco” —que corresponden al linaje central,
aquel que en algun momento llegd a monopolizar el acceso al trono real—, mientras que
en las zonas inmediatamente colindantes con ellos encontramos especies de “duqueses”,
pequenos sefiores locales que conforman los diversos linajes colaterales de la “familia
Shang’. Y finalmente, en las areas cercanas a las fronteras del reino, encontramos lo que
parecen ser “marqueses” 228 , los cuales no tienen relacién familiar alguna con el rey y su
relacion politica con él es de fidelidad, pudiendo realizar sus propios servicios cultuales y
reclutar sus propios ejércitos, labores que, como luego veremos, son actividades
esenciales para el mantenimiento del poder Shang. Estos “marqueses” son, por otra
parte, los encargados de defender el gran sefiorio Shang de los pueblos enemigos
allende sus fronteras, se les llamaba de diferentes formas, como “Oficiales de Campo”,
“Pastores”, “Guardias” u “Oficiales de Perros”, y la independencia que gozaban respecto
del poder central estuvo en directa relacion su lejania de él. Mientras mayor era ella, mas
propensos a rebelarse contra él fueron 228

De este modo, al expandirse el sefiorio Shang por el valle del Rio Amarillo parece
haberse visto obligado a desarrollar nuevas formas de dominio politico, que no pudieron
basarse ya en los lazos familiares sino que mas bien en lazos de fidelidad y socorro
mutuo, y los cuales tuvieron que ser mantenidos también por medio de dispositivos
administrativos mas eficientes, que superaron también los ambitos de los lazos de
parentesco. De ese modo debieron desarrollarse las incipientes instituciones estatales y
la proto-burocracia que observamos para este periodo. La presencia de ambas parece
confirmada por la existencia de numerosos cargos administrativos bien especificos
relacionados, con mucha seguridad, con un control altamente organizado de los practicas
religiosas, el ejército y sus expediciones “punitivas”, la explotacion minera, la industria
metalurgica, el trabajo agricola, y la recoleccién de impuestos a los campesinos, entre
probablemente muchos otras labores que nos son desconocidas. Un amplio niumero de
los mas diversos especialistas debieron ayudar a la casa real en la administracion de
estas actividades > , legitimada a su vez por la “directa conexién” del poder real con el
mundo espiritual nouménico, que fue considerada como el que, en ultima instancia,
indicaba como y cuando realizarla. Este basamento religioso de la labor administrativa de
la elite y su proto-burocracia nos lleva directamente al segundo punto.

En lo relativo a la religion Shang, son las inscripciones en las escapulas y
caparazones que usaron sus adivinospara realizar consultas oraculares a los dioses y los
antepasados las que nos entregan informaciéon sobre las creencias y las practicas
religiosas de le época. Pero lo que mas nos interesa aqui no son tanto ellas en si como

Recordemos que las “marcas” son los sectores fronterizos de los imperios o reinos, asi como lo era Dina-marca del Carolingio.
229
CHAC d pp. 269 — 273.

230
CHAC d pp. 286 — 288., y Botton Beja, Flora. Op. Cit. p. 47.
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sus implicitos, aquellos que nos revelan cémo la mentalidad que surgié para Longshan se
mantuvo casi intacta a lo largo de mas de mil afos. Pues ciertamente esas creencias y
practicas religiosas se mantuvieron a grosso modo — y con ellos sus supuestos
cosmolégicos—, variando tan sdélo en cuanto se volvieron mas sofisticadas y complejas.

La supervivencia de tal cosmologia en el ambito religioso, asi como la complejizacién
que se genera a partir de ella, es posible observarla en un primer lugar en la divinizacion
del entorno ecoldgico—agricola en la forma de diversos dioses naturales. Esta divinizacion
se remite sin duda a ese entendimiento del entorno como un ser vivo —0 un sujeto— que
ya hemos mencionado anteriormente. Los Shang tuvieron por divinidades el Cielo (Di) 2
, la Tierra (Tu), el Rio Amarillo (He), la Montafa (Yang) y el Sol (Ri) 2%2 , entre
probablemente muchisimas mas que nos son totalmente desconocidas. De todos esos
dioses que si conocemos, sin duda el mas importante fue el primero, el dios del Cielo o
“Sefor de lo Alto” (Shang Di) 23 , el cual estaba “arriba” y primaba por sobre todos los
fendmenos atmosféricos y ecoldgicos —y, por tanto, sobre todas las otra divinidades—,
siendo de su exclusivo dominio la lluvia, lo cual es coherente con el hecho de que se lo
identificaba con el Cielo en cuento fendmeno contingente. Se ha intentado identificar a Di
con el primer y gran ancestro Shang 2 , pero la evidencia a favor de esto es débil, pues
el “Senor de lo Alto” parece haber tenido funciones totalmente diferentes de las de un
ancestro 2% , presidiendo, como bien hemos dicho, no sélo sobre ellos sino que también
sobre todas las divinidades, y tratandoselo de forma mucho mas reverencial. De hecho,
parece ser que a Di no se podia acceder directamente sino que soélo por medio de un
antepasado. Por otra parte, sélo Di tenia la capacidad para causar fortuna y desgracia,
algo para lo cual estaban incapacitados los antepasados, cuya funcién era Unicamente
auxiliar. Este magno poder de Di sugiere que este se asimilaba grandemente al posterior
Tian Di de los Zhou, que es probablemente una evolucién de este 23

231
Di significa, ademas de “cielo”, “arriba”, “lo alto”, “lo superior’, etc. Los Shang ocuparon también el término de Tian para

referirse al “cielo”. Véase Botton Beja, Flora. Op. Cit. p. 48.

232
CHAC d pp. 253 — 254. y Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. pp. 309 — 310.

233
También llamado “Sefior de Arriba” o “Sefior Supremo”. Véase Botton Beja, Flora. Idem.

234
Botton Beja, Flora. Idem. y Franke, Herbert y Rolf Trauzettel. Op.Cit. p. 24.

235
Por oftra parte, el intentar precisar como nacié la divinidad Di hacia Shang parte, eventualmente, del supuesto de que ella lo

hizo para entonces. Sin embargo, y en relacion a lo que ya hemos dicho al inicio de este sub-capitulo, no estamos en condiciones
de afirmar que ello haya sido asi, puesto que la civilizacion Shang dista de ser “original’. En cualquier caso, el reducir el
surgimiento de este dios a un fendmeno sociolégico —algo propio, como ya vimos en el capitulo anterior, de la sociologia del
conocimiento— nos parece innecesario e impreciso y concordamos con Benjamin Schwartz cuando afirma que debe buscarse su
origen, en cambio, en las especulaciones y reflexiones religiosas de los chamanes y los pristinos especialistas de lo religioso

estatales. Véase Schwartz, Benjamin. Op. Cit. p. 30.

CHAC d pp. 252 — 253. Por otra parte, tanto Tian como Di son términos también usados por los Shang para referirse a su dios

principal. Véase nota 81.
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Todas las divinidades de recién referidas tenian directa injerencia en la existencia
humana al ser identificadas, eventualmente, con los fendmenos naturales mencionados
siendo no “representaciones” de ellos sino que ellos mismos. Los Shang ., asi como luego
los chinos, no parecen haber concebido “lo divino” o “lo sagrado” como algo ajeno a “este
mundo” sino que como el mundo mismo, lo cual es también posible apreciarlo en el culto
a los antepasados y que podria ser definido, a falta de un término mejor, como un
“panteismo” ?7  Esta concepcion del cosmos tendra, como veremos mas adelante,
grandisimas influencias en la futura filosofia china.

La perduracién del entendimiento ciclico-monista del cosmos es comprobable
también en las propias vasijas Shang, las cuales presentan decoraciones que parecen
ser evoluciones de los motivos “death pattern” de la cerdamica Longshan y que se
caracterizan también por la conjuncién de simbolos polares —en la forma muchas veces
de animales, con un significado altamente chamanico— que sugieren no soélo los ciclos de
nacimiento y renacimiento sino que también la idea de una unidad inmanente en ellos.
Estos motivos se encuentran presentes también en vasijas de bronce de todo el periodo
Erlitou-Erligang 2%

Asimismo observamos la inmanencia de esa mentalidad nacida en Longshan en el
culto a los antepasados, el cual se nos muestra con especial claridad para este periodo
ese entendimiento del cosmos como conformado por una estrecha relacién entre los
ordenes humano y divino.Son los antepasados, de hecho, los mas consultados y
requeridos para auxilio en las consultas oraculares entendiéndose, por tanto, que ellos
pueden ingerir en la vida humana %% Los ancestros son entendidos no como “ausencias”
sino_que como “presencias”, “espiritus vivos” que siguen en pleno y activo contacto con
los “vivos” luego de “muertos”. La divisoria entre lo espiritual y lo terrenal —la muerte y la
vida— es, de este modo, una muy fragil, casi inexistente, lo que le dara al entendimiento
chino de “lo sagrado” —y del conjunto de la existencia— una caracteristica muy peculiar y
que se encuentra en directa relacion con lo ya dicho respecto de las divinidades
naturales. Esto es especialmente claro en el hecho de que para los Shang las
caracteristicas personales de los antepasados y sus roles se conservan tras la “muerte” y
determinar la funcidon que ese “espiritu” desempefara en relacion con su linaje, creencia
que llegd a influir fuertemente en la arena politica pues implicé también que la suerte de
los antepasados en la “esfera celeste” estaba en directa relacién con la suerte de su
linaje en la “esfera terrestre” % Deeste modo, el culto a los antepasados delata no sélo
la estrecha relacion ente los ambitos “divino” y “humano” —a tal punto que estos llegan a
identificarse— sino que también la fuerza de los lazos de parentesco en la China Antigua
(especificamente, los de linaje) y, con ello, la continuidad de la estructura social
Longshan.

37
Entendiendo este concepto en términos no tanto de “Dios” como de “lo sagrado” en general.

238
Eliade, Mircea. Historia de las creencias y de las ideas religiosas Il: De Gautama Buda al triunfo del Cristianismo. Editorial
Paidos. Barcelona, Espafia. 1999. pp. 21 — 22. y también, para un detalle de la evolucion estilistica del periodo Erlitou-Erligang,

incluyendo Shang, véase CHAC c pp. 146 — 155.

239
CHAC d pp. 255 — 256.
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El culto ancestral refleja también el proceso de complejizacion que caracterizé a la
sociedad Shang en la forma de una sistematizacion de su ejercicio. A principios de Shang
el culto se realizé por orden genealdgico y en relacion a un ciclo calendario variable
segun el dia con el mismo nombre del antepasado a venerar, pero hacia el final de la
dinastia se observa, en cambio, que se comenzd a ejecutar de acuerdo con un ciclo
calendario fijo que reservaba un dia especifico a cada antepasado —pudiendo ser mas de
uno por fecha— independientemente de su nombre y del dia del sacrificio, y que podia
llegar a tomar un afio entero —de 360 dias— en completar, de forma tal que el caracter
para designar “sacrificio” servia para referirse también a un “afio completo” 1 La
sistematizacion del culto ancestral estuvo, pues, en estrecha relacién con la fijacion del
ciclo calendario, el que a su vez debid ser consecuencia del creciente interés del
proto-estado Shang por incrementar tanto la eficiencia de la economia como de sus
sistemas administrativos, labor que, como bien hemos hecho ver, recayé en numerosos
especialistas. Pero para el caso de la creacion de ciclos calendarios, como ahora
veremos, ellos parecen haber sido responsabilidad de especialistas religiosos antes que
administrativos.

En un cuarto lugar, tenemos también noticia de esas categorias espacio —
temporales en la propia practica de las consultas oraculares, que revelan la permanencia
de ese entendimiento ciclico del cosmos y nos muestran una sorprendente sofisticacion
de los métodos adivinatorios, los cuales se realizan ahora segun normativas muy bien
definidas. Segun lo que indican los vestigios arqueoldgicos, los Shang ocuparon tanto
escapulas como caparazones para la realizacion de tales consultas, las cuales eran
realizadas en el templo de los antepasados —de modo tal de poder contactarse con ellos
y darles su condicion de “sagradas” 22 _ por medio de la aplicaciéon de fuego sobre ellas
hasta que se produjesen grietas, procedimiento que, como vimos, no es muy diferente del
que parece haberse realizado ya para Longshan. Sin embargo, en Shang observamos
notables adiciones: 1) La aplicacién de fuego es realizada por la parte posterior del
material de modo tal que las grietas se presenten por la cara opuesta 2) Junto a ellas el
adivino graba diferentes marcas para identificarlas como faustas o infaustas y finalmente
3) Escrib2e43en un lado la pregunta y en otro la respuesta dada por el rey y/o un grupo de
adivinos

La complejizacién de las practicas oraculares indica, por otro lado, una creciente
preocupacion por la determinacion de los ciclos agricolas y calendarios que permitiesen

240
CHAC d pp. 255 — 258., y, especialmente, Schwartz, Benjamin. Op. Cit. pp. 22 — 27. Los sacrificios rituales masivos de

humanos encontrados en las tumbas de Anyang deben ser entendidos como una expresion de esta creencia, que implicé la

conviccion de que todos quienes eran cercanos al rey, al morir este, debian acompanarlo a la “otra vida” y no como el asesinato

masivo de esclavos en “honor” al rey (abordamos con mas detalle la polémica del esclavismo en Shang mas adelante). Véase
CHAC d p. 286., Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. pp. 311 — 313. y Eliade, Mircea. Op.Cit. p. 23.

241
CHAC d pp. 249 — 250 y 260 — 261. y Puech, Henri—-Charles (director). Op.Cit. pp. 307 — 308.

24

2
CHAC d pp. 245 — 247.

243
CHAC d p. 237., Fairbank, John King. Op. Cit. p. 58., y Puech, Henri—Charles (director). Op. Cit. p. 304.
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244

24

un manejo mas eficiente de la economia. Tales ciclos no pudieron sino establecer en
relacion a la “cosmologia Longshan”, la cual pervivié en los inconcientes de la poblacion
Shang. La sistematizacién de los métodos adivinatorios debié darse, en efecto, en un
proceso paralelo a la explicitacion e intelectualizacion de las categorias espacio —
temporales en la busqueda de un control mas eficiente del entorno, que es coherente, por
otro lado, con el surgimiento de formas estatales y la creciente especializaciéon de la
sociedad. Proceso que, como luego veremos, se “inicia” para este entonces 244 y culmina
en Zhou.

La fijacion de ciclos ecoldgico-agricolas tuvo sin duda una grandisima importancia
practico—politica para las elites pues ellos les permitieron administrar eficientemente y no
es de extraiar, por tanto, que los encargados de cuestiones tan importantes como esas
hayan adquirido funciones al mismo tiempo politicas y religiosas. Pues por un lado la
administracion de la produccién econémica que recayo en esas elites dirigentes estuvo
en estricta relacion con la determinacién de dichos ciclos agricolas y el control del entorno
ecologico, que les permitieron desarrollar eficientemente su labor administrativa y, con
ello, legitimar su posicidon. Pero por otro, esa legitimacién no se dio Unicamente en ese
sentido politico sino que también en uno religioso pues, y como bien ya se ha dicho, la
capacidad para administrara eficazmente sélo fue posible gracias a la habilidad para
predecir, de modo tal que el conocimiento de los ciclos ecoldgicos les doto de una
condicion especial que fue considerada como “sagrada” en cuanto oracular, y mas aun en
cuento dichos ciclos, al estar divinizado el entorno, fueron considerados como césmicos,
sobrepasando ampliamente, por tanto, los ambitos puramente politico—econémicos y
afectando todas las esferas de la vida humana. De este modo las practicas oraculares
tuvieron funciones pre-visoras en el mas amplio sentido del término. Por un lado eran
capaces de pre—venir problemas de indole econdmica al permitir precisar los sucesos
agricolas por veniry, por otro, de pre—ver cualquier tipo de sucesos humanos a ocurrir.
Esto en cuanto, como bien hemos dicho, se entiende que esos ciclos no son sodlo
ecologicos sino que cosmicos y que el ritmo de la naturaleza es el ritmo de la propia vida,
de modo que ellos rigen todos los ambitos de la existencia. Por eso es que en los “huesos
oraculares” podemos observar consultas sobre cuestiones personales —que siempre
atingen a miembros de la elite y versan, por ej., sobre el nacimiento de bebes, la suerte
en una caceria, etc.—, o politicas —fundacién de nuevas ciudades, expediciones
“punitivas”, etc.—, las cuales son entendidas como igualmente predecibles que los
anteriores, lo cual indica que esa cosmologia abarcaba todos las esferas de la vida
humana y no unicamente la ecoldgica. De este modo, el afan por el control y la busqueda
de eficiencia se reflejo en todos los ambitos.

La determinacion de tales ciclos recayd, por otra parte, en especialistas de lo
religioso de tiempo completo, quienes fueron funcionarios proto-estatales de grandisima
importancia pues les permitieron a las elites legitimar su situacion privilegiada en los dos
sentidos recién descritos >*° . Estos especialistas deben ser situados en el amplio proceso
de complejizacion sociopolitica que ya hemos descrito, especificamente en lo relativo al

Pues ciertamente este proceso tuvo que iniciarse al menos desde Erlitou—Erligang en adelante.

5
Diez de Velasco, Francisco. Op.Cit. pp. 129 — 130 y 154 — 156.
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surgimiento de una proto-burocracia, dentro de la cual, como bien decimos, jugaron un rol
protagénico. Pues fueron principalmente ellos quienes se preocuparon de asegurar un
alto rendimiento agricola por medio de la fijacién de claros y precisos ciclos, los cuales
sirvieron de base para la generacion de estrictos calendarios 246 , asi como para la
precision de diferentes fiestas, rituales y sacrificios estrictamente relacionados con ellos.
Del mismo modo, fue en estos funcionarios en que recayd la importante funcion de
prodigar de fundamento ideoldgico a la monarquia por medio de cada vez mas complejas
reflexiones religiosas, las cuales estuvieron, eventualmente, en directa relacion con la
precision de los ciclos ecologicos, asi como astronémicos.

Dichas reflexiones, por tanto, se generaron a partir de explicitaciones e
intelectualizaciones de la mentalidad Longshan, dando lugar a sofisticadas teorizaciones
cosmolégicas, cuya sorprendente veracidad radicd en la patente utilidad de esas
categorias de pensamiento, que, en la busqueda de eficiencia agricola y legitimidad
politico-religiosa, se volvieron cada vez mas complejas. De modo que esa cosmologia
que antes estaba ahi inconcientemente sirviendo de herramienta mental para controlar
conceptualmente el entorno, se explicito e intelectualizé paralelamente al proceso en que
las diferentes formas econdmicas, sociales y politicas se complejizaron en la busqueda
de un mayor control factico de él, estando en estrecha relacion con la satisfaccion de
tales objetivos y constituyendo, por tanto, una forma de pensamiento religioso
directamente conectada con el surgimiento y la formacion de formas de organizacion y
administracion estatales.

El surgimiento de los especialistas de lo sagrado a tiempo completo estuvo, de este
modo, en directa relacién con el surgimiento de formas estatales. Estos desplazaron
paulatinamente a los especialistas de lo sagrado a tiempo parcial que habian
predominado en la China pre-estatal, a saber, los chamanes #7  Estos debieron parecer
no so6lo como extrafios ante los racionales y pragmaticos nuevos especialistas sino que
como potencialmente peligrosos pues su entendimiento de lo sagrado resultaba
esencialmente antitético con una religion marcadamente social y politica. La exclusividad
que reclamaban los chamanes en su tratamiento de lo religioso resultaba, en efecto,
totalmente contraria a la religién proto-estatal en cuento ella implicaba dos cuestiones
antitéticas a ella *** . Por un lado, los chamanes, con sus excepcionales capacidades
extaticas y su peculiar lenguaje metaférico, debieron resultar radicalmente opuestos a

246
Claramente establecidos ya para esta época, segun indican los inscripciones oraculares. Véase CHAC d 249 — 251. y Puech,

Henri—Charles (director). Op.Cit. p. 304.
247

Como bien dice Mircea Eliade, “el ‘chamanismo’ chino (el wou-ismo, como le llama De Groot) domind, segun parece, la vida
religiosa que precedio a la preeminencia del confucianismo y de la religiéon del Estado. En los primeros siglos antes de nuestra era,
los sacerdotes wou eran los verdaderos sacerdotes de la China”. Eliade acierta al identificar los especialistas de lo religioso
pre-estatales con los chamanes (conocidos en china como los wou), pero se equivoca al situar el surgimiento de las formas
estatales en una fecha tan tardia —hacia lo que parece ser la dinastia Qin y Han temprana— pues, como bien hemos hecho ver,
ellas pueden apreciarse ya —aunque timidamente, por cierto— en Shang y con total claridad, segun veremos luego, en Zhou. Véase
Eliade, Mircea. Op. Cit. p. 349.

248
CHAC d p. 262., y Schwartz, Benjamin. Op. Cit. pp. 36 — 37.

86 Rivera Espinoza, Manuel Salvador



2. Capitulo Segundo: La China Arcaica, el surgimiento de la mentalidad china y el desarrollo de
las sociedades altamente complejas (10.000 — 771 a.C.): Yangshao—-Dawenkou, Longshan,

una religion crecientemente “racionalista” 9 Por otro lado, el chamanismo, debido a ese
mismo caracter extatico y “esotérico” que poseia, permitia el acceso a “lo sagrado” sélo a
un reducido grupo de iniciados 250 , lo cual era totalmente incompatible con una religion
que buscé legitimidad en su capacidad de integrar a toda la sociedad por medio de
instituciones proto-estatales y que se encontraba en estrecha relacién con la organizacion
politica.

La complejizacion propia de Shang abarcé también el ambito econdémico. El mijo
siguié siendo el cultivo principal y la dieta basica de la sociedad. Del mismo modo, la
ocupacion de las tierras bajas parece haber continuado e incluso haberse sistematizado,
constituyendo la apertura de nuevos campos una cuestion usual y una de las labores mas
importantes del gobierno real. Seguramente esta labor estuvo estrechamente relacionada
con la practica del cultivo de arroz en esas zonas, y la ausencia de grandes sistemas de
irrigacion para ello no es prueba suficiente para llevarnos a concluir lo contrario en cuanto
muy probable que se haya mantenido el mismo método que les permitié a los Longshan
cultivarlo, y mas aun, que se haya sofisticado. De hecho, la habitualidad de la creacion de
nuevas tierras de cultivo parece hablar a favor de ello >

La apertura de nuevos campos estuvo en estrecha relacion también con la caceria
—los caracteres para designar campo y caza son idénticos—, que jugd un rol
complementario con dicha actividad al despejar los futuros cultivos de bestias que podian
dafarlos, sirviendo también de entrenamiento militar para las tropas. La roturacién parece
haber tomado, de hecho, un caracter esencial militar, lo que tiene pleno sentido en cuanto
la labor de apertura de campos era también —y quizas por sobre todo— una labor de
expansioén del poder del estado Shang de modo tal que la apertura de nuevos campos
era también una efectiva forma de colonizacion. El cultivo de las tierras dio legitimidad al
dominio Shang sobre ellas y de ese modo debieron nacer las tierras fronterizas (fang)
que mencionan las inscripciones oraculares. Por otro lado, la mantencion de las
actividades de caceria en las recién establecidas tierras de cultivo sirvié como una forma
de actualizar y recordar el poder real sobre ellas, aparte de mantener ocupadas a las

252
tropas

El trabajo de la roturacién y deforestacién de las tierras parece haber recaido en
mano de obra reclutada por el proto-estado, cuya capacidad para realizar ello fue sin
duda una de las fuentes mas importantes de su poder, asi como signo y precondicién de

249
En cuanto buscaba eficiencia y control, y no en el sentido de que se trata del paso de formas “magicas” e “irracionales” de

pensamiento religioso a otras mas “racionales”. El chamanismo ciertamente fue racional, pero de un modo totalmente diferente al
de la religiéon proto-estatal, preocupandose de satisfacer otras necesidades propias de sociedades menos complejas y ajenas a la
busqueda de eficiencia y control por parte de grandes organismo administrativos y burocraticos, caracteristicos de sociedades mas

complejas. Véase Diez de Velasco, Francisco. Op.Cit. pp. 90 y 129 — 130.

Los cuales debian demostrar poseer las excepcionales capacidades adecuadas para el oficio chamanico, algo que Mircea

Eliade ha estudiado detenidamente. Véase Eliade, Mircea. Op. Cit. pp. 21 — 44.
251
CHAC d p. 279.

252
CHAC d pp. 279 — 280.
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su fortaleza. Dicha mano de obra fue reclutada no sélo para el trabajo agricola, sino que
también para la construccion de templos y palacios, excavacion de grandes tumbas,
explotacion de vetas minerales, traslado de provisiones y suministros, asi como en otras
variadas tareas industriales para la elite 2% La condicion social de estos trabajadores ha
generado una conocida polémica entrono al esclavismo, cuya comprobacién ha
constituido un importante objetivo no tanto historiografico como politico para el gobierno
chino. Sin embargo, las pruebas a favor de la hipétesis de que dicha mano de obra fue
esclava *>* son harto mas débiles que las en contra 2% Segun las fuentes disponibles,
las duras labores recién enunciadas no recayeron en esclavos sino que en soldados,
ellos, como bien hemos visto en relacion a la apertura de nuevos campos, parecen haber
compuesto la mano de obra reclutada y, en efecto, la diferenciacion que de ellos se hace
en los huesos oraculares entre los zhong (los “muchos”) y los ren (los “hombres”) % os
mas bien una marcial. Respecto de los primeros, la evidencia grafica sugiere que se
trataba de sirvientes de pequenas elites locales y que se ubicaban, por tanto, en la base
del linaje real local, siendo escasos en numero —nunca superan los cien—y cercanos al
rey. Por otro lado, el término zhong se ocupa también en las inscripciones oraculares
para referirse a las fuerzas de arqueros y oficiales a caballo, constituyendo, al parecer,
esas tipicas fuerzas de élite con las que las casas reales han contado, y las que se han
caracterizado por su lealtad y alto entrenamiento militar. De hecho, los zhong eran
frecuentemente movilizados ante cualquier alarma militar. Contrariamente, los ren,
termino que significa lisa y llanamente “ser humano” o “persona” —careciendo, por tanto,
de cualquier otra carga semantica—, corresponden a los soldados regulares de la armada
real, eran raramente movilizados y se contaban no por decena —como los zhong— sino
que por miles, debiendo corresponder a los estratos mas bajos de la sociedad. De este
modo, la distincidn entre zhong y ren correspondié no a una entre esclavos sino que entre
distintos rangos marciales, que se basé, a su vez, en diferentes posiciones sociales
definidas por el grado de independencia que tenian respecto del linaje central-real 27
Del mismo modo que la labor de la roturacion y deforestacion de las tierras recayd no
tanto en los campesinos como en el ejército es muy probable que las labores industriales
hayan sido también una responsabilidad y una labor marcial. Y de hecho, las
inscripciones oraculares no parecen establecer grandes diferenciaciones entre esas
actividades.

