José Luis Cancelo Gareia
Centiro Superior de Estudios Universitarios LA SALLE (UAM) Madrid.

«El rango superior es practicar ef Tao.
El rango mediio es rezar oraciones.

El rango elemenial es abundar en buenas obrasy
(Qiu Chu Ji, +1227. Citado por Maestro Tian, p. 24).

Resumen

El presente estudio se centra en al fao-
ismo puro, libre de adherencias piado-
sas populares provenientes de otras
fuentes religiosas y foma como punto
de partida un templo taocista determi-
nado. Bl Tao, considerado como princi-
pio absolufo que excluye cualquier in-
fenfo o pretensidn de nombrarle,
coincide con el Dios inefable de las re-
figiones monofeistas. Vestidos de la luz
del Tao e iluminados por su claridad, el
faoismo frasciende la &tica de los valo-
ies y de las normas, instaldndose en una
especie de élica mistica o, como suele
decirse, franspersonal, a partir de la cual
los valores cobran su sentido pleno. ine-
vitablemente el hombre vive en un for-
madismo social arfificial, construido por
los mismos homibres. El faoismo se libe-
ra de fodo para seguir el pdlpito del uni-
verso y la naturaleza regidos por el Tao,

Abstract

The present study focuses on pure To-
oism, free from popular pious alfach-
ments from other religious sources. Cur
starting point is a certain Tacist tem-
ple. Tao is considered as an absolute
principle that excludes any attempt or
intention to be given a name. It coin-
cides with the ineffable God of mo-
notheist religions. Clad with Tao’s light
and iluminafed by its clarity, Tacism
franscends the ethics of values and
norms. It places itself on o kind of mys-
tical ethics or transpersonal, as it is
usually said, from which values get their
full meaning. Inevitably, man lives in an
artificial social formalism, which is built
by men themselves. Taoism liberctes it-
self from everything in order to follow
the beat of the universe and nature
which are ruled by Tao.
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Presentacién

Bl dia 11 de junio del 2005 tuve el placer
de mantener una larga, reposada y ami-
gable conversacidn con el Maestro Tian
Cheng Yang, el fundador vy la autoridad
espiritual del Templo de la Pureza y ef
Silencio (Qing Jing Gong) de Barcelona.
Se trata del primer templo taofsta puro
en Europa, desprovisto de las adheren-
cigs provenientes de manifestaciones
religiosas populares o elementos de
ofras religiones, gue, aungue mantienen
el nombrre de taoismo, mds bien habiia
que hablar de Religion popular china
{(VBase CHING, J. 1986, p. 111). Esa reli-
giosidad popular china es la que des-
cribe tambilén el religioso agustino Juan
Gonzdlez de Mendoza (1545-1618) en
su conocidisima obra ¢Historia def gran

Reino de Chino, aungue su Htulo com-
pleto es: «Historia de las cosas mas no-
fables, rifos y cosfumbres del gran Rei-
no de la China, sabidas asi por los libros
mismos chinos, como por ia relacidn de
los religiosos y ofras personas que han
estado en dicho Reinos, La.obra tuvo un
éxito sorprendente, Se tradujo a siete
idiomas europeos y contd con 38 edi-
ciones en dieciséis anos. Hoy dia, inclu-
50, hay ediciones recientas. Y, sin em-
bargo, el aufor aungue lo tuve todo
preparade para ira China, nunca llegd
a visitarla. Su informacién, no obstante,
era muy fiable. Es un admirador de los
chinos, «hombres —nos dice— de fan
claros ingenios vy tan buenos entendi-
mienfoss. En su historia habla de la ve-
neracion a un misterioso idolo de tres
cabezas, pero con unda mistma voluntad
y deseo; de |la veneracion a grandes
pensadores gue vivieron virtuosamen-
te y se les considera como dngeles pro-
tectores en el cielo; de los sacrificios y
culto al demonio para evitar sus dafios
o para pedirle consejo. Ante el mori-
bundo o antfe el difunio se colocaba
un cuadro que representatbba a un de-
mohio furioso para gue el demonio co-
nociera al muerte o al moribundo y en
I ofrar vida dejara tranquilo ol espiri-
tu del muerto. Habla de las supersti-
ciohes, de echar las suerfes cuando
guieren emprender algo de cierta im-
porfancia y de coémo se dejan crecer
el cabello porque piensan que serdn
llevados al cielo agarrdndoles por &1, Bl
faoismo popular se contaminé de to-
das estas cosas. Hoy dia existen religio-
nes que apelan al taclsmao peroe, en rea-
lidad, son mezcla de varias religiones.
El taoismo, sin embargo, que se practi-
ca en el templo de Barcelona es un
taoismo puro. El templo se erigit el dia
22 de diciembre del afio 2001. Pertene-
ce al 'Templo de las Nubes Blancas’ de
Beijing o Pekin, sede de |a Asociacion
taoista china de la que el Maestro es
miembro e investigador. Es el primer tem-
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plo taolsta genuino en Espaia y en Fu-
ropa, desprovisto de las adherencias
provenientes de manifestaciones reli-
Qiosas populares o de elementos de
ofras religiones. Es taolsmo puro. Bl Tern-
plo se encuentra en el nimero 530 de
la calle Cércega, en el Enfresuelo pri-
mero. £l Maestro Tian es ya muy cono-
cido en los dmbitos irterreligiosos, no
solamente por los cursos impartidos en
la Universidad Autdnoma de Madrid, su
participacion en el Forum de Barcelo-
na 2004, su presencica en Television, radio
y otros encuentros, sino fambién por sus
publicaciones. Su formacion seric en el
taolsmo auténtico durante siete afios
en el femplo Tai Ping Gong en la mon-
fafa Lao Shan y educado por Maes-
fros del mdas limpio taoismo, no solg-
mente han hecho de &l un ferviente
religioso faoista, un portavor veraz de su
religion, sino tamkién un investigador in-
cansable de la misma dentro de la Aso-
ciacion Taoista China. Inconsciente-
mente ha hecho suyo el lema de San
Agustin, «buscar para encontrar, y en-
contrar para seguir buscandos, £l Ma-
estroTion estd convencido que, aungue
sed necesdrio e imprescindible investi-
gar los libros, el taofsmo es algo que se
encuentra en lo mds profundo del hom-
bre.y a ese ' dentro” hay que dirigir lax in-
vestigacion, Bl tacismo verdadero —nos
dice—, es el taolsmo interno, el Tao del
corazon (MAESTRO TIAN CHENG YANG,
2003, p. 11}, Es {&cil reconocer fambigén
aquila estrella que guiaba a San Agus-
tin: «En el hombre inferior esta la Ver-
dach, entendiendo, bajo la palabra Ve
dad’, a Dios. Dios es la infimidad
desconocida. Aquella entrevista con el
MaestroTian, dentro del espacio delTem-
plo, me invitd a reorganizar mi estudio
hacia el Taotsmo como Religion v no ha-
¢ia la ontologia del Tao.

Las religiones se afanan en la busgue-
dd de la Realidad Ullima no simple-
mente como undg forma de orientarse

en la vida —lo cual indica que la vida,
por s misma, es cadtica e ininteligible—,
sino como una forma de seguro de
vida, un seguro de vida que ninguna
de las asociaciones de seguros puede
cubrir. Las religiones te ofrecen la saitva-
cidn. Prometen salvarte del dolor, del su-
frimiento, de la enfermedad v, sobre
todo, saivarte de la muerte. Te ofrecen
felicidad perfecta y vida interminable,
eterna. Es revelador que la Biblia judia y
cristiana y el iaoismo hablen de un pa-
raiso, gue aungue perdido, te garanti-
zan recuperarto. Se trala, pues, de Ia fe-
licidad. El vigje hacia el interior se inicia
conla bldsgueda de la felicidad ya que
es lo.que se busca entre todas fas cosas
gue se buscan.Y ferming con la felici-
dad gue es el encuentro con ia Verdad,
También para el taofsmeo vale la formu-
lacidn que hacia San Agustin de la feli-
cidad. La felicidad es *Gaudium de ve-
ritate’. Es la felicidad que da el
conocimiento de la Verdad.

Es realmente muy atrevido emprender
un estudio sobre el faoismo sin tener la
menor idea de la lengua china de g
que un proverbio chino dice, indican-
do su dificulfad, que «una figura equi-
vale a mil palabras». Aunque se dis-
ponga de un bafio o de una inmersién
directa en la vida real de Ching, es siem-
pre algo superficial . en el fondo, algo
de lo gue uno no se puede fiar. Aungue
se fenga la intuicidon de gue los filosofias
y las religiones emplean lenguadjes dis-
tintos y en niveles distintos para hablar
de lo Mismo, lo cierto es que el lengua-
fe, las palabras son también una mao-
nera de captar v aprehender la reali-
dad, con lo cuat lo Mismo ya no es tan
igual aungue se trate, en todo caso, de
lo Mismo. Solamente nos queda para
avalar nuestro estudio la experiencia di-
recia de un fempilo tacista, las conver-
scaciones largos y lentas con personas
Creyentes en &, las versiones y los estu-
dios fiables. Ello nos anima a empren-
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der este esludio aunque solamente sea
pcara entender lo que hay en nuestro
derredor y poder dialogar con é&l.

Participacion en una
ceremonia interreligiosa
con el taoismo

El MaestroTian participd en nuestro Cur-
so-Seminario llevado por videoconfe-
rencia con diversas Universidades del
mundo, disertando sobre el fema «a
longeviclad en la religicén faoista y la fi-
natfidad dle la reencamacions. El tacismo
siempre estuvo apasinado y persiguio
la manera para poder «aobar el secrefo
del Cielo y de la Tierrar, descubrir el se-
creto de la vida para poseerla siempre.
Lat conexidn se hizo desde la Universitat
Ramon Uult de Barcelona. Explicar cual
guier fema del taoismo en hord y me-
dia o dos horas no es una tarea facil
porgue el facismo, ademds de Religion
y oniologia perfenece a una sensibili-
dad mentat oriental. Tiene mas, a pri-
mera visia, de espiritualidad franscon-
fesional que de religidn confesional
concreta. Bl Maestro Tian, sin embargo,
supo captar la admiracion de los estu-
dicintes y ellos supieron intuir el aspec-
fo fascinante gue dejaba translucir la
exposicidon.Y decidieron conocerlo en
su propio espacio y en el despliegue de
sus ceremonias. El Depariamento Cien-
cias de fa Religidén de la Universidad La
Salle en Madrid hizo las gestiones y pre-
pard una ceremonia inferreligiosa. Tuvo
lugar el dia 19 de noviembre del 2005,
de 17 a 18'30 horas.

El templo es una vivienda particular y
de dimensiones reducidas, Recuerda o
los primeros cristianos cuando se reu-
nicin en las casas privadas. El recinto tie-
ne la forma de escuadra. El brazo de
entrada ofrece un espacio gque se em-

plea para la ensefianza de la religién y
filosofia taoista, la préctica del Tai Chio
del Chi Kung gue disponen a 1o medi-
tacién, o para celebrar comidas com-
partidas en festividades religiosas. Alli
tuvimos nuesta comida de fraternidad
interconfesional gue la Asociacion taois-
tat del Centro prepard con mimo y carifio,

En esta sald se encuentra el cartel de
caligrafia ching, distribuido a la manera
de una mesa rodeada por tres bancos.

Segln la versidn hecha por el Maestro
Tian —a guien agradezco sinceramen-
te todas las orientacicnes e informa-
ciones que me ha dado—, la parie cen-
tral es el Tao o Ddo segln la fonética
del idioma chino. La inscripcidn de la
derecha, desde la perspectiva del ob-
servador, dice: «&l Tao elerno esfima la
vidla v asi, sin condliciones ni limifes, en-
carrila el ser hacica su faos. La inscrip-
cidn de la izguierda es muy similar y se
refiere a la vida préctica: «El Tao eferno
estima la practica y asi sin condiciones
ni limifes, encarrila el ser hacia su faos.
El texto de la parte superior contiene el
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nombre del femplo: «& Templo de la Pu-
rezar y el Silencion,

Al ofro espacio se accede directamen-
te. La separacion queadda fijada por una
cortina de color amarillo y una especie
de sencilia cenefa que cuelga un tan-
to del fecho y sobre o que figura la co-
ligrafia china inserfa en rombos de co-
lor rojo. La expresidn dice aue nos
encontramos en «Ef primer femplo faols-
fa europeos. EN este lugar se encuen-
tra el altar con una pequena estatua
del dios Lao Zi, la personificacion hu-
mana del Tao, y gue, al ser divinizado y
considerado como un ‘Dios’, se e dio el
nombre honotifico y respetuosc de «Taj
Shang Lao Jun» que quiere decir «La
grandeza suprema, noble y efernon. Nos
hemos permifido traducirlo asi porque
segln aclaracion del Maestro Tian: Tal’
significa “supremo’; ‘Shang’ designa lo
‘superior’;'Lao’ se refiere a’elerna’, y 'Jun’
fiene el sentido de 'noble’.

Unos espejos hacen que Lao Zi aparez-
ca confemplando los cuatro puntos car-
dinales, simbolizande la mirada omnia-
barcadora del Tao. El Tao fo rige fodo. A
sus pies hay dos esiatuillas. No repre-
sentan ninguna deidad o divinidad,
pero sf fienen un alfo contenido simbd-
lico y que hace referencia o las pala-
bras que cuelgan sobre el altar y que
dicen: «El santfuario de la suprema pu-
rezaw, El Tao es puro y produce pureza 'y

solamente a fravés de la pureza se pue-
de llegar o él.Las dos estatuillas simbo-
lizan a dos donceles pures, virgenas v,
con €llo, se estd remitiendo a la pureza
de guienes han seguido el Tao. Esto s
lo que quiere expresar el Maestro Tian
cuando dice que «simbolizan dos jove-
nes vitgeneas, y representan los descen-
dientes faoistass.Y a uno de sus lados se
encuentra, nuevamente, la figura de Lao
Zi, quien a fomos de un bdfalo, em-
prende viaje hacia el Oeste. En el paso
de Han Gu Guan, y ¢ ruegos del gudir-
dia fronterizo Yin Xi, escribe la obra pro-
funda Tao Te King, el segundo libio mds
editado después de la Biblia y que ha
tenido una influencia considerable en ia
mentalidad y en el espititu chino (LEON
WIEGER, 1922, p. 147). El codice mas an-
figuo del Tao Te King data del 300 6.C.y
fue descubierfo en China en el aio 1993.

Sobre el ctiar estan las ofrendas de pon
y frutas, que se consumir@n entre todos
los creyentes como signo de unidad en
I fe, en la mente y en el corazdn. Tam-
bién hay fres pequefios recipientes de
color amarillo gue contienen las ofren-
das del agua. El agua tiene en si una
gran rigueza expresiva. Sirve para lim-
piar. Lo ofrenda del agua limpia el es-
pititu y purifica el femplo. Ademas, sin
agua no hay vida, También el Tao estd
al inicio de la vida credndola, mante-
niéndola y conservandoela. También el
creyente, con la ofrenda del agua, con-
tribuye a comunicar vida en |as formas
innumerdables de la bondad. Hay tam-
bién flores, incienso vy velas. Todo elio
—incienso, flores, velas, agua, frutas—,
constituye lo que el Taolsmo llama «Wu
Gonge, es decir, [as cinco ofrendas fra-
dicionales del altar.Y todo envuelto en
una luz suave en la gue se mezclan co-
lores fenues de amarillo y rojo, propi-
ciando una atmasfera gue invita al mis-
ferio, ayudando a fijar la conciencia gue
siempre estd dispersa, moviéndose alo-
cadamente, de un lado para oiro.

Indivisa, Bol. Estud. Invest., 2006, n." 7, pp. 41-79
ISSN: 1579-3141




José Luis Cancelo Garcfu

La ceremonia la inicia el Maestro Tian
con unas palabras de bienvenida a to-
dos los asistentes v, en especial, a pro-
fesores y alumnos llegados de la Uni-
versidad La Salle de Madrid, Estd
revesticlo con el «Fg Yir, una especie de
casulla en la que domina e color ama-
fillo. Es el color del Emperador, asocio-
do al Rio Amersillo (Hudang Hé), cuyo cie-
no agitado por sus impetuosas aguas,
le da una fonalidad que sugiere el ama-
rillo. EI Rio Amairillo es el simbolo del po-
dery de la vida porgue dio origen de la
civilizacion china, y cual madre nutricia
vy férfil, regalo vida a cuantos se asen-
faban a su vera. De aqui también que
el amarillo simbolice la Tierra porque la
Tierra da a luz, como madre fecundd, o
todos los seres.Y de aqui también el co-
lor amarrillo ha pasado ¢ ser el simbolo
del poder espiritual del Tao, fuerzg vivifi-
cadora y rectora del Cielo, de laTierrg y
del Hombre. El color amarilio lo tomd
como distintivo el Emperador Amarillo
Huang Di, que vivid por los afios 2.698 a
2.599 antes de la era cristiana, dio ori-
gen ala nacidn china, fue el primer dis-
cipulo del facismo, lo extendid por todo
el imperio, escribio el primer tratado so-
bre el faoismo que, lamentablemente
se ha perdido, y llegd a ser, por la préc-
fica del Tao, un inmortal. Una vez mas, el
color amarillo va asociado a la fuerza
del poder y evoca la eficacia espiritual
del Tao.

El color amarille de la aurora, que ve-
mos en el horizonte de la Tierra bafada
de color oro, anuncia v trae lo claridad.
También ia Tierra refleja en si misma
comao en un espejo la luz dorada del
Tao, Por ofra parte, el oro, que es amari-
lio, es simibolo de rigueza y abundan-
cia. El color amarillo pasd a representar
la abundaoncia vy la riqueza del espiritu
que confiere el Tao, Por muchos cami-
nos f color amarillo conduce a la Tierra
y alTao.

Pero el Tao es fambién abismeo, misterio,
oscuridad, profundidad. El borde negro
que rodeq la vestimenta sugiere la inac-
cesibilidad del Tae.

