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RESUMEN

Este articulo consta de dos partes principa-
les. En la primera se estudia la importancia
del confucianismo, representado principal-
mente en los llamados Cuatro Libros, siendo
el Lunyn (3W=8: Analectas de Confucio) el
mas importante de ellos. En los estudios
sobre el Lunyn son muy usados los comenta-
rios antiguos, fundamentales para entender
muchas de las interpretaciones y traduccio-
nes posteriores.

En la segunda parte se escogen dos tra-
ducciones del Lunyn al espafol y se estudia
cémo ambas traducen el sinograma Zao, se-

leccionando algunos textos mas significati-
vos donde aparece dicha palabra. Para esta
seleccion se han seguido las traducciones al
espanol de Chang Shiru, publicada en Pe-
kin, y la de Anne-Hélene Suarez, publicada
en Barcelona. Se estudian las diversas tra-
ducciones de esa palabra en ambos autores y
se dan opiniones de las cualidades y proble-
mas de cada traduccion.

Este andlisis y estudio puede ayudar a
los lectores del Lunyu a comprender mejor
la concepcion del Zao en el confucianismo,
que es muy diferente de la taoista.

Si tuviéramos que describir con una palabra el estilo de vida chino de los ul-

timos dos mil afios, la palabra serfa confuciano. Nadie como Confucio en la

historia de China ha influido tan profundamente en la vida y el pensamiento

de su pueblo como transmisor, maestro e intérprete creativo de la cultura y

la literatura antiguas y como modelador de la mente y el caracter chinos. (De

Bary, 1960, 15)'

[1]  De Bary, William Theodore, Wing-tsit Chan y Burton Watson. Sources of Chinese
Tradition. Nueva York: Columbia University Press, 1960.
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El Confucianismo es el pensamiento fundamental de China. Existen cua-
tro libros clasicos del confucianismo, que son el Gran Estudio ( K REEY ),
Doctrina del Justo Medio ( KHEY ), Lunyn, ( KEREEY ), y Mencio ( KHTY )
en los cuales se condensan las doctrinas confucianas. Y de ellos, el Lunyx es
la mas leida y estudiada. Como la obra mas importante del confucianismo, el
Lunyn, conocido también como “Analectas de Confucio”, tiene una influencia
fundamental no sélo en China, sino también en Asia.

Segun la Bibliografia Descriptiva de los Clasicos Literarios, Historia de la Dinastia
Han ( GEZE- XEED ), escrita por Ban Gu (FEE),

El Lunyu es un compendio de las palabras del Maestro Kong cuando dia-
logaba con los discipulos y otras personas contemporaneas, 0 comentarios
de aquéllos, que registraron esas citas y, después del fallecimiento de Con-

fucio, las juntaron en una coleccién, denominandola Lunyu.

De ahi podemos saber que el titulo en chino, Lunyu (Analectas de Con-
fucio), significa “coleccion de citas”. Quiere decir, coleccion de las palabras
de Confucio en las conversaciones. Se trata de una colecciéon de fragmen-
tos, ordenados sin un criterio preestablecido. Ademas, de ninguna manera
los fragmentos de este compendio fueron escritos por un mismo autot, ya
que en el limitado espacio de esta obra aparecen pasajes repetidos en varias
ocasiones. La tnica hipotesis razonable para explicar este fenémeno consiste
en que las palabras de Confucio fueron anotadas por diferentes discipulos
que aportaron sus apuntes y dieron forma a esta obra. Por consiguiente, no
se puede considerar que el Lunyn fue redactado por un autor determinado.
Fue redactado por los discipulos de Confucio y también por los alumnos de
éstos. Sus ultimos editores serfan algunos discipulos de Zeng Shen (& £*)2

Por consiguiente, llegamos a la conclusion de que la elaboracion del Lunyu se

[2] Zeng Shen (B2 fue un pensador influyente de China y un representante impor-

tante del confucianismo. Fue discipulo de Confucio igual que su padre, Zeng Dian (&

.
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inici6 a finales del periodo de Primavera y Otofo y se finalizo la redaccion en
el periodo de los Estados Combatientes.

Al llegar la dinastia Han, habia tres ediciones del Lunyu: el Lunyn de Lu
( KBEREEY ), el Lunyu de Qi ( KEREMFGY )y el Lunyu de Antiguos Manuscritos
( KEHEWEEY ). A finales de la dinastia Haz del Oeste, el marqués de An
Chang (£ B1%), Zhang Yu (5RE), estudi6 las versiones de Lx y de Qi de
las que imparti6 clases. Las fusioné en un sélo canon, conservando el orden
secuencial del Lunyn. Esta version es conocida como el Lunyu del Margués
Zhang ( <5RIEE®Y ). Hoy en dfa, la versién que manejamos del Lumyu es
basicamente la version del Marqués Zhang,

El Lunyn de Qi ha desaparecido hace unos 1800 afios. La mayor dife-
rencia entre €l y las versiones que acabamos de mencionar es que tenfa dos
libros més: “Wen Wang (F1E)” y “Zhi Tao (KN3E)”. Recientemente en el afio
2016, en la Tumba de Haihunhou GBEEE), provincia de Jiangxi, se des-
cubrieron unas tablillas de bambu, en que esta escrita la parte de Zh7 Tao del
Lunyn de Qi Ahora, los expertos de este campo ya han terminado el trabajo
de escanearlo y estan preparandose para interpretarlo e investigarlo. Para los
estudios del LunYu. esto es un gran descubrimiento y progreso en los circulos
académicos tanto chinos como internacionales.

Los temas que se discuten en el Lunyn cubren gobierno, literatura, musi-
ca, economia, enseflanza, moralidad, etc. Forman veinte libros, que son Xue
Er (821), Wei Zheng (BE), Ba Yi (/\1B), Li Ren (812), Gong Ye Chang
(‘A AE), Yong Ye (ZEHH), Shu Er (#T), Tai Bo (F&1H), Zi Han (FZF),
Xiang Dang (#8%), Xian Jin (5C#), Yan Yuan (BEH), Zi Lu (FE), Xian
Wen (ZB ), Wei Ling Gong (& /A), Ji Shi (ZFK), Yang Huo (&), Wei
Zi BF), Zi Zhang (FIR), Yao Yue (3EH). Aunque sélo tiene aproxima-
damente 12.000 sinogramas, es sucinto, compendioso, profundo y ricamente

construido.