Lo anterior no significa que el campesinado Shang haya estado exento de duras
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labores, pues ya el trabajo de los campos debidé ser suficientemente duro como para
recargarlo con otra actividad. Y es que debia satisfacer no sélo las necesidades basicas
de ellos sino que también las de una ostentosa elite, su nobleza y su ejército, de modo tal
que es plenamente posible —y coherente— que el proto-Estado Shang haya destinado la
realizacion de las duras labores industriales a este ultimo, siendo trabajo del
campesinado mantenerlo con su produccion, la cual ni si quiera pudo basarse en un
cultivo extensivo sino que en uno intensivo de bajo rendimiento 298 que, ademas, debia
ser obtenido con rudimentarias azadas de piedra, pues se desconocia el arado y no se
usaban animales de tiro **°

Finalizando nuestra descripcion de la sociocultura Shang podemos concluir que el
desarrollo de esta durante 1300 — 1100 a.C. consisti6 en una “lenta pero segura”
complejizacion en todos los ambitos y la cual se generd a partir de esa base cultural,
econdmica, politica y social que surgié hacia 3000 a.C. durante Longshan y que luego se
extendio con Erligang. En efecto, dicho proceso de complejizacién supuso la mantencion
de las estructuras basicas —y entre ellas la mentalidad monista dialéctica— que, como bien
hemos hecho ver, surgieron para entonces, y todas las realizaciones que hemos recién
descrito no se generaron sino a partir de ellas. De este modo, la mentalidad longshan se
conservo en los inconcientes colectivos de los Shang al probar ser util para adecuarse al
entorno y coherente en ese mismo sentido con el resto de los ambitos religiosos,
econdmicos, sociales y politicos, que se complejizaron paralelamente a las sofisticadas
reflexiones cosmoldgico-religiosas que ella permitid, las cuales expresaron en el ambito
conceptual la busqueda de eficiencia y control que caracterizé a todas esas otras areas
practicas, sirviendo eficientemente a la consecucion de tales propdsitos y, por tanto,
demostrando la plena actualidad y eficiencia de esas categorias espacio-temporales.

Hacia 1100 a.C. el proto-estado Shang parece haber entrado en un proceso de
progresiva declinacién, comenzando a perder muchos de sus aliados (Zhou, Gu, Ye,
Xuan y Sui) situados en sus fronteras (fang), a medida que el poder de los Gongfang
—uno de los muchos pueblos fronterizos que Shang se habia ganado como enemigo en
su amplia expansién por China— crecia en el noroeste y el area de dominio efectivo de la
dinastia se reducia al sector original central entorno a Xiaotun y Anyang. Paralelamente,
los lazos feudales —asi como loas estructuras proto-burocraticas— se deshicieron y/o
debilitaron grandemente pues el rey se vio en obligacién centralizar todas las funciones
rituales y gran parte de las administrativas, debiendo también recorrer constantemente el
territorio aun bajo su autoridad realizando ritos y cacerias. El rey, de este modo, se volvio
mas poderoso que nunca pero justamente por que nunca antes estuvo tan aislado y débil.
Pronto Zhou, uno de esos varios reinos fronterizos enemigos, se encargaria de acabarlo
260 .
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2.4. Los Zhou Occidentales.

La caida de los Shang no fue sino la de un pequeno y débil sefiorio a manos de otro
colindante mas fuerte *°' — y que, probablemente, venia en auge— antes que el reemplazo
de una dinastia imperial por otra como se ha sostenido tradicionalmente. Pues tal cual
hemos hecho ver al referirnos a Erligang, Shang no fue sino uno mas de aquellos
grandes seforios o proto-estados que surgieron de sus ruinas a partir de aprox. 1300
a.C. Con seguridad, paralelamente a él se desarrollaron muchos otros, y de hecho las
inscripciones nos hablan de la existencia de varios y belicosos pueblos en sus fronteras,
en relacion a los cuales debi6 tener una relacidon de al menos cierta igualdad pues de otro
modo no habrian ocupado tanto su atencion. Es en este contexto, pues, que debe
entenderse la conquista de Shang por parte de Zhou, el cual no fue también sino otra de
esas sociedades altamente complejas “post-Erligang”.

Tal cual hemos dicho, fue la debilidad del sefiorio Shang lo que debié permitir su
rapida conquista por parte de Zhou. Sin embargo, esta dinastia nos ha legado una
version harto diferente de ella. Segun la tradicion confuciana, fue la corrupcion y bajeza
moral de los Shang lo que determin6 su caida por medio de la pérdida del “favor del
Cielo” y, con ello, de su virtud 262 . La veracidad de este mito es al menos cuestionable y
parece tener que ver mas con una necesidad de legitimacién politica que con un proceso
histérico veridico. Pues sin duda tal version de la caida de los Shang es una
marcadamente retrospectiva que, como veremos mas adelante, nos informa bastante
bien del pensamiento politico Zhou.

Para este periodo de la historia china contamos con bastantes mas fuentes que para
los ya tratados, esto se debe a que gran parte de la “literatura clasica” china se genero
hacia entonces, de modo tal que mucho del Shujing (Libro o clasico de las Historia), el
Shijing (Libro o clasico de la Poesia) y el Yijing (Libro o clasico de los Cambios) ha
probado tener su origen en estos afnos. Por otra parte, y debido al lugar predominante
que ha jugado esta época para la China, contamos también contamos también con dos
grandes relatos histéricos antiguos, el Shiji del conocido historiografico de la dinastia Han
Se-Ma Ts’ien (I a.C.) y el Zhushu jinian (lll a.C.). Finalmente, aparte de las fuentes
escritas ya mencionadas, los historiadores cuentan hoy con numerosas inscripciones en
vasijas de bronce riquisimas en informacién y las cuales han venido a confirmar gran
parte de la contenida tanto en los textos clasicos como en los relatos historiograficos
tradicionales °*°
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La historia de los Zhou comienza, ciertamente, mucho antes de su conquista de
Shang. Suponemos, como bien hemos dicho, que debié desarrollarse como una de esas
muchas sociedades altamente complejas “post-Erligang”. Sin embargo, todos los
esfuerzos tanto historiograficos como arqueoldgicos por precisar el origen de los Zhou
antes de su llegada al valle de Wei, ubicado justo al occidente del reino Shang y de
donde atacaron a estos, han sido totalmente inconclusivos y han planteado mas
problemas que soluciones. Existen basicamente dos grandes tesis respecto de la
procedencia de los Zhou. Una que alega un origen occidental de ellos y otra que defiende
un origen oriental de los mismos. La del “origen occidental” afirma que el lugar legendario
que mencionan los textos (Bin) como la tierra nativa de los Zhou debe ser identificado con
Binxien, en Shaanxi, a 75 km. del valle de Wei y fuera de la Planicie Central donde se
ubicaban los Shang, de modo tal que estos debieron ser vistos por ellos como
semi-barbaros en cuanto semi-esteparios. Por su parte, la segunda hipétesis, la del
“origen oriental”, asegura que ese mismo lugar legendario debe ser identificado con el
Valle de Fen, ubicado a unos pocos kms. hacia el noroeste del Vale de Wei. Esta ultima
tésis es la que ha logrado reunir mas pruebas (arqueoldgicas e historiograficas) a su
favor, siendo sin duda la mas difundida y aceptada. De cualquier modo, y a pesar de
todos los esfuerzos, ninguna de ellas prueba cabalmente que los Zhou migraron del
oriente en el vale de Fen hasta el valle de Wei en occidente. Empero, tal inmigracion
parece estar relacionada con las dinamicas internas de desarrollo del Estado Zhou, lo
que es consistente con las inscripciones en las vasijas de bronce encontradas y que
explicaria las estrechas relaciones que dicho pueblo mantuvo a todo lo largo del periodo
de Zhou Occidental tanto con el pueblo semi-estepario de Jiang como con el valle de Fen
264 .

Segun la historiografia tradicional para el momento en que Chang, nieto favorito de
Gu Gong Danfu —el héroe legendario que llevé a los Zhou al valle de Wei y descendiente
directo del fundador mitico de dicho pueblo, Houji, el Soberano Mijo—, fue nombrado rey
por los Shang (pasandose a llamar Rey Wen), los Zhou estaban intentando controlar
militarmente el valle del rio Fen y para 1053 dirigian un ataque contra Li (al sur de
Shanxi), derrotando luego a Yu y situandose a sélo unos pocos kms. de Anyang, la
capital Shang. Pero el avance se vio interrumpido por la muerte del rey en el ataque a
una ciudadela, sucediéndole inmediatamente uno de sus ocho hijos, Fu (conocido
también como Rey Wu), quien prosiguié con la frustrada campafa y ahora directamente
contra Shang, cruzando el Rio Amarillo pero abortando la misién al llegar muy cerca de
Anyang, lo cual ha sido interpretado como un intento de demostracién de fuerza por parte
del nuevo rey que alertase a Shang de su poder, le permitiese ganar aliados en la zona y
le diese tiempo también para asegurar todos los pasos importantes del Rio Amarillo 265

Dos afios después de esa campara Wu dirigié un ejército de unos 45000 hombres y
300 carros hacia Shang, cruzando el Huang Ho y entrando en la region capital de Shang
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por el sur de modo de evadir las defensas occidentales ancladas en las Montafas
Taihang, luego de cinco dias de marcha llegé al campo de Muye, donde fue enfrentado
por Di Xi en una despejada manana. Todo indica que los ejércitos Zhou aplastaron a los
de Shang, Di Xi huyo a su Pabellon Lutai, prendiéndole fuego y suicidandose sin lograr
impedir ser encontrado aun integro por las tropas, quienes le descuartizaron. Sélo
algunos miembros de la elite Shang sobrevivieron hasta que se les sacé de la devastada
region o siendo, eventualmente, reubicados en puestos de gobierno para servir al estado
Zhou. Algunas tropas se quedaron en los alrededores de la destrozada capital acabando
con aislados focos de resistencia y asegurando la fidelidad de los sefores locales,
mientras que el resto se dirigid de vuelta a la capital en el valle de Fen (recientemente
fundada por el difunto Rey Wen), donde sacrificaron a 100 oficiales Shang capturados. Al
mismo tiempo, el Rey Wen entregd a tres de sus hermanos menores (Guanshu Xian,
Gaishu Du y Houshu Chu) el gobierno del ex-reino de Shang y retuvo al hijo de Di Xi,
Zhou Gong Dan, a quien convirtié en su principal consejero 208

Dos afios después de la conquista del Rey Wen surgi6é una crisis de sucesion que
resulté decisiva no sélo para la historia de los Zhou sino que para toda la historia China y
la cual consistié en lo siguiente: Se suponia que el Rey Wen debia ser sucedido por su
hijo mayor, Song (conocido luego como el Rey Cheng), pero el hermano del rey, Zhou
Gong Dan, aleg6 que este era “muy joven” para asumir —argumento que ciertamente es
uno dudoso- y se designd a si mismo regente. Ante esto reaccionaron inmediatamente
los otros hermanos del Rey Wu, que estaban gobernando, como bien hemos dicho, la
zona que antafio ocupaban los Shang. Sabiendo de esta oposicion, Zhou Gong se alié
con el Rey Cheng y Shao Gong Shi (un medio hermano suyo), con todos los cuales lanzé
la segunda campana Zhou contra Shang. Esta acabd no sélo con las fuerzas de de
Guangshu Xian —matando a este y a Wu Geng, y forzando a Gaishu Du a exiliarse— sino
que permitid la expansion de Zhou en territorios mas alla de lo que antes fuesen los
dominios de Shang, trayendo a los pueblos costeros del este bajo su dominio 207

Para controlar este “estado” subitamente extendido el triunfante triunvirato se
preocupd de establecer colonias en los puntos estratégicos del Rio Amarillo y las
Montafias Taihuang, de modo tal de controlar todos los principales accesos al valle de
Wei desde las diferentes zonas colindantes. Asi, se funddé Chengzhou para vigilar el Rio
Amarillo y controlar el Paso de Tongguan, bloqueando la principal entrada al valle de Wei
desde el oriente; Ying y Jin para controlar las entradas sur y nororientales al mismo valle;
Yan para vigilar la entrada nortefia a la Planicie Central, y los asentamientos de Wey, Lu
y Qi para controlar las zonas (recién conquistadas) potencialmente rebeldes de Shang,
Qufu y la zona costera.

Luego de terminada la crisis de sucesion, los tres grandes vencedores afrontaron el
problema de como generar una forma de gobierno duradera. A partir de esto surgié un
arduo debate filosofico-politico que ha sido claramente retocado por la tradicion
confuciana de modo de exponer su filosofia politica, siendo muy dificil distinguir que es lo
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que ella ha modificado o no de él. De cualquier modo, y abandonando la pretension de
entrar a detallarlo, diremos aqui que, segun la historiografia tradicional, ese consistié
basicamente en el enfrentamiento de dos grandes posturas, la de Zhou Gong y la de
Shao Gong y el Rey Cheng. Estos ultimos plantearon que el buen gobierno procedia del
Cielo, cuyo sabio e infalible consejo podia ser conocido sélo por el rey y por medio del
oraculo. Tal fe en el oraculo es justificada por Shao Gong haciendo ver cémo aquel,
contra todo prondstico, habia indicado al Rey Wen la forma de conseguir convertir el
pequefno reino de Zhou en uno grande y poderoso. Segun ellos, especialmente Shao
Gong (y en verdad por afiadidura el Rey Cheng), el Cielo habia dado a Zhou un mandato
de gobierno eterno e intransferible, y el que luego seria conocido como el Mandato del
Cielo (Tiang Ming), siendo esta la referencia mas antigua que se conoce de él. Dicho
mandato, eventualmente, radicaba en el rey y se transmitia de generacién en generacion
268 .

Por su parte, Zhou Gong planted que el buen gobierno y, por sobre todo, la virtud, no
procedia del Cielo sino que de los propios hombres, y que los grandes gobernantes
—como los reyes Wu y Wen, considerados los gobernantes modélicos por los Zhou y
luego los confucianos— habian sido tales gracias a los consejos de sus ministros y
consejeros antes que a los oraculos. Segun él, no se podia confiar en el Cielo pues este
era totalmente caprichoso, y asi como habia ayudado a Zhou habia abandonado a
Shang. Concluia, de este modo, diciendo que “el Cielo ayuda a aquellos que se ayudan a
si mismos” y llamaba a elegir a los gobernantes no por su sangre sino que por su
probada capacidad 29

Ciertamente el debate entre estos dos bandos era uno filoséfico —y uno de gran
profundidad que se ha dado mas de una vez en la Historia— pero por sobre todo uno
politico, pues al negarse o afirmarse la autoridad del Cielo no se esteba sino retratando la
oposicion entre dos formas totalmente divergentes de entender el gobierno, una centrada
en el rey y otra que abogaba —y de forma bastante “atrevida” — por la meritocracia y la
burocracia. Habria de ser, eventualmente, la primera de ellas la que triunfaria, marcando
el iniciozgjoel pleno reinado de Cheng y el abandono (forzado) de Shuo Gong de la arena
politica

Pasados casi treinta afios de gobierno, el Rey Cheng murié y ascendié su hijo mayor
Zhao, pasando a llamarse Rey Kan (1005 — 978 a.C.), quien fue supervisado por
Shaogong y cuyo reinado estuvo caracterizado por el inicio de un periodo de
consolidacién del poder Zhou en la zona, segun lo indican numerosas inscripciones en
vasijas de bronce del periodo. A partir de estas se ha descubierto que este rey llevo a
cabo una exitosa campana militar contra un pueblo fronterizo nortefio ubicado en los
Ordos (en la parte norte de Shanxi y Shaanxi), los Guifong, un pueblo semi-némade que
resultd completamente derrotado por el ejército real Zhou 2
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El Rey Kan fue sucedido por el Rey Zhao (977 — 957 a.C.), quien contrariamente a su
sucesor protagonizé una desastrosa campafa militar que habria de tener duraderas y
amplias repercusiones. Segun lo indican numerosas vasijas inscritas, existieron grandes
expectativas respecto de una invasion al surefio “estado” de Chu (ubicado entorno al
Yangzi). Empero, ella resulté un completo fracaso pues no sélo significd la derrota del
ejército Zhou sino que su total eliminacion, perdiéndose los “Seis Ejércitos Occidentales”
272 'y pereciendo el propio rey en la batalla. Zhou nunca habria de recuperarse
enteramente de este golpe

Quien tuvo que hacerse cargo de tamana catastrofe fue, pues, no el artifice de ella
sino su sucesor, el Rey Mu (956 — 918 a.C.), con el cual se inicia el periodo conocido
como Zhou Occidental Medio, quien ha sido visto de forma marcadamente ambivalente
por la historiografia tradicional. Como ejemplo, se le ha alabado por haber desarrollado el
primer codigo legal sistematico pero se ha dicho, al mismo tiempo, que si hubiese sido un
gobernante realmente virtuoso no habria tenido necesidad de de implementar leyes ni
castigos. De cualquier modo, este rey tuvo el merito de lidiar con bastante eficiencia no
s6lo con la gran derrota militar que ya hemos mencionado sino que con grandes
dificultades ligadas a la administracion. Pues para entonces Zhou parece haber
experimentado un proceso muy similar al que ya hemos retratado para Shang. Al igual
que ese, durante la instalacion y expansion del reino pudo establecer lazos de lealtad
politica en las regiones alejadas de la zona capital basandose exclusivamente en los
lazos de sangre, pero habiendo pasado ya cien afios, y cuando el reino se habia vuelto
bastante amplio, tales lealtades ya no pudieron descansar en los |lazos de parentesco y
debid apelarse a una burocracia impersonal capaz de asegurar fidelidades en un nuevo

274
contexto

Para el reinado de Mu, en efecto, tenemos conocimiento, gracias a diversas vasijas
inscritas, de la creacion de numerosos cargos administrativos, que, por un lado,
aumentaron la eficiencia y el control del gobierno real sobre sus dominios y, por otro,
disminuyeron las prerrogativas del Rey y con ello, su poder. Entre dichos cargos
contamos los de “oficial militar” o “capitan” —en el marco de una amplia reestructuracion
del ejército a causa de una estrepitosa derrota a manos de un pueblo “barbaro” (XuRong)
situado en la frontera oriental del reino—, los “Tres Supervisores” (“Supervisor del
Caballo”, “Supervisor de las Tierras” y “Supervisor de los Trabajos”) —que reemplazaron a
los hou o “sefiores regionales” de Zhou Occidental temprano—, “intendentes” (zai),
“aprovisionadores” (shanfu), y “mensajeros” (chu na). Del mismo moso, los
escribas/astréonomos (shi) se vuelven ahora especialmente importantes y ocupados pues
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todo tramite burocratico debe ser registrado: investiduras, veredictos legales, mapas, etc.
En todas estas reformas observamos un marcado afan por controlar el entorno e
incrementar, con ello, la eficiencia en todos los ambitos. En primer lugar, vy
evidentemente, se busca asegurar el correcto desempefio de las fuerzas armadas. Pero
lo que llama mas la atencidn es lo que parece ser un intento por descentralizar y asegurar
una supervigilancia eficaz de las labores mas importantes del reino en los “Tres
Supervisores”, designandose el “Supervisor del Caballo” para las fueras armadas, el
“Supervisor de Tierras” para las actividades agricolas y el “Supervisor de Trabajos” para
las “obras publicas”.

Dicha burocracia sirvio, pues, para la consolidacion de los lazos feudales que Zhou
mantenia en las provincias fuera del area capital del valle de Wei, en los reinos de Qi, Lu,
Wey, Yan y Jin, entre los que probablemente fueron muchos otros mas y que nos son
desconocidos (quizas por su pequenez). Segun indican numerosas vasijas de bronce
inscritas, el nombramiento de gobernantes por parte del rey fue una cuestion muy comudn
en la época y estuvo rodeado de toda una sofisticada parafernalia altamente religiosa y
simbdlica —en directa relacion, seguramente, con las reflexiones cosmoldgicas del
periodo, que luego veremos. Asimismo, los nombramientos son realizados conjuntamente
con estrictos procedimientos burocraticos de registro y almacenamiento. Esto prueba que
la burocratizacién y, con ello, la maduracion de la estructura estatal se dio, en el caso de
Zhou, paralelamente a un proceso de consolidacion del sistema feudal ?® Y todo ello
como parte de la culminacion de un mas amplio proceso de complejizacién cultural.

De este modo, durante Zhou, una muy bien consolidada estructura feudal-estatal
convivio con (y se alimentd de) una estructura senorial propia de reinos menores, con una
forma muy similar a la que Shang y Zhou habian tenido antes de la formacion de formas
de gobierno mas amplias e impersonales, es decir, burocraticas. Estas le permitieron al
rey, pues, ejercer una autoridad efectiva sobre dichos reinos enfeudados (kuo). Asi,
observamos la tipica piramide sociopolitica feudal donde el Rey se ubica por sobre los
sefores locales y estos, a su vez, por sobre el campesinado. Este sistema feudal recibio
el nombre de fengjian, y exigio a los kuo apoyo militar, defensa del reino, el proporcionar
mano de obra para la labranza de las tierras reales y el pago de un tributo en la forma de
productos locales valioso y de un impuesto en forma de cereales. En recompensa, los
kuo tenian independencia politica, econdmica y militar, pudiendo formar sus propios
ejércitos. Con el paulatino debilitamiento de la autoridad feudal hacia finales de Zhou
Occidental Medio y durante todo Zhou Occidental Tardio, estos sefiorios ganaran amplia
autonomia, llegando a rebelarse contra la casa real. Y sera a partir de ellos que surgiran,
como veremos mas adelante, los estados de la época de Primavera y Otofio 278

Por otra parte, para este periodo sabemos de la existencia, gracias a la profusion de
vasijas que hablan de resoluciones legislativas de diversa indole, de un sistema judicial
muy bien establecido y funcional, que era capaz de resolver conflictos al menos entre los
miembros de la elite. Estas resoluciones nos hablan también de los cambios
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socioecondmicos que se estaban gestando hacia Zhou Occidental Medio debido a que la
gran mayoria de ellas hace referencia a disputas respecto de la posesion, compra y venta
de tierras. Lo que parece haber sido la causa de esto es la alarmante falta de tierras.
Pues como bien hemos dicho, para estos afos el reino de Zhou sufrié la pérdida de parte
importante de su territorio oriental, disminuyendo considerablemente el nimero de tierras
a su haber. Al mismo tiempo, y debido al paso de los afos, la familia real comenzé a
multiplicarse y diversas sub-ramas y “sub-linajes” comenzaron a surgir. El problema
surgié cuando ellas comenzaron a exigir sus propias tierras y resultd ser, pues, que no
habia suficientes. De este modo, la tierra disponible tuvo que dividirse forzosamente y las
propiedades sefioriales debieron ser parceladas entre sus propios miembros o, en el caso
de que el rey lo considerase necesario, entre personas ajenas a ella 2

Otra importantisima realizacion tuvo lugar durante el gobierno del Rey Mu, esta fue la
de la ya mencionada intelectualizacién y explicitacion de las categorias de pensamiento
espacio-temporales surgidas en Longshan, y que permitieron la conformacion del Zhou Yi
(“Cambios/Mutaciones de los Zhou”) o, como mas tarde habria de ser conocido (a partir
de la “candnica” dinastia Han), el Yijing (“Libro/Clasico de los Cambios/Mutaciones”). Este
manual oracular fue, en cuanto tal, un heredero directo de las practicas oraculares con
caparazones y escapulas, presentandose como producto de la sistematizacién y
racionalizacion de ellas 278 . Dicha sistematizacion estuvo en directa relacion, por otra
parte, con la busqueda de mayor control del entorno que ya hemos visto para Shang y
que para este periodo parece culminar en la serie de disposiciones gubernamentales que
ya hemos expuesto. Pero antes de entrar de lleno en ella es preciso repara en otra
realizacion intelectual del periodo.

Paralelamente a la sistematizacion de las practicas oraculares y como parte de ese
proceso de intelectualizacion de la cosmologia, observamos el desarrollo de la poesia. Es
impresionante notar como en ella se expresa una sofisticacion intelectual en directa
relacion con dicha mentalidad, retratdndose de forma sutil y perspicaz la solidaridad entre
los 6rdenes natural y humano, de la cual tanto el Shijing como el Shujing nos dan
numerosos ejemplos, siendo uno de ellos el siguiente:

“Talando madera, ding-ding Un ave gorjea, ying-ying Saliendo de ese oscuro
valle Moviéndose a esa alto arbol Ying, es un gorjeo Buscando el sonido de su
amigo Examina esaave Tal cual él busca el sonido de su amigo Cuéanto mas
entonces deberia la gente Buscar el sonido de un amigo Toma espiritu de él;

escuchalo Al final, sera armonioso y pacifico.

n 279

Este pasaje del Shijing (“Libro/Clasico de la Poesia”), da cuenta de la perduracion de ese
entendimiento del cosmos como conformado por una estrecha relacion entre el entorno
ecolégico y la vida humana. Pero ahora este es explicitado por primera vez, dando
cuenta, como se puede notar, de una sofisticacion intelectual nunca antes vista en China.

277
CHAC e pp. 326 — 328.

278
CHAC e pp. 341 — 342. y Graham, A.C. Disputers of the Tao: Philosophical Argument in Ancient China. Open Court Publishing
Company. EEUU, lllinois. 1998. p. 358.

279
Traducido del inglés segin CHAC e p. 337.
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Es precisamente esta misma técnica poética llamada “evocacion” (xing) la que permitié
poner por escrito el complejo y denso esfuerzo de sistematizacién intelectual que
caracterizo a la explicitacion cosmoldgica del Yijing.

En dicho clasico podemos observar como el lenguaje poético es conjugado con las
imagenes oraculares 280 , las cuales son la base de los dictdmenes y las para entonces se
han vuelto mucho mas precisas y ricas en su significado, de forma tal que sélo la poesia
pudo ser capaz de expresar dicha inmensa carga semantica, para luego poder dar lugar a
un veredicto oracular. Ejemplos de ello pueden ser vistos a todo lo largo del “Libro de los
Cambios”, tanto en las imagenes de las lineas méviles como en la de los hexagramas
completos. De ese modo:

En la linea quinta del hexagrama 62 (“Hsiao Kuo/La Preponderancia de lo Pequefo”)
leemos:

“Densas nubes, ninguna lluvia en nuestra region del Oeste El principe tiray
alcanza al que esta en la cueva.” *

En la linea segunda del hexagrama 28 (“Ta Kuo/La Preponderancia de lo Grande”):

“Un alamo seco hace brotar un retofio de raiz. Un hombre mayor obtiene una

mujer joven. Todo es propicio.” **

En la linea quinta del mismo hexagrama:

“Un alamo reseco da flores. Una mujer entrada en afios obtiene marido. No hay

tacha. No hay elogio.” **

En la linea segunda del hexagrama 61 (“Chung Fu/La Verdad Interior”):

“Una grulla que clama en la sombra. Su pichon le responde. Tengo una buena

copa. Quiero compartirla contigo.” **

Y en la linea tope (sexta) del mismo hexagrama:

“Clamor del gallo que se eleva al cielo. La perseverancia trae desventura.
Sin embargo, las lineas méviles de los hexagramas no suelen tener imagenes ecoldgicas
como basamento de sus veredictos, en general, ellas suelen tomar la forma de imagenes
donde el hombre o la mujer interacttan con otros, realizan ciertas acciones, se
encuentran en determinadas situaciones, etc., son imagenes con un sentido mas bien
social. A modo de ejemplo, podemos citar las siguientes:

»n 285

0
Aquellas que, como se ha visto, eran determinadas antes en relacién con los trazos/resquebrajaduras obtenidos en las

escapulas o caparazones.