El color amarillo gue fambién lumina el
recinto, tiene su referencia al *Yir', una
de las fuerzas primordiales del universo,
dlaTierra y a la Lung, a la noche, a lo os-
curo, al mundo observable, Bl Maestro
cubre sus piermnas desde ta rodilla has-
ta el tobillo con un pafo blanco, sim-
bolo de las Nubes Blancas propias del
Cielo. El color de la vestimenta de los
discipulos es el rojo, asociado al Yang,
la ofra fuerza primordial de cuanto exis-
te, y que representd lo positivo, el calor,
el espiriu, la actividad, el frabajo, el pen-
sar, fo duro, es decir, las virfudes que ha
de cultivar guien desee ser discipulo del
Tao. Otros seguidores del faoismo por-
tan un turbante azul, El océano, en su
inmensidad es azul. El Cielo, en su mis-
teriosa béveda celeste protectora de
cuanio hay, es azul. Una vez mds, y de
ofra manerg, los colores remiten ai Tao.

Delante del alfar hay una mesa puesta
ocasionaimenie para la ceremonia. So-
bre ella, ademd@s de otros frutos para las
ofrendas, hay un cuenco de bronce lla-
mado «&uing» que dl ser golpeado con
una pequena y compacta maza de
maddera emite un sonido vibrante con
gran poder de concentiacion, También
hay sobre ella un objeto llamado «Mu
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Yie, Es de madera hueca por dentro y
exferiormente parece tener el disefio de
pez carpa, abundante en Ching, sim-
bolo de |a perseverancia, de la resis-
tencia y del éxito. Sus ojos estdn siem-
pre abierios para no dejar de ver nada,
Representa el Tao siempre despierto vy
sin tregua. Su sonido, alternando con &l
sonido producido por el «Quings, ayu-
da a llevar el iitmo del canfo-recitacion
y a mantenear la atencion. Segan acla-
16 el Maestro Tian, el canto en la cere-
monia o infrodujo el Maestro Kou &ian
Zhi (365-448) o partir del ano 424, en la
Dinastia Bei Wei (386-534).

Los gestos que acompanan la cere-
monic son sencillos. Uno de ellos con-
siste en colocar las manos para formar
el lamado «seffor, © Mas exactamente
wsello de Xiu Liarw, Xiu Lian es una for-
ma de compresidn del Tao gue intenta
abarcarlo en fodas sus dimensiones o
verfientes. Xiu Lian no se reduce a com-
prender el Tao en su vertiente espiritual,
religiosa o infelectual, sino que incluye
también, como parte integrante del mis-
mo Tao, el cultivo o el gjercicio del cuer-
o para poder llegar o la verdadera y
auténtica armonia. El hombre es uno,
por ello debe practicar el espititu y ar-
monizar el cuerpo con el espiritu parg
ser redlmente uno en s mismo, y uno en
la fusidn con el Tao. Esto es Xiu Lian,

El sello consiste en colocar una mano
sobre la ofra. Si es un hombre, lg iz-
quierda ha de.cubiir [o derecha como
lo indica la imagen que hemos tomado
del libro del Maesiro Tian «Conocer ef
taofsmon, A su vez, se cruzan los pulga-
res de manera que foguen mutuamen-

te el cenfro de cada mano. Toda vez
que la mano izquierda del hombre es
Yang. su pulgar loca el centro de g
mano derecha que es Yin, De este
modo se une la energia (Chi) de los dos
polos energéticos fundamentales que:
atraviesan fodo lo existente, lo cual pue-
de notarse en la activacion de la sangre
de las manos. En la mujer, la mano iz-
quierdd es el Yin y la derecha es el
Yang. Por ello, ha de colocar la dere-
cha sobre g izquierda.

En la ceremonia, estando de pie, el se-
o se lleva o la altura de la frente. Se-
guidamente cada uno coloca su'mano
Yang' (izquierda en el hombre; derecha
en la mujer) en el corazén, se arrodilla
sabre un colin y se postra llevando su
mano Yin' (derecha en el hombre; iz-
quierda en la mujer) hacia ef suelo has-
ta focarlo, y se cruza la ‘'mano Yang' en-
cima. Al mismo tiempo se incling el
cuerpo hacia el suelo como si fuera la
postura de la tortuga. Se leen textos
mientras se permanece de rodillas. Lue-
go, se incorpora colocando la mano
Yang sobie la frenie. Bl Yin y el Yang se
juntan en armonia, El proceso, en esta
ocasion, se repife tres vecas, mientras el
olor de incienseo llena el recinto. Me re-
cordd un pasaje del Nuevo Testamento
en el que aparece la imporiancia del
Incienso en la ceremonia religiosa. Bl in-
cienso con su buen olor representa el
aroma del la bondad del corazdn del
creyente y que asciende al Cielo. Dice
asi: «Llegd ofro dngel llevando un in-
censario de oro; le enfregaron gran
canfidad de aromas para que los mez-
clara con las oraciones de todos los
hombres. De lg mano del dngel subic
ante Dios la humareda de los perfumes
con las oraciones...» (Apoc. 8, 1-5).Pues
bien, en cada postracion, y permane-
ciendo todos arrodillados, el Maestro
rezc1 en fono de recitacién el «ibro de la
Ceremonicr, conocido en chino como
«lai Shang Xuan Men Gong Ke Jings, v
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cuya versidn al espaiiol mds exacta se-
ra --segln me dice el Maestro Tion—,
sLos ritos sagrados de la leccion det fo-
oismon. El Libre de la Ceremonia, dividi-
do en siete partes, es una especie de
breviario equivalente, en cierto modo,
al breviario que se rezg diariamente en
los monasterios o conventos de religio-
s0s y religiosas de la iglesia catélica.
También se reza fodos los dias en los
temptos faofstas. Sin embargo, se fue
completando y perfeccionando a lo lar-
go de las generaciones. Segin me re-
fiere el Maestro Tian, fue el gran Maestro
&iu Chu Ji (1148/1227), fundador de la
mayor escueld taoista conocida con el
nombre Long Men (La Puerta del dro-
gon), y a cuya 24° generacion perte-
nece el mismo Maestro Tian, quien fe
dio una forma consistente y estable. Di-
cho breviario estd hecho con textos to-
mados del «Dao Zang» o «ao-Tsangy,
que es la coleccion de libros sagrados
faofstas. Se frafa del Canon faoista ini-
ciado ya con el Emperador Amarilio
(2.698 a.C.). Ei indice mdas anfiguo de
los libros sagrados lo podemos encon-
trar en la obra del maestro Ge Hong
(283-363). El Canon actual conservado
data de la Dinastlia Ming (1368-1644)
con sus 1.500 obras distribuidas en 5.485
voldrmenes y se ha publicado en foto-
copid en el afio 1988. Aunque desapa-
recidos bajo las llaomas, en la dinastic
Yuan (1237-1244), anterior a la dinastia
Ming, existfa ya un canon con 7.800
obras. Conviene aclarar que und se-
leccion del Dao Zang se hizo posterior-
mente en dos ocasiones, una fue du-
rante el imperio de Kang Xi (1662-1772)
y otra en el imperio Jia Qing (1769-
1820), en la dinastia Qing (1644-1911).
Como dice el Maestro Tiéin, son mas de
dliez mil los libros sagrados faoistas, aun-
gue la mayoria ni tienen fecha ni se co-
noce el autor. Es, sin duda, el canon mas
amplic de los libros sagrados. El fexto més
anfiguo del «Libro de la Ceremonice se
encuentra en el «Dao Zang Ji Yaos.

La recitacion va acompaiada infermi-
fenfemente por el sonido vibrante pro-
cedente del cuenco de bionce y el so-
nido aspero de la madera, ayudando
podercsamente a la concentracién, Ef
Maestro Tian recita también en chino
los capitulos 1,4, 21,22, 25, 34,68 y 81 del
libro sagrado Tao Te King. La presidenta
de la Asociacion, Sia. Carolina Raven-
63, los lee en espaiiol alternando con la
recitacion de los mismos en chino y es-
fando fodos de pie.

A confinuacidn el profesor José Luis
Cancelo, fras expresar en nombre de
profesores y alumnoes de La Salle, su sen-
fimiento de gratitud, salisfaccion im-
portancia por el acto interreligioso, ha-
bld brevemente del Tao-Te-King de Lao
Zi y los Evangelios de Jesucristo.

No se frata de reducir, sin mdas, uno «
otro. Los dos perfenecen a culturas muy
distintas y a épocas muy distanies. Lao
Zi vivid 500 afios antes de Jesuciisto. Fue
archivero y bibliotecario del emperador.
Harfo de la supericiaiidad de la socie-
dad en la gue vivia, decide retirarse o
meditar y a llevar una vida cculta de er-
mitafio. En el primer libro de hisforia chi-
na, Shi Ji (Memorias Histdricas, escrifo
por S5i Ma Qian, 145/86 a.C.}, se hace
una biografia de Lao Zi y en ella se dice:
«lao Zi se cullivaba en el Tao y fa virfud,
Su doctring ensefna a permanscer ocul-
fo y andnimor. Lao Zi tenia discipulos:
Yin Xi, Wen Zi, Yang Zhu, Kang Chang Zi,
Juan Zi, Kong Zi (Confucio}. Y en la se-
gunda generacidn de la escueld po-
demos nombrar a Lie Zi y Zhuang Zi. To-
dos estos discipulos dejoron escritos
desarrollando su doctrina. Pero Lao Zi,
< pesar de tener disclpulos, no fundd
nunca ung organizacion religiosa. Je-
sucristo, sin embargo, @s un predicador
itinerante, predica en el campo, en las
calles, las plazas v los ciudades. Busca
lo conversidon de sus oyentes, hace dis-
cipulos, entre ellos elige a unos sobre
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los gue asenfar su Iglesia. Pasd su vida
denunciando con ardor la corrupcidn y
la hipocresia, anunciando el Nuevo Rei-
no de los Cielos. Ello le costt la vida y se
le condend a morir en la cruz, donde
morfan los ladiones, los perturbadores
de la sociedad v tos rebeldes,

No obstante esta enorme diferencia de
actitud, los dos nos hablan de la Luz gue
estd al Origen a la que Jesucristo llama
Caminoy Lao Zi lama Tao que también
significa Camino, y 1os dos identifican el
Camino con la Verdad y con la Vida
(Puede verse MARTIN ARONSON, 1995,
£.16-21). Cuando San Agustin describe
esa Luz Primigenia, dice que es inefable,
Pero que ni siquierd se puede decir que
es inefable porgue cuando se dice gue es
inefable parece que se estd diciendo
algo de aquel del cual no se puede de-
cir nada.Y Lao Zi dice que elTao s ung
forma sin forma. Es una cosa de lo que
no es cosar (Tao, ¢, 14).

Para llegar hasta el Origen v poder ver
la claridad de La Luz, Jesucristo predi-
cd la conversion y Lao Zi habla de una
honda purificacian inferior. Los dos in-
sisten en tomar distancia de las cosas,
No apasionarse por las cosas para no
quedar prisionero de ellas. Dice Jesu-
cristo: «Marta, Marta, te preocupas y te
agitas por muchas cosas, y hay nece-
siclad de pocas, o mejor, de una sola.
Marta ha elegido la parte buena, que
no le serd quifadar (Lucas 10,41).Y Lao
Zi diré en el copitulo 52: «Tapona fus sen-
tidos (Corificios’, Ver por los ojos el color
Que dafia la visidn; oir por los ofdos el so-
nidlo que dafia el oido; oler por ia noriz
el olor que se dafia el olfato; gustar por
la lengua el sabor que se daria el gus-
to), cierra fus puerfas y no senfirds fat-
ga foda tu vida, Abrir tus sentidos y afo-
rearte en muchos asuntos es no
remediarte toda fu vida. Quien ve lo pe-
queno tiene vista clara, y conservar lo
debil es poseer verdadera fuerzem,

Jesucristo y Lao Zi saben que la pasicn

- por las riquezas, que es una forma de

pasion por el poder. es una forma de per-
der la felicidad. Por ello, insisten en ad-
vertir de los peligros que lieva una vida
que va detras de los bienes materia-
les,

Leemos en el Evangelio de San Lucas
12,22: «No 0s preocupéis qué vais o co-
mer ni con qué os vestirdis, porque la
vida vale mas que ef alimento, etc.. »

Y en el copitulo 81 delTao se dice: «& so-
bio no atesora nada para sfy cuanto mds
hace por el préjimo, mds posee. Cuanto
mds da, mds fiene. El Tao del Cielo s be-
neficioso, no perfudicial, El Camino del
sabio es exifoso, no combcrfienten.

Todavia en San Lucas 9, 27, se dice: «De
qué fe sirve al hornbre ganar el mundo
enfero si pierde su almaen.

Y el Tao en el capftulo 9, dice: «Ser rico,
distinguido y arrogante, atrae la ruina
por si solos,

Jesucristo insiste una y ofra vez que Ia
avaricia, la codicia, el ergutlo de |a vida
y ld pasién de poder traen el malestar
al mundo. Y Lao Zi dice en ¢l capitulo
46 del Tao: «Cuando ef Tao se aleja de
la Tierra, los campos sirven para criar
caballos de guerra. No hay mayor pe-
cado que el de tener muchos deseos.
No hay mayor mal que el de ro saber
contentarse. No hay mayor defecto qgue
lat codicicn.

Por ello, lo importante es prepararse te-
soros en el Cielo. Dice el evangelista San
Mateo 6, 20: «Preparaocs fesoros en ef
ciefor.Y Lao Zi dice en el Tao, capitulo
67: «Yo tengo fres tesoros que aprecio y
conservo, Efl primero se llama: Amor. El
segundo. I sencifez o sobriedad. Fi for-
cero: no afreverme a anteponerme o
nadie en el mundon,
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Jesucristo presentaba @ 1os NiNos como
modelo de los valores que &l predica-
ba. El Evangelio de San Matfeo 18, 3,
dice expresamente: «5i no cambidis y
os hacéis como los nifios, no entraréis
en el Reino de los Cielos». Esto tiene su
explicacion, El nifo se caracteriza por
su total carencia de poder y por su to-
fal dependencia de los padres. El nino
no puede resolver su vida paor si mis-
mo. Por esta razon, ellos pasan a ser el
simbolo del sentimiento religiosa de
dependencia absoluta de una instan-
cia Ultima y definitiva. Quien sienta esa
dependencia se siente necesitado ra-
dicalmente como un nifio. El senti-
miento de dependencia —«Tu, Todo,
Yo, nador—, es el sentimiento nuclear
de toda Religidn. Sin este sentimiento
no cabe ser creyente. Pues bien, en
este mismo sentido dice el Tao en el
capiiulo 28:

«Ser barranco del mundo (mantenerse
en &l punio mds bajo del desinferés) no
es estar disociado de la Vitud Fferna; es
volver a ser nific de pechos.

Jesucristo insiste que la grandeza estd
en el servicio, en Ia entrega a los de-
mds, en la ayuda y en la solidaridad. La
grandera estd en el que sirve, en el due
se hace pequefo. Por ello, dird lapica-
riaments en Lc. 9, 48: «El mas pequeno
entre vosolros, es @l mas grande», Y Lao
7Zi nos lleva a la misma reflexién en el
capitulo 8 del Tao: sLa catidad suprerna
@s como ef agua. La calidad del agua
consiste en que a fodos sirve sin con-
flicto. Mora en los lugares que fodos los
hombres desprecian. Por elfo, esta pré-
xima al Taon.

Y cuando se frafa de hablar del Amor,
Loo Zi y Jesucristo nos sobrecogen por
su hondura, por su nobleza de dnimo y
calidad humana entrafiable, Agui es-
tén algunos textos:

Jesucristo dice en el Evangelio de San
Mateo 22, 39: «Ama af projimo como a
fi mismon.

Y Lao-Zi, en el c. 13 delTao dice: «Por eso
a quien puede estimar a fodo el mun-
do como @ su propia persond se le plie-
de confiar el imperio del mundo. A
quien ama al mundo como a su pro-
pia persona se fe puede encomendar
el gobierno del mundor.

Jesucristo en el Evangelio de San Lu-
cas 6, 27 expresa su mandato: Amad a
vuesiros enemigos, haced el bien « los
que as odiar,

Y Lao-Zi, en el capiftulo 63 del Tao acon-
sejar «Al odio contesta con Virfuch. £ in-
sistiendo una vez mas, dice Lao-Zi: en &l
capitulo 27: «El sabio siempre conoce ef
modo de salvar a las personds, Por eso,
pora él, no existon hombres desahucic-
dos. Siempre sabe cémo salvar las co-
sqs; por eso, No hay cosas viles pora &h.

Y correspondiendo a lo que Jesucristo
dice en el Evangello de San Juan 13,
33-34: «Os doy un nuevo mandamien-
tos, amaos los unos a los ofros como yo
0s he amador, Lao-Zi afirma en el capi-
tulo 49 del Tao: «&f sabio no tiene cord-
Z6n rigido. Su corazén es el corazon de
la genfe. Soy bueno con los buencs. y
soy bueno también con los que No son
buenos, porque la Vida es bondad, Soy
fiel con los fieles, y fiel fambién con los
infieles porque la vida es fidelidackh.

Después de la presentacion de este sen-
cillo paralelismo, en el que se insinda la
unidad de pensamiento, se loyd el tex-
fo de lg primera carta gue San Pablo
escribid a los cotintios (12,31,13,1-8% en
el gue se hablka del amor auténtico que
no lleva cuentas del mal, ni se alegra
de la injusticia, sino que goza de la ver-
dad y disculpa siempre. Esponi@nea-
mente, una u otro, lefa para fodos UNo
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de los versiculos. En la misma forma se
leyd la oracion de San Francisco de Asis,
el pationo del didlogo interreligioso, en
la que se pide o todos transformarse en
instrumentos de par para que donde
haya odio se ponga amor, v donde
haya ofensa se ponga perdsn.