[3] Fuente de la notica: http://news.163.com/17/0606/11/CM8BRUAV00018AOP.
html.
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Al ser una coleccion de prosa conversacional, el Luzyn muestra muchos
factores tnicos de la lengua china clasica. Basado en un estilo familiar y pro-
saico, el lenguaje del Lunyx es conciso, refinado y elegante utilizando un Iéxico
comprensible, una estructura flexible de la frase, unos aforismos exquisitos
y distintas técnicas retoricas. Gracias a su estilo conciso y simple, a pesar de
haber pasado mas de dos mil afios, el Lunyx incluso hoy en dia todavia tiene
un amplio grupo de lectores.

Desde la dinastia Han, mucha gente escribié comentarios sobre el Lunyx.
Es la obra mas importante que los principiantes del estudio en la dinastia Han
tenfan la obligacion de leer primero. Pero los comentarios escritos en la di-
nastia Han se han perdido casi todos, quedando practicamente sélo la version
incompleta remanente de Zhang Xuan (BBZ, 127-220), cuya biografia se
encuentra en la Historia de Han Posterior ( <187%EZ ). Esto se debe a que de
los manuscritos incompletos de la dinastia Tang, descubiertos en Dunhuang
y Japon, eran en sesenta o setenta por ciento comentarios de Zheng Xuan.
Otros comentarios fueron recogidos en su mayoria por He Yan (fT 2, 190-
249) en su Coleccion de Comentarios del Lunyn ( <ERaBERMEY ). Actualmente,
el libro Comentarios y Subcomentarios de los Trece Clisicos ( < T =8EFERY ), se
basa en el libro de He Yan y el de un estudioso de la dinastia Song, Xing
Bing (I8, 932-1010), cuya biografia se encuentra en Ia Historia de Song (

SRS ). Habia bastantes libros de comentarios acerca del Lumyn escritos
en la época en que vivieron He Yan y Xing Bing, como Jing Yi Kao ( <#&F&
EY ), Esquema de la Bibliografia Completa de Cuatro Divisiones ( < AEZREZ4E
BIREY ), Shu Zheng ( KFRFEY ), etc.
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TRADUCCIONES DEL LUNYU EN ESPANOL

Aparte de las primeras versiones de Ruggieri, Cobo y Navarrete?, las traduc-
ciones del Lunyu al espafiol son pocas, la mayoria no traducidas directamente
del chino sino del francés, y hoy dia del inglés. Si hubiera que sefialar una de
estas traducciones indirectas, quizas la mas util seria la de Juan B. Bergua,
publicada en el ano 1955 en la editorial Clasicos Bergua, y con una reedicion
mas moderna en Coleccién La Critica Literaria, en 2010. Hasta hoy dfa, las
traducciones directas mas conocidas y de calidad son las de la de Joaquin
Pérez Arroyo® (19817 %) y Anne-Hélene Suarez (1997) publicadas en Espaiia,
y la de Chang Shiru (2009) en China.

La traduccion de Anne-Helene Sudrez Girard® es una de las mas destaca-
das entre las traducciones contemporaneas del Lunyu directamente del chino
al espafiol. Su primera edicion fue en 1997 y la segunda en 2002, por Kairos,
Barcelona. Tiene 193 paginas en total y cuatro partes. La primera parte es una
introduccién que consiste en advertencias al lector y relacion de los discipulos
nombrados en la obra, tanto por orden alfabético de apellidos como por el de
nombres publicos. La segunda parte es la traduccion del contenido completo
del Lunyu. La tercera son notas en las que Sudrez explica algunas palabras y

nombres en el libro, y la tltima, la bibliografia.

[4]  Ver articulo de R.Villasante “Felipe 1I, los jesuitas y Confucio” en este mismo
numero.

[5] Nacié en Madrid en 1944, licenciado en Derecho y en Filosoffa y Letras, seccion
de Historia, fue alumno de la Universidad Normal de Taiwan, en la que cursé estudios
en el Departamento de Chino y en el de Historia. Durante dos afios ensefié Historia de
Espafia y Literatura Espafiola en la Universidad Tamkang (Taiwan). En Madrid ha sido
profesor de lengua china en la Escuela Oficial de Idiomas. (Nota de la editorial Alfaguara
en Joaquin Pérez Arroyo: Los Cuatro Libros, Madrid, 1995)

La traduccion de J.Pérez Arroyo es la primera directa del chino en la época contempora-
nea y de gran calidad.

[6]  Confucio.Lunyn: Reflexciones y enseiianzas |Confucio (Maestro Kong)Traduccion del chi-
no, introduccién y notas de Anne-Hélene.Sudrez, Barcelona: Kairés, 2002
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7 es un volumen de la serie “Biblioteca

La traduccién de Chang Shiru
de Clasicos Chinos”. Es un proyecto que se inicié en 1995, con el objeto de
hacer una traducciéon y presentacion sistematica de los clasicos tradicionales
chinos. La serie abarca titulos en 9 lenguas extranjeras y cada libro de la serie
es de formato bilingte. Analectas de Confucio de Chang fue publicado en 2009
en Beijing. La parte de chino es la version del Lunyx original pero en sinogra-
mas simplificados, como se usan hoy en China continental. Otra parte es la
traduccion de Chang. Cuenta con 348 paginas en total. Aparte del texto bi-
lingtie, existen también anexos, anotaciones del traductor, glosario y tabla bi-
lingtie de correspondencia de nombres y términos traducidos, con los cuales
los lectores pueden entender mejor la version espanola del Lunyu. Creo que
estos contenidos afiadidos son una ventaja en comparacion con la version de
Suarez. Basada en una investigacion textual detallada y con un punto de vista
chino, la traduccién directa del chino al espafol de esta edicion es un version
muy completa de gran trascendencia.

La obra mas clasica del confucianismo, el Lunyu, es conocida como “la
Biblia oriental”. Aunque tiene un estilo muy conciso y comprensible, con-
tiene pensamientos profundos del confucianismo, sobre todo los conceptos
clave como “ren 127, “yi 3", “li 18", “junzi BF>, “he T, “tao B “Zhong

El:ln “chy 3 ;Zl:ln I ’%‘:Eln «

hi 57, “xin 157, “xiao Z7, etc., que han conformado los
valores fundamentales de los chinos desde la antigiiedad. Eruditos antiguos
y modernos, chinos y extranjeros, tienen comprensiones y comentarios dife-
rentes de estos conceptos, que causan dificultades al traducirlos, por lo que
escogen diferentes versiones de los comentarios para ayudarse a s{ mismos a
entender el texto original. Por consiguiente, no es raro que las traducciones
varfen mucho.