281
Wilhelm, Richard (traductor). | Ching: El libro de las mutaciones. Editorial Sudamericana. Buenos Aires, Argentina.

1975. p. 329.
282 i ,
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. pp. 193 — 194.
283 . , .
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 194.
284 ; .
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 322.

285
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 324.
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En la linea cuarta del hexagrama 13 (“T'ung Jen/Comunidad con los Hombres”) se
lee:
“El sube a su muralla, no puede atacar. jVentura!” **
En la linea segunda del hexagrama 39 (“Chien/El Impedimento”):
“El servidor del rey encuentra impedimento sobre impedimento. Pero no es por
su propia culpa.” %’
En la linea primera del hexagrama 54 (“Kuei Mei/La Muchacha que se Casa”):
“La muchacha que se casa como concubina. Un cojo que puede pisar con
firmeza. Las empresas traen venturas.” **
En la linea tercera del hexagrama 40 (“Hsieh/La Liberacion”):
“Cuando alguien lleva una carga a sus espaldas y sin embargo viaja en coche
da motivo a que se acerquen los bandidos. La perseveranciallevaala
humillacion.” 2%
Y en la linea tercera del hexagrama 56 (“LU/El Andariego”):
“Al andariego se le quema su albergue. Pierde la perseverancia de su joven
sirviente. Peligro.” *°
En estos casos el referente semantico del dictamen (ya sea explicito o implicito) no es
una imagen natural sino que una social. Podria pensarse, de este modo, que aqui no se
cumple la regla de solidaridad entre esos dos 6rdenes que rige el pensamiento chino.
Pero eso seria un grave error. Lo que sucede aqui es que el referente semantico ultimo
de dichas lineas movibles no esta en ellas mismas sino que en la imagen de todo el
hexagrama en el cual ellas se encuentran. Dichas imagenes, como luego se vera,
retratan de diversa forma lo que se entiende como la estrecha interrelacion entre la vida
humana y los sucesos naturales. Y son ellas, de hecho, las que nos permiten conocer el
exquisito trabajo de explicitacion cosmoldgica que se realizé en Zhou Medio y, con ello, el
sofisticado pensamiento intelectual cosmolégico que a partir de dicha mentalidad se
produjo, y que significé la intelectualizacion y complejizacion del entendimiento monista y
dialéctico del cosmos.

Ejemplos de ello podemos encontrarlo en todos los hexagramas del Yi jing, bastara
con citar sélo algunas de las imagenes presentes en él:

En la imagen del recién citado hexagrama 56 (“LU/El Andariego”) se lee:

“Sobre la montafia hay fuego: La imagen del andariego. Asi el noble aplica con
claridad y cautela las penalidades y no arrastra pendencias.”

La imagen del Andariego, pues, encuentra su referente semantico en un suceso

286
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 135.
287 . . .
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 236.
288 . , ,
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 295.
289 . . .
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 240.

290
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 303.
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enteramente natural: La montafa sobre la cual hay fuego. De este modo, la ya citada
linea tercera de este hexagrama encuentra su ultimo referente en el entorno ecolégico. Y
debe ser situada en él para ser plenamente entendida. Lo mismo sucede, como bien
hemos dicho, con todas las lineas, mas alla de que en ellas el referente natural sea
explicito o no, pues, y como ahora ejemplificaremos, todas las imagenes expresan de
forma partciular la correlacion entre el orden natural y el orden humano. Prosigamos,
entonces, con ejemplos de ello:

En la imagen del hexagrama 17 (“Sui/El Seguimiento”) se lee:

“En medio del Lago esta el Trueno: laimagen del Seguimiento. Asi el noble ala

hora del atardecer se recoge para su recreo y descanso.

n 291

En la imagen del hexagrama 35 (“Chin/El Progreso”):

“El sol se eleva por sobre la tierra: laimagen del Progreso. Asi el noble ilumina

por si solo sus claros talentos.

» 292

En la imagen del hexagrama 11 (“T’ai/La Paz”):

“Cielo y Tierrase unen: laimagen de La Paz. Asirepartey completa el soberano
El curso del cielo y tierra, Fomentay ordena los dones del cielo y latierra, Con

lo cual asiste al pueblo.

n 293

Y en la imagen del hexagrama 52 (“Ken/El Aquietamiento(La Montana)”):

“Montafia, una junta a otra: laimagen del aquietamiento. Asi el noble no va en
sus pensamiento mas alla de su situacién.” ***

Tal cual estas imagenes, todo el resto de ellas retrata como diferentes configuraciones de
“fuerzas naturales” implican determinadas actitudes por parte del ser humano, las que le
permiten adecuarse al orden natural y, de ese modo, ser “virtuoso” o “noble”. De este
modo, lo que ellas hacen es retratar la correlacion entre los 6rdenes natural y humano.
Ella, por otra parte, resulta definida de forma especifica a partir de la determinacién de las
fuerzas naturales que se encuentran en juego. En el Yi jing cada fuerza natural es
representada por medio de un trigrama, es la conjugacion de dos de ellos la que
conforma un hexagrama y, con ello, una imagen o “conjugacion de fuerzas” determinada.

El Yi jing se compone, en efecto, de 8 trigramas (Bagua) 295 , cada uno de los cuales
es —como sugiere el nombre— un conjunto de tres lineas (quebradas o rectas), una
determinada “fuerza natural”, una cualidad (inherente a ella), un accidente geografico y
un miembro familiar. De este modo, tenemos:

291
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 151.

292
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 219.

293
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 126.

294
Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 286.

295

Los que, como bien ya hemos dicho, la tradiciéon remonta a Fu Hsi. Véase p. 87.
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A partir de estos 8 trigramas, se conforman los 64 hexagramas, que resultan de
todas las combinaciones posibles de ellos (8 x 8=64). Para los Zhou, y luego también
para los confucianos y muchas otras escuelas filosoficas “clasicas”, los 64 hexagramas
reflejaron, pues, todas las configuraciones naturales posibles y, con ello, la estructura
misma del cosmos.

Observamos en el Yi jing, entonces, una sofisticada cosmologia, donde se describe
con sorprendente precision lo que se consideran todas las posibles mutaciones de las
“fuerzas naturales” constituyentes del cosmos —en cuanto este es entendido como
ciclico— y las consecuentes conductas adecuadas a él —en cuanto se entiende que el
orden natural y el humano no conforman sino un Uno—. Tal adecuacion, por otro lado, se
da tanto a nivel moral (adecuacién como virtuosidad) como a nivel social (adecuacion
como tomar un lugar en la estructura familiar). De este modo, toda la vida resulta estar
regulada por determinadas formas de adecuacion al orden natural, tal cual lo estaba en
Longshan, pero ahora de forma conciente y deliberada, en relacidon con precisiones que
se consideran como las “verdaderas” formas de adecuacion. Asi, este proceso de
sofisticada explicitacion cosmoldgica ha significado la intelectualizacion y, por sobre todo,
la “concientizacién” del “principio de adecuacion’.

En efecto, para este entonces la cosmologia longshan se vuelve explicita/conciente
por medio de un trabajo de reflexién intelectual —estrechamente ligado a la religion, por
otra parte-, con esto, la adecuacion al entorno es entendida como realizada ya no de
forma inconciente (por medio del uso “en bruto” de las categorias espacio-temporales)
sino que en relacién a la adopcion conciente de determinadas conductas. Esto implica,
pues, una modificacion de lo _que se entiende por “conocimiento”, el que ahora es
entendido como la capacidad de memorizar una serie de “reglas de adecuacién”. De este
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modo, el conocimiento resulta intelectualizado y, con ello, se desliga de su utilidad
practica inmediata (la de adecuacion), volviéndose valido en si mismo y prodigando, por
tanto, un placer estético antes que empirico. Y del cual, evidentemente, sélo unos pocos
pueden disfrutar, es decir, el conocimiento, paralelamente a lo anterior, se “elitiza”. Y lo
hace no solo en ese sentido estético sino que también en el intelectual pues siendo que
dichas reglas son determinadas, segun lo que hemos dicho al hablar de Shang, por
especialistas de lo religioso a tiempo completo, el conocimiento, pues, pasa a ser
propiedad de unos pocos, aquellos que tienen el tiempo para poder retener todo eso. Sin
duda, este es el estatuto que toma el conocimiento en toda sociedad de alta complejidad
y, de hecho, no es muy diferente del que toma en la nuestra.

Dicho proceso de ‘“concientizacion cosmolégica” se encontrd, efectivamente,
directamente relacionado con la busqueda de un control mas eficiente del entorno propio
de sociedades altamente complejas. Dicha busqueda comenzd, como hemos venido
diciendo, en Erligang/Shang y, segun lo retrata el “Libro de los Cambios”, fue consumada
en Zhou . Pues evidentemente el Yi jing da cuenta de que aquella preocupacion por la
determinacion precisa de los ciclos (con todo lo que ello implica), y que segun ya se ha
dicho estuvo en directa relacion con las practicas oraculares, fue satisfecha de forma
absoluta, al menos en relaciéon con las necesidades propias de las primeras sociedades
altamente complejas.

Tal consumacion del afan de control se desarrolld, en efecto, paralelamente a la
culminacion de un largo proceso de complejizacién sociocultural que puede ser trazado,
segun hemos visto, no sélo desde Shang sino que incluso mas atras, desde Longshan.
Dicha maduracion no pudo, pues, desarrollarse sino en directa relacion con la
consolidacién de las estructuras estatales de la que hemos hablado anteriormente. De
este modo, no es casual que paralelamente a la “intelectualizacion cosmolégica”
observemos la expansion y consolidacion de las estructuras administrativas. Se trata, de
hecho, de un solo gran proceso de magnifica amplitud. Al menos dos aristas de él, la
intelectual-religiosa y la politica, recién enunciadas, se conjugan en la consolidacién de la
posicién de los especialistas de lo religioso a tiempo completo, los que ahora terminan
por dominar todo el entendimiento de “lo sagrado”, asi como las practicas rituales y
cultuales relacionadas con él. Es en este periodo, entonces, en que se genera esa
estrecha alianza entre lo intelectual-religioso y lo politico-estatal que heredara de lleno el
confucianismo y la cual puede ser definida con propiedad como ideolégica en un sentido
marxista. A favor de esto nos habla el hecho de que, como hemos visto al hablar de las
fuerzas naturales/trigramas que conforman el cosmos/Yi jing, el orden social es
presentado _como_un_‘“reflejo” del orden ecoldgico y cdésmico, lo cual, evidentemente,
permite legitimar la estructura sociopolitica imperante.

La religion Zhou se enmarca, pues, dentro de la consumacién de de ese gran
proceso de complejizacion sociocultural. Ello es comprobable en la total sistematizacion
que se observa en sus practicas. Al mismo tiempo, en ella atestiguamos la inmanencia de
aquella mentalidad ciclico-monista. De hecho, como luego veremos, la religién Zhou se
organizé en directa relacion con la “concientizacién cosmolégica”, la cual se caracterizo
no solo por la precision de homologaciones “ecolégico-sociales” sino que también por la
de correlaciones “ecoldgico-espaciotemporales” 298 , que pueden graficarse asi:
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Los especialistas de lo religioso o letrados (ru), pues, se preocuparon por el control y
la eficiencia no sélo en el ambito ético-social sino que también y por sobre todo, como
bien ya deciamos al hablar de Shang, del ambito econdmico-religioso. La determinacién
de las diferentes conjugaciones de las “fuerzas naturales” significé asimismo la de los
ciclos que ellas conformaban. Tal precision —directamente relacionada con la busqueda
de control por medio de la exactitud calendaria/astronémica- tuvo, eventualmente,
amplias repercusiones en los ambitos econdmicos y religioso. La religién, de hecho,
parece haber sido organizada de forma tal que permitiese adecuarse eficazmente al
entorno ecolégico de un modo eminentemente econémico. Los reglamentados cultos del
Cielo y la Tierra, que caracterizaron la religion Zhou y de los cuales tenemos amplio
conocimiento gracias a los “textos clasicos” (especialmente el Shi jing, el Shu jing y el Li
jing), retratan esto con fuerza.

El culto al Cielo (T’ien o Tian) 27 exclusivo del rey, y el culto a la Tierra (Tu),

296
Graham, A.C. Op.Cit. p. 365.

297
Contrariamente a lo que a veces se afirma, el Cielo de los Zhou no fue realmente diferente del de los Shang, caracterizandose

por presentar rasgos antropomorfos y personales, siendo asimismo identificado con el propio Cielo fisico. Los argumentos a favor
de que la “impersonalizacién” del Cielo (y con ello, del nacimiento de la filosofia) son débiles en relacion a los que apoyan la
hipétesis de una continuidad entre Shang-di y T’ ien, la cual, por otra parte, fue uno de los puntos fuertes de la legitimacion
politico-religioso que desarrollaron los Zhou luego de la conquista de Shang y que es ampliamente probada por la literatura del
periodo. A favor del primer argumento véase Gonzalez Espafa, Pilar. Op. Cit. p. 38. y Preciado Idoeta, Ifiaki (editor y traductor).
Tao Te Ching: Los libros del Tao. Lao Tse. Editorial Trotta. Madrid, Espafia. 2006. pp. 47 — 48. Y en su contra véase Graham, A.C.
Op. Cit. p. 1., CHAC d p. 253. y Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. p. 314.
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protagonizado por el campesinado, se complementaban en la realizacion de ese
proposito de adecuacién ecoldgico-econdmica por medio de la realizacion de diversos
ritos y la celebracion de diferentes fiestas que son considerados vitales para la
mantencion del orden cdsmico, es decir, para la efectiva adecuacion. La realizacién de
ella pasa, de este modo, por una conducta adecuada tanto del Rey como del
campesinado, quienes han de regir sus comportamientos segun los ciclos estacionales,
tal cual como lo venian haciendo ya desde Longshan, pero ahora de manera,
nuevamente, conciente y deliberada, en relaciéon, como se ha visto ya, con un preciso
armado cosmoldgico. Sin embargo, al ser el monarca el que se encuentra en directa
relacion con el Cielo (siendo llamado, de hecho, Hijo del Cielo), la virtuosidad de su
conducta es considerada primordial y esencial para la normal armonia entre la existencia
humana y los ritmos vitales, estando regida por estrictas normativas. De la misma forma,
se entiende que la realizacion correcta de los diferentes ritos por parte de este es
fundamental para la mantencion del orden césmico y que una falta en ellos o0 en su
conducta significaria el fin del cosmos y el inmediato y catastrofico retorno al caos 298

De este modo, para cuando se inicia el afio agricola en Primavera las labores de
cultivo no si inician en todo el reino hasta que el soberano haya realizado la apertura
ritual de la tierra en el Campo del Cielo —levantando con ello la prohibicion ritual de tocar
la Tierra y de la mantencién de relaciones sexuales—, la eliminacion de las fuerzas
estancadas del Invierno y el sacrificio de un toro a flechazos al Cielo para asegurar el
normal inicio de las lluvias. Estas sefiales eran esperadas en todo el reino, cumplidas
ellas, se iniciaban los trabajos agricolas en todo el reino y se realizaban los ritos de
fertilidad propios del culto a la Tierra. Dichos ritos, que culminaban por lo general en
orgias colectivas o de parejas manteniendo relaciones al aire libre, coincidian también
con la temporada de adquisicién de compromisos maritales %Al mismo tiempo que
todo ello se desarrollaba, el rey fijaba su residencia en la regién Este del reino, donde
mantenia asiduamente relaciones con sus mujeres en el Templo 30

En Verano, las labores de roturacién y siembra continuaban pero ahora, y tal cual en
Longshan, los campesinos se trasladaban desde las aldeas en lo alto a las chozas en los
bajos junto a los campos, de modo tal de protegerlos *' Para entonces, el monarca
habitada en la region Sur de sus dominios y realizaba los sacrificios a los antepasados en
las afueras del Templo Ancestral %02

Al iniciarse el Otofio y, con ello, la época de las cosechas (cultivadas en Verano), la
vida religiosa se reiniciaba con gran intensidad. Finalizadas las labores del campo, el rey
iniciaba la prohibicién de tocar la tierra (que para los hombres significaba también la

298
Parain, Brice (director). Op. Cit. pp. 226 — 227 y Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. pp. 314 — 315.

299
Parain, Brice (director). Op. Cit. pp. 225 — 227. , Maspero, Henri. Op.Cit. p 25. y Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. p. 322.

300
Parain, Brice (director). Op.Cit. p. 227., Maspero, Henri. Op.Cit. p 27. y Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. pp. 316 y 323.

30

30

1
Maspero, Henri. Op.Cit. p 26.

2
Parain, Brice (director). Idem., Maspero, Henri. Op.Cit. p 27. y Puech, Henri—Charles (director). Op.Cit. p. 316.
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imposibilidad de relacionarse con mujeres) %8 , siendo ella sacralizada, y se aseguraba
de ahuyentar las influencias nocivas del verano, inadecuadas para una época de reposo.
Consecuentemente con ello, los campesinos abandonaban las chozas de los bajos vy
volvian a las aldeas de los altos, donde realizaban “fiestas de la cosecha” que
conmemoraban a todos esos animales (entendidos también como espiritus) que habian
protegido las cosechas (ratas, tigres, etc.), y las cuales se caracterizaban por la
embriaguez y el despilfarro general. Simultineamente, durante esta estacion se
realizaban las bodas concertadas en la época estival (del mismo modo que se
cosechaban los cultivos realizados en ese mismo tiempo) y el rey fijaba su residencia en
la regién Oeste del reino %04

Finalmente, con el advenimiento del Invierno, e idénticamente a lo que sucedia en
Longshan, se iniciaba una época de claustracion generalizada y congelabanse todas las
relaciones entre diferentes sexos, hombres y mujeres vivian encerrados y en sectores
separados, del mismo modo que los animales se encerraban en sus madrigueras. Por
tanto, y al igual que en Verano, durante esta época, las actividades religiosas se reducian

. . .y .. 305
considerablemente y el rey se situaba en la region Norte de los dominios Zhou

De este modo, la vida campesina y real se ajustaban estrictamente a los ritmos
ecologicos, por medio de la realizacion de actividades econdmicas acordes con ellos y
que eran consagradas a través de diferentes fiestas y ritos, de modo tal que tales
actividades eran entendidas como estrechamente relacionadas y tenidas por
fundamentales para la mantencién del orden césmico. De este modo, no es casual que el
rey presida todas ellas.

Tal protagonismo religioso del rey se fundaba, como bien ya dijimos, en la conexion
directa que este aseguraba tener con el Cielo, el cual, a su vez, era entendido como la
divinidad que reinaba por sobre todas las restantes del mismo modo que Shang Di para
los Shang. El Cielo es visto como “la voz del cosmos”, encontrandoselo en los astros,
observandoselo en los armoniosos ritmos de la naturaleza y conociéndose sus consejos
por medio de los antepasados a través del oraculo. La relacion de dicha divinidad, que es
entendida, segun lo recién dicho, como fisicamente activa, con la esfera humana es tan
directa que el rey, para reconocer algun problema que afecta a el reino, observa el Cielo
en busca de alguna alteracion astronémica

Dicha intima interrelacion entre los 6rdenes divino y humano, propia de la mentalidad
que ya podemos llamar con propiedad china, sigue observandose en el culto a los
antepasados, el cual atestigua, al igual que en Shang, que la muerte, tal cual la hemos
entendido los occidentales, jamas ha existido para los chinos. Pues si para nosotros los
“muertos” son “ausencias” para los Zhou ellos no fueron sino “presencias”. Pero esto, tal

3
Prohibiciones que, como vimos, sélo seran levantadas hasta llegada la Primavera.
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cual hemos dicho, no es nada nuevo. La particularidad que es posible encontrar para este
periodo es la total sistematizacion del culto ancestral, la cual, y en relacién a lo que ya
hemos venido diciendo, debe ser enmarcada en el proceso de culminacion de un amplio
proceso de complejizacion. De este modo, esta sistematizacion no es sino la maduracion
de la que, como ya se ha visto, se inicio en Shang.

Dicha sistematizacién se observa, primero que nada, en la creacion de un lugar
especialmente reservado para el culto de los antepasados, y el cual es entendido también
como el lugar donde estos siguen viviendo y habitando luego de “muertos”. Este lugar,
presente en todas las viviendas, se conoce como Templo Ancestral o de los Antepasados
307 .

Comprobamos también dicha sistematizacion en la serie de ritos que se realizan para
re-integrar al familiar fallecido como espiritu y abandonar el afecto por su presencia
corporal, lo cual pasa por la eliminacién de su “impureza funeraria” y el abandono de su
condicion de “difunto” de modo tal de convertirlo en un “antepasado”. Esto se lograba por
medio de una ceremonia funeraria harto complicada, que consistia en lo siguiente: Al
morir la persona se lo llamaba tres veces desde el tejado de la casa para que volviese, si
este no lo hacia se lo consideraba “oficialmente muerto” y la familia comenzaba a llorar
desconsoladamente, comenzando el aseo y la preparacion del cadaver para su
exposicion. Esta tomaba lugar al dia siguiente en el cuarto contiguo a la habitacién del
difunto, donde se mostraban también todos las vestimentas que este poseia y los hijos,
vestidos de blanco, recibian las condolencias de familiares y amigos. Por la tarde se
ponia el en un féretro dentro de un catafalco y se lo situaba en la sala principal de la
casa. Ahi se quedaba hasta que la tumba no estuviese lista, la larga espera incrementaba
terriblemente el dolor de los hijos del muerto, quienes debian comenzar a usar el “baston
de luto”. Terminada la tumba, el catafalco con el cadaver era trasladado a ella, esto se
hacia en una larga procesion en la que todos los participantes (familiares, amigos y
cercanos del deudo) gritaban hasta que se bajaba el féretro a la tumba, y se ponian las
victimas dentro de ella. Hecho ello y ya de vuelta en casa, el hijo mayor se dirigia al
Templo Ancestral, depositaba una tablilla (que representaba al difunto) y realizaba la
primera ofrenda a su padre como “antepasado”. Simultaneamente, este tomaba posesion
de su nieto en el banquete que se realizaba luego del funeral, este se comportaba, comia
y bebia como un adulto, confirmando la nueva condicién del difunto. Este ya se habia
convertido en un “espiritu vivo”, un antepasado y comenzaba a vivir en el Templo de loas
Antepasados o Gran Templo (como le conocen los chinos) %08

Siendo ya un antepasado, ahora antes de cada comida el jefe familiar (que ahora era
el hijo mayor) le ofrecia un bocado a su padre y también a su esposa, demostrando que

307
Esto en caso de que el alma hubiese sido una virtuosa, de otro modo habria terminado en el Cielo o en el Infierno. Pues las

almas excepcionalmente virtuosas ascendian para situarse junto a Shang-di y las muy malas descendian a las Fuentes Amarillas,
gobernadas por el Sefior del Suelo. Pero en esos casos ellas perdian su condicién de espiritus y se transformaban en dioses o
demonios, estando, por tanto, mucho mas alejadas de la esfera humana. Véase Parain, Brice (director). Op.Cit. p. 229. y Maspero,
Henri. Op.Cit. p 22.
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no diferenciaba en el trato de “vivos” y “muertos”. Asimismo, todo los meses le

presentaba los frutos de la cosecha, le informaba de cualquier noticia o le consultaba
’ 309

respecto de algun problema

Nos es mucho mas lo que puede decirse de la religidén, el pensamiento cosmologico
y la sociedad china. Apenas tenemos informacién de la economia, aunque es muy
probable, y a juzgar por los ritmos agricolas que es posible observar en las practicas
religiosas, que ella se haya mantenido sin mayor modificacién —es decir, como una mixta
de mijo y arroz, predominando este ultimo— y quizas, considerando la culminacién del
proceso de complejizacién, vuelto mas eficiente. La tipica caracterizacion del sistema de
cultivo Zhou, a partir del testimonio de Mozi, como un terreno que era trabajado por ocho
familias de forma equitativa alrededor de un pozo % o pasa de ser una construccion
intelectual utépica y retrospectiva a cuyo favor no existe prueba alguna.