La ceremonia termina con la lectura
que el 5r. D. Artur Matheo, vicepresiden-
te de la Asociacion, hace del «Arficulo
sagrador, cuyo fitule en chino es «Tai
shang Lao Jun Qing Jing Jingy. EI Ar-
ticulo sagrado esté@ dentro del Libio de
la Ceremonia y es una especie de ' Cre-
do faoista’ confeccionade o partir de
diversos capitulos det Tao en los que se
habla de su naturaleza peculiar, del ca-
r&cter creador v vivificador, de o sere-
nidad que comunica al corazén hu-
mano si el hombre es capaz de
renunciar o sus pasiones, camino im-
prescindible para lograr el Tao y adqui-
iir la calidad de vida que otorga ya que
el «Tao es siempre puro y limpio.

El Articulo sagrado, seglin referencia del
Maestio Tian, fue transmitido por el mis-
ma Lao Zi, en su calidad de Tai Shang
Laa Jun, v, por esta razén, se designa al
articulo con la expresion Tai Shang Lao
Jun Quing (pureza) Jing (fraquilidad v
silencio) Jing (el arficulo sagrado) (Tai
Shang Lao Jun Quing Jing Jing). Los Ma-
estros taoistas lo fransmition oralmente,
Pero el Maestro Ge Xuan (1 64-244), de
la dinasifa San Guo (220-280) lo puso
por esciito vy lo dio a conocer publica-
mente. Todos podiomos seguirlo en unas
hojas que se repartieron previamente.

Esta fue la ceremonia. Evidentemente, no
5 pueden transcribir los sentimientos re-
figiosos ni el clime de oracion y reflexion
que se fraslucion en el ambiente. A través
de aqguella ceremonia, el iaolsmo se ha-
cla mds cercano, mas fangible, mas fo-
milici y, sobre todo, se le sentia como re-
ligion. Y sin embargo, a pesar de Ia

sensibilidad religiosa gue se respiraba,
en aquella ceremonia, como dice el «sar-
to» faolsta Qiu Chu Ji (115-1 234), se prac-
ticaba el Tao en su nivel medio, el hivel
de las oraciones. Se estaba, por supues-
fo,y siermpre segln el taoismo, en un plet-
no superior al de fas obras buenas. Pero
desde un punio de vista religioso, ague-
llo no era una razon para estar comple-
tamente satisfechos. En el cristianismo Je-
sucristo dice que la fe va acompanada
de buenas obras, de manera que si no
hay obras buenas no hay fe.Y, por su-
puesto, hay que orar permanentermen-
te. Pues bien, el taocismo dird que eso
—orary buenas obras—, estd bien, pero
que no es la forma mas elevada de reli-
diosidad. El nivel m@s elevado consiste
en practicar el Tao. ;Qué significa y com-
porta practicar el Tao en su nivel mas
alto? Antes de responder a esta pregun-
o digamos algo mas sobre la vida de
Lao Ziy del tfaoismo como religion,

Lo vide de Lao-Zi

Lavida de Lao-Zi (Lao-sé, Lao-Tzd, Lao-
tzeu, Lao Tan, Li Erh), cuyo nombre sig-
nificat literclmente 'El Viejo Maesto’, nos
es practicamente desconocida. Ya ol
célebre historiador chino y autor de la
primera historic general de China o Me-
morias Histéricas, Sse Ma-ts’ien o Si Ma
&ian (145-86 a.C.) decia que, al pare-
cer, Lao-Zi «borré defiberadamente to-
das las huellas de su vider (LEON WIE-
GER, 1922, p. 146) Léon Wieger sostiene
que vivid entre en 570-490 a.C. ¥y que
fue contemporéneo de Confucio (552-
479 a.C.). También el Maesfro Tian
Cheng Yang nos dice que, si los datos
disponibles son veridicos, Lao-Zi vivid
¢mMds o menos en el sigio VIl a.C.» (MA-
ESTRO TIAN CHENG YANG, 2003, p. 16).
También se dice que nacié en K'uhsien,
en la provincia china de Henan (He
Nan), cuya capital es Zhengzhou. El Ma-
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estro Tian Cheng Yang, partiendo siem-
pre de la misma fuente, nos da con
exactitud el lugar de su nacimiento: «Lao
7Zi nacié en Chu Guo Ku Xian Li Xiang
Qu Ren Li. Actualmente es una locali-
dad préxima a la ciudad de Lu Yienla
provincia He Nan 'y la ciudad Bo Zhou,
en la provincia de An Hui. Hoy en dia en
estas dos ciudades existen sendos san-
tuarios taoistas dedicados a Lao Zi»
(Ibid.. p. 16).Y sin embargo, ya el fildso-
fo Karl Jaspers hacia nofar que, toda
vez gue hi Confucio (652-479 a.C.), ni
Mo Ti (472-391 0.C), ni Mencio (Mengzi
o Meng-Tsé, 372-289 a.C.) hacian refe-
rencia a Lao-Zi, habria que pensar que
el encuentro con Confucio pertenece
a la leyenda y que pudo haber vivido en
el siglo IV (KARL JASPERS, 1998, p. 330).
Y por este camino van también otras in-
vestigaciones. Por lo que hace dl libro
Tao Te King, Jean Detumeau sostiene
gue LaoZi no escribié nada (DELUME-
AU, J., 1995, p. 215). El mistico y taoista
Zhuang Zi (siglo IV a.C.) recoge algunas
de sus palabras. Hoy gue esperar hasta
el siglo It para reunir los fexios disponi-
bles en un libro, y hasta e! siglo 1l para di-
vidirlo en 81 capitulos. Allan Waits nos
dice gue segin la critica fextual de los
Gitimos tiempos «el Tao Te King es una
compilacién de proverbios faolstas de
varlos aufores originados en el siglo
—4, durante, e Incluso después, de la
época de Chuang-tzur (ALLAN WATTS,
2004, p. 29). Asi de oscuras estan las co-
sas. No estd de sobra fraer agui la refle-
xidn que hace el mismo Allan Wafts so-
bre el afén que tiene Ia crifica modemna
de arrojar dudas sobre las grandes fi-
guras del pasado y gque todavia llevard
muchos afios para saber si se frata de
«und moda de la erudicidon modermna, o
si realmente conlleva una investigacion
sincerar {(Ibid. p. 29).

Siermpre segln la tradicion, Lao-Zi era
una especie de director de la biblioteca
nacional o biblioteca de la corfe en I

dinastia de Zhou (1121-256 a.C.). Esta-
ba, pues, alareado con los libros y do-
cumentos de las dinastias del pasade.
Alli bebié o cultura china v la dejo re-
flejacda en su fibro Tao-Te-King. De esto se
dieron cuenta los antiguos intérpretes
del Tao cuando decian: «El Tao Te King
tiene 81 capitulos, pero quienes io han
glosado reconocieron mds de tres mib
(MAESTRO TIAN CHENG YANG, 2003, p.
16y 18).

Podermos adivinar faciimente, por su
doctrina, gue Lao-Zi no encajaba en lo
sociedad. Se senfic fuera de lugar, como
haciendo el ridiculo y &! idiota, en una
sociedad dominada por la pasion de
poder, por la soberbia y el orgullo de la
vida, por el ansia de las riquezas y de
ia fama. El mismo expresa este senti-
miento inhdspito y desagradable: «Todo
el mundo ancla regocijado como en o
solemnidad del gran sacrificio o en la
confernplacién de un paisaje primave-
ral desde lo alfo de una terraza. S6lo yo
esfoy impasible, inexpresivo, abobado,
como infante recién nacido, sin saber a
dénde dirigirme. Todos andan sobra-
dos, yo estoy como olvidado. Mi cora-
z6n, cual el de un estapido, esta cadti-
co. Todos brillan, yo parezco estar en
tinieblas. Los demds andan atenfos y
activos, sélo yo languidezco. Perdido y
sin paradero, cual vienfo en alta mar.
Todos andan ricos, s6lo yo parezco Un
harapientfo. Yo soy diferenfe de fodos
los demds porque aprecic a la Madre
Nutriciar» (el Tao) (ELORDUY, C., 1997).
La versién del Tao Te King se encuentrd
en la extraordinaria olbra de Carmelo
Elorduy que lleva el fitulo Lao
Tse/Chuang Tzu. Dos grandes maesiros
del taoismo, en las pdgs. 101-148. La cita
corresponde al nimero 20 del Tao. En
adelante citaremos el Tao por esta ver-
sién. Es recomendable tarmbién ta tro-
duccidn hecha al espaniol, no desde el
original, sino desde la version francesa
que hizo en 1913 el célebre sindlogo
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LE&on Wieger, partiendo de manuscritos
chinos, y que publicé en la obra Les pé-
res du systéme taqoiste. |, Lao-izeu. I, Lie-
fzeu. ll. Tchoang-Tzeu (LEON WIEGER,
1950,). En esta edicién francesa, la fra-
duccidon y comentario del Tao van de
lr pagina 18 o la 63, La segunda edi-
cion de la version espaficla desde el
francés esic hecha en el afo 1987 por
Ediciones Obelisco, Barcelona. También
puede consulfarse o traduccion v el co-
mentario del especialista Richard Wil-
helm, tfraclucido del alemdn al espariol
en la Editorial Sirio y cuya 8° edicién es
del afo 2004,

Apenado, descorazonado v desespe-
ranzado por el rumbo cadtico que to-
maba la sociedad, Lao Zi decide —siem-
pre segln la fradicidén— abandonar el
pais y dirigirse hacia ef ceste. Ataviesa
la frontera, montado en un buey negro,
por el desfiladero llomado entonces Han
Gu Guan. Bl guardia fronterizo que, se-
gun la leyenda se llamaba Yin Xi, le re-
conocio y le suplicd que le dejara por
escrito su doctrina. Laofse accede gus-
toso y le escribe lo nuclear de su pen-
samiento en algo mds de cinco mil pa-
labras, dando, de este modo, origen al
Tao-Te-King, una verdaderda joya de filo-
sofia profunda, de mistica, de poesia y
de critica a la sociedad vy cultura de o
época. En &l 1 religidn es filosofia v o fi-
losofia es religion. Fritjof Capra recuer-
da a Joseph Needham quien afirma
due el Tao es «a mds profunda v bella
obra en lengua chincy (CAPRA, 1992, p.
121).

La profundidad del pensamiento de
Lao-Zi la refleja claramente una anéc-
dota gue nos transcribe sl historiador Si
Ma Qian. Al parecer, Confucio fuvo una
entfrevista con Lao-Zi en el afio 517 a.C..
y al concluirla Lao-Zi hizo este comen-
tario: «Sé cémo pueden volar los pdjer-
105, 105 peces nadar y los animcailes co-
rrer. Pero el que corre puede ser

cuzado, el que nada puede ser pes-
cado y el que vuela, alcanzado poruna
flocha. También existe el dragdn: no sé
explicar cémo cabalga en el viento, ni
a fravés de las nubes, ni cémo se eleva
hasta el cielo. Hoy conoci a LaoZi y sélo
puedo comparario con el dragdmn (Tex-
to en ALLAN WATTS, 2004, p. 28).

Como yo hemos sugerido, Lao-Zi, el ver-
dadero «padres del taoismo, no fue el
primer taoista. El taolsmo se remonta al
origen de la misma cultura china. Lo cuk-
tivaban los sabios que se habian retirg-
do alas montafias y lo dio a conocer el
legendaric y mitice Fu Xi, quien, ade-
ma&s de crear el Pa Kua que permane-
celia para siempre como el simbolo del
faoismo, esribio el Zhou Yi o Libro de Ias
mutaciones, que mas tarde daria lugar
al conocido { Ching (MAESTRO TIAN
CHENG YANG, 2003, p. 13).Ya hemos di-
cho también que el primer discipulo ta-
oista que gobermné China desde &l ico-
ismo fue el Emperador Amarillo Huang
Di (2697-2599 0.C.).Y hasta el guardia
fronferizo Yin Xi, gracias al cual —segUin
la leyenda—- fenemos el Tao Te King, era
faoista, Lao Zi fo que hizo fue purificar la
religidn de elementos populares propios
del animisme y del chamanismo, de las
magias de los adivinos, de los dioses de
las plantas, animales y cosas, de los es-
piritus v, en definitiva, de la muche-
dumbsre de mediadores enire el «Sefior
de fas Affuras» y el hombre. El camino
pard liberarse de las limitaciones del
tiempo vy del espacio y salir de ellos y
entrar en el espiritu eterno que se en-
cuertra, como su alma, en todas las co-
sas v en el homiore, no consiste en re-
currir a los Maestros, ni invocar las almas
0 los espiritus o los dioses, o recurrir ol
france del chamdn, sino vigjando ha-
cia el interior donde se encuentra, en
primer lugar el Tao. Parda entrar en «el
mundo de los Inmortaless, el hombre es
el tnico mediador. Se centrd, pues, en el
«Sefor de las Alturas», no para quedar-
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se en &l, sino para haceito depender de
un principio absolufo mas original y om-
nicomprensivo al que confinud desig-
nando con la antigua palabra Tao. El
Tao de Lao Zi no solamente unifica el
Universo borrando la distincion entre sc-
grado y profano, o unificando los con-
frarios y opuestos, sino que el hombre,
por la fusién con el Tao, garaniiza, des-
de si mismo, la felicidad vy la efernidad.
Como diré el taoista Ge Hong (283-343)
«mi destino estd en mi, no en el cielo»,
(CHING, J., 1986, 2. 106).

Toda ver que el Tao trasciende al «Senor
de las Alturais: y adguiere el aspecio de
un Absoluto de cardcter impersonal,
cabe preguntarse por el Tao como reli-
Qidn.

o

El Tao como religidn

«No s€ sabe hacia dénde encamind sus
pasos Lao-Zi. Lo Gnico que se sabe es
gue desde que abandond Chind se le
considerd como la ‘encarmacion del
dios del taolsmoy y a su libro como la
esencia concenirada de ‘toda la sabi-
dutia de China,» (MAESTRO TIAN CHENG
YANG, 2003, p. 17 y 18).Ya hemos dicho
Que sobre el alfar del femplo se vene-
ra, como si se traiara de un dios, o Lao
Zi baojo la invocacidn de honor de «Tai
Shang Lao Juns, <La grandeza supre-
ma, noble y eternce, Intentemos aclarar
esto.

Fl creyenie cristiono sabe y cree que Je-
sucristo es la encarnacion de Hijo de
Dios, es Dios ‘humanado’, gue, a su vez,
manifiesta y revela a los hombres a Dios-
Padre, el cual es el verdadero Inmani-
fiesto. ¢ El 'dios’ del faoisme se humana’
en Lao-Zi? ;Es Lao-Zi el ‘dios’ del taois-
mo en cuerpo humano? (O se frata sim-
plemente de una forma de hablar con
lo que se quiere expresar gue el 'dios’

del taoismo comunicd, Como ung gra-
cia y don especialisimo, su espiritu, su
sabiduria a Lao-Zi, aungue con limita-
ciones? ;Estamos en el caso de Jesu-
cristo? ¢Estamos en el caso de Maho-
ma gue sélo es un hombre que frasmite
di puebilo lo que Ald le revela? o ¢Esta-
mos dante un mero pensador mistico?
LQUIEN o qué es el ‘dios’ del faoismo
gue se encarma en Lao-Zi? Lao-Zi, cier-
tamente, no habla en nombre de Dios
como lo hace Mahoma, ni recibe de
Dios verdades reveladas para cormuni-
cdrselas a los hombres. Tampoco ma-
nifiesta a un Dios del gue haya recibido
el encargo y Ia atarea de anunciarlo, ni
su libro sagrado contiene verdades que
Dios le haya inspirado. Tampoco &s un
Dios humanado como lo es Jesucristo,
Jesuctisto es verdadero Dios y verda-
dero hombre. Lao-Zi es siempre un hom-
bre. Pero en &l se refleja el Tao como la
luna fluminada se refieja en el lago, ©
como la imagen de und persona se re-
fleja en el espejo. La luna reflejada no es
la tuna como la imagen no es la per-
sona de la cual es imagen. Sin embai-
go, de la misma manera gue decimos,
sefalando una fofografia, este es mi
amigo, o el cazador que, viendo Ia hue-
la del ledn, dice "ahi estd el ledn’, osi
también podemos decir que Lao-Zi, en
cuanto refleja con nitidez 1o uz del Tao,
as el Tao ‘encarnado’ o corporeizado.
Sencillamente podemos decir que el
Tao habla en &l o que &l es la revela-
cidon del Too. La pregunta gque surge se-
fia ¢ Qué o guién es el Tao? Es el Tao lo
gue generalmente se entiende por
Dios?

El Too como ‘anferior’ a Dios

Sin duda hay un gran inferés y simpa-
fia por el Tao-Te-King como lo manifies-
ta sus numerosas ediciones, versiones y
comentarios. El mismo Papa Juon Pa-
blo Il en su sugerente obra «Cruzando el
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umbral de la esperanzas, en el que da
una visidén de las refigiones del mundo
mostrando «el elemento coman funda-
mental vy la roiz comuiny de ellas, al re-
ferirse al taoismo dice: «Tao quiere de-
cir verdad eterna -algo semejante al
Verbo cristiano-, que se refleja en los ac-
tos del hombre mediante la verdad y el
bien moraless. Con ello, el Papa Juan
Pablo il hace referencia a las dos partes
en las gue se divide el libro de Lao-Zi. La
primera parte estd dedicada ol Tao, es
decir, a la Verdad eterna, al Camino, al
Logos, o la Razdn, al Sentido, al funda-
mento del Ser, al Principio o como quie-
ra que se traduzca la palabra Tao. Al-
gunos sostienen que el término
adecuado es 'Camino’ ya que la pala-
bra Tao «estd compuesta de dos ideo-
gramas, uno de los cuales significa ‘co-
beza'y el ofro 'marchar’; indica, pues,
un hombre gue carmina, por lo gue su
significacion estricta es la de "Camino,»
(Ver CHANTAL MAILLARD, 1995, p. 31).