Los dos traductores cuyas versiones hemos escogido para nuestro estu-
dio son de Espafia y de China, y desde luego, a causa de que ellos viven en un

ambiente bajo la influencia de su propia cultura, es inevitable que tiendan a

[7] Chang Shiru (ﬁﬁf?ﬁ) Analectas de Confucio CEREE CETERR) » bR 9\E
B EAF M, 2009
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la manera de pensar de la cultura de su lengua materna durante el proceso de
traducir. Asi que sus técnicas de traducir tienen mas o menos inevitables se-
llos de sus propias culturas. En este capitulo vamos a escoger la palabra clave
tao () en el Lunyn,y analizar las traducciones de las dos versiones en espafiol.
La razon principal de escoger esta palabra es porque el za0 en el Lunyu tiene
un sentido diferente al del taoismo, ya que es un concepto anterior al taoismo
como escuela filosofica y esta en la raiz de la mentalidad de la China antigua.
Es el taofsmo, tanto filoséfico como religioso el que dara a este concepto

nuevas interpretaciones.

LA TRADUCCION DE TAO8 38

El #a0 es uno de los conceptos mas nucleares del Lunyx. Segun la estadistica
de Yang Bojun, se menciona 40 veces en la obra. No es lo mismo que el 70
de los taoistas como podria parecer, ya que éstos le dieron un sentido mistico
y diferente y perseguian una nueva concepcion idealista del mundo. Segun

<0 <

Shuowen Jiezi? “¥E” se refiere a “camino para transitar”'’,

Ese sinograma literalmente significa “via”, “camino”, “doctrina”. Sin
embargo, desde la antigiiedad y dentro del rico patrimonio cultural de la tra-
dicién china, Zzo ha rebasado su sentido etimolégico, adquiriendo muchas
connotaciones: via, forma, principio, ley natural, método, modo, etc. También
se puede utilizar como verbo, que puede significar hacer, practicar, describir,
decir, etc.

Este término normalmente es utilizado en sentido positivo. En el Lunyu,
muchas veces se trata de la via del cielo, del orden césmico al que idealmente

hay que conformarse para que el mundo siga su buen curso. Lo heredaron

[8] Usamos la romanizacion Zao en vez de la moderna romanizacién Pinyin de dao

[9]  Shuowén Jiézi, “Comentario de caracteres simples y explicacion de caracteres com-
puestos” es un diccionario chino de la Dinastia Han de comienzos del siglo 11

[10]  Texto chino: Fr{TiE M
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los reyes de la antigiiedad!!, con el “mandato del cielo” (KEB)™ y éstos lo
aplicaron para dominar el mundo en un marco de equilibrio y armonfa.

También existe un 720 personal, el que cultiva el junzi para contribuir al
entroncamiento del mundo en el 720 celeste, a través de su propio perfeccio-
namiento. En esa situacion, Zao se refiere a las normas de conducta y criterios
de buenos modales. El a0 es algo tan esencial para un intelectual, que “quien
capta el Zao por la mafana, puede morir tranquilamente al anochecer”" (Lun-
yu 4, 8).

Cuando el a0 se refiere al gobierno y los postulados politicos, revela
el criterio de evaluar si la gobernanza es buena o mala. Un pais tiene que
conservar el a0 primero, y luego sera rico y prospero, el pueblo convivira en
armonia y la sociedad estara ordenada. De otro modo, la sociedad estara en
desorden y las guerras ocurriran sin cesar. Sélo cuando un estado obedece
al a0, puede tener un futuro brillante. Ademas, el 70 también se trata de la
norma que aprecia Confucio para los soberanos y la situacién politica bajo
su gobernanza.

Debido a los contenidos abundantes del concepto de 720, hay numerosas
maneras en que se puede traducir. Chang lo hace con formas distintas: “via”,
“camino”, “doctrina”, “virtud”, “principio”, “comportamiento”, “postula-
do”, “camino correcto”, “norma virtuosa”, etc., de acuerdo con casos dife-
rentes. En cambio, Suérez suele traducirlo simplemente como “via”, a pesar

2

de que a veces afiade algo para calificarla, por ejemplo: “la via recta”, “la via

del Maestro” o “la via del hidalgo”.

[11]  Se refiere a los reyes santos de los tiempos mitologicos en que reinaba el orden
celeste y a los de las épocas historicas de gran civilizacién: Yao (5), Shun (3#), Yu (58),
Tang (35), Wen (30), Wu (&).

[12] Los mandatos o mandamientos del Cielo (3K). A veces se trata de leyes invariables,
predeterminadas, otras veces de mandatos concretos para una persona. Con esta palabra
también se describe la capacitacién de los gobernantes para ejercer el mando.

[13]  Texto chino: BiRIE, 5 FLAIR.
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En el Lunyn, el fao esta estrechamente vinculado con todo tipo de cosas,
incluyendo los conceptos fundamentales de ren, yi, /i, junzi, xin, xiao, etc. En el

estudio de este capitulo veremos los vinculos entre éstos y el 7ao.

SELECCION DE TEXTOS

Lunyu 1.2:

BFH: ‘HAABEW MFLLE BR FFR L miFfEELE
KRB - BFHA RIufmESE - FHED HAC AR
Chang:

E! Maestro You djjo: “Son pocos los que veneran a sus padres y respetan a sus bermanos,
pero gustan de ofender a sus superiores. Un hombre que no ofende a sus superiores, nunca
estard predispuesto a rebelarse. El caballero trabaja en lo fundamental y cuando haya conse-
guido lo fundamental, sale naturalmente el “Camino”. La piedad filial y el amor fraternal
constituyen la base fundamental de la benevolencia.”
Suarez:

El Maestro You dijo: “Pocos hombres hay que, cumpliendo sus deberes para con sus padres
-y hermanos mayores, sean propensos a desafiar a sus superiores. Ninguno hay que, no
siendo propenso a desafiar a sus superiores, sea proclive a fomentar la rebelion. El hidalgo
cultiva la raiz. Una vez establecida la raiz, nace la via. El cumplimiento de los deberes

para con los padres y bermanos es la rai de la humanidad.”