De cualquier modo, lo cierto es que hacia finales de Zhou Medio (luego del reinado
de Mu), luego que generasen todas las realizaciones antes descritas, el poder de este
estado comenz6 a declinar progresiva y acentuadamente. Es poca en verdad la
informacion que tenemos de este periodo, para el cual la ausencia de fuentes llega a ser
frustrante. En efecto, la historiografia tradicional se refiere muy escuetamente a los anos
de los reinados de Yih (899 — 873 a. C.), su hermano Xiao (872 — 866 a.C.) y, quizas, su
hijo Yi (865 — 858 a.C.), y no existen sino poquisimas vasijas inscritas con las que se
pueda contrastar o enriquecer la escasa informacion que ella puede entregarnos. De esa,
el unico dato rescatable es la mencion del traslado del reino desde Zongzhou a Huaili, el
cual reflejaria el exilio forzado del Rey Yih, causado por su tio Xiao, quien, luego de
hecho ello, se declard a si mismo rey. Esto explicaria por qué es que en el Shi ji se dice
que el rey Yih tuvo que ser repuesto por los “muchos sefiores” y por qué es que existen
dos “calendarios reales” en las pocas vasijas que se han encontrado del periodo o

Pero la restauracion de la monarquia no trajo paz duradera la reino, prontamente los
conflictos cortesanos habrian de renacer cuando el sefor de Qi fuese hervido en un
calderén por el rey, seguramente en venganza por una deslealtad o algun tipo

'y . i 312
confabulacion en su contra. La debilidad del poder real era manifiesta

La pérdida de poder que Zhou experimentd hacia finales de Zhou Medio es
confirmada por el incremento del poderio del sureio reino de Chu, quien aparentemente
tomo rapida ventaja de esa debilidad del estado nortefio para abalanzarse sobre él,
“obteniendo la armonia de los rios Han y Yangzi” y llegando “tan cerca como E”, una
estratégica posicion que defendia el mayor paso suroriental al valle de Wei (region capital
Zhou, como se ha dicho) y, con ello, la capital oriental Luo, poniendo a Zhou en directo
peligro. Este fue capaz de repeler la amenaza pero no hasta que estuvo mas cerca en el
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rio Luo, donde derroté a las fuerzas invasoras. Luego, cuando intentase contraatacar y
recuperar esa estratégica posicion ni la combinaciéon de su dos Ejércitos (los Seis de
Occidente y los Ocho de Oriente) serian suficientes para lograrlo, debiendo recurrir a la
ayuda del poderoso sefior Wu Gong o

Muerto el Rey Yih, le sucedio su hijo Hu, conocido como Rey Li (857 — 828 a.C.), con
el cual se inicia el periodo de Zhou Tardio y quien ha sido presentado tradicionalmente
como el paradigmatico ultimo diabdlico monarca dinastico que pierde el favor del Cielo
debido a su bajeza moral, siendo sus mayores defectos (desde un prismas confuciano
obviamente) el rehusarse a escuchar las criticas de los otros sefores y descansar
excesivamente en su ministro ° "

De cualquier modo, el reinado de Li estuvo ciertamente marcado por un signo
infausto aun comenzando de forma prometedora cuando, en el primer afo de su
gobierno, recibié ofrendas de parte del reino de Chu en sefial de paz y reconciliacion.
Empero, al afo siguiente ese mismo reino le invadia poniendo, nuevamente, en directo
peligro la capital. Ante esto, Zhou respondidé con un impulsivo contraataque que resultd
ser un completo fracaso. Poco después de esto, y segun informa una vasija ricamente
inscrita, el monarca Li no tuvo nada menos que huir para salva su vida de una
sublevacion de “los muchos sefiores”. Luego de ello no esta claro quien asumié el
gobierno existiendo dudosos relatos que aseguran que habrian retornado Shao Gong y
Zhu031(530ng al gobierno. Lo cierto es que muerto Li en el exilio en 828 a .C. asumio su hijo
Jing

Jing tomo el nombre de Rey Xuan (827 — 782 a .C.), quien se esforzé por restaurar el
gobierno real, repeliendo también la presién de los “barbaros” orientales (Xianyun), los
cuales fueron derrotados en una exitosa campafia al mando de Xi Jia. Este general dirigio
también otra exitosa campana contra Chu logrando reestablecer el poder Zhou en el
estratégico valle de Huai y triunf6 en varias otras batallas sobre los Xianyun.
Paralelamente a estos triunfos militares, el Rey Xua intentdé recuperar la autoridad real
sobre los sefores de los diferentes estados Zhou fuera del area capital —los mismos que,
como ya vimos, habian sido fundados para posesionarse de puntos estratégicos en su
acceso a ella. De este modo, surgieron luchas con los reinos de Wey, Lu y Qi y, mas
tarde la mayoria de los sefiores se rebelaron contra el rey. En 782 a.C. el Rey Xuan, y
con ello su “gran restauracién”, murio 316

Muerto el Rey Xuan, asumié su hijo el Rey You (781 — 771 a.C.), cuyo reinado
comenzo muy inauspiciosamente con un gran terremoto que secé completamente los rios
de Wei, Luo y Jing, e hizo temblar fuertemente el monte Qi. Estas catastrofes, y en virtud
de la mentalidad que ya hemos descrito, fueron interpretadas como una sefial que
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indicaba que el reino se encontraba totalmente lejos del Cielo y la virtud.
Consecuentemente, y en la busqueda de responsables, las miradas se centraron en la
corte, que esteba, de hecho, lo suficientemente podrida como para ser considerada la
causante de esos desastres. Segun la historiografia moral, entonces, la causa de la caida
de los Zhou fue su bajeza y corrupcién morales 3

Fuera de las catastrofes, el Rey You habria de enfrentar otro gran problema cuando
el sefior de Shen (un pequeno estado vasallo) se aliase con los barbaros occidentales de
Quang Rong —los mismos que en el siglo pasado se les llamaba Xianyun— y se
propusiesen invadir el reino. Alertado de esto, cuanta la tradicién, el rey puso en alerta la
frontera occidental y un dia, cuando un centinela dio aviso de que los Quang Rong
estaban atacando por medio de una sefal luminosa, los sefiores que eran aun leales a la
corona acudieron en su ayuda para dar cuente de que era una falsa alarma, lo que Bao
Si (uno de esos senores) considerd comico y se rio, esto fasciné al monarca que volvié a
hacer la humorada de la falsa alarma uno y otra vez, hasta que los senores dejaron de
acudir a la sefal. De este modo, y tal cual Pedrito y el Lobo, cuando un dia los Quang
Rong en verdad atacaron no hubo nadie para defender la capital, que fue reducida
facilmente, mataron al Rey You, capturaron a Bao Si y acabaron para siempre con la
dinastia Zhou Occidental. Pero con ello no desaparecié completamente la familia Zhou
que, y aun cuando ninguno de los “muchos sefiores” habian acudido a su auxilio, fue
salvada y evacuada del valle de Wei por los sefiores de Jin y Qin, que la llevaron a la
capital occidental (Chengzhou), donde instalaron al legitimo heredero de You, el Rey Ping

(771 — 720 a.C.). Nacia la dinastia Zhou Oriental >"° .

Se situa, asi, en 771 a .C. el fin de la dinastia Zhou Occidental. Sin embargo,
debemos entender que esa fecha no indica sino la culminacién de un sostenido proceso
de debilitacion del poder real Zhou que se ha iniciado, como hemos visto, al menos cien
afos antes durante los reinados de Yih, Xiao, Yiy, en particular, Li, cuando los sefores
dejaron de mostrar fidelidad a la corona y comenzaron, poco a poco, a rebelarse y a
ganar_independencia politica de ella. En rigor, Zhou Occidental Medio tenia mucho mas
en comun con el futuro Zhou Oriental Temprano que con el Zhou Occidental temprano De
este modo, 771 a.C. no fue sino la expresion politica de un quiebre que se habia dado
con anterioridad °*° .

De cualquier modo, los Zhou Occidentales merecen gran crédito y reconocimiento
pues no solo fueron capaces de sostenerse en una misma capital por casi trescientos
anos (algo que no volveria a verse en la historia de China), establecer leyes, generar
poesia y producir un pensamiento religioso-cosmolégico realmente sofisticado —y el que
aun sigue cautivando a millones de personas— sino que también, y por sobre todo, de
formar un riquisimo sustrato sociocultural que ciertamente se encuentra en directa
continuidad con lo hecho en Longshan y Erlitou-Erligang, pero que aqui llegd a su
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3. Capitulo Tercero: La China Antigua, la
caida del sistema sociocultural Zhou, el
nacimiento de la filosofia y el
surgimiento del taoismo

El periodo que se extiende luego de la expulsion de la dinastia Zhou del valle de Wei y el
traslado de la capital al oriente en Chengzhou es conocido como el de “Zhou Oriental’
(770 — 256 a.C.) y se divide, a su vez, en los de “Primavera y Otofio” (770 — 481 a.C.) y
“Estados Guerreros” o “Reinos Combatientes” (481 — 221 a.C.). Esta época, como
veremos, atestigua el progresivo derrumbe de toda la compleja red de realizaciones que
habian culminado en la formacion del sistema feudal-burocratico de Zhou Occidental, el
cual se deshara en todas las esferas, sociales, econémicas, politicas, religiosas y, por
sobre todo, mentales. Sera en este contexto de total desplome del “Antiguo Régimen”,
con la serie de sorprendentes y rapidos cambios que conllevd, que el taoismo, junto con
numerosas otras “escuelas” (jia), surgira.

3.1. El periodo de Primavera y Otono (770 — 481 a.C.):
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Independencia y fortalecimiento de los “estados
Zhou”. Nacimiento de la filosofia.

El periodo de Primavera y Otofo protagonizoé la generacion de grandisimos cambios en la
sociocultura china, los cuales determinaron el derrumbe del sistema feudal Zhou.

Todo comenzd, como bien hemos dicho, con la invasion sobre el valle de Wei de una
fuerza combinada del vasallo estado de Shen y los barbaros Quang Rong, quienes
tomaron la capital oriental y mataron al Rey You (781 — 771 a.C.). Esto no fue sino la
culminaciéon de un proceso de debilitamiento del poder real observable desde el Rey Li
(857 — 842 a.C.) en adelante. Diversos factores debieron ayudar generar esta
desfavorable coyuntura: 1) Los numerosos estados establecidos en un inicio como “hijos
de la casa real”, es decir, como vasallos, se volvieron gradualmente independientes de
ella e indispuestos a mantener la corte real en el oeste. De este modo, la regién
occidental, con sus limitados recursos y reducido territorio, tuvo que mantener por si
misma a esa opulenta corte. 2) Las sucesivas invasiones “barbaras” que Zhou Occidental
tuvo que enfrentar le obligaron no sélo a tener que pagar varias sumas para detenerlos
—una practica que nos recuerda a la que varios imperios, como el romano, han realizado
con sus pueblos fronterizos— sino que también a permitir la entrada de numerosas
poblaciones extranjeras en los dominios reales, que incrementaron ain mas la presion
demografica —ejercida ya por una creciente nobleza— sobre un reino pequefo y pobre.
Finalmente, 3) diferentes desastres naturales, incluyendo un gran terremoto, significaron
duros golpes para la economia y la moral Zhou. %21

Luego de la muerte del Rey You, siguié una guerra de sucesion en la que triunfo,
apoyado por Zheng, Jin, Lu y otros estados orientales menores, el heredero legitimo: El
Rey Ping (770 — 720 a.C.), quien trasladd la capital Zhou al este en Chengzhou, la cual
habia sido una fortaleza que habia proveido a los estados orientales de apoyo estratégico
y logistico. Esto decision se tomd por dos razones: 1) Porque el territorio real occidental
de Zongzhou estaba, como hemos dicho, devastado por guerras y desastres naturales y
2) porque el rey, inteligentemente, vio que era conveniente estar cerca de sus aliados en
el este. Asi, en dicha capital oriental sobrevivieron los Zhou hasta 256 a.C. 522

La corte de Zhou, sin autoridad real sobre los estados del valle del Rio Amairillo, era
practicamente un gobierno en el exilio que sélo pudo mantenerse gracias al apoyo de los
estados de Zheng vy Jin. El liderazgo que estos dos estados habrian de ejercer sobre el
resto de los existentes habria de asegurar la sobrevivencia de la familia Zhou y, con ello,
del poder real. %2

Zheng habia sido un estado con muy buenas relaciones con la familia real habiendo
sido fundado por Zheng Huang Gong (806 — 771 a.C.), hijo del Rey Xuan (827 — 782
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a.C.), en 806 a.C. La fortaleza de Zheng, un estado pequefio, radicd, empero, no sélo en
esa cercania con la corona sino que también, y por sobre todo, en su empuje y tenacidad,
el mismo que le permitié asentarse en las inhdspitas tierras donde se situd, pantanosas y
rodeadas de “barbaros”. Debido a ello, los Zheng desarrollaron un “espiritu pionero” del
que otros estados carecieron. Ademas, siendo tan joven no tuvo que enfrentar, como el
resto de los “estados Zhou”, la fragmentacion territorial y la presion econdmica propia del
feudalismo, pudiendo movilizar con mayor eficiencia y facilidad sus recursos. %24

Zheng Zhuang Gong (743 — 701 a.C.) fue especialmente activo en la defensa de los
intereses reales, derrotando a unos barbaros Rong y otros estados por no aceptar la
autoridad real. Esto fue a la vez beneficioso y perjudicial para la corona que, por un lado,
vio su poder fortalecido pero, por otro, vio como los otros estados adoptaban una actitud
belicosa hacia sus aliados, que se mostraban bastante agresivos. Esto fue especialmente
marcado en Zheng, cuya beligerancia fue tal que llegdé a preocupar a la propia corona, la
cual buscé contrarrestar su poder nombrando a un noble de Guo, un estado vecino a
Zheng, un alto ministro. Zheng se mostré muy ofendido por la medida y el Rey Ping
decidié demostrarle su fidelidad dandole uno de sus hijos “en prenda”. Pero cuando este
murié y asumio el Rey Huan (719 — 697 a.C.), quien nombro a otro noble de Guo ministro,
los ejércitos de Zheng, olvidando todo respeto a la corona, atacaron los cultivos reales.
Viendo esto, el Rey Huan mobilizé tropas de los estados de Chen, Wey y Cai contra
Zheng. El resultado de la batalla fue desastroso para la realeza y el rey resulté herido por
una flecha haciéndose evidente que para entonces se habia dejado de considerarlo un
Hijo del Cielo. Luego de esto, la autoridad real nunca mas fue tomada seriamente. Era el
primer sintoma del derrumbe total del sistema feudal. **°

De este modo, durante este periodo la autoridad real fue puramente nominal y surgio
un nuevo sistema de regulacién de poder conocido como el “sistema ba”. El ba era el
lider de una comunidad interestatal. El primero en obtener este titulo fue, eventualmente,
Zheng quien, junto con sus aliados, atacé a todos ellos quienes no aceptaron su liderazgo
siendo reconocido por virtualmente todos los estados Zhou del Rio Amarillo. Pero este
liderazgo, que duro aproximadamente veinte afios, habria de acabar con la muerte de
Zhuang Gong en 701 a.C., cuando surgiera una guerra de sucesion entre sus dos hijos
que durd dos décadas, debilito totalmente la posicion de Zheng en la escena politica vy,
por tanto, acabd con el liderazgo que ejercia sobre ella. Debido a ese “vacio politico” en
el “mundo Zhou” los barbaros se entrometieron en los estados mas débiles y Chu surgio
como un poderoso “nuevo” poder en el sur, constituyendo una gran amenaza para los
estados nortefios. **°

Luego del liderazgo de Zheng vendria el de Qi, quien paulatinamente institucionalizé
e hizo madurar el sistema ba. Qi, ubicado en la peninsula de Shandong en un punto
estratégico controlando la poblacion costera oriental y las comunicaciones norte-sur,
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pudo convertirse en ba debido a diversos factores: 1) Su territorio era grande habiéndose
anexado varios estados vecinos mas pequefos, 2) se situaba en una conjuncién de
grandes rutas comerciales pudiendo profitar cdmodamente del comercio interestatal, 3)
gozaba de riqueza natural practicando activamente la pesca y la actividad textil, asi como
la explotacién de campos de sal y 4) debido a su posicion fronteriza pudo expandirse
facilmente absorbiendo a diversos pueblos barbaros (algo que los estados del centro no
podian hacer). De este modo, Qi habria de ser el primer gran poder en ostentar el titulo
de ba, el que consiguid no tanto gracias a las ventajas anteriores como en virtud de una
profunda reformacién de la administracion estatal 2

Dicha reforma acabd con el sistema feudal de Zhou Oriental —organizado jerarquica y
sanguineamente— en el territorio de Qi, cuya estructura administrativa fue reorganizada
totalmente en la busqueda de una mayor eficiencia, racionalizandose, fiscalizandose y
descentralizandose la toma de decisiones. Asi, el reino se dividié en quince unidades
(xian) administradas en grupos de a cinco por el rey y sus dos ministros (5x3=15), y se
crearon una serie de subdivisiones administrativas organizadas jerarquicamente,
debiendo dar cuenta cada una de ellas a la demas arriba, la cual fiscalizaba su
desempefio y castigaba si era necesario. Toda esa cadena empezaba y terminaba en el
jefe de estado. Esta estructura estatal “racionalizada” le permiti6 a Qi mobilizar
eficientemente sus recursos mas que cualquier otro estado Zhou, los que aun estaban
organizados precariamente 328

Asi, Qi vino a imponerse sobre todos los estados del Rio Amarillo ya fuese por
alianzas o por conquista militar. En 667 a.C. Qi Huan Gong (685 — 643 a.C.) convoco a
una reunion interestatal a los gobernantes de Lu, Song, Chen y Zheng, quienes le
eligieron, quienes le eligieron lider de los estados Zhou. Luego de eso, el Rey Hui de
Zhou (676 — 652 a.C.), cumpliendo con lo acordado, le dio el titulo de ba vy, con ello, el
privilegio de llevar acciones militares en el nombre de la corona. La primera de esas
campanas fue contra Wei, que habia apoyado una conspiracion contra la corona.
Después de ello, Qi resolveria en una lucha de poder en Lu. Paralelamente a ello
diversos grupos barbaros nortefios amenazaron los estados Zhou y Huang Gong envié a
las tropas de Qi en su ayuda, derrotandolos y estableciendo a los supervivientes en un
nuevo sitio, el cual fue pertinentemente guarnecido. Poco después, Qi tendria que
enfrentar otra amenaza mas: la expansiéon de Chu, un estado surefio que, como ya
hemos visto, habia surgido como un significante poder hacia mediados de Zhou
Occidental. En 706 a.C. su lider conquistd Sui y se nombré a si mismo rey, titulo
reservado al Hijo del Cielo. No contento con ello, en dos generaciones se expandioé por
los valles de Huai y Han, estableciendo su frontera en el Rio Amarillo. Qi no esperé
mucho tiempo para tomar acciones en su contra de ese expansionista estado surefo
quitandole su estado satélite de Cai (ubicado en plena Llanura Central) y llamandolo a
participar de una conferencia interestatal, la que por primera vez fue presidida por el ba
de turno sentando precedente para lo que seria la tonica durante el siguiente periodo. 329
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De este modo, el liderazgo de Qi resulté afianzado y ampliamente legitimado. Huang
Gong, aprovechando su sdlida posicién, se encargé de especificar que la funcion del ba
debia ser no la de lograr la hegemonia por medio de las armas sino que la restauracion
de la autoridad del Hijo del Cielo, de modo que el titulo de ba se presentaba como el
guardian del poder real y, asi, del sistema feudal Zhou. Siendo fiel a ello el rey de Qi
realizé numerosas conferencias interestatales para reafirmar su autoridad como ba y, con
ello, la de la casa real, la cual enviaba un alto funcionario que supervisaba esas
reuniones. En ellas los presenten solian declarar lealtad a la corona y al sistema feudal
en la forma de compromisos de mantencion de “la moral y las buenas costumbres”, lo
cual es plenamente coherente con el hecho de que la estructura patriarcal/de linaje era la
base de la estructura estatal china. Los acuerdos prevenian también de la tenencia
hereditaria del poder e insistian en que los cargos debian ser ganados por mérito y
establecian restricciones en la realizacion de obras de irrigacion, la acumulacion de
granos (que afectaban la economia de los otros estados) y el establecimiento de nuevos
limites, de modo tal de mantener las fronteras entre los estados y asegurar el buen
entendimiento entre ellos. Asi, Qi fue capaz de prodigar al mundo Zhou de orden y paz,
rechazando invasiones barbaras o de otros estados y solucionando problemas politicos
internos. Pero este efectivo y poderoso liderazgo habria de sucumbir de forma similar al
de Zheng con la muerte de Guan Zhong, el mayor consejero de de su gestor, Huan Gong
en 645 a.C. y el rey Qi fue incapaz de mantener su estado en orden muriendo en 643 a.C.
y desatandose una lucha de sucesién entre sus cincos hijos, con lo que el ba se perdio
en la anarquia. 330

Quien seria capaz de restaurar un liderazgo unificado entre los estados Zhou seria el
estado de Jin, manteniéndolo por mas tiempo que nadie (tres generaciones). Durante
estos anos el sistema interestatal habria de extenderse mas alla de la Llanura Central
integrando a los estados periféricos de Qin, en el oeste (valle de Wei), y Chu, en el sur
(valles de Huai, Han y Yangzi), formandose una esfera de interaccion multicultural y
multiétnica que maduraria durante la época de los Estados Guerreros y que culminaria
mas tarde, con la unificacion Qin, en el surgimiento de “lo chino”. Paralelamente a la
conformacion de esa esfera de interaccion se generarian una serie de cambios
administrativos, econdmicos y sociales que, en la busqueda de un mayor control del
entorno y de eficiencia estatal, terminarian por derrumbar la etnocéntrica estructura feudal
Zhou.

El nortefio estado de Jin habia sido fundado, como hemos visto al hablar de la
conquista de los Zhou del valle del Huang Ho, para proteger a la capital oriental
(Chengzhou) de amenazas “barbaras” nortefias (pueblos Rong). Debiendo defenderse de
los Rong, establecié un estado subsidiario en Quwo, un punto estratégico al norte de la
capital de Jin. Ese estad se desarrollé rapidamente volviéndose tan poderoso como para
amenazar al propio Jin. Luego de largas luchas, terminé por imponerse sobre la dinastia
de ese estado, reemplazandola. Dicho cambio de casa gobernante se dio conjuntamente
con otro en la estructura estatal —el cual luego detallaremos— que sélo pudo lograrse una
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vez que Quwo hubo eliminado a todos los descendientes poderosos de la nobleza
regional de antafio de modo tal que los ingresos estatales no tuvieron que repartirse ya
en la mantencion de esas cortes. Asi, en Jin la estructura feudal Zhou llegé a su fin.

Fortalecido con una mejor estructura estatal, Jin se expandié rapidamente con Xian
Gong (676 — 651 a.C.) conquistando pequenos estados en el medio Huang Ho (al sur, en
la actual Shanxi) y también a pueblos “barbaros” nortefios (Rong y Di). Xian Gong logré
esto ayudado de capaces asistentes ajenos a cualquier gran linaje y a la casa real, luego
de su muerte se desataria una lucha de sucesion de la cual saldria victorioso Wen Gong
(636 — 628 a.C.), quien logré devolver estabilidad al gobierno y fue una importante figura
politica del periodo apoyando al Rey Xiang de Zhou (651 — 619 a.C.) en contra de un
intento de usurpar la corona por parte de su hermano, la cual fue finalmente derrotada,
las tropas reales escoltadas y protegidas por las de Jin, que recibié en recompensa
territorios en la estratégica Llanura Central 2,

Qin, por su parte, estuvo involucrado también en luchas de sucesion y habiendo
pasado cien afios de de la caida de los Zhou Occidentales habia logrado conquistar la
totalidad del valle de Wei haciendo de su estado uno multicultural con la integracion de
diversos pueblos “barbaros”. Ajeno a la politica interestatal se preocupd, en cambio, de
expandirse por esos territorios “barbaros”. %%

Tanto Jin como Qin se ubicaron en las periferias del mundo Zhou, vivieron profundos
cambios en sus estructuras estatales > y se convirtieron en grandes poderes en la
escena politica interestatal. Lo mismo sucedio, como se ha visto, con Qi y, como ahora
veremos, con Chu.

Luego de muerto Huang Gong, rey de Qi, en 643 a.C. no hubo ningun lider
reconocido entre los estados Zhou. Sacando provecho de esa coyuntura, como hemos
dicho, Chu se expandié hacia el norte y en ello se encontré con Jin en el limite sur de la
Llanura Central, junto al Rio Amarillo, donde se ubicaban pequefos estados
especialmente vulnerables al expansionismo surefio. Cuando Chu atacé a Song en 633
a.C. Jin, en represalia, se lanzé sobre los estados satélites Chu de Cao y Wey. Al ano
siguiente las fuerzas combinadas de Jin, Qi, Qin y Song derrotaron a Chu en la decisiva
batalla Chengpu, que detuvo el avance de Chu hacia el norte y ayudo a reafirmar el rol
protagénico de Jin en la escena politica interestatal. Wen Gong llamé a una conferencia
pidiendo respeto a la autoridad real y recibiendo, en gratitud, el titulo de ba. Sin embargo,
aun cuando Chu fue derrotado no se rindié en su afan de conquista de modo tal que los
estados ubicados al sur de la Llanura Central se convirtieron en el campo de batalla entre
Chu y Jin, cuyos enfrentamientos definieron la politica del mundo interestatal durante dos
siglos
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De este modo, para mediados del siglo VIl a.C. el mundo Zhou estaba dominado por
cuatro grandes poderes: Qi, Jin, Qin y Chu. Todos ellos grandes estados periféricos que
estaban haciendo de los estados centrales/tradicionales (Lu, Wey, Song y Zheng) unos
cada vez menos importantes en las politicas interestatales.

Asi, cuando Jin Wen Gong murio en 628 a.C. Chu se vengo y derroté a Jin en Mi en
598 a.C., simultaneamente, Qin atacd a Zheng, un cercado aliado de Jin, quien derroté a
su armada en 627 a.C. y lo invadio en 625 a.C. Al afio siguiente, Qin busco venganza y
logré hacer retroceder a Jin. Este estado también tuvo que hacer frente a problemas por
el este, enfrentando y derrotando a Qi en 589 a.C. luego de que invadiese a Lu y Wey.
Por su parte, Chu era demasiado fuerte como para ser derrotado de modo que Jin buscé
otra estrategia ganandose el apoyo de de Wu (vecino de Chu) en contra del gran estado
sureﬁoéagbligéndolo a pelear en dos frentes e impidiendo cualquier ofensiva masiva en su
contra

Cansado ya de ser el “‘jamén del sandwich” Song busco la paz entre Jin y Chu
convocando a una conferencia con la presencia de esos estados mas los de Qi y Qin en
579 a.C. donde se consiguioé una tregua y se acordo reducir el poder militar de cada uno
de ellos. Pero la paz duré poco y ya en 575 a.C. recomenzaron las rivalidades pero esta
vez en una escala mayor. Todos los estados nortefios se unieron y derrotaron a Chu en
574 a.C. Dos afnos después asumioé Dao Gong (572 - 558 a.C.) en Jin, en cuyo reinado el
estado gozo de paz y recuperé el respeto de los otros debido a las reformas politicas que
se realizaron, las cuales aseguraron el servicio de los hombres mas talentosos del reino,
asi como la integracion de los Rong a la estructura estatal (luego de ser “pacificados”)
que permitid la obtencién de mas tierras y soldados. Esto le permitié el rey asegurar el
liderazgo de Jin sobre los estados Zhou y conseguir el titulo de ba. 7

En 546 a.C. Song Xi, ministro de Song, de modo de evitar nuevos conflictos,
persuadio a Jin y a Chu de realizar una conferencia de paz, donde se invité también a Qi
y a Qin, entre oros estados, acordandose que los estados satélites de Jin y Chu
(ubicados todos en la Llanura Central) debian visitar las cortes de ambos poderes, de lo
cual quedaron eximidos los estados de Qi y Qin por ser independientes. Para todos los
grandes etados se establecié un limite de carros de combate. Esta conferencia permitié a
los estados situados en torno al Huang Ho disfrutar de cuarenta afos de paz, pero
mientras el norte estuvo libre de guerras el sur se deshizo en ellas con el surgimiento de
dos nuevos poderes: Wu y Yue. 3

Wu, como hemos visto, no se habia hecho presente en la escena politica hasta que
Jin lo buscé como aliado en contra de Chu, estrategia que resulto harto exitosa
permitiéndole anexarse varios estados satélites de este estado y comenzando a participar
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de las conferencias interestatales. La privilegiada posicion de Wu en el delta del Yangzi,
compartiendo grandes fronteras sélo con Chu y mirando hacia la costa, le permitié
desarrollar una estrategia simple y efectiva que consistio en el envio periddico de sélo 1/3
de sus tropas a atacar algun area del reino vecino obligando a este a estar siempre alerta
mientras ocupaba tan solo una parte de su capacidad militar. Asi, al cabo de unos afos
Chu se volvié exhausto y en 506 a.C. Wu lanzo una ofensiva a gran escala en su contra,
triunfando en cinco batallas consecutivas y llevandole al borde del colapso. Con esto Chu
perdié su posicion de liderazgo en el sur y Wu gano una fuerte posicion, la cual, empero,
no hag’?grl’a de mantenerse por mucho tiempo con el surgimiento de otro poder surefo:
Yue.