No se podria, ciertamente, traducir, sin -

mds, la palabra Tao con el férmine «Dioss
ya gue, seguan Lao-Zi, el Tao es anteriora
Pios. Lo dice fimidamente y como guien
duda, pero lo dice: £l Tao «parece ser
anterior o Soberanor (Tao, ¢. 4), es de-
cir, anterior a Dios. Asi lo traduce Eforduy
y fombién Léon Wieger. Si esto es asi, el
Principio Absoluto y supremo no es Dios,
es el Tao ya que es anterior d «Th 0 @
«Tiarm, al «Dios de los arfepasados». De
aquf Léon Wieger deduce, Iégicamente,
que el Tao o Principio Absoluto vy (nico
no puede ser considerado como el Dios
creador del universo ni como el Dics go-
bernador del mundo. Seria, mds bien,
und especie de «Abismo inmensor vy
como una «uente infinitar en virtud de
cuyo poder «Ter produce las cosas ho-
ciéndose acfivarmente presente en ellas.
El mundo v las cosas no estaban den-
tro de él, por elic, a pesar de la multitud
infinita de seres, el Tao continda siendo
st mismo sin disminuir ni aumentar (Véo-

se Léon Wieger, 1950, comentario at ca-
pitulo 4, p. 21). Esto constituye la se-
gunda parte de Tao o tratado del «Tes,
es decit, Id reflexion sobre el «Te», sobre
la presencia activa del Tao y su accién
benéfica en los seres del mundo. La pa-

- labra «Chingy o «Kinge significa libro, Es,

pues, el libro gue trata del Tao y su ac-
cién benéfica (Te).

Podria decirse, al menos a primera vis-
fa, que estamos ante una mefaffsica u
ontologia fodo lo honda, especulativa,
espiritudl o sapiencial que se desee, vy
no ante una teodicea o un fratado mis-
tico sobre Dios o ante una religion. Sin
embargo, tiene en sf todos los elemen-
tos profundos, elevados y nobles para
constifuir una religion limpia y grandio-
s, De hecho, el Tao desarrolla el senti-
miento de dependencia absolufa de
una instancia Gltima gue es el ‘Todo’ y
ante el cual ol hombre se siente ‘nada’,
es decis, epolvo y cenizar como dice
Abraham cuando se dispone a hablar
con Dios (Génesis 18, 27). El Tao es el
Origen sin origen, nada hay anierior o &l
y fodo ftene en él su origen, Es, o su vez,
el fundamento que da razdn y sentido
a fodo, pero &l mismo no estd funda-
mentado en otra cosa anterior, Es of fun-
damento que, no teniendo fundamen-
o, lo fundomenta todo. Es la Causa de
todo, pero él no tiene causa. Es la razén
y el sentido de todo, pero nada hay pre-
vio a &l en lo que se encuentre su razén
y sentido. El es, en si mismo, fundamen-
to, razdn y sentido. Es el «Ab-Grunch, el
Sinfondo, es decir, el Abismo en el sen-
tido de Misterio inabarcable. Y, eviden-
temente, [o que no tiene origen ni fun-
damento ni causa no tiene referentes y,
por lo fanto, no se le puede nombrar,
no tiene nombre. Es el «Sin-Nombre». Esle
€5 5U propio nombre ya que de El no se
puedes nombrar nada.y si se le nombra
de ofra manerq, es debido a la necesi-
dad que fiene el hombre de poner nom-
bre o fodas los cosas, incluso, o las in-
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nombrabbles, para sugerir algo aungue
sea en sentido metafdrico o analdgico.
Cuando decimos gue «el dia estd ale-
grer, todos sabemos o que estamos
nombrando porgue conocemaos la dle-
gria de Ticio o de Sepionia. Si no fuvié-
ramos los referentes humanos, No po-
difamos decir «el dic estd alegrer, Para
poder decirlo necesitamos conocer los
dos polos puestos en relacion: el dia
con sus caracteristicas deferminadas y
aTicio que estd alegre. Si solamente co-
nocemos lo gque es observable por nues-
tros sentidos, no podemaos nomisrar a lo
que no es observable. Nos faltaria el co-
nocimiento de uno de los 1érminos de la
comparacién, Si nombrar, pues, implica
conocer lo gue se nombra, el Tao no tie-
ne nambre como fampoco o tiene Dics.
Dice asi: <& Tao que puede ser expre-
sado no es el Tao perpatuo. Lo que co-
rece de nombre es el origen del mundo,
del cielo y de la terrar (€. 1).

Octavio Paz, hablando de Chuang Tzu,
el comentador mas penetrante de Lao-
fse y un verdadero «mistico faofstar del
siglo Il o.C., (ELORDUY, C,, 1997, p. 171,
170, 153), nos dice bellamente que el
lengudje paraddjico €s como un «puen-
fe colgante entre el concepto vy la ifu-
minacién sin palabras» (OCTAVIO PAZ
2000, p. 14). Un puente colgante gue en
uno de los extremos no tiene donde
apoyarse de forma comprensible. La pa-
radoja, que delara el conceplo recu-
rriendo al contraconcepto, y gue niega
la afirmacidon del concepto con su
opuesio, es, sin embargo, la Unica for-
ma de sugerir y. de este modo, acer-
carse a lo gue no fiene palabras, Ob-
servemos la resonancia psiquica que
se produce cuando Lao-Zi recurre a la
paradoja para desciibir el. Tao:

«Fs o forma sin forma y la imagen sin
imagen, Oscure y luminoso, de frente,
no se ve su rosfro. Al seguirlo, no se ve
su espaldas (Tao, ¢. 14},

«El cuadrado mds grande no fiene éan-
gulos. Et mayor recipiente no recibe
nada. El fono mas alfo fiene un sonido
inaudible. La mayor imagen no tene
formar (Taio, c. 41},

Cuando fallan los conceptos, la para-
doja posibilita el acercamiento méximo

a lo inefable.,

Chuang Tzu fue consciente de la limi-
tacién del concepto para hablar del
Tao. Por ejemplo, nos dice repitiendo
casi literalmente a Lao-Zi: «Quien habla
con e silencio. estd hablando foda su
vida. Nunca habla, siempre esta calla-
do y nueca deja de hablam (ELORDUY,
C.. 1997, p.438). La reflexion la hace més
detenidamente en este texto:

«Los libros ne valen mas que las pala-
bras. Las palabras son en eflos lo esti-
mabile. Lo estimable en las palabras mis-
mas es ef concepio. Ef concepto va en
pos de algo (objefo). Y aquello, tras lo
cual va el concepio, ho se puede co-
municar con las palabras. Con fodo,
en el mundo se publican fos libros por
el aprecio que se fiene de las palabras.
Aunque el mundo asl las aprecia, yo
no las juzgo dignas de ese aprecio. Lo
qgue ellos aprecian no es, en realidad,
digno de aprecio. Lo que puede ser vis-
fo son figuras y colores, o que puede
ser oido, son nombres y voces. jltiste
cosal Los hombres del mundo creen
que las figuras, los colores, los nombres
y las voces pueden bastar para captar
sus verdaderas realidades. Pero las fi-
guras, los colores, los nombres y kas vo-
ces, en redlidad, no bastan para apren-
der su verdad. Asf, el que le conoce no
habla y el gue habla no le conocer
(ELORDUY, C., 1997, p. 301). En las reli-
giones esto es asi. La Realidad Uitima
ha sido siempre inconcebible. El budis-
mo dice muy sabiagmente: «5 encuen-
fras a Buda, mdtaior, porque lo gue has
encontrado no es Buda, sino una ima-
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gen de Buda, una representacién men-
tal de Buda. Buda es silencio v el silen-
Cio ho fiene nombre. Md&falo para que-
dar libre y poder experimentar a Buda
como algo envolvente y secuestrador,
Y lo ofirma también la mejor mistico cris-
tiana cuando dice con San Agustin que
Dios es siempre Mayor. Puades repre-
sentarle de la manera mds elevada:
Dios es siempre Mayor. Puedes repre-
sentario de la manera més alta y subli-
me: Dios es siempre Mavor. Y si com-
prende o Dios, ese no es Dios: «Por mds
alfo que pueda volar el pensamiento,
Dios siemypre esfard adn mas alld, Silo
comprendes, no es Dios. Si crees com-
prender, comprendes, no a Dios, sino
tan solo una representacion de Dios. Si
Henes la impresion de haberlo casi com-
prendido, entonces es que has sido en-
ganado por tu propia reflexiéne
(AGUSTIN, S., 1950, Sermén 52, n. 16.).Y
apurando mas las cosas dice San Agus-
fin que Dios es tan inefable que ni si-
quiera se puede decir que es inefable
porgue cuando dices que es inefa-
ble parece que estés diciendo algo de
aguel del cual no se puede decir nada.
«Solamente con el silencio se puede
pensar con dignidad algo de Dioss.
(San Agustin, 0,117, 7; 1, 11).Y Sarta Te-
1os0, refiriéndose a Dios, dice que o Dios
no se le puade nombrar «porque no fie-
ne lefrass.

Y esto nos lleva o otra reflexién. Si el Tao
es inefable y no tiene nombre, esid, evi-
denfemente, anfes que fodo lo que tie-
ne nombre, antes que Shang-Ti —el So-
berano de lo Alfo—, antes queTi o Tien
(el Cielo), antfes que T'ien Huang (el Au-
gusto Cielo), que ya tiene un nombre: &
nombre del «Dios de los antepasados,
el Dios del Cielo o de o Alto. Es decir,
estd anfes que cualguier concrecion o
formatlizacion humana, antes que Dios-
Padre’, antes que Dios concebico como
Padre’, ya que aqui se estd ante una
concrecién conceptudal determinada

comprensible én una época cultural his-
torica. Antes de nada estd lo nnom-
brable’, lo 'Sin-Nombre’. Antes del Dios
nombrado estd el Dies a quien no se
puede hombrar. Por ello, los nombres
que nombran g Dios ne le nombran,

Si esto es asf, tendremos gue reconocer
que nos encontramos no ante una on-
fologia o metafisica det ser, sino ante g
entrafia verdadera de la religion, ante
la Realidad Ultima, ante lo Sacro, lo San-
to, lo Divino o como quiera gue se de-
nomine esa Realidad Bltima, anfes de
foda concrecion conceptual. Silo San-
fo o lo Sagrado o la Santidad es 1o que
no tiene nombre, Dios o la Divinidad es
lo Santo con nombre. Ya Rudolf Otto
(1869-1937) y Nathan Séderblom (1866-
1931) constataron gue lo esencial en o
naturaleza propia de ia religién es lo
Santa, o Sacro, lo Sagrado previo o cual-
quiier idea de divinidad. Dice asi SGder-
blom: «Santidad es la gran palabra en
refigion. £s incluse mds esencial que la
nocidn de Dios. Una religitn auléntfica
podria existir sin una concepcion pre-
cisa de la divinidad, pero no hay reli-
gidn real sin una diferenciacion entre
lo sarnfo y lo profanos (cita en MORA-
LES, J., 2003, p. 26-27). Desde esfe con-
cepto de religion, el budismo es, sin
duda, una religién ya que el Nirvana es
da felicidad indecible» y et emysterium
fascinans» (OTTO, R., 1980, p. 63).

Por ello, ne presenta ninguna dificultad
afirmar que el Tao es anterior o Dios, as
decir, al Tao nombrado. Desde esta pers-
pectiva, el Taoismo es una religién por sf
misma, teniende en cuenta, ademds,
que el Tao no es solo el Tao del univer-
SO Cjue sujeta o su mandato al Cielo y
a laTierra y que se manifiesta en el ro-
dar del dia y de ta noche, en la ronda
de la estaciones de I primavera vy del
verano, del ofofio y del invierno, en Ia
secuencia de la vida y de la muerte,
sino gue el Tao es también el Tao del co-
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razén, inmanente al hombre, ssiempre
derfro de nosofros comao un manan-
tial inagotable que sujeta el ser del hom-
bre gt mismo Tag; © al mandato del Cie-
lo come es un mandato del Cielo gue
los hijos amen a sus padres, que los sOb-
ditos sirvan al rey o que el hombre ten-
ga un comportamiento frans-ético mds
allé de las llamadas virtudes. (Véase
Tao, capitulos 6,18 y19). '

La necesidad de nombrar el Tao
innombrable

Aungue el Tao es inefable, el hombre
siente la necesidad v la urgencia de
nombrarlo, de darle un nombre gue, sin
duda, expresard algunc de sus aspec-
fos incomprensibles. Por ello, Lao-Zi dice:
«No conociendo su nombre, yo lo de-
nomino Taor (Tao, ¢. 25), Evidentemen-
te, la palabra Tao no lo nombra real-
mente porque: «Al mirarlo no s& lo ve,
por lo que se lo llamar invisible. Al escu-
charlo no se lo oye, por lo que se lo Hla-
ma inqudible. Al tocarlo no se lo sien-
te, por o que se o lama impalpable
(Tao, ¢. 14). Se le podria dar ofro hom-
bre, por ejemplo, ‘Grande’, pero esta-
fiamos en la misma indefinicion. Dice
Lao Zi: ko denomine Tao. Forzado a dar-
le ofro nombre lo llamaria lo Grandes
(Tao, ©. 25, 32, 42, 67). Lo que sea esta
Grandeza lo manifiesia, por ejemplo, el
que se rie delTao: «E hombre mediocte
oye hablar del Tao y se tle a carcaja-
das. Y no puede ser de ofra manera. Si
no riera, no setia el Tao to que es (1do,
c. 41). Agqui la palabra ‘Grande’ ha de
enfenderse, no en sentido cuantitativo,
sino en sentido de 'Trascendente’, es
decir, algo que no se parece en nada
alo que hay y que, por consiguiente, la
mente humana no puede darle forma
debido a su plenitud y rigueza oxiold-
gica y ontolégica. Su Grandeza es la ra-
z6n de no tener forma. En cietto moda,
se puede decir gue es forma pero sin

forma. figura pero sin figura. El lenguaje
se hace necesariamente paraddjico.
Traemos el texio: «Grande s el Tao y.
sin embargo, carece de forma. Porque
es grande, por eso carece de forma. 5i
nos fuera posible darle una forma, pet-
deria su grandezar (Tao, ¢. 67, 14). Lo
gue la mente humana, gue es finifa,
puede comprender, no es grande.

A la hora de nombrarle sclamente es
posible hacerlo considerando su acti-
vidad con relacidén o lo que no es él.
Considerado en si mismo es insfable. Con-
siderado en retacion con su intervencion
en el hombre y en el mundo es posible
nombrarie en el momente de describir
cada una de sus formas de actuar, co-
raclerizando distinguiendo todas sus ac-
tividodes. Considerado como origen de
todo puedo llamarie Creador. En cuan-
to donador de vida y la vida depende
de él, se le puede llamar el Duefio de
la vida y de la muerte.Y le podré lamar
Conservador de cuanto ha llamado o
la existencia, Providente y Omnipoten-
fe. Esto lo entendid muy bien el hinduis-
mo para quien Dios es uno pero tiene
muchos nombres y los nombres le viene
por su actividad sobre el mundo. Si ese
Principio Inmanifiesto e Innombrable
creq, se le lama Brahma; si conserva lo
creado, se ‘e llama Vishny; si destruye
para dar mds vida, se le llama Shiva. Los
dioses son meros nombras que nom-
bran los modos distintos de actuar el
Principio Sin-nombre. Personificando las
ccciones se hace mds visible, concre-
io y real, aungue, en el fondo, no sabe-
mos |6 que nomibramos ya gue se ha
puesto en relacién con el fiempo lo que
es intfemporal o atemporal. Pero tam-
bién es cierto gue Unicamenie tfempo-
ralizéindolo’ se le puede nomibsrar. En este
senfido Lao-Zi dice: «Sin nombre s Prin-
cipio de Cielo v Tierrd, y con nombre,
o Madre de los diez mil seres (de todas
fas cosas) (Tao, c. 1).Y si en el mundo
humano, la madre deja su huella en el
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hijo, la femporalizacion’ del Absoluto
farmbién deja sus marcas v sefales en
los seres del mundo, pues fodo queda
sujeto al Tao (Tao, c. 25). De este modo,
«conocer Ja Madre es conocer al Hijo.
Conocer al Hijo es, a su vez, guardar la
Madrex (Tao, ¢. 52). Dicho de otra ma-
nerc, el hombre puede llegar a cono-
cer, contfemplando y considerando las
cosas de este mundo, las «maravillass
delTao (Tao, ¢. 1).Tamkrén San Pablo, en
su carta o los Romanoes 1, 18-25, nos dice
que se puede llegar a conocer I fuerza
de Dios y el poder de Dios: «Lo invisible
de Dios, desde la creacién del mundo, se
dejar ver o la inteligencia a través de sus
obras. su poder efermno y su diviniclorgh.

ElTao como Madre de todas las cosas,
es creqador, donador de vida. La vida es
el gran regalo del Tao (Tao, ¢. 34 y 51).
ElTao es la «Madre del mundo» (Tao, c.
25}, Precisando aln mds, dice: «&f or-
gen del mundo es fa Madre del mun-
dor (Tao, ¢. 52). La madie no solamen-
e da a,luz, sino que mantiene en la
existencia a sus hijos. Lo mismo sucede
con el Tao. No solamente da vida a los
seres creados, sino que contribuye a
que los seres se desplieguen segin ol
proyecto de cada cual. Si el Tao en-
gendra, el Te’ del Tao, su actividad se
cuida de mantenerles en la vida, «/os
cria, fos hace crecer, los nutre, Ios per-
fecciona, fos maduras (Tao, ¢. 51).To-
dos los seres «se arriman a El para vivir
y £l no se niegan (Tao, ¢. 34).«Viste y nu-
fre los seres y no se aduefia de ellos
{Tao, ¢, 34). El Tao, pues, es bondadoso
con todos los seres. Mds adin, es la Bon-
dadTao, (Tao, ¢.8).Vivir en el Tao es «rno-
raren I Bondadh (Tao, ¢. 8). ElTao no so-
" lamente es vida porgue comunica vida,
$ino sobre fodo porgue es etemo y no
muere: «£ Espiritu Abismal no muere...
Su duracion es perenne» (Tao, ¢. 6).