“ZE0%, xiaodi” que se menciona en ese fragmento es una idea de mucha
importancia en el Launyu. Lo constituyen dos contenidos: “Z£” significa pie-
dad filiar y “[5”, el amor y respeto a los hermanos. Como uno de los concep-
tos mas fundamentales del confucianismo, esta profundamente arraigado en
la idiosincrasia china desde tiempos remotos. Consiste en un comportamien-
to de respeto, obediencia, carifio, atencion espiritual mientras éstos viven, y
cuando mueren, con profundo dolor se guarda luto por su fallecimiento du-
rante tres anos y se cumplen las voluntades dejadas por los progenitores. En

aquella época de Confucio, la piedad filiar era tan importante que se conside-
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raba como una manifestacion explicita de la calidad humana de una persona,
lo que afectaba sensiblemente a su carrera y sus relaciones sociales. Confucio
alabo a la gente con una buena conducta filial y censuré las maldades en este
aspecto. Suarez traduce “ZEfH%” como “cumplir sus deberes para con sus pa-
dres y hermanos mayores”, que no nos parece muy fiel. Porque cumplir de-
beres no es esencial que tenga respeto y amor a sus padres y hermanos. Mejor
que usemos “piedad filial y amor fraternal”, como traduce Chang.

T, wn” significa concentrarse en hacer algo. En nuestra opinion, lo que
Chang traduce por “trabajar” expresa mejor lo que quiere decir el sinograma
que lo que traduce Suarez como “cultivar”.

“ZK, ben” se puede referir a la rafz, el origen, el principio o la base. Esta
palabra no tiene significado tnico, as{ que ambas traducciones, “raiz” y “lo
fundamental” son equivalentes.

En cuanto al 720 aqui, estamos de acuerdo con la interpretacion de Qian
Mu. Seguin él, el 7o es la manera de ser un hombre, y tiene su rafz en la in-
tencion. Si uno tiene intencion de piedad filial y de amor fraternal, sin duda
tendra el za0. Si uno tiene intencién de ren, asi conseguira necesariamente el
tao de ren (Qian Mu, 2004: 6). Mencio ha dicho que “el ren es el corazon del
hombre”'* (Mencio, 11). Confucio en este caso destaca que la piedad filial y
el amor fraternal forman el nucleo de rer, el principio para formarse un junzi,
y asimismo el punto de partida del 7z0. Ren es el ideal sublime de Confucio, y
fao en este caso, la forma de existir de ren. En el Libro I Confucio también ha

expresado su idea sobre “ZE[5”

“Un joven debe respetar a sus padres en casa y ser fraterno con los demas
cuando esté fuera. Debe ser discreto en las palabras, sincero en los com-

promisos y afectuosa con todos, mientras entrar en confraternidad con los

[14] Texto chino: 1= A/t o
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virtuosos. Si después de cumplirlo aun le quedan fuerzas, puede dedicarse al

estudio de las letras”" (Lunyu 1.6).

Este fragmento es para educar a los jovenes. Confucio cree que para
perfeccionarse, hay que ser un hombre decente primero. Y luego, perseguir
conocimientos queda en el segundo lugar. Y el principio de ser un hombre se
trata de “Zf5” . La piedad filial y el amor fraternal en su perspectiva son la
base de las relaciones sociales, del orden, la paz y la prosperidad de un estado,
ya que representan, en el ambito familiar y a pequefia escala, la armonia, el
respeto y la confianza que deberfa reinar entre los vasallos y el soberano. En
un nivel superior, representa la conformidad con el orden césmico, es decir,
el llamado #a0. Por eso la piedad filial y el amor fraternal son la raiz que, desa-
rrollada, lleva al ren que, a su vez, conduce al 7z0. Por consiguiente, el a0 aqui
se refiere a algo cerca de la justicia, el criterio de buenos modales y la norma
correcta para ser un junzi. No es un concepto absolutamente concreto. Cada
traductor tiene su propia comprension. Las palabras “camino” y “via” tienen

significados cercanos, y ambas son acertadas para traducir el 0.

Lunyu 4.15:

fFH: ‘@I HE— LXEZ” BFH: ‘M

T FIARER: “YAUBER?” 81 “RFzE SRmER -~
Chang:

El Maestro dijo: “Shen, mi doctrina se basa en un solo fundamento.” El Maestro Zeng
Shen respondio: “Asi es.”

Cuando el Maestro salid, los demds discipulos preguntaron: 3 Qué ha querido decir?” E/
Maestro Zeng explico: “La doctrina del Maestro esta basada en la lealtad y la tolerancia,
eso es todo.”

Suarez:

E! Maestro dijo: “Shen, un (solo principio) recorre mi via.”

[15] Texto chino: 35 F  ABIZ LRI EME ZER MM - THRS A
AEET
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E/Maestro Zeng dijo: “Asi es.”
El Maestro salid, y los (dems) discipulos preguntaron: ‘3 Qué ha querido decir?”
ElMaestro Zeng dijo: “1.a via del Maestro consiste en lealtad (a uno misno) y benevolen-

cia (hacia los demads), eso es todo.”

En este fragmento, Zeng Shen sefiala el concepto de B ghongshu”.
Igual que “ZE[#”, es el contenido fundamental y el principio del rer y asi-
mismo tiene bastante importancia en el pensamiento del confucianismo.
Zhong etimologicamente significa, segun Shuowen Jiezi, ““venerar, entregarse
de todo corazén™'’. Esta interpretacion coincide con la de Qian Mu: el ghung
es “tratar a los demas con todo corazén propio”!” (Qian Mu, 2004: 104). Es
una hombria de bien, integridad, respeto hacia los demas y mejorar a los de-
mas mejorandose uno mismo. El Maestro también ha hecho una explicacion
de ghung en el Libro 17T: “Para afianzarse, primero afianza a los demas; para
realizarse, primero haz que se realicen los demds”"® (Lunyu 6.30). En ambas

traducciones se lo traduce como “lealtad”, con el significado de “cumpli-

bl

miento de lo que exigen las leyes de la fidelidad y las del honor y hombria
de bien”". “F8” es un concepto complementario de “/B”, y significa literal-
mente “perdonar a los demas”, y de hecho Pérez Arroyo® lo ha traducido
como tal. Pero lo que Confucio quiere decir con esto no es tan simple. Tam-
bién tiene su definiciéon propia en el Libro X17, que consiste en “no hacer a

221

los demas lo que no deseamos que los demas nos hagan™*!. Chang lo traduce

como “tolerancia”, cuyo significado es “respeto a las ideas, creencias o prac-

[16]  Texto chino: 35 F  ABIZ LRI EME ZER MR- THRS A
PAEEST

[17] BEZOUFABZER -

[18] Texto chino: BARIZMIZ A BEAREMEA ©

[19] http://dle.rac.es/?id=N2C10iZ

[20]  Joaquin Pérez Arroyo, Los cuatro libros.Confucio, Mencio. Alfaguara., Madrid,
1981.