Yue lucho con Wu por el control del rico delta del Yangzi por largo tiempo. En 496
a.C. el rey de Wu fue muerto por las heridas que los invasores Yue le provocaron. Su hijo,
el notable Rey Fuchai (495 — 474 a.C.) se vengd derrotando decisivamente a Yue y
obligando a su rey a rendirse. Luego de ello, Fuchai quiso ser ba, derroté a Qi y Jin le
permitid presidir una conferencia interestatal en Huangchi en 482 a.C. Mientras tanto,
Yue, que buscaba venganza de su vecino, aprovechandose de que este estaba en el
norte, se lanzd con una reducida armada y conquistoé la capital, matando al heredero al
trono. El rey Fuchai volvio de Huangchi a negociar la paz, pero Yue se nego y volvié a
invadirlo en 473 a.C. Sitiada por tres afios Wu finalmente cay6é a manos de Yue y Fuchai
se colgd. Con ello Yue se convirtid en el mayor poder del momento y fue visto como un
potencial ba, dirigié sus ejércitos hacia donde se realizaba una conferencia interestatal y
le fue otorgado ese titulo. Era la ultima vez que existia un ba. 340

Hasta entonces la autoridad real, concedida a los ba, habia servido para generar un
balance de poder interestatal y asegurar que ningun estado buscase la hegemonia sobre
otros, permitiendo la paz garantizé la subsistencia de la casa real al mismo tiempo que
los estados comenzaron a velar por sus propios intereses. De este modo, el sistema ba
fue una_transicién entre la estructura feudal vy el nuevo sistema interestatal. Asi,
disfrazada de tradicion, la innovacién se abrid camino sin grandes dificultades. Para
mediados del siglo VI a.C., de esta forma, el sistema ba habia desaparecido y los
grandes estados habian logrado establecerse, creando sus propias esferas de
dominacion, reduciendo el poder real —el cual ya no era considerado sino que para
obtener el titulo de ba— a un minimo y, como consecuencia de todo lo anterior,
enfrascandose en guerras entre ellos por la hegemonia en la region. Asi, en el curso de
aproximadamente dos centurias China se habia vuelto un sistema multiestatal
protagonizado por Jin, Qi, Qin y Chu, uno en el que cada reino velaba por sus propios
intereses y la autoridad real era puramente nominal. De este modo, el sistema ba, que
antes habia servido para mantener a esos estados en paz bajo la hegemonia de uno de
ellos consagrada por la corona, ya no tuvo lugar pues cada estado buscaba imponerse
sobre los otros y ya no respetaban la autoridad real sino que para legitimar sus intereses.
Paralelamente a este derrumbe del sistema politico feudal, y en estricta relacién con él,
se desarrollé un proceso de redefinicion cultural que acabd con la identidad Zhou

339
CHAC f p. 563.

340
CHAC f pp. 564 — 565

118

Rivera Espinoza, Manuel Salvador



3. Capitulo Tercero: La China Antigua, la caida del sistema sociocultural Zhou, el nacimiento de la
filosofia y el surgimiento del taoismo

excluyente por medio de la integracion de las poblaciones no-Zhou y la generacién de
. 341
estados multiculturales

Como ya vimos en el capitulo anterior, durante Zhou Occidental la estructura
sociopolitica fue una feudal-estatal. Los diferentes reinos/estados fuera del area capital
del valle de Wey debian fidelidad al rey y los gobernantes de ellos eran sus parientes, los
cuales eran ayudados también por ministros (ging) y altos funcionarios (dafu), también
parientes del rey. Sin embargo, en la practica los lazos sanguineos o matrimoniales (en
suma, familiares) prontamente no sirvieron para asegurar la fidelidad de esas provincias
debiendo desarrollarse una mayor estructura administrativa y generandose lazos de
lealtad politica basados en el mutuo auxilio y cuidado, tal cual es posible comprobar en la
realizacion de complicados rituales, visitas a la corte, nombramiento de autoridades, etc.
La mantencién de este sistema beneficiaba tanto al rey como a las diferentes cortes no
s6lo por el apoyo mutuo sino que también porque el tributo enviado a la corona por los
estados vasallos era repartido entre todas las cortes sefnoriales. Esta quizas fue una de
las razones por las cuales este sistema se mantuvo por casi tres centurias. 2

Hacia mediados de Zhou Occidental, segun ya hemos visto, los lazos de fidelidad
politica comenzaron a debilitarse a medida que los estados regionales se volvian mas
ricos e independientes. La caida de los Zhou luego de la invasion del valle de Wei no fue
sino una consecuencia de la total ausencia de fidelidad que existia hacia la corona por
parte de casi todos esos reinos. Luego de ellos, estos siguieron expandiéndose hasta
formarse los grandes estados que ya hemos mencionado y de los 148 estados que habia
cuando los Zhou cambiaron su capital al este, para mediados de este periodo 128 de
ellos habian sido absorbidos por los estados de Qi, Qin, Chu y Jin. Y esto aun cuando
muchos de esos estados pertenecian a la familia real. De este modo, los lazos de lealtad
politica se deshicieron totalmente y la ética feudal fue totalmente olvidada. Ahora la Unica
preocupacion de los estados fue la de fortalecerse internamente de modo tal de
imponerse sobre los otros. Asi, la busqueda de eficiencia que antes habia llevado a la
maduracién de todo un largo proceso de complejizacion social en la forma de la
estructura estatalfeudal Zhou fue aun mas allda dando inicio a otro proceso de
complejizacion sociocultural que derrumbaria esa estructura para sentarse las bases de
otra que solo culminara con la unificacion de China. El fin de ese proceso de larga
duracién y el inicio de otro se produciria con la formacién de diversas estructuras
estatales-reales en la busqueda de un mayor control y una mayor eficiencia tanto de los
recurso§43naturales como_humanos por medio de la ampliacién de la administracion
estatal.

Esa mayor eficiencia se logré gracias a la inclusion de los grupos no-Zhou en la
estructura estatal. Antes, durante Zhou Occidental, los estados consistian en una capital y
una serie de fortalezas repartidas por el territorio, los Zhou vivian en esas “ciudades”
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(lamandoseles guo ren: “gente del estado o la ciudad”) y la poblacién indigena en el
campo (llamandoseles ye ren: “gente del campo”). Las ciudades estaban habitas por los
soldados, sus familias y una elite administrativa. Los campos estaban formados por villas
de nativos, que tenian bastante autonomia y pagaban “impuestos” con su trabajo. De este
modo, el poder del estado se reducia mas bien a las areas habitadas por los
“colonizadores Zhou”, y los ye ren se encontraban eximidos de muchas obligaciones que
los guo ren, en cuanto ciudadanos, debian cumplir. Pero cuando los estados comenzaron
a desligarse de la corona, independizandose, fortaleciéndose y comenzando a luchar
entre si por la supremacia, mas recursos econémicos y humanos se hicieron necesarios
para satisfacer las crecientes necesidades estatales. Y, con ello, una mas eficiente y
rigurosa administracion se hizo necesaria. De ese modo, y tal cual hemos visto, los
grandes estados comenzaron a realizar reformas e sus estructuras administrativas
logrando generar un mayor rendimiento de sus recursos y pudiendo imponerse sobre el
resto. Pues, de hecho, fueron precisamente esos reinos que desarrollaron profundas
reformas en sus estructuras estatales los que consiguieron el titulo de ba. Tales fueron
los casos de Zheng, Qi, Qin y Jin. Mas tarde esas reformas proseguirian y serian
perpetradas también por casi todos los estados. Asi, Jin reorganiz6 su ejército integrando
a tropas ye ren y cosechando varios éxitos militares. Lu, por su parte, comenz6 a
recaudar impuestos en relacion a la cantidad de tierra arable (sin diferenciar entre
“colonizadores” y nativos) y obligé también a los campesinos a participar del servicio
militar. Este proceso tomo lugar paulatinamente observandose por primera vez hacia
Primavera y Otofio, y madurando para la época de los Estados Guerreros. o

A medida que los territorios ye fueron integrados en la estructura estatal las mas
populosas periferias comenzaron a pesar mas que el centro. Esto significé que, a la larga,
los ministros y gobernadores que controlaban esos nuevos territorios tuvieron recursos
para ser dominantes en las politicas estatales. Esto permitié el surgimiento de casas
ministeriales hacia finales del periodo, las que llegaron a ser protagoénicas durante los
Estados Guerreros. Debido también a la expansion de la estructura estatal la
administracion local crecid y surgieron nuevos cargos como los de zai (administrador) y
sho (sheriff). A esa administracion local comenzé a integrarse, como una forma de
sobrevivir, el escalén mas bajo de la aristocracia, los shi, originalmente soldados pero que
con el transcurso del tiempo se convirtieron en una elite ilustrada que fue protagdnica en
la formacion de la nueva estructura estatal. **°

De este modo, fue un lento proceso en el que los estados pasaron de ser
guarniciones/colonias militares a estados territoriales y expansionistas y cada vez mas
complejos. Politicamente esto significo que, en el largo plazo, la administracién local
termind por opacar a la central, siendo un desafio por parte de los jefes de estado el
lograr asegurarse la total fidelidad de los dispositivos burocraticos generados por el
mismo.

Paralelamente a este proceso de integracion social de las poblaciones nativas se dio,
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como ya hemos mencionado, otro de disolucién de la identidad cultural Zhou, marcada
por un marcado etnocentrismo. Asi, al mismo tiempo que desaparecio la diferenciacion
entre guo ren 'y ye ren se gener6 una identidad comun multicultural en torno a un estado
territorial determinado. La identidad china (“lo chino”) no surgira, de hecho, sino de la
ampliacion de esta dinamica en toda China por medio de la unificacién territorial gestada
por Qin, quien le dara el nombre a esta civilizacion %4

Las consecuencias de la generacién de esa unidad social y econémica por medio de
la incorporacion de los ye ren tuvo también grandisimas consecuencias econdmicas.
Ciertamente la estructura econémica siguié siendo sefiorial y agraria, pero ahora el sefior
no fue ya el noble enfeudado sino que el propio jefe de estado por medio de la
administracion local, a través de la cual percibié también el “impuesto” por el derecho a la
explotacion de la tierra que debia pagar el campesinado, pero este no se pagdé ya en la
forma de mano de obra sino que en especies (al parecer 1/5 de la produccion). Esto
ultimo resultd, a su vez, de la homogenizacion de las tierras, las que pasaron de ser
propiedad real a propiedad campesina. Con ello, la tradicional diferenciacion entre las
tierras guo y ye desaparecio, y todas debieron cumplir las mismas obligaciones
tributarias. Este nuevo sistema implicd, pues, la eliminacién de la tenencia real de la
tierra, la que ahora (en cuanto sujeta a impuesto) era entendida como propiedad
campesina bajo fiscalizacion estatal. Paralelamente a este proceso de transformacion de
la de la tenencia feudal de la tierra en otra de soberania estatal sobre ella se desarrolld
otro mas amplio de mutacion del status de la poblacién que habitaba en ellos, la cual
paso de ser subdita a ser ciudadana. 7

Por otra parte, liberados de restricciones feudales el campesinado se vio motivado a
incrementar su productividad. De este modo, en la época de Primavera y Otofio surgio el
cultivo rotativo, un estrategia que permitié a los campesinos aumentar considerablemente
su produccion. En el Norte los dos grandes cultivos fueron el mijo y el trigo, en el Sur, el
arroz y el mijo. Asi, por ejemplo, ahora los campesinos del Valle del Huang Ho pudieron
sembrar trigo en invierno para el verano, mientras que el mijo era plantado en primavera
para el otofio. Esto permitié cultivar tres cultivos en dos afos siendo que antes sélo se
podia conseguir uno en ese plazo (pues se cultivaba principalmente mijo). Este fue el
primer paso hacia una agricultura intensiva. A cuya generacidén también ayudo el uso de
herramientas de hierro como arados, azadas y hoces, las que reemplazaron a las mas
caras herramientas de bronce. Directamente relacionado con el uso del arado estuvo, por
otra parte, el de bueyes para tirarlos. Ellos permitieron realizar cortes mas profundos en la
tierra que los arados tirados a mano. 4

La introduccion de herramientas de hierro sélo pudo darse, eventualmente, con el
desarrollo de una industria metalirgica asociada a ese metal, esta se derivd de la
industria de bronce, de la cual ya hemos hablado en el capitulo anterior. En efecto, los
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primeros vestigios arqueoldgicos de piezas de hierro hechas por el hombre en China se
han encontrado en este periodo. Todo indica que la forjadura de hierro se dio en esta
zona del globo simultaneamente a la fundicion de bronce, contrariamente a Occidente
donde esta ultima se dio mas tarde que la primera. Esto se explicaria por la gran
experticia metalurgica que los chinos habian desarrollado a lo largo de casi tres mil afos.
Al parecer, el bronce, considerado un “metal fino” (ji jing), era utilizado para la fundicion
de armas mientras que el hierro, considerado inferior, fue usado preferentemente para la
fabricacion de herramientas. Las armas de bronce fueron muy comunes y altamente
valoradas. Los estados mas poderosos del periodo (Chu y Jin), de hecho, debieron
mucho de su éxito militar al hecho de contar con ricos depdésitos de cobre (el que aliado
con estano produce bronce). 9 Los avances en la tecnologia metalurgica se dieron con
especial rapidez en el Sur y los reinos de Wu y Yue fueron conocidos por la calidad de
sus espadas de bronce. %0

Dichas realizaciones en la agricultura y la metalurgia se dieron paralelamente al
surgimiento de una activa economia de mercado. El comercio, que durante Zhou se daba
a un nivel muy limitado reducido a diferentes expresiones econdémicas de la lealtad feudal
(regalos, tributos, etc.), se incremento exponencialmente debido a que los estados se
vieron obligados a asegurar la adquisicion regular de diversos bienes para la mantencion
del estado, especialmente su elite administrativa y sus camparfas militares. De hecho,
fueron los continuos conflictos bélicos, junto con las continuas visitas cortesanas
interestatales, los que motivaron la construccion de amplias redes camineras
interregionales. Dichos sistemas de transporte fueron de tal importancia para los estados
que estos exigieron a sus estados vasallos mantenerlos en buen estado y protegerlos,
siendo también una de las exigencias mas comunes entre los reinos (en sus conferencias
interestatales) la de no interrumpir a los viajeros. Pero las vias de comunicacion terrestre
no fueron las Unicas y los cursos fluviales jugaron también un rol muy importante la
mantencion de los flujos comerciales, permitiendo trasladar grandes cargamento de
granos por sus aguas. Asimismo, parece que existid una red principal de caminos que
unia las capitales de los grandes estados con Jin y la capital real en el centro. %1

Un importante indicador del incremento de la actividad comercial es, por otra parte, la
apariciéon de monedas acufiadas. Antes de ellas, en los tiempos neoliticos se comenzaron
a usar monedas de conchas (bei) y durante Erligang-Shang aparecieron las de bronce,
plata y oro. En la vida diaria de la gente comun, de cualquier modo, los intercambios se
dieron, por lo general, por medio del trueque. La especial importancia del comercio en la
época es resulta probada también por el incremento del status de los comerciantes y el
aumento de sus actividades. En el estado de Zheng, por ejemplo, los mercaderes
gozaban de una posicion privilegiada pero a cambio debian hacer de informantes. En
Wey, los artesanos y comerciantes eran incluidos en la politica estatal. Y hacia finales del
periodo algunos mercaderes en la capital de Jin se habian vuelto especialmente ricos e
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influyentes politicamente. El surgimiento de estos “mercaderes privados” se debi6 a
varias causas: 1) Un mejor sistema caminero interregional resultante, probablemente, de
la necesidad de los estados de buenas comunicaciones entre ellos debido al sistema ba.
2) Una economia diversificada debido a la mayor productividad agricola y al crecimiento
de la demanda de bienes y 3) los avances industriales. Es decir, habia mas riqueza y se
debia repartir. Pero esto se hizo, eventualmente, de forma desigual. Las elites
acumularon los bienes a expensas de las capas mas bajas y la pobreza aumento
drasticamente, muchas personas debieron vivir de préstamos y ayudas de los mas ricos.
352

El crecimiento econdémico llegd a su punto algido en los Estados Guerreros con la
posesion privada de la tierra y el surgimiento de nuevas actividades industriales y
comerciales. Junto con el crecimiento demografico esto culmind en la urbanizacion y la
comercializacion. Pero este magnifico cambio socioeconémico comenzé en la época de
Primavera y Otorio.

Durante este periodo la religion también sufrié inmensas transformaciones. Estando
estrechamente conectada con todo el ordenamiento social, econémico y politico feudal,
como bien hemos hecho ver en el capitulo precedente, la religion se vino abajo
conjuntamente con el progresivo derrumbe de todas esas estrategias de adaptacion al
entorno que atestiguo este periodo. La caida de ella fue una de las principales causas en
la generacién de un “vacio epistémico” que la filosofia se encargaria de subsanar.

3.1.1. La crisis del orden sociocultural y el nacimiento de la filosofia:
los shi.

Paralelamente a todas las profundas transformaciones politicas, sociales y econémicas
que hemos descrito, este periodo atestigué también grandisimos cambios en la esfera
intelectual, los que influenciarian todo el futuro pensamiento chino. Esto pues el derrumbe
de la configuracién sociocultural Zhou caus6 la transformacion de la clase de los shi, que
pasaron de ser soldados a intelectuales, marcando el nacimiento de la filosofia y, con
ello, la emergencia del confucianismo.

En la época feudal Zhou las elites eran mas que aristocratas guerreros
preocupandose también de cultivar el intelecto, entre ellos los shi (“caballeros”) eran los
mas dedicados y recibian una educacion en seis campos: ritual, muasica, arqueria,
conduccion de carros, escritura y matematica. En un inicio los shi fueron pensados para
servir al Estado tanto civil como militarmente, se esperaba que fuesen no solo robustos
guerreros sino también personas cultas, sanas y de buenas maneras. Pero su status
cambio drasticamente cuando, con la formacion de estados territoriales y la desaparicion
progresiva de la nobleza, la aristocracia de menor escalafén se empobrecié y vino a
servir en la administracion local como sherriffs, jueces, consejeros, etc. Como hemos
visto, esos puestos administrativos surgieron como respuesta a la necesidad de los
estados de competir igualitariamente con otros. Asi, los reyes quisieron contar con los
hombres mas capaces para ello como asistentes y administrativos, los cuales fueron
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reclutados, segun criterios meritocraticos (xiang: digno, loable, meritorio,etc.), desde esa
elite venida a menos pero especialmente culta. Algunos de esos aristécratas
empobrecidos, por otra parte, proveyeron a su vez de educacién a algunos miembros de
las capas bajas que antes no habian tenido acceso a formacion intelectual alguna. De
este modo, los shi pasaron de ser aristécratas cultos a “profesionales altamente
calificados” constituyendo no una elite social sino que cultural, la cual, situada en esa
nueva posicion administrativa y armada con toda esa rica erudicion, desarrollé una fuerte
conciencia de su responsabilidad o “deber moral” de servir al mundo. Tal fue, de hecho, la
mentalidad que nutri6é las mejores mentes del periodo, quienes se esforzaron por definir y
difundir sus ideas. Asi, la Edad de Oro china comenzé en este periodo y en tal contexto
Confucio iniciaria la escuela de pensamiento mas importante de la historia china. 33

Confucio o Kong Qiu respondié totalmente al perfil de un shi . De familia aristocratica
(los Kong) originaria del estado Song tuvo que irse con los suyos al de Lu producto de
luchas de poder. Cuando su padre, Shu Liangge, murié Confucio era muy joven y quedo
bajo el cuidado de su madre. De joven tuvo muchos trabajos humildes (cuidador de
cultivos, librero, etc.) para mantenerse. Su vida pues reflejé a esa aristocracia venida a
menos, poseedora de un pasado glorioso y con una fuerte “vocacion de servicio”. Tal
condicion era una harto marginal, Confucio era pobre entre los ricos y rico entre los
pobres. ** Educado en las antiguos valores feudales de ritos, roles sociales, etiqueta y
buenas maneras veia criticamente el mundo que lo rodeaba en constantes guerras y
marcado por vertiginosos cambios. Confucio fue, asi, un conservador. Y esto era algo que
el mismo explicitd al declararse no un innovador sino que un transmisor de antiguas
tradiciones Zhou. Pero en esa continuidad hubo también una gran ruptura pues Confucio
tuvo que reapropiarse de esa herencia para darle un sentido en los nuevos tiempos.

Tal reapropiacion se dio, eventualmente, por medio de una reinterpretacion del
pensamiento intelectual religioso Zhou, del cual ya hemos hablado anteriormente. Pero
antes de entrar en ello, es preciso profundizar en las profundas implicancias mentales y
culturales que tuvieron los cambios generados en este periodo.

Tal cual hemos visto, todo el inmenso “armado” social, politico y econémico de Zhou
Occidental se vino a bajo de forma sorprendentemente vertiginosa. Hasta esa dinastia
todos los cambios socioculturales habian sido “acumulativos” como resultados de la
progresiva complejizacion de aquellas estructuras generadas en Longshan. Las
sociedades de la Edad de Bronce habian logrado perfeccionar exponencialmente a lo
largo de cientos de anos aquellas estrategias mentales, econdmicas, sociales, religiosas,
etc., de adaptacion al entorno que se habian generado en esa sociedad neolitica. De ese
modo, la busqueda de una mayor eficiencia en las diferentes esferas de la vida humana
se desarrolld practicamente bajo los mismos parametros durante aproximadamente 2500
anos culminando en el desarrollo de la sociocultura Zhou Occidental, en la cual todas
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esas estrategias se pulieron hasta el limite. Sin embargo, la busqueda de un mayor
control del entorno no se detuvo con el agotamiento de ellas y fue mas alla. De este
modo, surgieron los estados territoriales que hemos recién descrito, los cuales, en la
busqueda de una mayor eficiencia en todos los planos, modificaron de pies a cabeza la
sociedad china.

La total disolucion de los lazos de fidelidad feudal y la consecuente conformacion de
estados locales independientes, el paso de una forma estatal interregional (o
“transregional”) construida a partr de la relacibn rey — subdito (nobles
enfeudados/campesinado) a otra regional a partir de la relacién rey — ciudadano, la
mutacion de una sociedad dividida entre ye ren y guo ren a otra unificada en torno a una
identidad comun estatal-local, la evolucién de una agricultura extensiva centrada en el
mijo (o el arroz) a otra intensiva basada en el cultivo rotativo de mijo y trigo (o de arroz y
mijo), el incremento de la actividad comercial, el surgimiento de la fundicién de hierro y la
crisis de la religibn modificaron total y completamente la sociedad china y plantearon
nuevos desafios al intelecto. La mentalidad Longshan que se habia mantenido vy
complejizado conjuntamente con las otras estrategias de adaptacion “tradicionales” no
pudo ya sostenerse al mostrarse igual de inutil que el resto de ellas para satisfacer
nuevas necesidades. Y mientras el resto de esas estrategias se “actualizaron”
rapidamente, las estrategias mentales no lo hicieron con la misma velocidad mostrandose
incapaces de “significar’ esas nuevas experiencias y, con ello, todo aquello que hasta
entonces habia sido experimentado como “real” dejo de serlo. De este modo, dicha
mentalidad, y segun lo establecido ya en el Capitulo Primero, al despegarse de “lo real”
se volvid inoperante y se produjo un profundo “vacio epistémico” que sélo pudo ser
“llenado” por medio de la significacion de esas nuevas experiencias. Dicho de otro modo,
el cosmos que habia cruzado todo el desarrollo de la sociedad china durante mas de dos
milenios se deshizo progresivamente hasta desembocar en un caos, el cual generé no
s6lo un vacio sino que también, y por sobre todo, una inmensa tensién la cual no pudo
ser “aflojada” sino en el uso de las herramientas mentales generadas en Longshan. Pues
como bien ya dijimos en el primer capitulo de este trabajo, las mentalidades se definen
por su capacidad para domesticar conceptualmente la contingencia y hacerla inteligible.
De modo tal que la mentalidad china s6lo pudo volver a ser operante desde si misma,
logrando resignificar el entorno por medio de esas categorias espaciotemporales surgidas
en remotas épocas neoliticas.

La labor de resignificacién del entorno a la que esa situacion de vacio y tensién
obligd se produjo, a nuestro juicio, gracias a las diversas escuelas filosoficas del periodo,
las cuales se esforzaron por entregar orden y sentido al mundo de diversas perspectivas,
de modo tal de acabar con ese caos. Pero antes de proseguir con la descripcion de ese
nuevo proceso intelectual es preciso reparar aqui en el concepto de “filosofia”. En este
trabajo adoptamos un entendimiento cientificamente o académicamente util de este
término antes que estrictamente filosofico. Filosofia es, para nosotros, 1) una forma de
pensamiento intelectual, es decir, una forma de racionalidad operativa que, en cuanto tal,
se encuentra estrechamente ligada a una determinada mentalidad (o racionalidad
pre-operativa) 39 y 2) la cual se construye a partir de conceptos impersonales como el de

Segun lo establecido en el Capitulo Primero.
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. - 356 . . .
logos, Razdn, Espiritu, Idea, etc. En el caso de china, esa mentalidad es la que aqui
hemos llamado Longshan y esa idea impersonal es la de Dao. Mas adelante definiremos
ese término pero por ahora baste decir que, tal cual lo ha dicho el connotado historiador
intelectual A.C.Graham, toda la filosofia china se construy6é a partir de ese concepto
impersonal y que las diversas escuelas divergieron no en relacién a qué era “lo real”

. . . , « ” 357
(como en Occidente) sino que en virtud de cual era el “verdadero” Dao.

Volviendo a la cuestion de la crisis de la mentalidad china, quienes iniciaron este
esfuerzo intelectual de resignificacion del entorno fueron la “escuela de los letrados” (ru
jia) —conocidos muy equivocamente en occidente como “confucianos” —, quienes vieron
con ojos especialmente criticos estos nuevos tiempos al tener por modelo ideal aquel
ordenado y arménico mundo de Zhou Occidental.