Lao-Zi asocia el Tao a la mujer diciendo
bellamente que es «o Hembra miste-

rfiosaw que, de manera prodigiosa, ines-
crutable, prodiga e inagotable, da a luz
fodo cuanto existe, también al Cielo y
a laTiera. ElTao es [a 'Diosa Madre' o la
‘Gran Madre’. También aqui of primer
rostro de la Realidad Ultima es femenino,
Dios es mujer. Dice asf:

«El Espiritu Abismal no muere.

Es la Hembra misteriosa.

La puerfa de la Hembra misteriosa
£s fg raiz del Cielo y de la Tierra.

Su duracion es perenne; su aficien-
cia, sin esfuerzo» (Tao, ¢. 6).

La Hembra Misteriosa es inagotable e
incansable dando a luz. Es omnipoten-
fe y fodopoderoso. Es como un pozo o
Como un cuenco vacio del que siem-

pre se puede estar sacando algo; estd -
Manando y fluyendo siempre, pero nun-
©a s& vacia ni se llena; v siendo «wun abis-
mo vacio, es el origen de todos (Tao, c.
4). Este es el otro nombre del Tao: el abis-
mo, el vacio, la oquedad, el No-ser. El
Tao es el No-ser. no en cuanto nulidad
nulg, no en cuanto Nada-nada, sino el
No-ser concebido como tal porque no
85 como ninguno de los seres que co-
nocemos. Los seres gue conocemos son
limitados, tornadizos, tfransitorios, cadu-
cos, pravisiondles, aparecen y desapa-
recen, débiles e impotentes, inconsis-
tentes. Por ello, si a todas estas cosas
que vemos que son de este modo, les
llamamos serss, tenciremos que decir
que el Tao, puesto que no tiene esas co-
racteristicos, es el No-Ser, el No-Ser que
es plenitud, el vacio que es riqueza ino-
gotable porgue el vacio no tiene pare-
des o elementos gue lo limiten. De agul
que se diga, paraddjicamente, que el
No-Ser es el origen del ser: «Los diez mil
seres nacen del Ser y el Ser nace de o
Nadar (Tao, c. 40). Aungue es creador
de fodo y en fodas las cosas ha dejado
su firma, él es wilencioso» (Tao, ¢. 25),
no pregond su obra (c. 34), es humilde
hasta parecer indigente, su plenitud se
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presenta como vacia (Tao, ¢. 45). Su ac-
titud es modelo de la actitud del sakio.

Las manifestaciones del Tao

Ciertamente el Tao es anterior al Cielo y

a la Tierra, pero toda vez que el poder
—Te'— del Tao se manifiesta portento-
samente en ellos, se puede considerar
el Cislo como sindnimo del Tao, El Cie-
lo es el Tao en &l sentido en el que San
Juan de la Cruz dice, por ejemplo— gue
Dics es la montafa, con 1o cudf no se
estd afirmando que la montafiia sea
Dios, sino gue se estd sefialando la pre-
sencia inmanente vy persistente de Dios
en la montafia y en las cosas. B Cielo,
dada la presencia de la fuetza del Tao
en él, se puede decir gue el Cielo da for-
ma a los seves, los dirige, los ama (Tao. ¢.
73,67,39,77).Para LaoZi el Cielo no es el
Dios Ti como pensaban sus contempo-
réneos, sino gue constituye, junfamente
con laTierralas clos redlidades cosmicas
en ls gue se manifiesta de manera pro-
digiosa la presencia inmanente del Tao.
El Cielo v la Tierra, en cuanto realidades
matericles, son posteriores al Tao.

Esio, si bien se considera, no es propia-
menie una novedad. También el Dios ju-
dio, Yahvé, es anferior o la creacion del
Cislo y de laTiera, y podria ser concebi-
do, o sU vez, como una Hembra gue mis-
teriosamente da a luz todos los seres. La
creacion es un misterio incomprensible.
De hecho, Dios duerme o Addn y le impi-
de presenciar el acto de la creacion de
Eva. Sin dudai, se trala de un simbolo del
misterio gue es la creacion, pues si AJAn
hubiera estado despierto, no hubiera en-
fendido nada. La creacion es la accidén
misteriosa de la Hemibra misteriosa.

También en el faofsmo hay una nostal-
giai de la unidad primera con el Cielo,
rofa por lo que podria ser una especie
de pecado original,io cual conlleva una

caicia y un alejamiento de la unidad en
elTao v |a pérdida de la inocencia pri-
mera. De hecho, segdn el faolsmo, el
hombre estd originariamente instala-
do en el Tao. Bl Tao es para el hombre
—dice Chuang-tzu—, lo gue el agua es
para el pez: «Los peces andan en ef
agua, los hombres en el Tao» (ELORDUY,
C., 1997, p. 238). El Tac es el elemeanto
natural en el que estd inmerso el hom-
bre y del que recibe la vida. s la sifua-
cién en la que nace y constituye su pro-
pio. ser en estado puro y natural. El
hombre natural es el hombre que, por
nacimiento, esté& unido alTao y perma-
nece y vive unido a él. Huir delTao, de su
naturaleza original, es aliendrse y co-
romperse, alejarse de las cosas y de los
hombires, del Ciglo y de la Tierra. Todo
se pierde.Y se pierde o través de las por-
siones del corazdn y de la primacia ofor-
gada a los sentidos (Tao, ¢.52). También
en el facismo el mayor castigo del hom-
bre es el orgullo y la codicia, y su mayor
desdicha es no saber saciarse (Tao, ¢.
46). Por la codicia —comenta Chuang-
fzu—, el hombre se separa de su hafu-
roleza purary, de este moedo, el mundo
perdié af Tao y el Tao perdié al mundon
(ELORDUY, C.. 1997, p. 320-321).

Qulen recupera la inocencia perdida
se convierte en el hombre auténtico,
nartural, espiritual, en sabio y en santo,
es decir, en esa clase de hombres ex-
traordinarios que, como dice acerta-
damente Chuang tzu, sabe «hacer co-
sas a las cosas sin hacerse cosa en
las cosasy (Ibid.. p. 275). Este es el
Hombre-Cielo.

Recuperar la inmartalidod, que va uni-
da ¢ la fusién e inmersion en el Tao, es
una de las preocupaciones presentes
en Lao-Zi. Agudiza, incluso, el ingenio
para encontiar ayudos complementa-
ricts que puedan contribuir a prolongar
la vida. Se frafa de «fener bien unidos,
sin que se disocien, ol cuerpo y al almct:
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practicar los ejercicios respiraltorios para

airear el cuerpo y conservarlo tan blan-
do y flexible como el de un nifie de pe-
cho; eliminar abstrusas consideracio-
nes pard evitar enfermedades» (Tao, ¢.
10).Y fodavia en el ¢. 52 nos previene
contra las puertas de los sentidos que
nos mantienen encadenados a lo tran-
siforio; invita a mantenerlas cerradas vy
cultivar el espiritu para lograr fa eterni-
dad. No es de extrafiar que ¢l faolsmo
posterior a Lao-Zi; en su afén de lograr
la eternidad v dar con el misterio de Ia
vida para alargaila, se corrompiera, en
cierio modo, vy se lanzara «en busca de
la droga para hacerse inmortal con su
alquimia, sus ejercicios respiraforios, re-
cetas de plantas, falismanes, etc.s»
(ELORDUY, C., 1997, p. 619). Se troia de
buscar indtilments, atajos para llegar a
ko unidn con el Tao. Pero el camino ha-
cida el Tao no tiene algjos,

Los milagros o la eficacia
prodigiosa proveniente
de la unién con el Tao

La energia vital procedente del honta-
nar del Tao no solamente comunica la
inmorfalidad a quien se mantiene uni-
do a &, sino que ya en esia vidla le con-
fiere cualidades sorprendentes y me-
gacapacidades para realizar
fendmenos exiraordinarios. Lo encon-
framos en el Tao Te King. Dice asi:

«Las sierpes venenosas no le muerden,
fas fieras salvajes no fe agarran, Ias aves

rapaces no le arrebatan Tao, (c. 55)..

«£l rinoceronte no fiene en eflos donde
meter su cuerno, ni el figre su garra, ni
el arma su filo. Por esto, la muerte no
encuentr en effos lugar: (Tao, ¢. B0),

Y Chuang-zu insiste en estos poderes
sobrenaturales que tiene el hombre que
vive en armonia con el Tao:

«A &slos las aguas de una inundacion
que sublera hasta el cielo no les aho-
garian. Aun cuando las rocas y meidles
fluyeran derretidos por los ardores de
una sequia y quedaran calcinadas las
tierras v los montes, el calor nada les
afectarion (ELORDUY. C., 1997, p. 181),

Y en otro lugar: «Ef hombre unido af Tao
puede pasar a fravés de los cuerpos,
caminar sobre el fuego sin quemarse,
carnarse enlas alturas, v no femblar de
miedos (Ibid.. p. 345).Y todavia: «No se
calienta aunqgue arda un gran kago. No
se enfric aun cuando se hislen el rio
Amarifio y el o Han. Aun cuando ef rayo
hiendia las montarias y el huracdn sa-
cuda ef océano, no se asombra. Con
toda naturalidad, monta sobre las nu-
bes. cabalga sobre el sol vy Ia luna se
pasea mas alld de los cuatro mares. Lo
mudanza de muerte vy vida no le alfe-
rar (Ibid. p. 199),

«SUS carnes y su piel son como hislo
fransparente y blanca nieve, tiemos y
hermosos como dencellas, ho se ali-
menftan de cereales. Aspiran el aire y
beben of rocio. Montan sobre las nubes
v cabalgan sobre dragones voladores
y hacen excursiones mdas alld de los
cuatro mares. Su concenfracion de es-
pirifu inrmuniza contra las enfermeda-
des» (bid. p. 185).

Todo esto nos recuerda los signos que
gcompafan a guienes se mantienen
unidos a Jesucristo —el Verbo hecho
carme—,y se adhieren personaimente a
él: «Mirad, os he dado poder de cami-
nar sobre serpienfos y escorpiones y so-
bre foda potencia enemiga, v hada po-
aré dariares; pero no os alegréis de eso,
de que los esplritus se os sometferm
(Evangelio de San Lucas, 10, 17).

«Fstas seriales acompafiardn a los que
crean: en mi nombre echardn derno-
nios, hablarén lenguas nuevas, foma-

Indivisa, Bol. Estud, Invest., 2006, n." 7, pp, 41-79
ISSN: 1579-3141




Jasé Luis Cancelo Garcia

ran serpienias en sus manos v, si beben
un veneno mortal, no les hard dafio
(Evangelio de San Marcos 16, 17).«S5i fu-
vierais fe como un grano de mostaza
dirfais a esta morera: DesarrGigate y
planiate en el mar, y os obedeceticn
(Evangelio de San Lucas 17, 5).

El espiritu tiene el poder de sobrepasar
las limitaciones de la materia v liberar
sus megacapacidades. El budismo dice
que el cuerpo, con sus pasiones, actia
CoOmo un muio opaco, pero el cultivo
de la interioridad puede hacerle frans-
parente y dejar pasar el poder de la huz
interior, El hombre puede llegar a ser
solo espiritu. Nada podria afectarle. El
Maestro Tidn estd convencido det po-
der fabuioso del Tao y que, por consi-
guiente, esos fexifos hay que entender-
los como suenan al pie de la letra.

Necesidad de purificacidén interior
para lograr la unidn con el Tao

Decia San Agustin gue pard poder ver
a Dios es preciso wurificar ef ojo con el
que se ve a Dios» (AGUSTIN, S., d. 1957,
0,7, 11). es decir, despojarse de fodo
egoismo, de todo amor interesado y del
apego a las cosas. Solamente asila mi-
rada del pensamiento serd limpia. El
anoréxico cuando se mira al espejo se
ve gordo, a pesar de que en la realidad
estd escudlido y extremadamente del-
gado, Esto prueba gue no ven los ojos,
sino los deseos a través de tos ojos. Ve el
pensamiento, pero, la mayoria de las ve-
ces, ve d fravés de los cataratas de los
deseos. Por ello, Lao-Zi nos dird que el
codicioso no verd las maravillas del Tao
en las cosas, solamente verd lo gue su
codicia quiere ver: <&l que habitual-
mente carece de concuplscencia ve
su maravifia. El habifualmente codicio-
s0 no ve mds que sus Uifimos reflejos»
{c. 1). No estar apegado a hada es la
mejor condicion para entrar en el Tao:

«Cuando no pienses en nada y nada
razones es cuando comienzas a en-
tender el Tao. Cuando no haces asien-
to en nada, en nodda te ocupas, es
cuando te asientas en el Tao. Cuando
camings sin camine ni direccion algu-
na es cuando comienzas o posesio-
narfe del Tac» (. 22).

Las virfudes en la
religién taoista

El Tac es sabiduria. Es un tipo de cono-
cimiento elevadisimo, sin duda, pero pe-
culiarisimo porque no se consigue ra-
zonando intelectualmente sobre las
cosas 0 sobre la vida © sobre verdades
de fe. La reflexion inteleciual es insulfi-
ciente. Es un conocimiento que surge
propiamente de la infuicidn del alma
del mundo, de lo divino palpitando en
el corazdn de las cosas, ddndolas con-
sistencia, estabilidad, redlidad y envol-
viéndolas en el misterio. Por esta razdn,
quien hable desde esa vivencia no po-
dré demostrar nunca nada, Solamente
podrd describirla. El Unico camino es el
recurso g ta analogia y a la paradoja
para dar pistas, seficles e indicacionas
de la direccion en la que apunta, De
ella, podré ser festigo y festimonio. £l co-
mino hacia ella es lento, incluso des-
pués de haber experimentado el vacié
gue quedda tras pasar por el desenga-
fic entoldgico de cuanto hay. Cuando
se llega a ellg, su luz es enceguecedo-
ra, la persona guedda secuestrada v el
lenguaije, impotente para expresar tan-
ta luz, se retuerce y se hace paraddjico.

ElTao, como toda sabiduria, lleva dentro
de su mismd entrafia unas direcfrices
de comportamienio para la vida real y
lat invitacion a configurara segan dicho
ideal. También en la Biklia |l vivencia
de lg sabiduria lleva consigo una acti-
tud ante la vida v un saber a qué ate-
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nerse ante las cosas del mundo. Trai-
gamos un ejemplo; «..v me vino ef es-
pirifu de Sabicuria. ¥ la preferi a cefros
yfronos y en nada tuve a la riqueza en
comparacion de elfa. Ni a fa piedira mds
preciosa la equipararé, porque todo el
oro a su lado es un pufiado de arena y
barro parece la plata en su presencic.
La amé mas que a la salud y la hermo-
sura y prefert tenerla o efla mas que o
la luz porque la claridad que de ella
nace no conoce la noche. Con ella me
vinieron a la vez fodos los bienes, y ri-
quezas incalculables en sus manos. Y
Yo me regocifé con todos estos bienes
porque la Sabidurict los frae, aunque ig-
noraba que ella fuese su madre. Con
sencillez la aprendf vy sin envidia Ia co-
munico, ho me guardo ocultas sus ri-
quezas porque es para los hombres un
fesoro inagofabler (Libro de o Sabidu-
tici, 7, 7-12).

También el Tao libera del apego a las
cosas, libera de la codicia, de la pasién
de poseer y ostentar, de la ambicién de
poder, del egoismo y de las estrategias
gue despliega el egoismo para conse-
guir hdbilmente sus cosas y superar el
miedo permanente a perder lo que se
fiene. El Tao libera porgue es o Verdad
del ser de las cosas, y ¢l conocimiento
de esa Verdad hace libres. Ya no se tro-
fa de ser hdbiles para conseguir poder
y riquezas. L.a habilidad, en estos casos,
estd ol servicio del egoismo, Se trata de
ser sabios parg conocer hasta dénde
dan de silas cosas y qué se puede es-
perar de ellas en Gltima instancia,. Tam-
peco se frata de ser fuertes por el en-
frenamiento en un gimnasio; se frata de
ser poderosos con el poder peculiar que
da el Tao, ta sabiduria, que comunica
el poder del desprendimiento, del de-
sapego Y. en definitiva, el poder de a li-
bertad (Tao, . 33).

Son ya muchas las virtudes que se han
menciochade en estos textos v en la

comparacion que ya se ha hecho del
TaoTe King de Lao-Ziy los Evangelios de
Jesucristo, Sin embargo, conviene re-
salfar que la virtud que estd a la base
de fodo el sistema ético taofsta se ex-
presa simbolicamente con la imagen
de «ef Espififu del Vallen. Se refiere o la hu-
mildad. Mo la humildad que es sumisién
y abdicacion de la propida razén, sino |a
humildad sabia que procede del con-
tacto con la sabiduria que es el Tao. In-
cluye también el recato, la modestia
que procede de la superacién de la
ambicion egoista que lleva a ocupar
los lugares mds altos y visibles del po-
der en una afén de ostentacion fatua y
vacia, fuente, como sabemos, de di-
sensiones, violencias y conflictos indivi-
duales y socidles. El Tao, por el contrario,
puesto aue es amar y bondad, no es
pendenciero, busca la armonia.

Esta actitud fundamenial ante las cosas
humanas y que recibe el nomibre de ‘Es-
pititu del Valle’, viene simbolizada por el
agua ya gue el agua no se queda nun-
ca an la cima, sino que por su natura-
leza esponidnea, va buscando el valle,
los lugares més bajos, los lugares que
no quieren los demds seres. El agua es
el simbolo del Espiritu del Valle':

«La Bondad Superior es como el
agua. £l agua es buena y beneficia
alos diez mil seres (todos los seres).
No porfia. Estd donde los demds
aborrecen estar (lugar bajo). As,
quien estd cerca del Tao mora on
fa Bondad. Su corazén ama la pro-
fundidad y la caridad, Sus palabras
aman ia sincerfdad.» (Tao, c. 8),

Por ello, la grandera del Tao radica en
no hacer ostentacion de si mismo ya
gue guien hace ostentacidon de sf mis-
Mo No es grande. Dice asi;

«En el mundo fodos tienen por gran-
de a miTao, y no lo parece. Porque
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es grande, no fo parece. Silo pare-
ciera, ha tiempo que hubiera dejado
de ser grande; seria muly poca Cosar
(Tao, c. 2,67).