[21] &t fohE-
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ticas de los demas cuando son diferentes o contrarias a las propias”™ que

justamente coincide con la definiciéon dada por el Maestro. Por otra parte,
basandose en la explicacion en Shuowen Jiezi “el ren”>, Suarez prefiere optar
por el sentido mas amplio de buena voluntad, “benevolencia”, palabra que
también se puede usar para traducir ren. Entonces desde nuestro punto de
vista, ambas traducciones no sélo son fieles y razonables, sino también tiene
su propia belleza cada una.

“8, shi” significa “atravesar una cosa en toda su extensiéon o longitud”.

Chang usa “basarse en”, no lo puede interpretar exactamente. “Recorrer”

>
puesto por Suarez es mas adecuado. Confucio dijo a Zeng Shen que “un solo
principio recorre el 720 mio”, eso manifiesta que Confucio esta seguro de que
Zeng Shen ha comprendido su 7z0. Por eso, estamos de acuerdo con Yang
Bojun, que el 720 aqui se refiere lo que ensefa y lo que instruye el Maestro a
sus discipulos, es decir, su doctrina. Cuando dijo esto, su doctrina se habia
formado en un sistema completo, cuyo nucleo puede ser representado por
el #a0. La comprension de Zeng Shen del 7a0 es reconocida correcta, ya que
87y <R son el principio dnico y omnipresente en el 720 de Confucio. En-
tre los numerosos discipulos de Confucio, ademas de Yan Yuan, Zeng Shen
tiene la compresion mas profunda y correcta del 720 de su maestro. Por eso,
después del fallecimiento de Yan Yuan, Zeng Shen asumi6 la tarea importan-

te de difundir el zz0 de Confucio.

Lunyu 14.28:

TH: “BTEE= ?izﬁ‘éE CERR HERX BERE" THE
‘RTBEED-

Chang:

El Maestro dijo: “La Virtud del caballero tiene tres objetivos, que no he alcanzado: ser

benevolente y liberarse de la ansiedad; ser sabio y liberarse de la incertidumbre; ser intrépido

'y liberarse del miedo.”

[22] BEZOLUFARBZE -
[23]  Texto chino: BRI A BAREMEAN o
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Zigong dijo: “Maestro, acabiis de hacer una descripeion de usted mismo.”

Suarez:

El Maestro dijo: “Son tres las vias del hidalgo, y (de practicarlas) soy incapaz: humano,
carece de inquietnd; sabio, carece de incertidumbre; arrojado, carece de temor.”

Zigong dijo: “El Maestro se ha descrito a si mismo.”

Este fragmento explica el 7z0 que obedece un junzi. Contiene tres normas:
“AZ, ren”, <R, 7’y “B8, yong”. No es la primera vez que Confucio menciona
estas tres virtudes. En el Lzbro XI ha dicho: “Los sabios estan libres de dudas,
los benevolentes carecen de ansiedad y los valientes nunca tienen miedo.”*
(Lunyu 9.29) Fl benevolente ({Z3) tiene actitud optimista en la vida y no
se preocupa por el resultado, por eso no tiene ansiedad. El sabio (K1) es
sensato y no se preocupa por la fama y beneficio propio, de manera que no
tiene incertidumbre. El intrépido (B83) tiene el valor y posee un corazén
de luchar por la justicia, por lo que no tiene miedo. Al disponer de estas tres
virtudes, uno puede ser llamado un junzi. E1 Maestro siempre es modesto, y
dice “soy incapaz (FXHEBERS, wo wuneng yen)”. Eso tiene pruebas en el Libro
III: “En cuanto a aplicar los conocimientos y ser un ju#nzz, todavia no lo he
conseguido”” (Lunyu 7.33); “:Cémo me atrevo a compararme con un sabio
divino o un hombre virtuosor”* (Lunyu 7.34) Confucio es exigente consigo
mismo y no tiene complacencia con facilidad, asi que puede progresar cons-
tantemente. Pero a los ojos de sus discipulos, ha llegado al nivel del junzi, por
lo que Zigong dice, “el Maestro se ha descrito a si mismo”. Zigong estaba al
lado de Confucio por varias décadas, y conocfa muy bien a su maestro. De he-
cho, reprochandose a si mismo, Confucio estaba alentando a sus discipulos.

En este caso, el 70 se refiere a las normas virtuosas del junzi. Dispone
de un contenido concreto: “4Z7, “&0” y “BB”. “Via”, que usa Suirez para

traducirlo, tiene un significado mas amplio y abstracto. Por lo tanto, “Virtud”

[24] Texto chino: HIBFEARK  (ZERE  BENIE-
[25] Texto chino: BBITEF AIEARZER °
[26] Texto chino: AEEZ, RIESH]?
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que ofrece Chang sera mas adecuado. El segundo 70 en la dltima frase signi-
fica “decir” o “describir”’, que ambos traductores lo interpreta correctamente.
Respecto a las traducciones de todo el fragmento, la de Suarez es de un estilo

sucinto y se lee mas facilmente y con mucha fluidez.

Lunyu 19.4:

TER: “#uNE LANES BUERR BUBTAAT

Chang:

Zixcia® dijo: “Algunos oficios annque sean insignificantes, tienen sus méritos. Sin embargo,
pueden obstaculizar grandes expectativas. Por esta razon el caballero no se dedica a ellos.”
Suarez:

Zixia dijo: “Las vias menores son ciertamente dignas de consideracion. Pero quien va lejos

teme enfangarse, por ello el hidalgo no se encamina por ellas.”