Los letrados (ru), como bien se ha dicho en el capitulo anterior, fueron aquellos
funcionarios estatales Zhou que desarrollaron una sofisticada “concientizacion
cosmoloégica” en la forma de precisas y estrictas formas de adecuacion al entorno
estrechamente relacionadas con las estructuras sociales, politicas, religiosas y
econdmicas feudales. Estando, pues, directamente atados a la estructura feudal, con el
derrumbe de ella perderian sus puestos de trabajo al ser incapaces de satisfacer las
nuevas necesidades estatales, completamente ajenas a las que habian tenido el estado
Zhou. De este modo, y al igual que los shi —a los que ellos educaban en las diferentes
artes—, se empobrecieron y debieron buscar otras formas de subsistencia, las cuales
encontraron preferentemente en los puestos administrativos locales. Ya en ellos, y
animados por esa fuerte “vocacion de servicio”, quisieron restaurar el orden haciendo
volver a la sociedad a los modos antiguos, pero no sin antes reapropiarselos. Tal
reapropiacion se genero, y en relacion a lo recién establecido, en torno al concepto de
Dao. Para Confucio el Dao fue la conducta ética correcta, es decir, el “Dao de la
antigledad o de los antiguos”. Es por eso que el Maestro Kong dijo (en las citas el
subrayado es nuestro):

“La dinastia Zhou tiene la ventaja de contemplar las otras dinastias en

perspectivas. jQué eleganciay qué refinamiento tienen sus ritos! Yo sigo las
disposiciones de la dinastia Zhou.” *° “1. Se oye decir que los antiguos eran
unos rusticos en cuestién de ritos y muasicay que los de ahora son hombres
superiores. 2. En estas materias yo sigo siempre alos antiguos.” **° “Un joven

56
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debe tener piedad filial cuando esta en su casay ser fraternal con los demas
cuando esta fuera, debe ser diligente y sincero, desbordar de amor por todos y
amar con mas dedicacion a los poseen la virtud de benevolencia. Si después de
poner esto en practica aun le quedan fuerzas, empleard estas en el estudio de lo
que esta escrito.” ** “En el uso de las reglas de etiqueta es de admirar que se
practiquen con armonia. En esto consiste la belleza de las normas que dejaron
los antiguos reyes y que nosotros seguimos tanto en lo grande como en |lo
pequefio.” **" “Yo no naci sabiendo; a mi me gustala antigiiedad y en ella
investigo diligentemente” ** “Si me dieran mas afios de vida, dedicaria cincuenta
de ellos al estudio del Yijing y asi llegaria a no tener grandes faltas” **“Soy un
transmisor, no un creador, Soy uno que cree alos antiguos y que gusta de ellos,
por eso me atrevo a compararme con el viejo Péng.” **
Confucio insistié largamente en que se debia imitar a “los antiguos” pues consideraba
que esa era la forma de restaurar el cosmos y abandonar el caos en que se encontraba
sumido su época. Como se ha visto, las referencias al pensamiento intelectual Zhou,
especialmente al contenido en el Yi jing, son frecuentes. Segun él, en los libros de la
dinastia Zhou —los que durante la dinastia Han vinieron a ser clasificados como clasicos
365 — podian encontrase las normas que permitirian la restauracién de la paz y el orden
que tanta falta hacia. De este modo, la filosofia de Confucio se basé en las reglas de
adecuacion al entorno establecidas durante la dinastia Zhou, en ellas, como ya hemos
visto en el capitulo anterior, se encuentra implicito un orden ecolégico-cosmico y se
entiende que ellas son las formas correctas de adecuarse a él y, con ello, de vivir
adecuadamente. Y tal fue el sentido en el que Kong Zi ocupé el concepto de Dao. Este
término ha sido traducido principalmente de dos formas, como “Via” o “Camino” (Way) 369
o como “Sentido” (Sinn) %7 Sin embargo, estas traducciones no aciertan a dar
totalmente al profundo y amplio sentido que este término tuvo en las escrituras filosoficas
de la China Antigua siendo, de hecho, mas adecuado no traducirlo y tratar, mas bien, de
definirlo. El concepto de Dao, tanto en el confucianismo como en el taocismo, hace por lo
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361 . )

Perez Arroyo, Joaquin (traductor). Op. Cit. p. 5.
362 ., .

Perez Arroyo, Joaquin (traductor). Op. Cit. p. 46.
363 ) .

Perez Arroyo, Joaquin (traductor). Idem.
364 . N

Perez Arroyo, Joaquin (traductor). Op. Cit. p. 43.
365

Véase nota 152.

66

Siendo esta la traduccion mas difundida. Véase A.C. Op. Cit., Schwartz, Benjamin. Op. Cit., Xinzhong, Yao. Op .Cit.,Yu-Lan,
Fung. A history of chinese philosophy. Vol. I. The period of the philosophers (From de beginnings to circa 100 B.C.). Princeton,
EEUU. Princeton University Press. 1952. y Verlag, Scherz. Op.Cit. pp. 360 — 361.

Traduccion cara a Richard Wilhelm, el principal traductor del Yi Jing. Véase Wilhelm, Ricardo. Kung — Tse (Confucio). Revista
de Occidente. Madrid, Espafia. 1926., Wilhelm, Richard (traductor). Op.Cit. p. 349n. y Gonzalez Espafia, Pilar. Op. Cit. p. 45n.

Rivera Espinoza, Manuel Salvador 127



El taoismo filoséfico: Su origen en el contexto de la Historia

generar referencia a una especie de método que conduce hacia lo correcto o lo
adecuado, de hecho, el caracter dao esta compuesto de un hombre, una escalera y el
Cielo. Es decir, es, ciertamente, un camino, un sentido o una via pero que se define pues
conduce al Cielo o “lo alto”. Por otro lado, el concepto de dao se encuentra usualmente
asociado al de De > , concepto que ha sido traducido tradicionalmente también de dos
maneras, como “poder” o como “virtud” pero hace referencia mas bien a la eficacia que se
deriva de la practica del dao . De este modo, el concepto de dao puede ser mejor
entendido como “lo adecuado” o “aquello que permite la adecuaciéon” y nos reporta, asi,
bienestar y eficacia en nuestro actuar. De este modo, la idea de Dao supone también la
de la existencia de un orden ecolégico/césmico pues no puede haber adecuacién sino
existe algo a lo que adecuarse, y siendo que el confucianismo no es sino una
reelaboracion del pensamiento Zhou, ese algo no es sino la propia naturaleza, la cual en
la mentalidad china, tal cual hemos hecho ver, es vista siempre como modelo. Por otra
parte, y en relacion la estrecha relacion de esta nociéon con la de de vy, por tanto, la
busqueda de “eficacia” o el “poder” es interesante notar como, precisamente, tal habia
sido y seguia siendo la mayor preocupacion de las sociedades chinas y la que, como
hemos hecho ver, habia determinado todo el desarrollo de ellas a lo largo de milenios.
Visto asi resulta evidente que el concepto de Dao vy, con ello, el surgimiento de la filosofia
no pudo_sino_estar estrechamente ligado a la satisfaccion de esos intereses 369 ,
transversales, como hemos querido hacer ver, a todo el desarrollo intelectual chino.

La recuperacién del de por medio de la practica del Dao fue, asi, la principal labor
que se propuso el Maestro Kong. A partir de esos dos conceptos pudo readaptar el
pensamiento Zhou a sus tiempos, presentandolo como la forma correcta de vivir y, con
ello, de recuperar el orden y asegurar la paz de los reinos, enfrascados en constantes
guerras, y en este sentido, tal cual ya hemos establecido, es que fue un total
conservador. >

A pesar de sus esfuerzos, Confucio no llegaria a conseguir ningun gran puesto
administrativo pero moriria dejando un numeroso grupo de fieles discipulos, quienes
continuaron la ru jia mas alld de la época de Primavera y Otofio, hasta nuestros dias.

368
La D china se pronuncia como T latina por eso tanto De como Dao se traducen también por Te y Tao. El primero es el sistema

Pinyin el otro el de Gile-Wales. Aqui hemos adoptado el primero, que es el oficial chino.

369
Lo que, por otra parte, es plenamente coherente con el hecho de que, y como ya hemos dicho, la filosofia nacié estrechamente

ligada a la administracion estatal (especificamente la local, es decir, la clase de los shi), institucién la cual, como hemos hecho a

todo lo largo de este trabajo, estuvo siempre estrechamente ligada a la busqueda de eficiencia.

370
A.C. Graham define el confucionismo, de hecho, como “a conservative reaction”. Graham, A.C. Op.Cit. pp. 9 — 33. Respecto del

confucianismo, el cual sélo hemos tratado aqui muy someramente, vease también Schwartz, Benjamin. Op. Cit. pp. 56 — 134 y 255
— 320, Wilhelm, Ricardo. Op. Cit., Xinzhong, Yao. Op .Cit., Gonzalez Espanfa, Pilar. Op. Cit. pp. 39 — 48., Parain, Brice (director).
Op. Cit. pp. 243 — 248., Yu-lan, Fung. Op. Cit. pp. 43 — 75, 106 — 131 y 279 — 311., Wing-Tsit, Chan et al. Filosofias del oriente.
Editorial Fondo de Cultura Econémica. México, D.F. 1950. pp. 65 — 76., H. Fang, Thomé. Chinese Philosophy: Its Spirit and Its
Development. Linking Publishing Company. Taipei, Taiwan, Republica de China. 1981. pp. 37 — 128. y Hadsen, Chad. A daoist
theory of Chinese thought: A philosophical interpretation. Oxford University Press. New York, EEUU. 1992. pp. 57 — 94.,153 — 195 y
307 — 343.
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Podria decirse, en cualquier caso, que el Maestro Kong tuvo suerte de morir pues aun
habiendo nacido en una época bastante convulsionada seguro no habria estado
preparado para lo que habria de venir. Y es que todos los grandes cambios que ya
hemos enunciados recién comenzaban a tomar forma para este periodo madurando sélo
para la época de los Estados Guerreros.

3.2. La época de los Estados Guerreros o Reinos
Combatientes (481 — 221 a.C.): Los estados regionales
territoriales y la lucha por la supremacia.El
surgimiento del taoismo.

La época de los Estados Guerreros atestigué la culminacion de todos los grandes
cambios que habian determinado la caida del sistema feudal, generando, con ello, un
complejo sociocultural totalmente nuevo.

Producto de la expansion de la estructura administrativa, la inclusion social, cultural y
econdmica de los pueblos extranjeros y la consecuente generacionde los reinos
territoriales, las estructuras estatales se fortalecieron en torno a la autoridad real, la cual
se incremento marcadamente. De este modo, se dio un proceso simultaneo de expansion
y contraccién del poder, el cual se extendio a todas las provincias del estado y, al mismo
tiempo, se concentré en la figura del rey.

La consolidacion de la autoridad real implicé la eliminaciéon de los diversos linajes
que ya habian comenzado a tambalear durante el periodo anterior, ellos fueron
totalmente erradicados de la escena politica por aquellos nuevos grupos que triunfaron
en las luchas de poder intestinas de los estados: los linajes ministeriales, los cuales,
como hemos dicho ya, se fortalecieron a partir de la administracion local ganando
suficiente poder como para poder terminar por dominar las politicas estatales. Esto lo
lograron por medio de estrategias bastante truculentas que consistieron generalmente en
el asesinato de los reyes o los candidatos al trono levantados por otras familias y la
posterior instalacion de sus propios reyes. Estos corruptos métodos permitieron que un
solo linaje ministerial tomase el poder en cada estado, lo cual acaecié primero en Qi, Lu y
Qin, luego todos los restantes siendo el ultimo el nortefio estado de Yan. Los linajes
ministeriales, una vez establecidos, permitieron el afianzamiento de la autoridad real, lo
cual e sposible comprobar en la propia nomenclatura del periodo. Entre 344 y 323 a.C.
todos los gobiernos adoptaron el titulo de rey (wang) antes reservado unicamente para el
Hijo del Cielo, marcando la culminacién de un largo proceso de cambio politico.

Los grupos ministeriales fueron valorados por su capacidad para ganar la atencion
del rey y persuadirlo de la realizacion de diversas reformas. Existe, en efecto, una profusa
literatura del periodo que nos habla de grandes ministros reformadores. Sin embargo, la
historicidad de ellos es dudosa y parece hacer referencia mas bien a grandes desarrollos
colectivos antes que a “gestas heroicas” —lo mismo que sucede, de hecho, con toda la
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tradiciones miticas y legendarias de la China Arcaica y Antigua. De cualquier modo, son
esos “ministros-héroes” los que nos permiten reconstruir las diversas modificaciones que
vivio la estructura administrativa durante este periodo, la cual se volvié mas eficiente y
controladora que nunca antes en pos de la satisfaccion de las necesidades de estados en
. 371 . L .
constante conflicto. Tales figuras sirvieron, de hecho, de modelos ideales de los
“‘hombres de servicio”, los cuales se proyectaron al pasado e identificaron con los
. . , 372
consejeros de la dinastia Zhou.

De este modo, tenemos noticia de los profundos cambios que se generaron en la
organizacién de la administracién a partir de la historia del reformador Shen Buhai, quien
establecié un impuesto a la tierra pagado en cereal por el campesinado. La cantidad de
grano pagado se volvid una medida monetaria, los tipo de medida variaron pero la
practica fue universal. A los funcionarios estatales se les comenzé a pagar en esas
unidades de grano, alguna de las cuales podian ser convertidas en dinero. Aun cuando el
grano fue la forma de pago, los ministros inducieron al rey para que implementase una
politica de recompensas en metalico (oro y plata) para los funcionarios destacados. Es
interesante notar como esas recompensas fueron dadas en forma de tierras al inicio del
periodo imponiéndose paulatinamente el uso de metales preciosos pues indica el
progresivo nacimiento de una economia de mercado, aun cuando en la vida diaria, como
bien hemos dicho, siguié predominando el intercambio via trueque. 37

Otra forma de entregar status y propiciar la eficiencia de la administracion estatal
fueron los sellos, para los funcionarios civiles, y los fallies, para los generales. Esto
estaba sujeto, eventualmente, al buen desempefio de los burdcratas, quienes debian ir a
ala corte y entregar un detallado informe de sus labores: stock de cereales, registro
poblacional, tierras roturadas, impuestos colectados y seguridad publica, de todo ello
debia darse cuenta al rey, quien juzgaba si debia ser mantenido, promovido o expulsado
de su cargo. o

Un tercer procedimiento utilizado para satisfacer las nuevas necesidades estatales
fue el de la sistematizacion de los nombramientos de funcionarios, existiendo cinco tipos
de “candidatura”: 1) altos funcionarios bien recomendados al gobierno 2) intelectuales
errantes que lograban llamar la atencion del gobernante por algun escrito politico o por
una presentacion oral en la corte y 3) funcionarios menores o plebeyos que habian
ascendido por mérito, especialmente por medio de victorias militares 4) servidores del rey
o0 altos ministros que habian conseguido puestos administrativos y 5) funcionarios
ascendidos por nombramientos de ministros en jefe. Estos procedimientos, como todos
los ya vistos, buscaron asegurarse que el staff administrativo fuese de la mejor calidad
posible.

371
CHAC g pp. 602 — 604.
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Como es posible observar en el debate sostenido entre Zhuo Gong y Shao Gong, expuesto en el capitulo anterior.
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CHAC g pp. 605 — 606.
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Otras reformas fueron realizadas también para el control y la movilizacién de la
poblacién campesina. Como ya hemos visto con la incorporacion de las poblaciones
rurales sobre estas recay6 la obligacién de pagar un impuesto en la forma de grano, a lo
que se agrego el del servicio militar obligatorio. Estos “deberes ciudadanos” implicaron la
generacion de sofisticados y estrictos procesos de registro y control de la poblacion. Se
realizaron, asi, empadronamientos y censos para determinar los impuestos y servicios
que los campesinos debian satisfacer, asi como los implacables y duros castigos que
ellos debian sufrir en caso de que no lo hiciesen. La realizaciéon de esos padrones y el
cumplimiento de las obligaciones relacionadas con ellos recayeron, eventualmente, en la
administracion local. Sabemos de todas estos grandes cambios gracias a los relatos de
las proezas de Shang Yan, quien, segun la tradicion, realizé todas esas reformas entre
356 y 350 a.C. En rigor, ellas debieron tomar al menos unos cinco siglos y no fueron obra
de un solo “malvado genio” °"  Dichas reformas fueron las siguientes:

1) El establecimiento de un detallado y muy estricto codigo legal que regulé tanto la
administracion estatal como el campesinado y que abarc6 un amplio rango de cuestiones,
desde el uso de la violencia hasta el del uso de medias no autorizadas (pues Shang
habia estandarizado las medidas), los castigos eran severos incluso para crimenes
pequenos, se dividia a la poblacion en grupos de cinco a diez hogares para que se
vigilasen mutuamente y se responsabilizasen de las acciones cometidas como grupo.
Aquellos que reportaban agresiones eran recompensados igual que los soldados que
obtenian cabezas enemigas en el campo de batalla y los que las ocultaban eran
castigados como traidores de guerra. 378

2) La generacion de una jerarquia de titulos para recompensar servicios meritorios al
estado, especialmente militares, los cuales eran medidos por el nimero de cabezas
enemigas conseguidas y podian significar una promocion. Existieron 17 de estos rangos
y los mas altos podian llegar a obtener casas, tierras y esclavos o recibir privilegios
legales, como el eximirse de cualquier tipo de castigos graves, o religiosos, como la
obtencion de una tumba mas grande, con mas arboles y en una ubicacion privilegiada. s

3) La implementacién de una serie de reformas para mejorar la agricultura, las cuales
aumentaron la productividad y permitieron aprovisionar al ejército y entregar una base
econdmica al Estado. Primero que nada, se desincentivo el comercidé por generar pocos
impuestos estableciéndose una serie de medidas anti mercaderes: registro de los
mercaderes y sus sirvientes para que cumpliesen con las obligaciones de pago en la
forma de trabajo agricola, altos impuestos a las mercancias y al transporte de bienes, y el
registro de las familias mercantes como “personas inferiores” (j). Luego se aplicaron
diversas medidas para incentivar el poblamiento de las zonas rurales, se construyeron
redes de senderos en los campos de cultivos y se incentivé que las familias se
organizasen patriarcalmente y que los hijos formasen las suyas propias para convertirse
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en cabezas de otras nuevas, todo ello para incrementar la productiva en todo el reino y
. ;. . . 378
cultivar el maximo de tierra posible.

4) La creacion de distintos distritos administrativos (xian) controlados directamente
por el estado, cada uno de ellos con un magistrado (/ing), un vice-magistrado (cheng), un
comandante militar y un numero variable de funcionarios menores, como los “vigilantes”
(sefu) de las villas. Estas instituciones terminaron por extender el poder real en las
comunidades locales y estuvieron directamente relacionados con la universalizacién de
las obligaciones militares, tributarias, asi como con la generacion de registros
poblacionales. De este modo los xian fueron unidades tributarias, de reclutamiento y
censales. Con esto, el estado se asegurd del pleno cumplimiento de las obligaciones
civiles pues los miembros de un xian eran vecinos en tiempos de paz y compafieros en
tiempos de guerra, y del mismo modo que si uno de ellos cometia algun delito debia ser
denunciado para que no tuviese que pagar por €l toda la comunidad si uno de los cinco
miembros del escuadrén huia los otros cuatro restantes debian pagar por él o conseguir
la cabeza de algun enemigo en recompensa, del mismo modo sin ninguno de ellos
mataba a un enemigo o moria en la batalla podian ser todos ejecutados. Asi, la creacion
de una administracion territorial implico la identificacién del orden civil con el orden militar.
379

5) La introduccién de un impuesto per capita, que estuvo directamente relacionado
con la realizacion de registros de la poblacion. Por ley todos los hombres que alcanzaban
la mayoria de edad debian ser registrados y el gobierno mantenia un registro del numero
de hombres por hogar y sus edades, mientras mayor era el numero de hombres mayores
de edad mas impuestos se pagaban. Cada familia que se mudase debia informar al
gobierno. 380

Todas estas reformas atribuidas a Shang Yan nos permiten dar cuenta de la serie de
cambios en las estructuras administrativas de los Estados Guerreros y aun cuando ellas
se realizaron especificamente en el de Qin los registros del periodo nos informan que la
promulgaciéon de detallados cédigos legales, la implementacion del servicio militar
obligatorio, el registro de la poblacién, la creacién de impuestos per capita y de distritos
administrativos existieron, en mayor o menor medida, en la mayoria, sino todos, los
estados del periodo. %1

Este periodo no se caracteriz6 Unicamente por la generacion de grandisimas y
profundas reformas administrativas sino que también por la emergencia de nuevos
patrones de interaccion interestatal. Puesto que luego del pleno establecimiento de los
estados territoriales para finales del periodo anterior, los diferentes reinos regionales se
enfrascaron en constantes maniobras diplomatica y en intermitentes pero frecuentes y
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grandes acciones militares. Desde 481 a 350 a.C. se desarrollé un periodo formativo de
esta nueva forma de relaciones interestatales, la cual se forj6 al pulso de la guerra y sus
dinamicas. De este modo, durante esta etapa formativa observamos dos grandes
procesos: 1) la definitiva integracién de los pueblos no Zhou y la maduracién de los
estados territoriales, y 2) la formacion de un balance de poder en el que cada estado
actuaba independientemente para la consecucién de sus intereses por medios militares y
diplomaticos. Estos procesos pueden dividirse a su vez, en dos: uno antes y otro después
de la divisién del poderoso estado de Jin en otros tres estados menores pero igualmente
protagonicos durante estos afios. 362

Antes de su particién Jin estuvo envuelto en guerras civiles mientras que Chu, Yue,
Qi y Qin se expandieron Acosta de estados menores y pueblos “barbaros”. Chu y Yue se
expandieron hacia el norte en direccion al Rio Amarillo, Qi, por su parte, lo hizo hacia el
este en direccion a la peninsula de Shandong y Qin se expandié hacia el oeste en los
territorios de los barbaros Rong y hacia el sur en los estados de Shu y Ba (Planicie de
Chengdu), ubicados en una regién fértil y bien protegida que permiti6 a este estado
contra no solo con grandes recursos sino que también con una posicién estratégica
desde la cual lanzarse contra el surefio estado de Chu. La adquisicion de esta provincia,
de hecho, habria de significar grandisimos cambios en la politica e historia de China,
entregandole a Qin una posicion lo suficientemente sélida como para emprender la
unificacion de ese pais. Pero la conquista de ese territorio tomd largo tiempo (casi un
centenio) y el estado del valle de Wei s6lo habria de hacerse notar en la escena politica a
partir del 360 a.C. **

Luego de la particion de Jin en Zhao, Hann y Wei se desarrollaron los siguientes
procesos de aproximadamente veinte afios cada uno: 1) La alianza de los sucesores de
Jin en torno a Wei, 2) el conflicto entre esos sucesores y la reemergencia de Chu, y la
aparicion de Qin en la escena politica interestatal.

De 403 a 383 a.C. los estados sucesores de Jin siguieron una politica comun y se
expandieron hacia el este contra Qi, hacia el oeste contra Qin y hacia el sur contra Chu.
Todo esto bajo el reinado de Wen Hou (445 — 396 a.C.) y el ministerio de Li Kui, quien
implementd un cédigo legal y reformas agricolas. Durante este periodo Wei, por su parte,
se expandié hacia el oeste a expensas de Qin, quitandole la regién de Xihe y alcanzando
el Rio Luo. La expansion de Wei habria de despertar resquemores entre sus estados
vecinos y la alianza entre los ex-Jin se romperia. Temeroso de su vecino, Zhao,
establecié una nueva capital amurallada en Handan y, buscando expandirse también,
lanzé una ofensiva sobre el sureste de Wey (383 a.C.), quien buscé ayuda en Wei, el
cual, a su vez, atacé a Zhao por el oeste. Ese estado, por su parte, buscé ayuda en su
tradicional enemigo Chu quien tomo ventaja de la incursion militar de Wei en Zhao para
recuperar los territorios que habia perdido en el valle del Huang Ho. Simultaneamente,
Zhao atacé a Wei, quitandole mucho territorio. 84

382
CHAC g p. 616.
383 .
CHAC g Idem.

4
CHAC g p. 617.

Rivera Espinoza, Manuel Salvador 133



El taoismo filoséfico: Su origen en el contexto de la Historia

Este cadtico y confuso conflicto marcé la nueva ténica de las relaciones
interestatales, donde los estados generaron y deshicieron alianzas en funcion de sus
intereses y oportunidades coyunturales. Marcé también el fin del predominio de Jin y de
sus sucesores, asi como la reemergencia de Chu como un gran poder. Esta hazafia es
atribuida al general Wu Qi, el mismo que conquisté para Wei (a expensas de Qin) la
region de Xihe, y que cayendo luego bajo sospecha fue expulsado de Wei y recibido por
la corte de Chu, quien le nombré ministro en 401 a.C., desde donde realizo una serie de
reformas para fortalecer la casa reinante y el estado del mismo modo que ya Jin lo habia
hecho. Aun cuando, y el igual que otros casos ya vistos, es improbable que tales
reformas hayan sido obra de un solo hombre lo cierto es que por esos afios Chu realizd
muchas de las reformas ya descritas, las cuales habian sido ya implementadas por los
estados nortefos. Seguramente ellas le permitieron expandirse mas hacia el sur,
conquistando Yangyue y otras zonas que se convirtieron en los mayores centros de
poder Chu. 38

La década del 370 a.C. se caracterizo por la rivalidad entre los estados ex-Jin y Chu.
Pero la escena politica interestatal cambiaria drasticamente con la reemergencia de Qin
desde el oeste, estado que, tras siglos de declinacién, reaparecio triunfantemente con
una victoria militar sobre las fuerzas combinadas de Hann y Wei. Antes de ello, y como ya
hemos dicho, Qin habia sido irrelevante en la politica interregional habiendo sido
derrotado gravemente por Wei, quien le quito Xihe, y estando enfrascado en la conquista
de los territorios inmediatamente al sur del valle de Wei, los que aun presentaban
resistencia. Pero con las reformas de Xian Gong (384 a.C.) todo empezd a cambiar y en
366 y 362 a.C. Qin derrot6 a Wei obligandole a devolverle el territorio de Xihe. Estos
triunfos presagiaron el futuro protagonismo de Qin pues la politica interestatal siguid
estando dominada por un buen tiempo por los estados sucesores de Jin, bajo liderazgo
de Hui Hou de Wei. Este adopt6 cuatro grandes politicas: 1) En respuesta a la expansion
de Qin cambio, temporalmente, la capital de Anyi en el oeste, ubicada justo en la frontera
con ese ahora peligroso vecino, a Dailong en el sur, cerca del Rio Amarillo y lejos del
alcance del enemigo occidental. 2) Entre 362 y 359 a.C. realiz6 una serie de intercambios
territoriales con sus vecinos Hann y Zhao que le permitieron crear un reino
geograficamente mas integral en torno al Rio Amarillo y controlando numerosos e
importantes puestos de intercambio comercial. Por su parte, han y Zhao también ganaron
mas integridad territorial. 3) Una tercera politica que este estadista adoptd fue la
realizacién de conferencias personales entre dos o tres gobernantes en un intento de
asegura alianzas y estabilizar relaciones entre estados. La emergencia de encuentros
regulares e intercambios diplomaticos presagi6 le preeminencia de la diplomacia y las
alianzas en el siguiente periodo de los Estados Guerreros. 4) El ultimo gran cambio
generado por este lider fue el de la adopcion del titulo de rey, algo de lo que ya hablamos
anteriormente. **°

Asi, para mediados del siglo IV a.C. todos los grandes estados habian introducido, o
estaban haciéndolo, las grandes reformas que hemos descrito al inicio de este apartado.
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Una prueba clave de ello es el hecho de que durante estos afos la adopcion del titulo
real se volvid universal. Ubicados a lo largo del Rio Amarillo Qi, Zhao, Hann, Wei y Qin,
dominaron la escena politica con Chu en el sur como la gran amenaza y Yan en el norte
emergiendo como un poder menor. Las reuniones regulares y las visitas de embajadores,
paralelamente a ello, estaban comenzando a establecer rutinas de intercambio
diplomatico entre esos siete estados que se repartieron China. Justo hacia la mitad del
periodo, de este modo, un sistema basado en reinos territoriales en perpetuo estado de
conflicto alcanzo su forma basica.