La conducia y la vida inspirada en el
Tao es una vida humilde y recatada.y,
sin embargo, en esta humildad, mo-
destio y recato, en esta debilidad esté su
poder, su fuerza y su eficacia. Dice asi:

«Nada hay en ef mundo mas blando
que el agua, pero nada le supera
contra lo duro. A Ella nada la alfera.
Lo blando vence o lo duro y fo débil
vence a lo fuerfe. En el mundlo nadie
hay que no lo sepa; pero nadie lo
practicar (Tao, ¢. 78)

«Los grandes rios y el mar son los reyes
de todos los valles y barrancos, por-
que aman abajarse; por eso, pueden
hacerse los reyes de fodos los valles.
Asl el que quiere ser superior ol vulgo
se abaja en sus palabras. Para ante-
ponerse ol vuigo es menester pospo-
nerse, Asi el santo estd encima del
pueblo, pero no le es pesado al pue-
bio; se le pone delante, pero no le es-
torba al pueblo. El mundo, con gusfo,
le levanta y no se cansa de él. Como
&l no porfia. nadie en e mundo pue-
de porfiar con éb (Tao, ¢. 66,y C. 28).

Aungue en abstracto todo es posible,
pocos estarian dispuestos o admitir que
con las Bienaventuranzas» de las gue har
blaba Jesucrisio se pudiera realmente
dirigir el mundo. Lao-Zi, sin embargo,
afirma que con el Tao en la mano y
con el espiritu del Tao en el corazon se
puede gobernar un imperio. De aquil
la recomendacién gue hace al Em-
perador:

«El buen general no ama la agre-
llela)

El buen guerrero no es cruel,

Si quieres vencer af enemigo, no lo
enfrenfes.

Si quieres dominar a los hombres,
no te coloques por encima de ellos.
Esta es la virtud de la no-violencia.
Esfo es usar la habilidad de los hom-
bres.

Esta es la suprema unién con &l Cielo y
el mdas Alfo Poder (Version en DELUME-
AU, J.L1995,p.163).

Lo impoftante es desprenderse de 0s
deseos egoistas gue son la causa de
las disensiones y conflictos sociales. El
Tao se lo recuerda a los gobernantes:

«Fl Tao, en su efernidad, no obra y
nada deja sin hacer. Silos principes
pudieran guardaria (su reglia), los
diez mil seres evolucionarian es-
ponidneamente. Si en su evolucion
surgieran apetencias de obra o ac-
tuar, nosotros las deberfamos repri-
mir con el anonimato del fronco no
trozado. En el anonimato del fronco
no hay ambiciones. Sin ambiciones
hay paz y el mundo se estabilizal por
si'mismor Tao, (c. 37).

Lao-Zi, para convencer, frata de des-
pertar a esa especie de ética comun

- g todos los hombres haciendo ver que

todos los hombres la conocen, Id reco-
nocen, la aceptan pero no action
como piensan, no actdan con la ética
del corazén y de la mente, sino gue ac-
fGon arrastrados por los egoismos, con
lo cual se alejon del Tao.Y apartarse del
Tao es alejarse de la paz y entrar en G
guerra. El Tao es la paz. Dice ast:

«Cuando en el mundco florece el Tao,
los caballos de tiro y de montar se
uscin para acarrear estiéreol. Cuon-
do falta el Tao, en os mismos ara-
bales de las ciudades se crian ca-
ballos para la guerra. No hay mayor
mal que el no saber quedarse satis-
fecho, ni hay vicio mayor que la co-
dlician (Tao, ¢, 46).

Indivisa, Bal, Estud. Invest., 2006, a." 7, pp. 41-79
ISSN: 1579-3141




El taoismo. A propdsito del «Temply de le Pureza y el Silencios (Qing jing Gong).
Buscando ly comprensidn para el didlogo

«las armas son insfrumentos nefas-
tos, cosas aborrecibles. El hombre
que tiene Tao no se vale de ellas... La
vicforia de las armas no es hermo-
50... S6lo guien goza en el crimen ja
esfima hermosa...

Para la victoria de las armas rige el
rtual de Jos funeraiess (Tao, c. 31).

Quien se deja guiar por el Too, tiende
una mano abierfa, solidaria y genero-
s para ayudar a los gue 1o necesitan.
ElTao comunica amor real y eficiente o
los clemdis, amor de obras v no sélo de
palabras:

«El hombre santo es siempre habil
en salvar al préjimo, a nadie de-
sampara. Siempre bueno en reme-
diar o fodos los seres, no hay ser que
abandone» (Tao, c. 27).

Su amor gicanza o todos. Nunca hay
maolivos gue justifiquen o dispensen de
amar a los hombres. Bl amor d los hom-
bres estd por encima de fodo. Este es el
fexto:

«Amo o los buenos y amo también a
los que no son tan buenos para ha-
cerles buenos. Creo d los diignos de
fe y crec fambién a los que no me-
recen fe para hacerles dignos de fon
(Tao, ¢. 49).

Y como ya hemos dicho, en el capiiu-
Io 13 del Tao Te King encontramos la
invitacién a amar a los demds como
uno se ama a si mismo. Lo franscribi-
mMos de nuevo: «Por eso a quien puede
estimar a fodo el mundo como a su
propia persoha se le puede confiar el
imperio del mundo, A guien ama ol
mundo como a su propia parsona se
le puede encomendar ef gobierno del
mungon,

Y, sobre todo, el amor es el Unico que
salva pergue amar es comunicar vida

y la vida es bondad v es fidelidad. Si
ams al gque es infiel, el amor le hard vol-
ver sobre sus pasos porgue el amor, que
es comunicar vida, es fidelidad, Si eres
bueno con los malos, el amor gue les
muestras les hard volver sobire sT mismos
porque la vida que se comunica aman-
do es bondad. Lo sintetiza mejor San
Juan de la Cruz cuando decia: «Donde
No hay amor, pon amor y encontrards
armorr. Es o idea gue encontramos en
el capitulo 4¢ del Tao: «& sabic no tiene
corazon rigido. Su corazdn es el coro-
zon de la gente. Soy bueno con los bue-
nos, y soy bueno fambién con los que
ho son buenos, porgue la Vida es bon-
dadl. Soy fiel con los fieles, v fief también
con los infieles porque o vida es fideli-
dach. Por ello, ol mal hay guie responder
con €l bien y ol odio contestar con la
virtud (Tao, c. 63).

Esta ética, que proclama que la Ver
dad genuina es la Bondad inserta en
la Vida, vy lo fundamenta en una ins-
fancia superior que trasciende el indi-
vidualismo y subjetivismo personal
como es el Tao, estd teda ella conteni-
da y resumida en el simbolismo del
agua: es buena para todos, no “porfia
con nadie’, respeta el lugar de cada
ser, reconoce el lugar propio, se adap-
fa atodo y sigue el propio ritmo naiural.
Hasta aqui esta ética del ‘Espiritu del Vio-
lie” no ofrece, propiamenie, dificuliades
de comprensién. En el siglo Il d.C., se
elabord un decdlogoe de la ética taols-
ta en la que la clave es el respeto a la
vida. Es el siguiente:; «No afentéis contra
la vida de un ser vivo, sea el que seas/
«No practiquéis el abortor,/ «No incen-
disis los campos ni los bosques»./ «No
derribéis drbolas sin razdny, /sNo cojdis
hierbos © flores sin razéne./ «No arrojéis
sustancias toxicas a las fuentes, los la-
gos, los rios y ios maresy./ «<No destruydis
los insectos in hibermnaciéne. / «No subdis
alos drboles para buscar los huevos en
los nidos de los pajaros»./ «<No os suici-
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déisr./ «No arrojéis sobras de comida al
fuegon.

(Preceptos del s. Il d.C., para los Maestios
(Paoshi), en DELUMEAU, J., 1995, p.536).

Lo ética como ética
transpersonal

Lao-Zi nos invita a aghondar més y a en-
sanchar el horizonte de la accion élica
proponiéndonos enmarcaria en la luz
originaria del Tao que revela y comuni-
ca unidad a la Totalidad, & Invita a res-
peatar, en la accién, la armonia del Todo.
A esta ética mistica se la suele Hlamar
trans-&tica o ética transpersonal. Ello no
significa que la persenda mismda no sed
ética o que su comportamienio esté
mds alld de la persona que aciaa. Sig-
nifica, por el contrario, que el ‘Yo' no ac-
taa por principios que élfiene y posee
aungue sean pautas recibidas de Dios,
No dice, por ejemplo, Yo' fengo el prin-
cipio de la solidaridad y actlo solida-
riamente porque hacerlo asi es un valor
det espiritu humane, o porque és I vo-
luntad de Dios, o por ambas razones al
mismo tiemico. En la ética transpersonal
el Yo', en el fondo, desaparsce i fun-
dirse en la luz primigenia del Tao, como
la gota en el océano, y gueda investi-
de de la inmensidad ocednica. La gota
es ya el océang, 0 como dice Willigis J&-
ger en el titulo de uno de sus libros, la
ola es el mar’. La individualidad, sin per-
derse como puede alestiguarlo el eno-
moramiento, se diluye gratificantemen-
te y se ensancha infinifamente hasta ser
el Tao en su luz sin dejar de ser si mis-
mo. Las fronteras entre el Tao, el Mundo
v lat persona se disuelven. Ese es el dm-
bito en el que se mueve la llamada &ti-
ca transpersonal o trans-ética. Actuar
insertos afectivaments, cordicimente y
mentalmente en la tofalidad susle ex-
presarse en el Tao con los términas Wue

weiy que pueden traducirse «aciuar sin
Qccior.

El principio ético «Wu wel» 0 el
«aictuar sin accion»

A primera vista la expresidn parece una
contradiccion, pero no lo es. Traigamos
aaui para aclararlo el gjemplo que ya
hemos puesto en ofro lugar. Sabemos
que la personga anoréxica, estando su-
mamente delgada, cuando se mira al
espejo se ve gruesa. El anoréxico vien-
do su imagen acfda, pero dctla al mis-
mo tiempo con ofra accién distinfa a
ta actuacion misma de ver. Esta segun-
da accidn distorsiona la realidad de la
imagen porque distorsidn el acto mis-
mo de ver. No ven sus 0jos, Sino gue sus
ojos ven lo gue los deseos guieren ver.
La accidn de los deseos del corazdn
son mds fuertes que la pura accion de
ver. Los deseos no parmifen gue la ima-
gen aparezca en la realidad de su ser.
Los deseos no dejan la imagen en -
bertad para ser lo gue es, no dejan ser
a la imagen, no la dejan ser su ser. Los
deseos no dejan ver las cosas enlo que
son. Ahorg ya podemos entender que
el principio lamado» Wu weis, el cactuar
sin accidén» consiste en actuar de tal
manera que dejemos las cosds en li-
bertad pard ser lo que son; consisie en
dejar que la realidad sea la que es
en si consiste en «dejar ser las cosas,
no «consfruim |d redlidad desde olros in-
tereses. La ética, en su sentido hondo,
comienza dejando en libertad la reali-
dad paia que sed lo gue es en su ser es-
pontdnec y natural y la percibamos
como tal, Ser éticos significa, en prime-
ra instancia, ser éticos con el ser de las
cosas, respelar el ser de las cosas, no
mentir a la hora de ver las cosas.Y para
ne mentir como miente, inconsciente-
mente, el anoréxico, lo primero que tie-
ne que hacer es abandonar el eyon, o
vidar el «yo». Ya San Agustin era
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consciente de que el mayor obstéculo
para el conocimiento del ser de las co-
sas es el «yor egoista, leno de apegos
y encadenado a sus idolos. Los idolos
¢ los que estd aferrado el «yor son tam-
bién los condicionamientos procedan-
tes de una educacién concreta, de una
filosoffa determinada que esconde sus
infereses egofstas, de los condiciona-
mientos provenientes de la sociedad,
gue también tiene, de una u ofra ma-
nera, como referencia el vegos, o de la
familia, que fambién se deja llevar por
lo establecido. Por ello, San Agustin po-
nia como primera condicidn: «Tolle te a
fes, guftate a ti mismo de delante de ti
mismo porgue, de no hacerlo, no se
puede conocer lg verdad, Hay que ac-
tuar sin dejar actuar al «yos apasioncdo
por las cosas, es decir, desinteresada-
mente y renunciando o las prefensio-
nes. Hay que hacerlo como actta ia llu-
via que cae sin tener la intencién de
hacer crecer las plantas. La lluvia cae
porque cae. En el qporques no hay niin-
tenciones ni pretensiones que expliquen
el caer la lluvia. No hay referencias a si
misma. La accidn estd libre de si misma.
“Actla sin actuar o sin acciéns o pesar
de la actividad que es llover. Sin em-
bargo, el hombre actia poniéndose
siemipre a sf mismo como referencia, en
lugar de hacer como la lluvia, es decir,
hacer el bien porque hacer el bien es
bueno sin pensar en la recompensa de
hacer el bien. Es preciso que el hombie
olvide el «yon. La rosa, por ejempilo, flo-
rece no para ser viska o pdra gue la ad-
miren. No florece infencionando algo,
florece sin referencias a s misma, sin
pensar en algo para st Florece porque
florece: «Actla sin actuar o sin accidn
a pesar de su gran actividad en el flo-
recer. El sol, por su parte, no hace nada
para alumbrar, v, sin embargo, o iluming
todo, sin buscarse a st mismo, porque él
es la luz, El sol no hace nada para ¢o-
lentar, pero lo calienta fodo porque &l
es cdliente, y no tiene otfras infenciones.

Pues lo mismo ocurre con el Tao que es
vida y estd comunicando vida a fodo
y comunicando el fluir de todo desde
SuU permanencia: «£f Tao siempre estd
sin hacer nada y hada se hace sin ép
(Tao, ¢. 23).Y lo hace sin ruidos. La hu-
mildad es la virtud por excelencia del
principio ético fundamentat «Wu wei».
Este principio no es la invitacion a la
inaccidn o la renuncia al progreso. Es,
sencillamente, una invitacién a no de-
jarse llevar por la soberbia, el orgullo, los
apegos en el que el centro es el wyon v
no el Tao.

Ponemos otro ejemplo en el que pode-
maos ver gque el principio &tico «Wu wei»
NG es un principio de inaccién, sino un
principio de impieza ética en la dccién.
Ya hemos recordado lo que el Tao nos
dice sobre las armas y sobre la guerra.
Nos dice que das armas mds hermosas
son instrumenios nefastoss (Tao, ¢. 31),
gue donde hay armas hay espinas, car-
dos e indigencia por afos (Tao, ¢.30).Y
fambién dice ccuantas més armas ofi-
ladas dispongan los Estados, mas re-
vuelfos andarén» (Tao, ¢. 57).

Y. sin embargo, a veces, incluso el sabio,
tiene gue recurrir o las armas porgue
se ha llegado o un callején sin salida y,
como dice Lao-Zi: «No puede seguir
adetante y precisa las armas (Tao, c.
31). ¢Como se puede, en este caso, apli-
car el principio ético «Wu wei» 0 el wac-
tuar sin aecidn o sin actuan? ¢ Se frata
de actuar sin proponerse fines o infen-
ciones? ¢ Se frata de actuar por el mero
hecho de actuar sin proponerse unas
metas? Evidentemente, no. Un actuar
sin objetivos ni fines, seria irrdcional y ar-
bitrario. Se trata, sencillamente, de que
el eyor no seda el objetivo ni la finatidad.
Una vez mas, hay que eliminar el «yos
del centro de la accion. Por ello, ad-
vierte: cobffene la victoria y se da por
salisfecho con ello: no se vanagloria vy
su victoriat no fe vuelve orgultoso. Lucha

Indivisa, Bol. Estud. Invest,, 2006, n." 7, pp. 41-79
ISSN: 1579-37141




José Luis Cancelo Garcla

y vence porgue as necesario hacerlo,
lucha y vence, pero no juega a ser hé-
roes (Tao, ¢, 30). Como puede verse, <Wu
weir significa aqui actuar desapegdn-
dose del eyor. No significa «no actuars
o carecer de razones d la hora de ac-
tuar, La accién inspirada por el Tao no
puede ser arbitraria. Sumergirse en el
fluir codsmico y «no actuam no quiere de-
gir gue se haya que tfransigir con el mal.
Al mal hay que oponerse, Incluso con
la guerra como hemos visto porque «a
dociring del Cielo es beneficiosda, no
perjudicials (Tao, ¢. 81), hace el bien y
rehuye el mal. Lo dnico que debe ha-
cer es no porfior (Tao, ¢, 813, no recla-
mar nada para si. «Wu weis es hacer la
obra pero no gquedarse con ella (Tao,
c.77).