El llamado “xiaotao/NE”  es un concepto relativo al zao0. Se refiere a los
trabajos que requieren ciertos conocimientos menores o habilidades artesa-
nales como la agronomfa, la horticultura, la medicina, la musica, la artesania,
el manejo de carruaje, el tiro con arco, etc. En la opinién de Zixia, el “xzaotao”
no esta a la altura de la concepcién cosmolodgica, de la estrategia estatal o del
comportamiento civico de un junzi, por lo que es diferente al 720, concepto
metafisico, por ser mas concreto, de artes menores. El junzi debe concentrar-
se en la gran carrera, es decir, perfeccionarse él mismo, regular su casa, poner
en orden su estado e ilustrar la luminosa virtud en el mundo. En el Libro 2
Confucio ha dicho: “Un junzi debe ser polivalente y no limitarse a una sola

., .. . . O,
funcién, como las vasijas”®. (Lunyu 2.12) “Las vasijas” en chino es “&%, ¢7’,

[27]  Zixia (FE) es el nombre de cortesia de Bu Shang (N). Era un discipulo des-
tacado de Confucio. También fue considerado uno de los mas logrados en el aprendizaje
cultural. Fue uno de los cinco discipulos que tomaron la responsabilidad principal de
la transmision de las ensefianzas de Confucio. Establecié su propia escuela, y ensefié
al marqués Wen de Wei (B&3X{%), gobernante del Wei (%), el estado mas poderoso del
periodo inicial de los Estados Combatientes.

[28] Texto chino: BF Tz e
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aqui significa lo que tiene funcién Gnica como una herramienta. En China an-
tigua, se estimaba que un j#nz/ debiera tener polivalencia y no sélo ser erudito
y enciclopédico, sino también involucrarse en la vida politica del pais. Pero,

veamos qué mas dijo Confucio sobre tener habilidades:

El gran Ministro pregunté a Zigong: “sEs vuestro Maestro un sabio divino?
¢Como es que posee tantas habilidades?” Zigong contest6: “Por supuesto
que el Cielo lo ha hecho un sabio divino, ademas le ha concedido muchos

dones y habilidades.”

Al oirlo, dijo el Maestro: “{Veo que me conoce el Gran Ministro! Cuando
era pequefo llevaba una vida precaria, por eso tuve que aprender muchos
oficios humildes. ¢Acaso un junzi tiene que saber de tantos oficios? No, no

hace falta saber tantos.”” (Lunyu 9.6)

Las palabras de Confucio demuestran que un a jung: verdadero, no le
importa ser polivalente o no. En ese contexto, Confucio explica que su po-
livalencia tiene la causa de la “vida precaria” de la infancia, y no es digno de
elogiar. Por la divergencia que tiene “xvatas” con el a0, no conviene traducitlo
como “vias menores”, como Suarez lo hace. La solucién de Chang, “oficios”,

es mas fiel y recomendable.

112

JE, ni”, significa literalmente fango, tiene un sentido figurado que es
estancar, obstaculizar. Un junzi que persigue el 7a0, quiere llevar a cabo sus
ideales y teme encontrarse con obstaculos, que en este caso, son los peque-
fios oficios. Por esta razon no se dedica a ellos. Para traducir “#7°, Suarez usa
la palabra “enfangar”, que tiene sentido de “cubrir de fango algo o meter-
lo en ¢é1”30. No puede expresar el sentido figurado con la traduccion literal.

En cambio, Chang lo ha logrado. Suponemos que Suarez no ha comprendido

[29]  Texto chino: AEMRFEH: “KFEEH?MEZED?” FEH: ‘WX
Rz X Zaeth-

FHz B: “AZEMRF I EL0E UZEatE - EFSZEHR T ZH 7

[30] http://dle.rac.es/?id=FGmvbes
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los contenidos tan profundos detras de las palabras, que efectivamente tiene
mucha dificultad para una extranjera.

En la anotacién de este fragmento de Nan Huai-Chin (FI1R¥E) en su
libro Nuevas reflexciones del Tunyn ( <EmaB AUFELY ), hay unas sentidas palabras

suyas, las copiamos aqui para que sean consultadas y pensadas:
yas, y

Pero ahora somos pobres, porque no tenemos cultura auténtica. Cuando los
extranjeros vienen a ver la cultura china, ¢qué les mostraremos? En cualqui-
er ocasion les llevamos al Museo Nacional del Palacio. Y cuando llegamos
alli, sélo habra un sentimiento avergonzado, porque todo eso nos hemos
beneficiado de nuestros antepasados. sQué tenemos nuestra generacion para
mostrar a los extranjeros? Tenemos que reflexionarlo. Sélo consideramos
los oficios pequefios, como caligrafia, pintura y mdsica, como cultura, sin
hablar de que no podemos ofrecer mas hoy en dfa. Si bien lo podemos,
solo nos limitaremos a hacer trabajos superficiales. En cuanto al nivel de
pensamiento y de espiritu, no tenemos ninguna cultura propia. Eso es un
problema muy grave. Por lo tanto, lo que dice Zixia que el x‘aotao “tiene sus

méritos”, me da mucha emocién y vergiienza.” (Nan Huai-Chin, 2003: 738)

Lunyu 7.6:
FH: FERE R T R EE
Chang:

El Maestro dijo: “Hay que orientar la aspiracion al Camino Virtuoso, basarse en la
fuerza moral, apoyarse en la bondad y disfrutar de las artes.”

Suarez:

El Maestro djjo: “Aspira a la via. Bdsate en la virtud. Apdyate en la humanidad. Re-

créate en las artes.”

[31]  Texto chino: “BRIFERABE T ARNBAREHREL HFIEHE
MARE? BH IS TEY - B T E EMR > OB —ERRNSE—4E
RHE I HEE—REAELAREBRMECEERRE -RFAREES 5%
BL/NEEEUL MERERBEREFR BFEEEER e R 2MERET
B ERMEEL —HBMRBEYACH L EEMEREE - AL FEFTHE
B/ NELETE HILBETEE RS -
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Este fragmento demuestra las exigencias de Confucio a sus discipulos,
y también los cuatro principios generales de la doctrina confuciana. El 7a0
aqui incluye “el 720 del cielo (tiantao, K3&)” y “el tao humano (rentao, A
#)” (Nan Huan-Chin, 2003: 275). El 70 del cielo se refiere normalmente a
la relacion entre la naturaleza y el destino del humano. Se trata de un término
metafisico. Pero eso no es el foco de la atenciéon de Confucio y habla poco de
ello en el Lanyn. Fl cree que hay que “respetar a los espiritus, permaneciendo
lejos de ellos™? (6.22). En el Zuo Zhuan, se dice: “El a0 del cielo esta lejos y el
tao humano, cercano”. El discipulo notable de Confucio, Zigong, ha dicho:
“Son asequibles las ensefianzas del Maestro acerca de los canones clasicos,
no asi sus palabras acerca de la naturaleza o del 7a0 del cielo™* (5.13). Por eso,
como el 720 del cielo tiene mucha distancia de nosotros, hay que concentrarse
mas en el a0 humano, que contiene todo tipo de regulaciones, de principios,
y de normas morales. El 720 debe ser el objeto mas alto de nuestra aspiracion.
Ya que el Zao aqui tiene significado tanto fisico como metafisico, la traduccion
de Chang, “Camino Virtuoso”, cuyo significado es demasiado concreto y
tiene un ambito mucho mas estrecho, no nos parece muy adecuado. “La via”,
que usa Suarez, es considerada mas fiel, porque la palabra puede contener
todo lo que los lectores comprenden sobre el Zao.