El resto de la subsecuente historia politica de China es la del progresivo
protagonismo de Qin, a cuyo ascenso se opusieron los estados de, en orden cronoldgico,
Wei, Qi y Zhao, todos los cuales sufrieron desastrosas derrotas familiares a manos del
poderosos y estratégicamente ubicado estado occidental, el cual, a la larga, acabaria por
convertir en la primera potencia interestatal hacia mediados del siglo 11l a.C. 387

En el curso de aproximadamente un siglo, de este modo, ese débil equilibro de poder
entre aquellos siete estados que se repartian China habria de deshacerse producto del
paulatino ascenso de Qin. Este periodo, que se extiende en 350 y 250 a.C., suele
caracterizarse como el de las alianzas “horizontales” pro-Qin y las “verticales” anti-Qin.
Horizontales por que las primeras se formaron entre estados del norte y el sur, y
verticales por que las segundas se generaron entre estados del este y el oeste. Pero esto
no es mas que un ideal retrospectivo pues en la practica lo que imperé fue una cadtica
red de inestables alianzas que se definieron siempre en relaciéon a Qin. Esto significd que
las alianzas horizontales fueron exitosas pues Qin las lideraba sin contrapeso pues
estaban compuestas por estados subditos de él, y que las alianzas verticales siempre
fracasaron pues, estando compuestas por estados independientes, quien las lideraba
siempre terminaba fortaleciéndose y ganandose, con ello, el odio o la desconfianza de
sus aliados, quienes finalmente se lanzaban contra él. Debido a esta inestable red de
relaciones interestatales, y tal cual hemos sugerido anteriormente, los protagonistas de
este periodo fueron no los ministros reformadores sino que los diplomaticos o retéricos,
quienes fueron de estado en estado ofreciendo sus capacidades estratégicas y oratorias
prometiendo, por medio del uso de ellas, la consecucioén de soélidas alianzas con los otros
estados. De este modo, en un mundo de cambiantes alianzas y constantes guerras, estos
shi ofrecian al rey un camino seguro a los jefes de estado, a los cuales convencian de la
efectividad de sus servicios persuadiéndolos a ellos mismos. Estos diplomaticos, una vez
que conseguian el beneplacito de un soberano y ganaban, por lo general, un ministerio,
iban en busca de otro en busca de alianzas a las cortes de oros estados, donde también
solian conseguir un ministerio. Asi, a menudo dos estados tuvieron el mismo ministro y la
fidelidad a cada uno de ellos fue bastante dudosa. Estos diplomaticos, por otro lado,
generaron una amplia literatura especializada en la que destacé Su Qin como el
arquetipo del habil retdrico. 368

Como ya hemos dicho, este periodo se caracterizdé por la existencia de alianzas
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“horizontales” entre Qin y sus aliados y “verticales” entre los enemigos de Qin. Debido a
la debilidad de las segundas se hizo imposible una alianza en contra de Qin prolongada
y, asi, Wei, el primer lider de una alianza vertical, fue derrotado por Qi, el que a su vez lo
fue por Yan. Sdlo al final Qin pudo enfrentarse directamente con su principal adversario:
Zhao. De este modo, el periodo que se extiende entre 353 y 260 a.C. puede ser dividido
de la siguiente manera: 1) La declinacion de Wei entre 353 — 300 a.C. 2) El liderazgo de
Qi entre 301 — 284 a.C. y 3) el de Zhao entre 284 — 260 a.C.

El primer periodo, de 353 a 300 a.C. estuvo marcado por la caida de Wei, la cual fue
causada dos grandes derrotadas sufridas a manos de Qi, debiendo aceptar ser su
“subordinado”, alianza que fue de poca utilidad pues en la década de 330 a.C. este
estado sufrio derrotas casi anuales a manos de Qin, quien, dirigido por Zhong Yi, no solo
logréo recuperar de él Xihe sino que también se lanzd sobre el centro de Wei,
convirtiéndolo en su estado vasallo. De ese modo, en 322 a .C. tomé parte en la primera
alianza horizontal en respuesta a la cual Gongsu Yan formo la primera alianza vertical en
contra de Qin. Zhong Yi y Gong Sun, los artifices de esas alianzas, fueron los politicos
mas renombrados en la época.

Paralelamente a su expansion por la Llanura Central Qin supo consolidar su dominio
sobre los territorios surefios de Shu y Ba —a quienes les impuso sus “modernas” leyes,
formas de ocupacion de la tierra y servicio militar— y terminé por conquistar a los pueblos
Rong en 314 a.C. formando un estado rodeado por montafias y obteniendo una posicién
geopolitica harto ventajosa sobre sus enemigos. Con esas conquistas y, ademas, la toma
de pasos estratégicos en el Rio Amarillo, Qin se volvié virtualmente impugnable. Esa
privilegiada situacion estratégica resulté afianzada con la conquista de Hanzhong en el
extremo noroccidental del valle de Han, ocupado por el estado de Chu, conquista que se
generod a partir de los territorios de Ba y Shu permitiendo unir estos territorios con el valle
de Wei y debilitando crucialmente a Chu, que ya no jugd ningun rol importante en la
escena politica interestatal. La expansion de Qin hacia el suroeste no solo fue
estratégicamente de gran importancia sino que también, y como ya dijimos, proveyé a Qin
de una riquisima fuente econdmica, que luego le permitiria ser protagénico en la politica
interregional. Y en 310 a.C. Zhong Yi comenzd la construccion de una capital en
Chengdu, desde donde Qin convertiria el valle de Sicuani en un préspero centro agricola,
destacando el proyecto de irrigacion levantado por Qi Bing en 300 a.C. s

El segundo periodo de alianzas se centré en el auge y caida de Qi en la escena
politica, donde destacaron Tian Wen y el Sefior Menchang. Tian Wen fue un emblematico
ejemplo de esos ministros que se enriquecieron a costa de la administracion local, este,
en particular, hizo mucho dinero gracias a sus tierras y negocios, contando con
numerosos diplomaticos y asesinos a su haber. Luego, con la ascension del Rey Min,
Tian Wen se asegurd el control efectivo del gobierno de Qi, que establecié una alianza
con Hann y Wei. Debido que para entoncesQin se encontraba debilitado por guerras
intestinas tuvo que ceder ante esa realineacion de poder y le entregd a Tian Wen un
ministerio. Celoso de esa paz Zhao ofrecié a Qin una alianza contra Qi, que fue invadido
por una fuerza conjunta de Han, Wei y Qin, quienes le acabaron en tres afios (295 a.C.) y
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39

Zhao y Hann pudieron recuperar varios territorios que habian perdido a sus expensas.
Luego se lanzaron sobre Yan, inmediatamente al norte, derrotandolo estrepitosamente.
Con esto, Qin hubo inflingido serios dafios a Chu, Qi y Yan asegurando su preeminencia
politica. 390

Después de ese conflicto Qi y Qin hicieron una tregua y luego Qin se lanzd sobre
Hann y Wei bajo la direccion de | gran general Bo Qi. En estas campafnas de 294 a 290
a.C. se generd un notable incremento en la escala de la guerra como reaccion a las
ambiciones expansionistas de Qin. Qi, por su parte, conquistd al pequeno pero rico
estado de Song. La alianza entre Qi y Qin culminé cuando ambos reyes se declararon
mutuamente di, titulo antes reservado Unicamente para el Sefor de lo Alto y decidieron
lanzar una ofensiva sobre Zhao, la cual nunca llegd a concretarse pues el prominente
ministro de Yan, Sui Qin, persuadi6 al rey de Qi de que la conquista de Zhao beneficiaria
mas a Qin que a su estado debiendo concentrarse, en cambio, en la ocupacion de Song y
el debilitamiento de Qin, su verdadero rival. El rey hizo esto, abandono la invasién sobre
Zhao y compelié a Qin a renunciar al titulo de di al mismo tiempo que él lo hacia, Qin
accedié y ademas, como queriendo reflejar la veracidad de su repliegue, devolvio
territorio que habia quitado a Wei y Zhao, al siguiente afio Qi terminé de ocupar Song.

El éxito de Qi, y a si militad de lo que ya habia sucedido con Wei, puso a todos los
otros estados en alerta y se formd una alianza en su contra liderada por el exiliado Tian
Wei en Wei, Wei Ron (307 — 266 a.C.) en Qin, y el Rey Zhao (311 — 279 a.C.) en Yan.
Ese ultimo estado, ubicado justo al norte de Qi, habia sido un aliado tradicional de él de
modo que sus defensas septentrionales estaban muy mal fortificadas y Yan pudo
invadirlo y aplastarlo sorpresiva y facilmente durante el reinado de Yue Yi (300 — 279
a.C.). Paralelamente, las fuerzas unidas de Qin, Zhao, Hann y Wei le atacaron por el
occidente y Chu se declaro aliado de Qi pero tan sélo se limitdé a recuperar territorio que
habia perdido en el vale de Huai. En las siguientes campafias la armada de Qi fue
totalmente eliminada, su rey muerto y todo el estado ocupado, luego, aun cuando lograse
recuperarse de este golpe en 279 a.C. nunca volveria a ocupar a jugar un rol protagénico
en la politica interregional. Qin, por su parte, en 278 a.C. conquisto la capital de Chu y le
expulso de los valles de Han y Yangzi. %91

Estos cambios geopoliticos marcaron el inicio de la de la tercera fase de esta
“‘centuria de las alianzas” y, con ello, la transicion entre la era diplomatica de un
débilmente balanceado mundo multiestatal y la era de la “guerra total” en la busqueda de
Qin por la hegemonia sobre los otros estados. Este cambio fue precedido, como bien se
ha dicho, por un incremento en la escala de la guerra y por el debilitamiento de los
estados rivales de Qin, de los que sélo se mantenia en pie Zhao, sobre el cual se posaron
los ojos del expansionismo occidental. 32

Zhao se habia fortalecido bajo los reinados de Wuling (reformas militares, conquista
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de Zhongshan en 300 a.C.) y Huiwen (grandes ministros, 298 — 266 a.C.) apoyando
alternadamente a Qin y Qi. Entre 285 — 275 a.C. expandié su territorio a expensas de los
declinantes estados de Qi y Wei alcanzando gran prosperidad durante ese periodo, cuyo
punto algido fue 269 a.C., cuando derroté a Qin gracias al general Lian Po. 398

Esta derrota llevé a Qin a cambiar su estrategia politica en 255 a.C.guiado por Fan
Sui o Fan Ju, quien aconsejo al Rey Zhao (306 — 251 a.C.) a que practicase la doctrina de
“aliarse con los que estén lejos para atacar a los que estén cerca”, es decir, en este caso,
aliarse con Qi y atacar a Hann y Zhao. Por esto ese diplomatico es considerado el “padre
tedrico” de la unificacion China ya que inspirado en esa maxima Qin supo pudo
abandonar la politica erratica y coyuntural que habia implementado hasta entonces y
supo desarrollar una politica coherente y estable que le permitié imponerse imiltarmente
sobre los otros estados. Fan Sui recalcé también la importancia de un estado unitario
declarando que “cada centimetro o metro ganado es un centimetro y metro del rey” y
atacando a aquellos que habian ocupado la administracién y el ejército para satisfacer
sus propios intereses y aumentar sus riquezas, esto fue una critica directa a las diversas
casas ministeriales que, como bien se ha establecido, habiéndose enriquecido gracias a
la administracion local comenzaron a dominar la politica local ignorando y, mas aun,
manipulando la autoridad real. Fan Sui supo fortalecer a Qin trayendo esto, al menos
temporalmente, a un fin. 4

El otro gran consejo que Fan Ju entregd al Rey Zhao y que definio la politica exterior
de Qin fue la de “ataca no solo su territorio sino que también su gente” con lo que quiso
decir que el estado debia preocuparse de la destruccion total de los ejércitos del enemigo
de forma tal que los estados perdieran su capacidad para pelear. Esto debié ser,
seguramente, la fuente de inspiracion de la futura politica de masacres masivas que Qin
aplicaria durante el siglo Il a.C. %%

Todos estos consejos fueron seguidos al pie de la letra por Qin, quien abandoné la
guerra que sostenia con Qi e inicio una ofensiva contra el ya débil estado de Hann en 256
a.C., la cual aislé del resto del estado la provincia de Shangdong, que el rey se mostro
dispuesto a ceder pero que el gobernador de ella se negd y le encargd al renombrado
general de Zhao, Lian Po, defenderla con lo que se inicio el conflicto militar mas grande
de la época de los Estados Guerreros. 39

Durante aproximadamente tres afios, los ejércitos de Zhao, liderados por Lian Po, y
de Qin, liderados por Bo Qi, estuvieron parados. Finalmente el Rey Xiao Cheng de Zhao
(256 — 245 a.C.) fue persuadido de que Lian Po estaba evitando el combate siendo
reemplazado por Zhao Kuo, quien se lanzé en contra de loas tropas de Bo Qi. Este le
dejo avanzar hacia el centro de su territorio, cubriendo sus flancos, cortando sus
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suministros y tomando las fortificaciones que habia dejado atras en su avance, es decir,
aislandolo y rodeandolo completamente. Viendo la situacion, los ejércitos de Zhao Kuo se
atrincheraron y esperaron por la llegada de refuerzos. Ambos estados habian movilizado
todas sus tropas, Qin habia reclutado a todos los varones de 15 anos hacia arriba
ofreciéndoles rangos militares y, con ello, generosas recompensas. Luego de cuarenta y
seis dias Zhao Kuo habia sido incapaz de romper el cerco impuesto por las fuerzas de
Qin y sus tropas estaban comenzando a morirse de hambre. Desesperado, Zhao Kuo
intentd una ultima ofensiva en la que resulto muerto el mismo, luego de eso sus tropas se
rindieron. La tradicién cuenta que fueron enterradas vivas, 400.000 hombres murieron y
Zhao, al igual que Wei y Qi, jamas se recupero de la derrota. %7

De ese modo Qin se hubo deshecho de todos sus grandes enemigos. Sin embargo,
no pudo o no supo aprovechar esta ventajosa situacion debido a la rivalidad que se
desaté entre su ministro Fan Sui y su general Bo Qi. Este ultimo fue obligado a retirarse a
su feudo y, mas tarde, a suicidarse, el general que lo reemplazo perdié sus fuerzas al ser
atacado por su retaguardia mientras atacaba la capital de Zhao y Fan Sui perdié su cargo
debido a la responsabilidad que tuvo en esa derrota, dos afios mas tarde fue ejecutado al
verse involucrado en una intriga con otros estados. La catastrofe de Changpin y las
muertes de Fan Sui y Bo Qi marcaron el fin del periodo de los Estados Guerreros. Y adn
cuando no supo concretar inmediatamente la favorable posicion que habia conseguido
ahora ningun estado pudo oponerse a Qin y no existia tampoco ningun mecanismo
efectivo para generar una alianza duradera y sdlida en su contra. Quedaban aun treinta
afos para que este periodo acabase “oficialmente” pero la letra ya estaba impresa y sélo
quedaba ver como Qin unificaba toda China entre 230 a'y 221 a.C. 398

3.2.1. El surgimiento del taoismo.

Los continuos conflictos y las grandes reformas administrativas que, como hemos
descrito hasta ahora, caracterizaron a esta época de los Reinos Combatientes no fueron
sino expresién de una sostenida busqueda de eficiencia por parte de los estados
regionales territoriales, la cual, segun ya hemos establecido, se inici6 a partir de
Erlitou-Erligang/Shang en la forma de un largo proceso de “afinamiento” de diversas
estrategias de adaptacion al entorno en que se enfrascaron las diferentes sociedades
chinas y que culminé durante Zhou Occidental. Sin embargo, la maduracién de todo este
amplio dispositivo de estrategias no satisfizo esa ambicién por el control del entorno, cuya
continuacion determiné el derrumbe de ellas y el surgimiento de otras nuevas igualmente
relacionadas con la busqueda de eficiencia pero ahora enmarcadas en un nuevo
contexto. Asi es como para principios del periodo de Primavera y Otofio observamos la
emergencia de un todo una nueva organizacién sociocultural que acabé con el feudal
anterior. Empero, las nuevas estrategias que acompanaron esa naciente configuracion no
pudieron ser totalmente novedosas y al mismo tiempo que rompieron con el pasado,
heredaron mucho de él. De ese modo, es posible, por ejemplo, observar una clara
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continuidad entre la estrecha relacion entre los 6rdenes militar y civil en Shang y en los
Estados Guerreros. En el ambito intelectual, esto signific6 que las categorias
espacio-temporales no fueron desechadas sino que readaptadas a la satisfaccién de
nuevos intereses dando lugar a la resignificacion del entorno que ellas mismas
permitieron y el cual fue llevado a cabo por la naciente filosofia, que, de este modo,
heredé mucho del pensamiento religioso de centurias pasadas, lo cual es especialmente
evidente en el caso del confucianismo y su reelaboracién del pensamiento Zhou. Fue de
este modo que se paso de una forma de pensamiento personalista, centrada en la idea
del Cielo o Sefior de lo Alto (Di/Tian o Shang Di), a otra impersonalista, centrada en la
idea del Dao. Cémo la transicién de una forma de pensamiento intelectual a otra se
desarrollé precisamente a partir de la continuacion del mismo “sustrato categorial’ es
posible observarla, como ya dijimos, en la similitud que presentan el pensamiento
religioso-cosmoldgico Zhou y el confucianismo. Es pertinente ahondar un poco mas en
esa cuestiéon a partir de una poesia de Zhou Medio que expone la doctrina del “Mandato
del Cielo”, mencionada ya en el capitulo precedente, a la vez que recuerda a un
antepasado real:

“El mandato es eterno Y no se termina contigo Emite e irradia debido renombre
Toma el peso de lo que Yin **° ha obtenido del Cielo Comunicacion del Alto Cielo
Es sin sonido, sin olor Apropiadamente emula al Rey Wen “® Y los 10.000

paises estaran confiando.

» 401

En los ultimos cuatro parrafos de este poema se observan tres cuestiones que tanto el
confucianismo como el tacismo, asi como el conjunto de las escuelas filoséficas del
periodo, conservaron a través de las ideas de Dao y De: 1) Un entendimiento de “lo
divino” como ajeno a los sentidos y a las percepciones comunes (“sin sonido, sin olor”), 2)
un entendimiento de cémo utilizarlo (emulando a los antiguos) y 3) la conviccién de que al
hacerlo se obtiene un poder ilimitado. Las primeras dos ideas continuaron por medio de la
idea Dao, mientras que la tercera por medio de la de De. Mas adelante volveremos sobre
esto, por ahora baste con recalcar la continuidad existente entre el pensamiento religioso
y el filoséfico chino, y la cual se explica por la existencia de una mentalidad comun.

Ese pensamiento filoséfico, como bien ya dijimos en el apartado anterior, fue
generado por los shi, una clase administrativa especializada que surgié en directa
relacion al Estado y su busqueda de eficiencia. Durante Primavera y Otono los shi se
habian establecieron paralelamente al surgimiento de los estados territoriales, pero con el
afianzamiento de ellos hacia los Estados Guerreros, y conjuntamente con todas las
profundos cambios que ya vimos, ellos se diversificaron y especializaron en relacion las
diferentes necesidades de esos estados. Es asi como surgieron las figuras del ministro
reformador, el diplomatico, el general y, también, el intelectual, todos los cuales
participaron activamente en la maduracién de esas nuevas formas estatales. Los mas
destacados de entre ellos se convirtieron en maestros (_zi ) y lograron congregar un

399
Yin es otro nombre para referirse a la dinastia Shang. Tal era el nombre de una ciudad de ella.
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amplio numero de discipulos, surgieron asi las “escuelas” (_jia ), que se dedicaron al
perfeccionamiento de sus métodos administrativos, bélicos, oratorios o filoséficos. De ese
modo, se generd una rica y profusa literatura especializada, que es, de hecho, la que
conforma gran parte de las fuentes que poseemos de este periodo. 102

Los letrados de la dinastia Han designaron a las escuelas de este periodo de
diferentes formas, de este modo, las escuelas de los ministros, diplomaticos/reéricos y
militares recibieron, respectivamente, los nombres de “legalista” (fa jia), “de los nombres”
(mo bian jia) y militarista. Del mismo modo, designaron a la escuela del Maestro Kong
(Kong Zi) como la “escuela de los letrados” (ru jia) y a la de los Maestros Lao y Zhuang
(Lao Zi y Zhuang Zi) ‘% como la “escuela del dao’ (dao jia), conocida en occidente como
“taoismo”.

El taoismo, en efecto, debe ser considerada como una mas de esas escuelas
filoséficas del periodo que surgieron desde la clase de los shi o , la cual, al igual que el
confucianismo (aunque en mayor medida que este), aun cuando no jugo un papel
protagénico en la administracion estatal, como si lo hicieron las otras escuelas —puesto
que los intelectuales, ciertamente, no eran tan esenciales para el estado como los
ministros, los diplomaticos o los militares—, si fueron parte de ese selecto grupo de
“especialistas” y debieron ocupar cargos menores en la administracion local, vivir de sus
ensefianzas o ser miembros de alguna corte nobiliaria menor o ministerial. %1 o cierto
es, de cualquier modo, que, en origen, el taoista fue un intelectual, un maestro (zi/) que
dio origen a una escuela (jia). En el caso de la dao jia, como bien se ha sugerido, esos
maestros fueron Laozi y Zhuangzi.

Sin embargo, la clasificacion del taoismo como filosofia sigue siendo hoy en dia
objeto de un caluroso debate entre historiadores intelectuales *% & historiadores de la
religion o , los primeros defienden esta postura, los segundos la refutan. Los
historiadores de las religiones se muestran disconformes con la clasificacién del dacismo
clasico o antiguo como una filosofia pues les recuerda la prejuiciosa diferenciacién que
los historiadores de la filosofia chinos neoconfucianos establecieron entre dao jia y dao
Jiao (“sectalreligion del dao”). Dicha diferenciacion, cara a Wing-Tsit Chan y Fung Yu Lan,
establecia que el taoismo filoséfico habia sido un “sofisticado” pensamiento filoséfico que,
al difundirse con el paso del tiempo, habia “degenerado” en una secta religiosa
“irracional” y “supersticiosa”. Casi todos los libros de historia de la religion taoista
comienzan con una impugnacion de esta interpretacion de la “religion del Dao” 08
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Consideramos que ella es fundada, sin embargo, no creemos que sostener esa
diferenciacion signifique continuar con esos prejuicios. De hecho, no creemos sea posible
anularla pues es innegable que a partir de los escritos de la “escuela del dao” a principios
de dinastia Han se generé una religion que divinizé a Laozi, generé toda una estructura
eclesiastica y sacerdotal, y comenzé a rendirle culto 408 , algo que es simplemente
imposible observar con anterioridad en los grupos de lectores de esos libros o en los
simpatizantes de las ensefianzas de los Maestros que los habian escrito. Aceptar, pues,
que existié en origen un tacismo que era filoséfico y que luego se transformd en otro
religioso es una cuestién totalmente diferente de la de sostener que el primero fue
“bueno” y el segundo “malo”. 4o

De este modo, consideramos que el taoismo clasico puede ser entendido
satisfactoria y plenamente como una filosofia, situandose, de ese modo, en el contexto de
ese conjunto de escuelas que nacieron para la época de los Estados Guerreros y en
directa relacién con la busqueda de control y eficiencia que caracterizé a todos esos
grupos de maestros y discipulos.