El hombre, por el contrario, actia te-
niende puesta la mira en si mismo. De-
biera hacer el bien no por &l inferés que
pueda reportatle, sino porgue hacer el
bien es bueno. Esto significa que el «yor
no puede ser nuncd la normd de la ac-
cidn, sino el «YO» iluminado por el Tao. La
norma es el Tao, Nunca el «yor, Pode-
mos precisarlo algo mds. El «Wu weh, el
«aictuar sin accidn, seric mds 0 menos,
equivalente a «actuar sin prefuicioss
para poder conocer las cosdas en su pre-
pio ser espontdneo y natural. «Wu wei,
«actuar sin prejuicioss, significa estable-
cer las relaciones consigo mismo, con
fos demds y con la naturgieza no desde
ideas preconcebidas ni desde la auto-
complacencia nl desde el afdn de do-
minio ni desde la prepotencia. Si estoy
apegado a la vida, la muerte se pre-
sentard siempre como lo gue no de-
biera ocurrir nunca. Mi «yor ha distor-
sicnadao la realidad y me impide ver
como una sola realidad que es vido-
muerte. «Wu weis significa, pues, dejar
las cosa y las realidades en libertad. O
como dice Alan Walts «Wu wei» es «no
forzam, sseguir la corriente» natural de
los seres, corientar las velas con el vien-

tor, «seguir I marea en su fluir, ws el
estilo de vida de quien sigue la coriente
del Tao» (ALLAN WATTS, 2004, o, p. 1067-
108; 2003, ¢, p. 21). Lo sugieren marawvi-
losamente los versos del Zenrin Kushu:
«Los patos salvajes no prefenden/ que
sus imdagenes se reflejen. / El agua no
pretende reflejartas (Cita en WATTS,
2004, b, p. 348). Actuar infensamente, pero
sin las aspiraciones del «yors. Y Chuang-
Tzu lo explica como el actuar libre de los
infereses que alimentan la voluntad de
poder.Dice asi: «La corfesio mdaxima estd
en prescindir de personas... La maxima
caridad es no tener afecfo particuiar. ..
Hay que eliminar los impulsos de la vo-
funtas... dignidades, riquezas, ostenta-
cién, autoridad, fama, ganancias.... « Si
esos impulsos no agitan el corazdn, «&ste
se mantiene recto; manfeniéndose rec-
to, reina en él la calmay si reina la cal-
ma, hay claridad; si hay claridad, hay
vacio; si hay vacio no hay accion, y la
incceién nada deja de hacer. £l Tao es
la majestad del Te (Virfud). La vida es &
esplendor de la Virfud, La naluraleza es
la esencia de la vida. La actuacién de
fa naturaleza se llama accién ( ELOR-
DUY, C., 1997, XX\, 14, p. 398-399).

La interrelocidén mufua del Yin y el
Yang como fundamentacién del
principio ético «Wu wei»

Wue weir tiene, como frasfondo infeli-
gible, elTodo coma unidad procedente
de la interrelacion. Una reflexidn sobre
dicha unidad puede fundamentar el
«actuar sin agctuan. Lao Zi nos dice que
todo es uno, gue donde hay mulfiplici-
dad es preciso ver la unidad constituida
por la inferaccién de muchos. Nos equi-
vocamos cuando vemos muchas co-
sas, pues, en la redlidad, fodo es uno.
Aungue muy particularizado, puede sei-
vimos el geiemplo al que recurre San Pa-
blo para hablar del «Cuerpo Misticor de
Jesucristo constituido por fodos los cre-
yentes. Comeo se sabe, los creyentes en
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Jesucristo forman un solo cuerpo en el
que la cabeza es Jesucristo v los miem-
bros lo forman los distintos creyentes se-
gln sus carismas, Por fodos ellos circu-
la la misma vida de Jesucristo, de la
misma manera que circulda la misma lin-
fa vivificadora por la Vid (Jesucristo) y
por los sarmientos (los creyenies en Je-
sucristo). Toda vez que hablar del «Cuer-
po Misticor de Jesucrisfo es una viven-
cia no accesible a todos, San Pablo lo
explica a través del cuerpo humano del
que fodos tienen experiencia. El cuer-
po humano es una unidad gue consta
de la inferaccion de muchos elemen-
fos. Cada uno de ellos es comprensible
si le considero en la funcidn a favor del
todo. Puedo considerar ef pulmén por
separado, pearo en este caso no le con-
sidero en su verdadera realidad porque
no es una realidad independiente del
todo. De hecho, no decimos af puiman
o al pié le duele, sino que decimos me
duele el pie. ElTodo, en este caso el «Yom,
da sentido a las partes.Y las partes son
lo que son en su ser genuino silas con-
sidero en el fodo y constituyendo el
todo. No existe la multiplicidad. Sélo dis-
torsionando la redlidad se puede ho-
blar de multiplicidad. Y solamente per-
cibiendec la multiplicidad en la unidad
del Todo, se ve el Todo v no 1o la multi-
plicidad. De esfe modo, se percibe en su
verdadero ser y se es ético con la reqlidad
al dejarics en libertad para ser el sor que
es.Ver fa rosa vy no la plurdlidad de péto-
los es ver la unidad constituida por la in-
teraccidn dindmica de la multiplicidad.

Pues bien, Lao Zi nos invita a aplicar &l
gjemplo a la tofalidad de los seres del
Universo, a la totalidad de lo que hay.
Ver la Totalidad en su actividad ding-
mica y viva, en su interaccion, es ver el
Tao.Y ver elTao es ver todas las cosas en
elTao y ol Tao en cada una de los cosas.

De aqgui se deducen dos principios &ti-
cos: el hombre no puede ser ol centro

de la accidn, es decir, el hombre no es
i normaLY segundo, el homibbre no es fiel
a o realidad y 'miente’ cuondo consi-
dera las cosas separadas del Todo.

Andalizando la constitucion de ese Todo
o Totalidad se puede encontrar el fun-
damento ditimo a la ética de la que ha-
bl Lao Zi. Ya hemos dicho que todo
cuanto existe constituye una unidad se-
mejante o lag unidad que es el cuerpo
humano gue consta de muchos ele-
mentos los cuales actian, sin tregua,
en funcién del fodo v, por ello, constitu-
yen una unidad procedente de un di-
namismo. Es una unidad armaénica. No
es, pues, la unidad del motdn de areng
ya-que las arenas estdin unas sobre
otras en una yuxtaposicién fisice, exter-
na y sin inferaccion. El Universo o la fo-
talidad de lo gue hay es un gigantes-
€O Y descomunal organismo vivo en el
que todo interactla v todo estd en fun-
cidén del todo como los ojos v los oidos
y el pulmdn estdn y tienen su sentido
en funcién del todo. Pero lo singular de
ese portentoso organismo vivo consiste
en que la unidad del Universo es el re-
sulfado de la armonia de fuerzas, apa-
rentemente, en conflicto v opuestas. El
Universo en su totalidad es la «armonia
opposiforure, o armonia de los opues-
tos. El faoismo recurrié desde muy anti-
guo d simbolos para expresarlo. Nada
hay mas opuesto que el dguila gque do-
rina la tierra desde las alturas vertigi-
nosas vy 1A serpiente que se arrastra so-
bre la tierra sin poder despegarse de
ella. La serpiente alada o plumada es
un simbolo gue encontramos ya en fa
Dinastia Shang (1765-1122 a. C.) para
representar la armonia o coincidencia
de los opuestos. Nada hay mas opues-
to que la muerte v la vida, Pues bien, el
enterramiento se hacia en una especie
de urnas con abertura porgue tenicn
la convicaidn de que de la muerte nace
la vida, También la umnas se deposita-
ban donde se conservaban las semi-
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llas. La idea era la misma. La vida v la
muerte, dos opuestos, consfifuyen una
unidad que en si s la vida. A estas dos
fuerzas opuestas se las generdliza y uni-
versaliza, se las aplica a fodo, vy se les
dio el nombre de Yin y Yang. De la vida
se pasa d la muerte porque la muerte
esté en la vida.Y de la muerte se pasa
< o vida porgue la vida estd en la muer-
fe. Estas fuerzas primordiales gue rigen
toda la redlidad se les representa con &l
conocido simbolo taolsta del Pa Kua,
un ¢irculo con una de sus mitddes en
blanco v la otra en negro. Cada unda de
ellas tiene un punto del color opuesto.
Elio significa que el Yin se fransforma en
Yang y el Yang enYin. Se asemejan, dice
Alan Watts a «dos peces entrelazados
que se persiguen mutuamentes, dando
lugar a una especie de hélice o espi-
ral (WATTS, A., 2003, ¢, p. 79).

£l Tao Te King afirma gue «ef retorno es
el movimiento del Tao (Tao, ¢. 40).Y ese
movimiento giratorio es eterno (Tao. ¢.
25). Pongamos aigunos ejemplos mas.
Cuando un ser vivo, pensemos en un
nifio, llega al momento de nacer, la fuer-
za1 constructora gue le ha llevado has-
ta ese punto es el Yin. Nace, y en ese
mismo momento comienza a desha-
cerse, ¢ fransformarse en su contiarno, en
Yang. Bl primer minuto de su vida, como
dice San Agustin, es un minuto menos.
Comienza elYang, la fuerza destructora
gue le lleva hasta la muerle, es decir,
hasta que la fuerza del Yang llega a su
plenitud. En ese momento comienza el
Yin y asi de manera indefinida. El naci-
miento lleva dentro de su mismo ser redl,
y como en proceso de gestacion, la
muerte y la muerte gesta en sf la vida.
ElYin y el Yang no son dos cosas, ni dos
entidades, son dos aspectos gue sdlo
menfaimente podemaos distinguir en el
ser de lgs cosas, como cuando en una
pieza de oro distinguimoes mentalmente
I materia y la materia Gurea, sabiendo
que Tal distincidn solarmente es mental

y no cabe en la redlidad ya que el oro,
en su esencia misma, es materia durea.
El ser de las cosas o 1o real es una red-
lidad compleja (Yin-Yang) y dindmica,
en movimienlo reciproco de uno a ofro,
Todo es movimiento. Lo dnico perma-
nente es la ley del devenir delYin en su
opuesto Yang, v este en aquel. Este
modo de ser las cosas puede obser-
varse fécilmente en los seres vivos, ani-
males, Arboles, arbustos, hieroas vy flores.
En todos puede observarse el movi-
miento circular de estas dos fuerzas pri-
migenias y primordiales, pero también
se puede constatar que rigen las esta-
ciones vy los cambios de la naturaleza
fisica. Lo mismo podemaos ver en ld su-
cesion del dia y de la noche. Cuando el
dia —~Yang— llega a su fin, comienza la
noche —Yin-—.Y el Yin moviéndose ha-
cia su fin lo gque hace es cominar ha-
cig el Yang gue ltleva dentro, «De esta
manerg, dice Lao-Zi, ia mdxdma mufiifud
se reduce o no mulfifud (a la Unidad)»
(Tao, c. 39). Contemplar de este modo
el mundo es ver el Tao; s, como dice
Rayrnond M. Smullyan, llegar a escuchar
la melodia del Tao (SMULLYAN, 2002, p.
20-21). Al Tao se le llega a ver como se
llega a percibir y escuchar la melodia
de una composicion musical. La melo-
dia tiene un soporte material que son
las notas, las cuales van dispuestas de
una manera determinada. Pero 1G5 no-
tas no son la melodia. Si la melodia fue-
ra el conjunto y la suma de las notas,
todos, al o las notas o los sonidos, oiri-
amos la melodia, lo cual, evidente-
mente, no es cierto. La melodia es una
supraestructura que descansa scbre los
elementos fisicos que son los sonidos y
fija su ritmo y secuencia. Quedarse en
la multiplicidad de los sonidos y en su
sucesion es incapacitarse para percibir
la melodia. Escuchar la melodia es es-
cucharla en cada uno de los sonidos,
v cada uno de los sonidos ofrlos en la
melodia. Cada elermento parficular tie-
ne en si la totalidad. Ciertamente, no
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hay melodia sin sonidos v, sin embargo,
la melodia, precisamente porque as an-
lerior a los sonidos, no es la suma de to-
dos ellos, es mds, como el wyow, el cual no
es la mera sumal de fodos los érganos
gute lo constituyen. Es mds que la suma,
Pues bien, puede ser que un oyente no
llegue a percibir la melodia cuando oye
las notas. Ello no le autoriza o afirmar
que no exista la melodia, Al musico, por
supuesto, no le cabe la menor duda so-
bre su existencia., con todo, se sentiria
incapaz de demostrar que existe. Lo Gni-
co que podiia aconsejar as infentarlo
insistentemente. Pero esto sucede con
todas las cosas que son realmente va-
liosas, como sucede con la percepcién
del paisaje, que, evidentemente, no es
la suma de las cosas fisicas que le cons-
tituyen, pues, ante las mismas cosas no
todos ven el mismo paisaje. Lo mismo
sucede con el Tao. Quedarse en la mul-
tiplicidad de fos seres es incapacitarse
paia ‘ver' el Tao que es la melodia del
universo. En la primavera es efTao el gue
florece, y el que se cubre de nieve en el
invierno. Como dice un maestro zen, el
Tao es «una nube en el cielo y agua en
a jarras (WATTS, A, 2004, b, p.298). En el
Universo, el Tao es la melodia v lo per-
manente. No hay que dejarse deslum-
brar por los cambios y el movimiento de
todo. Lo importante v lo que cuenta es
ver lo permanente en los cambios y
asombrarse de tanto misterio. No es f&-
cil verlo, porgue, como sabemos, para
oft ol inaudible y ver al invisible se ne-
cesita mirar con un corazén limpio de
apegos,

Evidentemente, el hombre es libre y pue-
de interrumpir el orden esponténec de
la Naturaleza poniendo el wor como cen-
o de la accién y no el Tao como centro
del universe entero y ceniro del hom-
bre. O fambién, dada la inclinacién de
nuestras facultades a analizar, separar
y dividir, el hombre se incapacita para
ver la pluralidad constituyendo la Uni-

dad y o la Unidad dondo sentido a las
partes maltiples. Esa actitud puede ser
el fin de todo porque «sin Tao pronto
acaba fodor {¢.55). Si desaparece la
melodia, selo quedan ruides. Si desa-
paroce el Tao ya no se puede percibir
Que sun vigjo pino predica la sabidurion
y que «un pajaro grazna la verdads
como bellamente dice el poema reco-
gido en la «coleccién de sentencias del
Bosque delZen del siglo XV y conocido
como Zentrin Kushu (Texto en SMULLYAN,
2002, p. 215). Habré desparecido @l alma
del universo.

De esta reflexion se puede concluir que
lo ético, como ya se ha insinuado, serd
actuar de acuerdo al proceso desple-
gado por la melodia que es el Tao, res-
petar ese movimiento esponidneo y cir-
cuiar de la naturaleza, ne distorsionarlo.
Se distorsiona cuando se ve la plurali-
dad o la duadlidad, es decir, cuando el
'yo' &5 el centro. De hecho, el Yo', afe-
rrado egoistamente a la vida y ampa-
rado por Ia fuerza del instinto, no per-
mite, contraviniendo la actitud ética de
respeio al ser de las cosas, ver Ia reaili-
dad de la vida, Pero se altera también
cuando el homire introduce divisiones
porgue no esté no estd revestido de la
luz delf Tao. El que estd fransido y em-
bebido por el Tao, &l mismo as, en su ser,
oracion; él mismo es la bondad que le
lleva a hacer obias buenas porque el
bien, coma la luz, no puede dejar de ilu-
minar. ‘Practicar el Tao” no significa no
orar o ne hacer obras buenas. Significa
ser una sola la fuente de todo el com-
portamiento del hombre.

Lao-Zi conira la ética de los
valores o de las normas

Pongamos un ejemplo, aungue no sed
del dmbito taoista, pero que afecta di-
rectamente al comportamiento. En Ig
par@bola del hijo prédigo que naran
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los evangelios de Jesuctisto (Le. 15,11~
31}, el hijo mayor recurre al valor de la
justicia para marcar lo arbitrariedad ca-
prichosa de la conducta del padre v la
distancia moral gue le separa del her-
mano. El padre, sin embargo, no tiene
mds norma que el amor hacia el hijo
guien recibe con el corazdn ubierfo. Si
se hubiera dejado guiar por ta &lica de
los valores, fendria que ponerse de par-
e de las exigencias del hijo mayor, Io
cucl, evidentemente, no seria fan moral
desde su situacidn de padre. El padre re-
curre al Gnico valor gue es el amor y d
la Gnica verdad gue es la bondad del
ameor, contrario siempre ala aspereza y
a la fuerza. £l amor no condena, estd
siempre ahi, lleno de su silencio elo-
cuente, para desperiar el amor donde
no lo hay. Es el lema de los misticos:
«donde no hay amor, pon amor y en-
contrards amors, Se trata, pues, de una
&tica contraria a [as normads ya gue en
estas hay mucha dureza, condena y vio-
lencia. El padre de la pardbola se ha
despojado de su'yo’ para aciuar desde
el amor y desde la bendad espontd-
nea.

Traemos ofro ejemplo. Anfe una prosti-
tuta, a guien lodos condenaban a mo-
rir a golpe de piedra, Jesucristo tira la
primera piedra confra la ética de las
normas vigentes cuando dice: «Yo no
te condenor (Jn 8 1-11). Lo cual es equi-
valente a decir: «aungue 10 te despre-
cies, yo no te desprecios; o fambién: dus
delitos no van a conseguir privarte de mi
amer porgue sé que puedes recupe-
rartes. S6lo un amor gue ama d la per-
sona més que ella o st misma, es capaz
de ennoblecer, dignificar y desperfar la
esperanza de rehacerse.

Pues bien, Lao-Zi se manifiesta albierta-
mente contra la &flca basada en nor-
mas o en valores, aungue mas bien ho-
bria que decir contra la &lica de las
virtudes. De hecho, las virtudes son los

mismaos valores en cuanto que han sido
incorporados i medo de ser y de ac-
tuar permanentemente de und perso-
na. Si el agua es un valor, y esio lo re-
conozco internamente ya que es
necesaria para la vida, automdtica-
rmenle surge la norma de no malgastar
o deteriorar el agua. Y respetlindoia
siempre y por la accion reiterada, ese
valor, gue en s mismo es ya normativo,
se corwterte en virtud, en modo de ser
estable de la persona. En realidad, la
&lica es siempre de las virtudes porque
los valores resaitan mdas bien el conoci-
miento vy no el modo de ser la persond,
Para hablar de élica se precisa trans-
formar los valores en virtudes, en modos
duraderos de ser.

Lao-Zi, como ya hemos visto, nos ha-
bla de grandes virfudes y de la virtud
primordial que es la humildad, el ade-
cuarse, como el agua, al proceso del
devenir del conjunto fijado por el Tao,
Sin embargo, no guiere que esa virtud
se confunda con la humitdad-valor de
la que habla la ética basada en valo-
res.