¢De dénde sale el #z0° De la virtud (de, {8). El 720 del cielo y el humano
comienzan por las conductas virtuosas. Segun las ideas de los antepasados
chinos, “f&8” es igual que “49”, con la misma pronunciacién y que significa
“obtener”. Por eso, “f&” es lograr algun éxito. Confucio opina que la base del
pensamiento es Zao, y la base de la conducta, la virtud.

2

¢De dénde nace la virtud “4%”? De ren. El fundamento de la posibilidad
de la virtud consiste en el despertar de ren. El principio de rez es la formacion

del corazén, y su manifestacion es amar al hombre.

[32] Texto chino: HWRHmELE
[33] ‘Texto chino: KIEER > AEH; o —— «ZfF BBATAEY -
[34] Texto chino: RFZXE AJGMEN  RFzSMHEXE  FA/FMmET -
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¢Coémo se forma ren? Por medio de las artes . En el texto, B sl se
refiere a las “seis artes (7NE)” en China antigua. Formaron la base de la edu-
cacién en la cultura china antigua. Incluyen ritos (f&, /4), musica (%, yue), tiro
al arco (8, she), conduccion de carro (f#ll, y), escritura y caligrafia (&, shu)
y matematicas (B, shu). Y aqui “If, you” se refiere disfrutar o descansar. Fl
texto quiere decir que 7ez se forma sumergiéndose en éstas.

En definitiva, al parecer de Confucio, los intelectuales deben tener su
aspiracion en llevar adelante el 7z0. Para eso, es necesario mejorar la virtud
moral, que se basa en ren. Y esto se forma bajo la influencia de las seis artes.
Confucio ha dicho: “El aprendizaje de las cosas del mundo me da acceso a
la comprensién del destino del Cielo” (14.35), que demuestra que hay que
poner la ambicién en el desarrollo del zao.

Confucio se habia dedicado toda la vida a la difusién y la practica del
tao. Todas sus actividades tenfan el objeto de la realizacion de ello™. Habia
establecido varios modelos del 720 y figuras de personalidad ideal que eran
fieles al 7a0, entre las cuales junzi era el ejemplo mas tipico, que habia dado
tanto al pueblo como a los gobernantes direcciones espirituales infinitas. El
concepto en el pensamiento de Confucio dispone de multiples contenidos
tanto metafisicos como morales. Su interpretacion y traduccién puede ayudar
a los extranjeros a acercarse mas a Confucio y comprender en mayor grado la
esencia del Lunyx. En nuestra opinién, zzo es el mas complicado y de mas difi-
cultad de traducir entre los cuatro conceptos que analizamos en este trabajo.
Sin embargo, es bastante dificil incluso para nosotros chinos entender el 70
acertadamente. Cada vez que leemos el Lunyu, tendremos nuevos sentimien-
tos sobre ello. Puede contener todo, porque describe tanto la ley de la vida
como la norma de la naturaleza, aunque el ultimo no ha sido discutido por

nosotros, ya que Confucio habla poco de eso en el Lunyx. En resumen, una

2 <«
bl

2 <«
b

parte de su interpretacion puede ser “camino”, “via”, “doctrina”, “principio”,

[35] Texto chino: TEmLE-
[36] Ver: BIRE. «RIEABRSCILAAZY . &M T EITERZE AR, 1998.

75



Oriente y Occidente

“norma”, etc. segun cada contexto concreto. Otra parte varfa de persona a
persona. Asi que para los traductores, el traducir del 720 requiere compresion

exacta del texto original y buen manejo de cada palabra espafola que usan.

CONCLUSION

El Lunyn tiene una influencia profunda no soélo en Oriente, sino también en
Occidente. Se ha convertido en un simbolo del pensamiento chino. El estu-
dio y la traduccién a las lenguas extranjeras de la obra clasica posee gran va-
lor. Este trabajo ha comparado dos versiones de traduccion directa al espafiol
del Lunyn, la de 1a espafiola, Suaréz, y la del chino, Chang. Nuestro proposito
no trata de distinguir lo mejor o lo peor de ellas, sino analizar las estrategias
diferentes de traducir de los traductores. Nida sefiala que el estudio de tra-
duccién tiene dos puntos dificiles. En el primero es como los lectores de la
lengua original comprenden el texto de partida; en el segundo es valorar co-
rrectamente la reaccion hacia el texto de llegada de sus lectores (Nida, 1991:
130). St un traductor puede lograr éstos, tendra mas oportunidad de hacer
una traduccion exitosa.

El sector principal del presente trabajo, el estudio comparativo, se realiza
a través de analizar el concepto fundamental de zao.

El tao un concepto nuclear del Lunyu, y tiene un contenido muy compli-
cado y rico. Confucio ha dedicado toda la vida a perseguirlo. Tao contiene casi
todos los aspectos del pensamiento confuciano. Es la manera de ser un hom-
bre, es la doctrina de Confucio, es la norma virtuosa del junz7, es la relacion
entre la naturaleza y el destino humano, es la verdad que debemos perseguir,
es la justicia, es el camino a avanzar...es todo. A veces se trata de un término
metafisico, que requiere que nosotros lo pensemos mas y entendamos con
nuestra manera. Cuando tenemos nuestra propia comprension del 7z0, nos
acercaremos mas a Confucio y comprenderemos en mayor grado la esencia

del Lunyn.
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Debido a la dificultad de entender y lo rico del significado del 7a0, su
traduccion es la mas complicada entre los dos conceptos que estudiamos.
Hay muchas palabras que pueden interpretarlo: “camino”, “via”, “doctrina”,
“principio”, “norma”, etc. De hecho Chang usa mas palabras que éstas para
traducirlo en casos distintos. Y Suarez, simplemente usa la unica palabra:
“via”. Puede ser una estrategia de traduccion, pero el 720 en el Lunyu no es
tan profundo como el 70 del taoismo, asi que es mejor poner interpretacio-
nes un poco mas concretas segun los contextos para que los lectores de la
traduccion lo entiendan con menos obstaculos. Mientras tanto, en algunas
casos, por ejemplo el dltimo ejemplo que citamos en capitulo 6, “FEHYIE -
BRE  KIMZ o HFHYE” (7.6), en que el Za0 tiene significado tanto fisico
como metaffsico, no se puede traducirlo en una palabra demasiado concreta,
por lo tanto , la “via”, que puede contener todo lo que los lectores compren-
den sobre el 720, serda mas fiel.