El daoismo se diferencia de las otras escuelas, en efecto, por presentar una forma
totalmente particular de entender la eficiencia y el control (en todas las citas que siguen el
subrayado es nuestro):

“El Tao permanente no actua. Silos sefiores y monarcas son capaces de
conservarlo, los infinitos seres se reformaran por si solos. Si, unavez
reformados, brotan en ellos deseos, reprimaselos con el lefio sin nombre.
También es menester saber contentarse; del saber contentarse nace la calma y
la espontanea estabilidad de los infinitos seres.” **

Para los taoistas el control, pues, no se consigue en su busqueda (“el dao permanente no
actua”) sino que en la renuncia a obtenerlo (“los infinitos seres se reformaran por si
solos”). De este modo, el buen gobernante debe desistir de imponer reglas y dejar que
las gentes se gobiernen por si mismas. En esa espontaneidad subyace, en efecto, el
“buen gobierno” y, con ello, la “estabilidad de los infinitos seres”. La propuesta de Laozi
nos puede parecer facilmente una total negacién del gobierno y, con ello, de la autoridad
real. Sin embargo, el Maestro Lao, insiste en que el desistir de imponer reglas no es una
forma de renunciar a la tentativa de imponer orden sino que precisamente la manera de

8
A modo de ejemplo véase Kohn, Livia. Doism and chinese culture. Three Pines Press. Nuevo México, EEUU. 2001. pp. 1 -7.y
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obtenerlo:

“Gobiérnase un pais con normas permanentes; Usase en la guerra de tacticas
cambiantes; el mundo se conquista no dandose a los negocios. ¢(Como sé que
es asi? Cuanto mas son las prohibiciones del Cielo **, mayor es el namero de
gentes que se rebelan. Cuantas mas herramientas tiene el pueblo, mayor
desorden reina en el pais. Cuanto mas sabe el pueblo, mas productos extrafios
surgen por doquier. Cuanto mayor es la cantidad de objetos preciosos, mas
abundan ladrones y bandoleros. Por eso dice el sabio: De nada me ocupo y el
pueblo se enriquece por si mismo, no actuo y el pueblo se reforma por si mismo.
Gusto de la quietud y el pueblo rectifica por si mismo, es mi deseo no tener
deseos y el pueblo se torna siempre por si mismo.” **®

El dacismo refleja claramente, asi, esa preocupacion de los shi por el buen gobierno,
pero lo hace de un modo totalmente diferente al acostumbrado. En opinién de Laozi, en
efecto, la busqueda de control y eficiencia no es la forma de conseguir ni control ni
eficiencia, sino justamente el modo de generar anarquia e ineficiencia. Mientras mas
normas existen, de hecho, mas problemas surgen y todo el “progreso civilizatorio” no es
sino un sostenido retroceso en el nivel de vida de las personas. Debe, pues, nuevamente,
desistirse de querer controlar para poder controlar. Algo similar dice el Zhuangzi, que es
muchisimo mas enfatico:

“Alguien llamado Raiz-Celeste se paseaba al sur de la Gran Montafia y lleg6 a
orillas del Rio Limpido Alli encontr6é al Hombre-sin-Nombre, y le pregunté

‘¢, Cémo se gobierna un imperio?’ “!Fuera de aqui estupido! jEstupido! -exclamo
Hombre-sin-Nombre- jPerder el tiempo con temas absurdos! Estoy a punto de
ser el comparfiero De Aquello que todo lo hace, Y cuando me canse, Cabalgaré
de nuevo al pajaro evanescente Para volar mas alla de las Seis Direcciones Alli,
en la ciudad de la nada, Habitaré la desnuda inmensidad. ¢COomo puedes venir a
molestarme Con la manera de gobernar un imperio? Pero Raiz-Celeste repitié la
pregunta, Hombre-sin-nombre respondio: ‘Deja que tu corazon nade en lo
insipido Mezcla tu soplo (qi) con lo indiferenciado. Sigue lo espontaneo y no
seas egoista: Entonces el imperio estara en orden.” ***

En el Zhuangzi, como se observa en este relato, la_espontaneidad es el Unico camino
hacia la consecucién del control y el buen gobierno. Esta insistencia en la inaccion es sin
duda una de las caracteristicas mas propias del taoismo, siendo expuesta en diversos
pasajes del Laozi:

“El gue actua fracasa; el que aferra algo lo pierde. Por eso el sabio no actiua y
de ese modo no fracasa; nada aferra y de ese modo nada pierde. Cuando estés
a punto de alcanzar la meta, sé tan prudente al final como al principio y no
fracasaras en tu empresa. El sabio desea no desear nada y no estima las
mercaderias dificiles de obtener; Ensefia sin ensefiar y se inspira en los errores
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del vulgo. Esaes larazén por la que el sabio es capaz de favorecer el curso
natural de los infinitos seres. mas sin ser capaz de actuar.” **° “Actia sin actuar
(practica el no-actuar), OcuUpate en no ocuparte en nada, Saborealo que no
tiene sabor. Tanto en lo grande como en lo pequeiio, Cuando se tiene todo por
facil, por fuerza se encuentra todo dificil. De ahi que el sabio tenga todo por
dificil, Y asi nunca tropieza con dificultades.” **°

Es la inaccion, pues, precisamente la que permite la eficiencia, esto es lo que se
denomina wu wei en la jerga taoista, la inaccion activa, el hacer sin hacer. Esta idea
impregna todo el pensamiento taoista y, como se habra notado, se encuentra también en
la base de su pensamiento politico. Del mismo modo que el no actuar es la forma de
actuar el no gobernar es la forma de gobernar.

Ahora bien, en cuanto el taoista entiende que la inaccion es la forma de obtener de,
este supone una forma totalmente diferente de entender el Dao, el cual ahora no es
entendido como la “conducta correcta”, como en el confucianismo, sino que como el
propio orden ecolégico/césmico. Esto es especialmente claro en los siguientes pasajes
del Zhuangzi y el Laozi, respectivamente:

“Ziqi de Nanguo, reclinado en su divan, Hacia el cielo suspiraba extasiado,
Como privado de su cuerpo. Yancheng Ziyou, de pie a su lado, le pregunto:

‘¢, Qué te ocurre? ¢Como has podido convertir tu cuerpo en un tronco seco y en
cenizas muertas tu mente? jEl hombre aqui ahora mismo tumbado no es el
hombre de ayer!” Y Ziqi respondi6: ‘¢Sabes? Hace un momento he perdido mi
yo. Aunque oigas la musica de los hombres, No oyes la musica de la tierra.
Aunque oigas la musica de la Tierra, No oyes la musica del Cielo’ Ziyou quiso
entender ese misterio. ‘Viento es lo que exhala la Tierra respirando —dijo Ziqi—.
Inmévil hasta que se levantay braman con furia todas las oquedades. ¢No has
oido sus gritos? Alli, en las montafias, En los bosques profundos, Las
hendiduras de los gigantes troncos son como narices, bocas, orejas, muescas,
tazas, morteros, hoyos y hondonadas: todos elos susurran, silban, chillan,
sollozan, rugen, vociferan. Unos llaman y otros son eco. Unos son dulce brisa,
otros Huracan desaforado. Cuando el viento poderoso se detiene, Las
oquedades se vacian en silencio. ¢No has visto tu la danza ultima de las hojas,
de las ramas el Gltimo temblor?’. Ziyou replico entonces: ‘Silamusicade la
Tierra proviene de estas oquedades; Y silamusica de los hombres Proviene de
las flautas de bambu: ¢de donde viene la musica del Cielo?’. ‘La musica del
Cielo —dijo Zigi— ¢de donde viene ese soplo multiple y plural que penetra en cada
cosay que cada cosainhala por si misma?’.” ' “Hay una cosa confusamente
formada Anterior al Cielo y ala Tierra jSilenciosa, ilimitada! De nada dependey
no sufre mudanza, Puede ser tenida por madre del mundo, Le denominan Tao.
Forzado a darle un nombre, llamérala yo ‘grande’. Lo grande se desborda; Al
desbordarse se extiende hasta muy lejos, Hasta tan lejos que acaba por retornar.
Grande es el Cielo, grande es la Tierra, grande es el Tao y también grande el

415
Preciado Idoeta, Inaki (editor y traductor). Op. Cit. p. 157.
416 . PP :
Preciado Idoeta, Inaki (editor y traductor). Op. Cit. p. 161.

417
Gonzalez Espana, Pilar y Jean Claude Pastor-Ferrer (traductores). Op. Cit. pp. 41 — 43.

144 Rivera Espinoza, Manuel Salvador



3. Capitulo Tercero: La China Antigua, la caida del sistema sociocultural Zhou, el nacimiento de la
filosofia y el surgimiento del taoismo

soberano. En el Estado hay cuatro grandes Y uno de ellos es el soberano. El
hombre tiene a la tierra por norma, La Tierra al Cielo por normatiene, Del Cielo
el Tao es lanorma, La Naturaleza es lanorma del Tao.” **®

Por un lado el Dao es identificado con la Naturaleza y se lo puede escuchar en el sutil
susurrar de las hojas al viento, lo cual nos demuestra como en esta filosofia se ha
mantenido ese entendimiento del entorno como un ser vivo, idea tan presente, como
hemos querido hacer ver a lo largo de este trabajo, en la mentalidad china. Por otro lado,
el Dao es entendido ahora, de este modo, como la “madre del mundo”, aquello que funda
todo lo existente, siendo esencialmente inaprensible e indeterminable, de modo tal que se
lo designa como “grande” solo al verse “forzado a darle un nombre”. Con esto, y como ya
hemos sugerido, el daocismo realiza un profundo giro al entender ese orden
ecologico/cosmico como ajeno a intelecto.
“El hombre se conforma a lo prefijado por su mente y lo toma por maestro
‘¢, Quién es el orden extraordinario que se priva de ello? ¢0O s6lo el hombre que
penetra la alternancia de las cosas lo toma por maestro? Asitambién el necio,
cuando admite que afirmacion y negacion preceden alo fijado por su mente.
Tan il6gico como partir hoy para Yue y llegar ayer, o afirmar que es visible lo
invisible. Y aunque ello fuera cierto, si ni siquiera Yu el divino podria entender
ese misterio, jcémo iba a entenderlo yo! La palabra no esta hecha sélo de aire,
la palabratiene un decir, pero lo que dice nunca es fijo. ¢En verdad existen las
palabras? ¢En verdad se diferencian de piar de los pajaros? ¢Quién ha
ensombrecido el Tao, distinguiendo la verdad de la mentira? ¢ Quién a
confundido alas palabras distinguiendo afirmacion de negacién? ¢Donde se
encuentra el Tao ausente? ¢Ddnde las palabras imposibles? Tras los minimos
acontecimientos el Tao se esconde. Tras su maximo esplendor las palabras se
ocultan. Asi, confucianos y moistas niegan y afirman, afirmando lo negado
Negando lo afirmado. Pero si deseas la afirmacion negada, la negacion
afirmada, nada puede compararse con la lluminacion.” *° “El que le conoce no
habla de él el que habla de él no le conoce...” **
El Dao no puede ser conocido y los intentos por hacerlos estan destinados al fracaso
pues llevan a la discriminacién, la cual nos impide conocerlo al “ensombrecerlo”. Asi, del
mismo modo que la accidn es incapaz de conseguir eficiencia, el intelecto es incapaz de
conocer. Para el taoista, es la ignorancia respecto de esto el origen de todos los males
que aquejan a la sociedad:
“El Tao permanente no tiene nombre. Lefio que, aunque fino, ni el Cielo ni la
Tierra osan avasallar; Si sefiores y monarcas lo pudieran conservar,
sometiéranseles de buen grado los infinitos seres. Cuando el Cielo y la Tierra
estaban unidos Se desprendia el dulce rocio Como entre las gentes nadie daba
ordenes se mantenian iguales y tranquilas Empezaron las jerarguias y con ellas
los nombres (titulos); Habiendo aparecido los nombres, habra que saberse
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detener Sabiendo detenerse, se excusara todo dafio. El humilde Tao es para el

mundo Como para los pequefios valles el Rio o el mar.

n 421

Es la incapacidad de los gobernantes de reconocer la indefectible ininteligibilidad del Dao
, lo que, para los taoistas, es la causa de su incapacidad para prodigar un buen gobierno,
pues si es que acaso lo hiciesen “sometiéranseles de buen grado los infinitos seres”. Esta
falencia, por otro lado, encuentra sus raices en el surgimiento de las sociedades
estratificadas, las cuales nacieron cuando se comenzaron a dar o6rdenes y “empezaron
las jerarquias”. Con esto, el tacismo se opone tajantemente a ese proceso de
intelectualizacion del principio de adecuacién o “concientizaciéon cosmoldgica” que, como
bien hemos hecho ver en el capitulo anterior, se ha generado en directa relacién con el
surgimiento de sociedades altamente complejas y, con ello, de formas estatales a partir
de Erligang-Shang.

La base de esa negacién de ese proceso de complejizacion sociocultural se
encuentra en el propio entendimiento daoista del Dao como algo incognoscible
intelectualmente y que sélo puede ser conocido por medio de la experiencia:

“Asiendo la gran imagen Acude el mundo entero Acudey no sufre dafio, Y
reinan grandisima paz e igualdad. Dulces sones y ricos manjares; Los
caminantes se detienen. Por eso las palabras que salen del Tao Son insipidas,
sin ningun sabor Lo miras y no lo puedes ver Lo escuchas y no lo puedes oir

Lo usas y no se puede agotar.

» 422

El Dao nos inunda, siendo ese soplo que abarca todas las cosas del cual nos hablaba
Zhuangzi y estando mas alla de nuestro intelecto como recalcaba el mismo, ahora Laozi
nos hace ver que la razén por la cual todos los esfuerzos por aprehenderlo son inutiles.

De este modo, para los daoistas la recuperacion del cosmos no pasé por un retorno
a “los antiguos” a la manera confuciana pues para “la escuela del dao” la adecuacion al
entorno no pudo darse ya de manera conciente y normativa como ella pretendia. Y es
que si el confucianismo pudo permitirse hablar de “conducta correcta” a la hora de
referirse al Dao fue pues presupuso que las normas de adecuacion establecidas por “los
antiguos” no eran sino un reflejo del orden ecoldgico-césmico insistiendo Unicamente, de
hecho, en que ellas se cumpliesen en cuanto daba por sentado que permitian una
adecuacion correcta. Sin embargo, el daoismo dudo de la veracidad de esas reglas de
adecuacion al plantear que el orden ecolégico-cdésmico era incognoscible de modo tal que
la adecuacién conciente a él se hizo imposible, y en ello se vio obligado a redefinir el Dao,
identificandolo con el propio orden ecolégico y obligando, por tanto, a otro tipo de
adecuacion totalmente diferente de la confuciana.

Por otro lado, y como bien ya sugerimos, al hacer esto el dacismo se opuso
tajantemente a todo el proceso de complejizacion cultural que se habia iniciado en China
a partir de Erligang-Shang y que habia dado lugar a la maduracién de ese entendimiento
“conciente” de la adecuaciéon al entorno durante Zhou, maduracion la cual habia estado
en directa relacion con el surgimiento de la desigualdad propia de la estratificacion social.
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Al identificar, acertadamente, la “adecuacién conciente”, la ambiciosa busqueda de
control y el fin de las sociedades igualitarias con ese proceso, vio en él las raices del caos
que asolaba al pais. Lo que le criticé a Confucio, de este modo, fue que no acertase a dar
cuenta de que la solucién que proponia no era tal pues se basaba en los mismos
supuestos que inspiraban las erréneas acciones de sus contemporaneos, que buscaban
controlar el entorno por medio de la accién y la conciencia.

Producto de todo lo anterior tanto Laozi como Zhuangzi insistieron en que la
adecuacion se daba no por medio de la conciencia ni de la accién sino que por medio de
la inconciencia y la inaccién, es decir, la espontaneidad. Con esto, se alejaron de la figura
del letrado (tan presente en Confucio) y se acercaron a la del hombre comun y corriente:

“El estudioso crece dia a dia; quien practica el Tao mengua dia a dia; Menguay
mengua hasta llegar al no actuar, y como no actla nada hay que deje de hacer.”
423 “Ding el cocinero descuartizé un buey para Wen Hui Primero golpeé la carne
con las manos, enderezo la espalda y pisando fuerte contra el suelo hincé una
rodillla sobre el buey y entonces su cuchillo hendia jzum! cortaba jzas!, partia
icrac!, danzando al ritmo de la cancion ‘sang-lin’, danzando aritmo de la
cancién ‘jin-shou’. ‘jQué maestria! jHas llegado a la cima de tu arte!’, exclamo
Wen Hui. El cocinero, dejando el cuchillo, replicé: Mas alla de toda habilidad,
sOlo existe el Tao para tu humilde servidor. Al comienzo de mi trabajo sélo veia
el buey. Tres afios mas tarde ya casi no lo veia. Ahora, trabajo con mi espiritu y
no con mis ojos. Alld donde el conocimiento y los sentidos se detienen, el
espiritu es el que actua. Sigo la estructura corporal de lares, penetro en las
articulaciones, no toco ni una arteria ni un tendén y menos aun los grandes
huesos Un buen cocinero cambia de cuchillo una vez al afio, porgue corta con
él. Un mal cocinero cambia de cuchillo una vez al mes, porque desgarra con él.
Con este cuchillo, desde hace diecinueve afios, he descuartizado mil bueyes y
su hoja esta como recién afilada. Entre las junturas, un intersticio, el espacio
suficiente para que la finisima hoja penetre y se deslice. Por eso, tras
diecinueve afios de uso, mi cuchillo tiene una hoja perfecta. Pero si me
encuentro con un nudo complicado, con una juntura dificil, me pongo en
guardiay tomo mis precauciones. Muevo la hoja del cuchillo lentamente hasta
gue... jzas!, de un solo corte la juntura se separa; el animal se descuartiza, de
desploma como un montén de tierra. Entonces, de pie con mi cuchillo, me
yergo, miro a mi alrededor satisfecho de mi mismo; limpio6 la hojay lo guardo’.
‘iExcelente —exclamé Wen Hui—. Escuchando tus palabras, he aprendido a nutrir
el principio vital.” **
Este ultimo relato debe ser uno de los mas exquisitos y profundos que conozca la
literatura china y mundial, en él podemos apreciar la figura vivida de un avezado cocinero
que ha viajado hasta nosotros desde remotos tiempos y cuya genialidad y eficacia en su
oficio radican en su dominio del Dao. Sin embargo, este dominio no es uno intelectual ni
conciente, como estariamos inducidos a creer, sino que instintivo e espontaneo,
produciéndose ahi donde toda voluntad de adecuacion a desaparecido, pero
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precisamente por ello ella toma lugar con toda su fuerza, entregando al cocinero toda esa
eficacia (de) propia de quienes logran volverse unos con el Dao. Al mismo tiempo, la
figura del letrado se nos presenta como una ajena a ese orden cosmico, siempre
llenandose a si mismo en vez de vaciarse para llegar a la perfecta espontaneidad. La
busqueda de control por medio del intelecto y la accién se nos presenta, nuevamente,

como totalmente inutil.

Este vuelco a la espontaneidad que caracteriza al taoismo implica también un retorno

al origen:

“Retornar al principio, he ahi el movimiento del Tao; Debilidad, he ahi la propia

cualidad del Tao. Las cosas del mundo nacen del ser Y nacen del no ser.” **

Este retorno al origen, y en relacion con la que ya hemos dicho respecto del
confucianismo, significd no sélo un vuelco a la espontaneidad sino que también, y por ello
mismo, una vuelta a la época anterior a la concientizacion e intelectualizacion de las
estrategias de adecuacion al entorno y, con ello, a la de la formacion del estado y el
surgimiento de sociedades estratificadas. Esto en cuanto los taoistas consideraron que
en esos tiempos el hombre vivié en total armonia con el entorno, poseyendo esa santa
espontaneidad que luego, con el surgimiento de la civilizacion, fue perdiendo
gradualmente hasta llegar a la total corrupcion. De este modo, en la literatura daoista la
civilizacion es representada igual de nociva para la sociedad que la discriminacién apara

el intelecto:

“Eliminese la inteligencia, rechacense las argumentaciones, Y las gentes
obtendran beneficios cien veces mayores. Eliminese la industria, rechacese el

interés, Y yano habra bandidos ni ladrones. Eliminese la hipocresia, rechacese

el fingimiento Y las gentes retornaran ala piedad filial y el amor. Son tres
razones que como criterio de distincion no bastan, Tal vez fuere menester
hacerles saber a qué atenerse: Ser modestos por fueray conservar la
simplicidad interior, Ser menos interesados y con escasos deseos.” **°

A partir de lo anterior, el confucianismo, debido a sus continuos esfuerzos (actividades)
por mejorar la situacién cadtica del periodo, es presentado, y en relacion a lo que ya
hemos establecido, como la continuacion de los propios males que pretende solucionar:

“Cuando Confucio estaba en el pais de Chu Jie Yu, el loco, pasé por su puertay

gritd: ‘jOh! jFénix! jFénix! ¢Por qué declinala Virtud? Inalcanzable es el
porvenir. Imposible retornar hacia el pasado. Cuando el mundo posee Tao, El
Santo se realiza en lo més alto, Cuando el mundo pierde el Tao, El Santo tan

soOlo sobrevive. En nuestros tiempos, ya es bastante con librarse del castigo. La

felicidad es tan ligera como una pluma Y nadie puede sentir su peso. La
desgracia es tan pesada como latierra Y nadie puede evitar pisarla. jBasta,
bastal jNo mas Virtud que enderece a los hombres! jCuidado! jCuidado con

mostrar alos demas El camino que se debe sequir! Zarzas, espinos, jno
estorbéis mi camino! jno estorbéis mis pasos! Yo zigzageo y os evito'. Los
arboles de la montafia Apelan a su propia destruccién Su resina alimenta el

425
Preciado Idoeta, Inaki (editor y traductor). Op. Cit. p. 183.

426
Preciado Idoeta, Inaki (editor y traductor). Op. Cit. p. 147.

148 Rivera Espinoza, Manuel Salvador



3. Capitulo Tercero: La China Antigua, la caida del sistema sociocultural Zhou, el nacimiento de la
filosofia y el surgimiento del taoismo

mismo fuego que los consume. Talan el canelo por ser comestible. Por ser util
talan el arbol del berniz. Todos conocen la utilidad de lo util. Todos ignoran la
utilidad de lo inatil.” **

El que antes del surgimiento de la civilizacién la sociedad china vivié en plena armonia
con el entorno y poseyd una “pura’ espontaneidad adquiere pleno sentido cuando
recordamos, segun lo establecido en el capitulo pasado, que en la época Longshan, justo
antes del surgimiento de las sociedades altamente complejas, la adecuacion al entorno
se dio sin ningun tipo de codificacion ni regulacion normativa en el simple uso “en bruto”
de una racionalidad pre-operativa inconciente, es decir, una mentalidad, que habia sido
generada, precisamente, para adecuarse eficientemente el entorno. De este modo, el
trabajo intelectual taoista puede ser entendido como el esfuerzo por llevar a cabo una
“‘descomplejizacion” intelectual tanto a nivel individual como social que permitiese generar
una adecuacion al entorno ajena a desastrosas “externalidades” productos no tanto de la
ambicion por un mayor control del entorno como de la incapacidad para conseguirlo
adecuadamente. Tal incapacidad estuvo dada, como ya hemos dicho anteriormente, por
el uso de la accion y la conciencia como medios para conseguir control y eficiencia.

Es pertinente hacer notar que si el tacismo se ha visto obligado a hacer un uso
recurrente de la metafora ha sido precisamente para hacer entender ese entendimiento
“contradictorio” de la adecuacion al entorno, donde es justamente la ausencia de
ambicién lo que permite satisfacerla:

“La gran perfeccion parece imperfecta, mas su eficiencia no sufre merma. La
gran plenitud parece vacia, mas su eficiencia nunca se agota. La gran destreza
parece torpe, la gran perfeccion parece inacabada, la gran rectitud parece
curvada. La agitacion vence al frio, el reposo vence al calor. Con la pura
quietud se lleva la paz al mundo” **

Este tipo de metaforas sueles usarse también para retratar las limitaciones no sélo de la
mente sino que de la propia cultura:

“Huin Zi dijo: ‘Tengo un gran &rbol al que llaman ailanto, De tan nudoso tronco y
ramas tan retorcidas, que escuadra, cuerday compas no pueden medirlo. Se
yergue al borde del camino, Pero a ningun carpintero le interesa. Igual que tus
palabras, jtan grandes, tan inutiles, que nos sirven para nada!’ A lo que Zhuang
Zi respondid: ‘¢ No has visto a comadreja Cémo se agachay se encorva Para
atrapar a su presa? ¢CoOmo salta hacia el este y el oeste, Hacia arribay hacia
abajo, Aunque un dia caiga en latrampa Y acabe por morir en lared? En
cambio ese yak, Tan grande como una nube Que cubre los confines del cielo,
Incapaz es de atrapar un ratén Este arbol, del que lamentas su inutilidad, ¢por
gué no lo plantas en las extensas llanuras de la nada? Paséate bajo él y duerme
bajo su sombra. Nunca conoceralos golpes del hacha Ni sufrira dafio alguno.
Su estado es lo indtil. ¢Qué podria entonces perturbarlo?’.” **

La utilidad de la inutilidad, e ahi, pues, el misterio de la “verdadera adecuacion” segun el
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Gonzalez Espana, Pilar y Jean Claude Pastor-Ferrer (traductores). Op. Cit. pp. 93 — 94.
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Preciado Idoeta, Inaki (editor y traductor). Op. Cit. p. 199.
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entendimiento taoista, la cual es totalmente contraria a la de la “cultura civilizada” que,
basada en la busqueda de control y eficiencia, es incapaz de comprender la complejidad
de la existencia, quedandose, asi, en la inutilidad de la utilidad. El taoista pues, para dar a
entender lo que considera como “adecuado”, se ha visto obligado a invertir todos los
términos de modo tal que en su mundo es la inutilidad la forma de conseguir utilidad y la
renuncia la forma de conseguir ganancia.
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Conclusion

Conclusion

El taoismo se nos presenta como un método para conseguir una adecuada concordancia
con el Dao, entendido como orden césmico y ritmo vital, aliandonos con él, mas alla de
las prescripciones que el sentido comun o la “cultura civilizada” puedan dictarnos asi
como de las limitaciones del lenguaje y el intelecto, podemos volver a esa espontaneidad
e inconciencia originarias, las cuales son las fuentes inagotables de todo verdadero poder
y eficiencia (de). Solo de esa forma pues, podemos conseguir lo que deseamos y, con
ello, el buen gobierno. Entendiendo de ese modo la adecuacion al entorno y la
consecucion de control sobre él, el taoista ha negado sistematica y sostenidamente que
la adecuacion conciente y normada a él defendida por el confucianismo, y que se ha
generado en la sociedad china a partir del proceso de complejizacion sociocultural
iniciado en Erligang-Shang con la progresiva intelectualizacion de las categorias
espacio-temporales y, con ello, del principio de adecuacién a la contingencia, pueda
servir para la satisfaccion de los intereses que la han originado, es decir, la de un mayor
control del entorno y, con ello, la obtencion de eficiencia. Ha planteado, asi, un camino (
Dao ) “alternativo” al de “los antiguos” basado no en la conciencia sino que en la
espontaneidad que ha significado un retorno al “origen de la Historia”, a ese tiempo
anterior a la complejizacion y estratificacion de la sociedad que fue la época Longshan,
cuando el hombre vivié en una natural y plena adecuacién con el entorno, sin necesidad
de ningun tipo de reglas ficticias.

Defendiendo ese “camino alternativo” el daoismo ha pretendido resolver el caos en el
que se encontraba sumido su tiempo no sin antes haber identificado la causa de su
corrupcién precisamente en ese afan por querer conseguir la adecuacion y el control del
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entorno por medio de la conciencia y la actividad. Resignificandolo en la renuncia a la
significacion (una actividad intelectual) y en el vuelco a la espontaneidad (producto de la
inactividad intelectual) ha hecho del mundo, nuevamente, un cosmos, pero esta vez
modelado no en virtud de las limitaciones impuestas por el hombre sino que de el misterio
mismo de la existencia, definida por su inaprehensibilidad intelectual y sélo conocible por
medio de la experiencia.

De este modo, podemos graficar el pensamiento taoista como enmarcado en la
siguiente diada:

CONFUCIANISMO DAOISMO
ESTADO/SOC.COMPL SOC. PRE-ESTATAL
ERLIGANG-SHANG-ZHOU LONGSHAN
CULTURA SENTIDO COMUN
CONCIENCIA INCONCIENCIA
INTENCIONALIDAD ESPONTANEIDAD
LETRADO HOMBRE COMUN
CONOCIMIENTO IGNORANCIA
ACCION (INACTIVA) INACCION (ACTIVA)
DAO DE “LOS ANTIGUOS” DAO DE LOS
“PRIMITIVOS”
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