Dice en suTao Te King:

wAsi, pues, perdido el Tao, comenzd
a actuar su Te (su Virtud). Perdida
I Virtud, e sustituyé el Amor. Perdi-
do ef Amor, se echd mano de la
Justicia Perdida la Justicia, se qui-
so sustituirla por la Cortesia. Pero la
Corfesia es poca fidelidad y poca
confianza, y comienzo de los dis-
turbios. La ciencia o el conoci-
rmiento de estas virfudes as sélo flor
del Tao y comienzo de la esfupidezs
(Tao, c. 38).

Para Lao-Zi, pues, el cultivo de las virtu-
des es la causa de la insensatez indivi-
dual y del desorden social. Con las Vir
tudes, nos dice todavia, vienen las
sgrandes falsificacionas» (Tao, ¢. 18),
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Y como las virtudes, cullivadas exclusi-
vamente por st mismas, no las observan
todos, es preciso dictar leyes, sin darse
cuenia que ese es el modo de incre-
mentar los delitos: «Cuanto mds abun-
den decrefos y leyes, mas bandidos ha-
brér (Tao, c.57),

Con esia condena de las virtudes, Lao-
Zi entra agul, al menos aparenfemente,
en la misma aporia en la gue incurre
cuando dice que, tfraténdose del Tao,
lo mejor es callar, v, sin embargo, &l mis-
mo ne cesa hablar del Tao. Esto mismo
te ocurrié a San Agustin cuando decia
que &l silencio es la manera mejor de
hablar de Dios con dignidad, y, sin em-
bargo. llend bibliotecas hablando de
Dios., Evidenfemenite, Lao-Zi no propugna
una sociedad sin leyes v sin virtudes,
pues seria el caos. La aversién de Lao-
Zi a0 la ética de los valores tiene, como
va hemos dejado entrever, su explica-
cién. La podemos aclarar todavia con
la actitud que adoptd San Agustin ante
las virtudes de los paganos. Agustin fue,
si cabe decirlo, mds duro en su eritica
de las virludes paganas que Lao-Zi con
la ética de Confucio. Agustin dice con
foda claridad qgue las vitudes de los po-
ganos «vitia sunt pofius quam virtudes
(Agustin, S., a), es decir, no son virtudes,
son mas bien vicios aungue se presen-
fen con la luz y el resplandor propios de
las virtudes. Es cierto, dice Agustin, que
algunos consideran esas virtudes como
sverdaderas y nobles», pero al ser culti-
vadas por si mismas sin ninguna ofra fi-
nalidad ulterior que frascienda al hom-
bre, esas virtudes estdn «dnfatucadass y
llenas de esoberbiar, estdin viciadas en
simismas y, por ello, solo pueden ser «vi-
ciosy; espléndidos, sin duda, pero vicios.

Lo decia fambién San Pablo en su «Car-
fa Magnao» del amor; un amor sola-
mente puede ser awéntico v, en Glitima
instancia, &tico, si brota de Dios: «Aun-
Que conociera fodos los misterios y toda

la ciencia (...), aunque repartiera to-
dos mis bienes, si no tengo amor nada
me aprovechar (1Cor. 13, 2-3). La cien-
cigt, la generosidad, ka solidaridad no
son virfudes separadas del fundamen-
fo primero. Cuando se prescinde de ese
origen, no hay mdas que engreimiento.

Necesitamos hacer todavia una obser-
vacion mds. No basta poner ¢ Dios
como fundamento de la accién bue-
na. Se precisa sentirse embebido por su
luz deslumbradora y benéfica y experi-
mentar gue todo es don, favor y gracia.
De lo contrario, el ‘Yo' continuaric sisndo
el centro, Lo dice claramente San Agus-
tin: «5i Dios te hizo hombre, y 1 te ho-
ces justo, 1 fe haces algo mejor de Io
que te hizo Dios «(Sermdn 169, 11-13).E
‘ser justo’, pues, es un don que viene de
lejos, del origen v de la fuente de todo.
Todo es gracia.

También recoge el tacismo esta hueva
dimensién cuando Lao Zi dice que del
Tao viene «el valor de las buenas pala-
bras y el valor de las acciones buenas
y nobles» (Tac 62). El Tao es la morali-
dad, su criterio. Nos dice, ademds, que
el Tao es la bondad suprema cuya ac-
¢ion benéfica alcanza a fodos, Mds
atin. Quien mora en el Tao, mord en la
bondad:; y quien mora en Ia bondad su
corazdn ama la caridad v sus palabras
la sinceridad (Too, ¢. 8). No hay. pues,
mas Virtud que la Virtud del Tao, de la
cual el hombre lo recibe fodo: «La vida
Nno Nos pertenece, sino que es un prés-
tfamo delTao. Nuestros hijos no nos per
fenecen, sino que son praducto del Taos
(texto de Zhuang Zi, en WATTS, 2003, ¢, p.
80). Ei Tao da et ser, wiste y nuire los
seres» (Tao, ¢.34), por mas gue se pien-
se gue vestirse y nulrirse viene de uno
mismao.

Pienso que fodo estd nos esid diciendo
gue no existe mds que una sola y Gnica
virtud, la Virtud del Tao, la Luz primige-
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nia que se despliega al entrar en con-
facto con las actuaciones diversas de la
vida cofidiana y va adguiriendo hom-
bres distinfos. Lo que llamaos virtudes
son los hombres distintos que adquiere
esa Luz al entrar en relacién con los
otros. el mundo o uno mismao. La luz gue
osté detrds de la vidriera —como dice W.
Jéiger, es una, invisible e incolora, pero ad-
guiere los colores que infegran a vidriera
al penetrarios con su luz. Sin la luz que esté
detréis, no existe la policromic de o vidriera,
Sin esa luz fodo es oscuro (JAGER, W, 2002,
p.63-64). Lo valioso, o ético, no estd enlos
valores, sino en esda Lluz gue, siendo valic-
a1, comunica valia « los vatores.

Pues bien, morar en esa luz transida de
su propio ‘ethos’ es lo que se puede llo-
mar «frans-éficae. La élica, consecuen-
femente, no es una lista de valores y de
normas. Estamos, sin duda, ante una &ti-
ca peculiar. Esta ética supone una vi-
vencia del principio que consfituye el
fundamentc de cuanio hay. Es una vi-
vencia gue transforma fofalmente i la
parsona gue la ha experimentado, fas-
cinada por fa grandiosidad de su valia
axioldgica perfecta. ¥ se experimenta
como donacién amorosa plena y total
a tedo. Es decir, se presenta como Bon-
dad y como Amor, como Amor bonda-
doso. Eso hizo exclamar a Lao Zi gue él
no tiene corazdn porgue su corazén es
el corazén de todos los hombres: «Soy
bueno con los buesnos, y soy bueno
lambién con fos gue no son buencs,
porque la Vida es bondad. Soy fiel con
los fieles, y fiel fambién con los infieles
porgue la vida es fidelidiach (Tao, c.49).
Es una &tica, pues, que estd mds alld
de todo, mds allé de las normas como
lo estuve Jesucristo al invocar el amorin-
condicional. Es la ética mistica de |aluz
primigenia gue es amor y bondad ha-
cia tfodos y fodo,

Esta ética serd respetuosa, evidente-
rnente, con todo lo gue una sociedad

fiene como vigente, como establecido,
como normado, como estipulado v
aceptado sociaglmente.Y lo hace con
I finalidad de impregnar todo con el
amor v la luz gue brofa del origen, del
Tao, para orientarlo todo hacia él. Se
supera, de este modo, la relatividad in-
herente o foda élica basada en valo-
res. Aristdteles defendid el valor de la
dignidad de la persona y no vio en la
asclavitud la indignidad. Al esclavo hay
que trafarlo dignamente, pero como
esclavo. La sensibilidad de la sociedad
termind con la esclavitud y dic ol valor
de la dignidad otre confenido. Los va-
lores aestan afectados de una cierta re-
latividad, La trans-&tica, que es amor.
que actia con amor y quiere desper-
tar a 1o luz amorosa del origen e im-
pregnarlo fodo de ese amor, s respe-
tuosa con lo vigente en la sociedad
para poder cambiario todo desde el
amot. El esclavo, a iravés del amox, se
siente dignificado y en condiciones de
iniciar el proceso de transformar su si-
tuacion,

Por oira parte, la lamada ética de los
valores puede reducirse, separada de
esta élica originaria, a mera ley externd
o exterior. Pongamos un ejemplo. Una
persona puede «no robair por miedo al
castigo si es sorprendido. En este caso,
el comporfamiento no alcanza siguie-
ra el cardcter ético, Aungue la referencia
del comportamiento es la ley, en & fon-
do, el centro es el «Yos, que quiere evitar
el castigo. La ley y &l «Yor, son la razdn de
It conducta. Es algo pura y exclusiva-
mente externo. Es la ley del semaforo. Si
no se hace caso al semdforo, fodos que-
dan inmovilizados y esta situacion hay
gue evitarla por el bien de todos, Se pue-
de fambién «no robam porque el respe-
fo o la propiedad ajena es un valor del
espiritu humano como cudlquier per-
sond puede reconocerlo dentro de si
misma y asentir, como se reconoce ¢l
valor de la solidaridad, el de la amistad,
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el de la comprension o la sinceridad,
Sin embargo, si se la analiza, fambién
en este caso el centro de referencia
para la accién es el Yo' Bl razonamiento
gue estd en el fondo es el siguiente: si
nadlie respeta la propiedad privada, na-
die podria estar seguro de nada y la
vida seria imposible. AsT que para ga-
rantizar la convivencia, es decir, la vidg,
que en definitiva es la gue manda, 1o
mejor serd darse una ley implicita o 16&-
citamente admitida por todos, Dasde
este punto de vista, las virtudes pueden
ser excelentes, pero, en si mismas con-
sideradas tienen el vicio de la «egola-
tricw. Por otral parte, este reduccionismo
del comportamiento al «Yor, afectado
por el tiempo en el que nace y el mo-
mento histrico en el que vive, convier-
te los valores en temporales y cukiura-
les. Todo esté a merced de los cambios
de los tiempos. Bl valor evaler en un tiem-
po determinado. No se tiene la verdad,
sino lo verdaderc. No se funciona conla
Verdad de la dignidad, sino con lo ver-
dadero de la dignidad, es decir, con el
sentido que el concepto de dignidad
fiene en un momento determinado y
pone, consecuentemente, un compor-
famienio ternpoiralmente 'verdadero'. La
misrna esclavitud erc una condicion hu-
mana ‘natural’, incluso pora algunas re-
ligiones. Lo igucidad en dignidad y de-
recho entre el hombre y la mujer, solo
existia delante de Dios ya que fodos
eran hijos de un mismo Padre y, por tan-
fo, hermanaos. Pero en la vida real, en o
socledad en la que Dios no estd como
una persona para exigiro, primaba fa
desigualdad, avalada, incluso, con fex-
fos sagrados de las religiones porque
previomenie habian transformado (o
cuitural en religidn,

Con razdn dice Lao-Zi gue las virtudes,
separadas de la fuente primigenia que
es el Tao, son una inmoralidad. Todo
comportamiento que estd separado del
Tao degenera en virfudes (Tao, ¢. 18). 8

hay gue hablar de normas o de leyes
hay que decir que «ef Tao es o feys (Tao,
c. 25).

Concluimos con un texto del Tao que
recuerda al «Quien a Dios tiene, nada le
falta; s6lo Dios baston, de Santa Teresa
de Avila: «Los que obran con Tao, su
conducta es la del Tao. i ganan, lo ga-
nan con ef Tao, y si plerden, lo pierden
con el Tao; confentos lo mismo con ga-
nar que con perder (Tao, ¢. 23). Es la
ética que entraia la mistica del Tao: es
la &tica mistica. Es fambién la ética su-
prema o la gque tfodo mundo debe as-
pirar.

La &lica de los virtudes, gue nace de la
pérdida del Tao (Tag, c. 38), es, eviden-
temente, inferior; puede, sin embargo,
disponer, con el obrar noble, o la unidn
con el Tao, ya que «guien actda de
acuerdo con la virtud, la virtud o aco-
ge» (Tao, ¢. 23). Este nivel &tico en el que
se sifdan las virtudes es infinitamente su-
perior d dguel comportamiento que
guedd acogido por la corupcion si se
dctda de acuerdo a ella (Tao, ¢. 23).
También San Agustin reconoce I ro-
bleza y la supetiotidad de Ias virtudes
de los paganos aungue no se practi-
guen con la infencién puesta en Dios.
Con los vicios no se construye un im-
perio colosal como el impetio romano,
sina el caos. Agusiin reconcce que en-
tre los romanos paganos hay chombres
honorables e ilustres por su infachable
proceders. Les prasentd, incluso, como
modelo para los cristionos, aungue los
cristianos tienen otia razén mas para
actuar como ellos (Agustin, S, b).Y cia-
ba que los romanes aspiraren al honor,
a fa gloria y al poder ¢por el camino rec-
to de la virtude (Agustin, 8., b.V, 12,6V,
18). Agustin no dice, pues. faxativamente
que las virtudes de los paganos sean
fotalmente vicios, sino «mas bien son vi-
cios. Tal vez, v jugando con las pala-
bras, se podria decir que las virfudes de
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los paganos son ‘correctas’ aungue no
sean morales; o gue son virtudes, pero
no «wverdaderas virtudes» porque care-
cen de la referencia o su fundarmento Jl-
timo v estan fransidas de la pasién por
el honor, la gloria o la fama del Yo', y
no por el honor o la gloria de Dios.

Con fodo, este comportamiento recio
de la virtud puede levar ¢ Dios porgue
todos, dice San Agustin, somos inferior-
mente «oyentes de la palabra que Dios
pronuncia dentros, o, como dice el mis-
mo Agustin, «nfus autem ubi nermo vi-
det, omnes audifores sumus» (Agustin,
8..¢.179.7,7).Otra cosa es gue no se lle-
gue a oir porque se estd apasionado
por otras cosas,

También para Lao Zi nada estd perdido
para siempre. El hombre puede, sise lo
propone, recuperarse ya que existe en
&l una tendencia y un impulso innaio
que le lleva o buscar y venerar el Tao
(Tao, c. 571).

Conclusiones

El taofsmo puro, independientemente
de que se pueda considerar filosofica-
menite, es Religion, no solamente por las
ceremonias netamente religiosas en las
gue se puede participar, sino porgue
‘Dios’ no esid regido ni depende delTao
~ como §i éste fuera una ley universal cos-
mica. Dios es una concepcion o repre-
sentacion ‘concreta’ del Tao. Las 'imd-
genes’ gue el hombre se hace de Dios
son el precio que el 'lnefable’y el 'Sin-
Nombre' tiene que pagar pard comu-
nicarse a una mente finita gue, ademds,
as histérica y temporal. Cuando San
Agusiin describe su entrevista con el Ine-
fable, en la que desaparece fodo su en-

torno sensorial (cabreptus a sensibus
corporis?) Y queda secuestrado y arro-
bado en Dios (ssubrepius in Deuny), lo
hace refiiéndose a algo gue no tiene
nombre; Vi en éxfasis un No $é& qué»
(«Vidi enim nescio quid in ecsfasiv),
cuya luz no aguantan los ojos de la
mente, pero gue comunica la felicidad
que acompana a la Verdad (AGUSTIN,
S, e, Sermon 52, 16). Evidentemenite, el
hombre necesita representérselo para
darlo a conocer. Bl enescio quich esta
anteas, por ejemplo, gue Dios-Padre.

Lac Zi, no es, en redlidad, ni un ‘dies’ ni
una divinidad, aunque se le venere
como fal. Lo manifiesta el nombre ho-
norffico y respetucso que se le dio: «JTai
Shang Lao Jurnw: da grandeza supremd,
noble v eternce. Lao Zi es un mistico, in-
merso en el Tao, de elevadisima calidad
&tica y moral, capaz, por su santidad re-
vestida de la luz poderosa y eficaz pro-
vehiente del Tao, de evifar enfermeda-
des, plagas, sequias, fraer la lluvia a su
fiempo y cosechas abundantes. Lao Z
as —digdmoslo para entendernos— un
‘Sanfo'. Y toda vez que vive como de-
saparecido en elTao y en la Naturaleza
que es su manifestacion, de este prodi-
gioso ‘Santo’, no superado en su santi-
dad, se puede decir que wnadie sabe
ddénde ha idos, «ni en qué se ha con-
vertidos y que, por supuesto, «<no nece-
sita sepulturom, Son expresionsas simboli-
cas de su profunda inmersion en el Tao.

Como en toda percepcién y contem-
placién mistica, «tode es Unos vy «todo
es Ello» (Dios) y «T eres Ellon. Lo que s
resalfa aqui ne es ki identificacion sino
la presencia viva de ta Realidad Ultima
en fodo, como cuando uno, ensefhando
una fotografia dice "esta es mi madre’,
sin que ello signifique que la fotografia
se identifica con su madre. No hay pan-

Indivisa, Bol. Estud, Invest., 2006, n.° 7, pp. 41-79
ISSN: 1579-314!




El taofsmo. A propésito del «Templo de la Pureza y el Silencios (Qing jing Gong).
Buscando la comprension para el didlogo

feisrmo, Todo el universo es dindmico vy
esta penetrado por dos fuerzas primor-
diales que lo mantienen en una se-
cuencia ritmica de movimiento alter-
nativo delYin y el Yong, ante el cual las
diferencics entre los seres resultan in-
significantes. Todo estd transido de lo
mismo.

Aungue tedricamente posible, en la vida
red| resultaria dificilisimo gobernar el
mundo con la ética del Tao como lo se-
ria, igualmente, hacerlo con lds Biena-

Direccidn de contacto:
José Luis Cancelo Garcia

venturanzas de Jesucristo. Las diferen-
cias de sensibilidades entre las perso-
nas son muy grandes. Son, pues, éticas
para personas con extraordinarias y ex-
cepcionales cualidades, Sin embargo,
son parc todos un ldeal en el gue siem-
pre hay gue estar mirando la propia
imagen. No se puede ser tan perfecto
como lo es «El Padre Celestialy, pero si es-
far mirando siempre hacia El. La éfica
de las virtudes, por ofro lado, puede ser
siempre un camino hacia la ‘trans-&ti-
ca', hacia esa 'ética sin nombre’.
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