El traducir supone mas que la transformacion entre dos idiomas, es asi-
mismo un proceso de transformacion cultural. Cualquier idioma se encuentra
en un entorno cultural. Los dos traductores, Chang de China y Suarez de
Espafia, aunque ambos tienen experiencia de estudiar en ambos pafses y ma-
nejan muy bien tanto el chino como el espafiol, sus estilos de la traduccion
son distintos. A través del presente estudio, descubrimos que para cada uno
de los conceptos fundamentales del Lunyx, normalmente existe una forma de
un solo sinograma. Suarez prefiere elegir una sola palabra para traducitlo aun-
que en chino tiene significados ricos, mientras Chang se inclina a investigar
la extension de posibles significados del mismo sinograma. Por ejemplo, para
traducir “48~  que hemos analizado en este trabajo, Surez usa simplemente
“via”, mientras que Chang emplea “camino”, “doctrina”, “principio”, “nor-
ma virtuosa”, etc.

Ademis de lo que hemos analizado, podemos dar mas ejemplos. “4&”
(de) es también un concepto importante, y algo que Confucio cultivé y pro-
movi6 enérgicamente, y se menciona 39 veces en el Lunyn. La traduccion

<

ue ofrece Chang es variada: “moral”, “virtud”, “fuerza interior”, “mérito”
g ) ) ) )
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“fuerza moral”, etc. mientras que Suarez s6lo usa “virtud”. El concepto de
{8 (xin) se refiere al cumplimiento de las promesas y consiste en una faceta
muy importante dentro del sistema ético estructurado por Confucio. Suarez
lo traduce simplemente como “sincero” o su sustantivo “sinceridad”, mien-
tras que Chang usa “honestidad”, “confianza”, “buena fe”, etc.

En cuanto a la estructura sintictica de las traducciones, Suarez suele usar
oraciones de estructura simple y respeta el estilo del texto original. Mien-
tras que, Chang prefiere modificar el estilo de oraciones para interpretar mas
exacta, concreta y comprensiblemente. En consecuencia, la traduccion de
Suarez normalmente contiene menos palabras que la Chang, Ponemos como

ejemplo un fracmento que hemos analizado en el capitulo 4: “f2 = iax
jemp g q p

EREFR?RRET  ERAFR?

Suarez:

[Los ritos! ;Los ritos! s Acaso son (solo) jades y sedas? jLa miisical (La miisical 3 Acaso
son (solo) campanas y tambores?

Chang:

Los llamados ritos, ;acaso se refieren sélo a las ofrendas de jade y seda? La llamada mii-

sica, jacaso e refiere simplemente a las canzpanas y los tambores?
) ¢

El estilo del texto de Suarez, usando los signos de admiracion, no sélo
manifiesta perfectamente el tono de Confucio en el texto original sino tam-
bién muestra una especie de metro en las frases cortas. La traducciéon de
Chang aunque también interpreta exactamente lo que quiere decir Confucio,
pero probablemente para un lector espafol no sea tan directa. Otro ejemplo

es un fragmento que también hemos estudiado en capitulo 6: “EHYE @ ¥

PRS- MK o R EE o
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Suarez:

Aspira a la via. Basate en la virtud. Apdyate en la humanidad. Recréate en las artes.
Chang:

Hay que orientar la aspiracion al Camino Virtnoso, basarse en la fuerza moral, apoyarse

en la bondad y disfrutar de las artes.

Mediante los dos ejemplos, podemos ver las caracteristicas respectivas de
las traducciones de Suarez y Chang. Es muy dificil que una palabra que con-
tiene la cultura tipica de una nacién tenga asociacion acorde en otra cultura.
Es decir, para un mismo sinograma, parece que existen muchas palabras equi-
valentes en el espafiol, pero de hecho, no existe una palabra totalmente equi-
valente. Eso provoca la diferencia de estilos y estrategias de los traductores.

En cuanto a las traducciones de obras clasicas chinas como el Lunyu, la
alta frecuencia de los sinogramas que contienen conceptos fundamentales
del pensamiento chino, ocasionan grandes desafios para traducirlas. Por lo
tanto, lo mas dificil en el trabajo de traducir no sélo consiste en comprender
el texto original, sino también en transmitir la sabidurfa china a los extranje-
ros a través de la traduccion. Eso requiere que los traductores comprendan
completamente las caracteristicas de la lengua china antigua, rompiendo las
barreras culturales que les obstaculizan.

Considerandolo todo, este trabajo nuestro no tiene el objeto de distinguir
la mejor y la peor de las dos traducciones del Lunyx, porque las imperfeccio-
nes en la traduccién son inevitables incluso para los traductores mas distin-
guidos. Cada traduccion tiene sus ventajas propias. Ambos Chang y Suarez
son respetables por sus contribuciones de la presentacién de la cultura, el
pensamiento y la sabiduria china al mundo hispanohablante. Con el proceso
de la globalizacion, la cultura china tendra comunicaciones y vinculos cada dia
mas profundos con el extranjero y sera difundida mas ampliamente en todo
el mundo. A pesar de que el presente estudio todavia tiene muchas limitacio-
nes, puede ofrecer una consulta para las investigaciones posteriores. Creemos

firmemente que existiran traducciones del Lunyn cada dia mas perfectas y
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que ellas interpretaran el pensamiento de Confucio mas exacta y completa-
mente. Los pensamientos y sabiduria de Confucio beneficiaran al continente
europeo y las extensas tierras de Centroamérica y Sudamérica, brindando a

la gente una sutil y sabia ilustracién a la gente acosada por las circunstancias.
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