OBSERVACIONES SOBRE TRADUCTORES Y TRADUCCIONES
EN LA FRONTERA CULTURAL DEL MAR DE LA CHINA
(Siglos XVI y XVII)

Jose Eugenio Borao
Doctor en Historia
Universidad Nacional de Taiwan
+886 2 3366 3137
borao@ntu.edu.tw

En el presente trabajo vamos a examinar los condicionantes en que se movieron las traducciones
en la frontera cultural del Mar de la China en los siglos XVI y XVII, particularmente entre el
chino y el espafiol, a través de dos puntos de observacion: la limitacion para encontrar buenos
intérpretes y los esfuerzos realizados a finales del siglo XVI por el dominico Juan Cobo al
traducir dos libros, uno del espaiiol al chino y otro del chino al espafiol. El primero fue la
Introduccion al simbolo de la Fe de Fray Luis de Granada cuya traduccion, o mejor adaptacion
libre, ha sido titulada modernamente como Shih Lu (en base a la trascripcion los dos ultimos
caracteres de las primeras palabras que aparecen en el libro chino: #f&). El segundo libro
traducido, el Mingxin Baojian ¥~ ¥7&:; fue vertido al espafiol bajo el titulo de Espejo rico del
claro corazon.

Con respecto al primer objetivo, se expondran diversas situaciones concretas que nos
haran ver cudl era el nivel de lengua extranjera de los diversos grupos sociales, comerciantes,
misioneros, sangleys, etc., asi como el de los diversos grupos nacionales que se movian por la
multicultural Manila, y como intentaban solucionar sus problemas de comunicacion politica,
comercial y religiosa. En general, puede adelantarse que las limitaciones de comunicacion eran
grandes y condicionadas por un natural solipsismo, como es frecuente que también ocurra en
nuestros dias. Con respecto a las dos obras citadas hay que decir que ya han sido bastante
estudiadas. No obstante, intentaré proyectar alguna luz sobre estos trabajos pioneros en el
entendimiento entre Oriente y Occidente, y en particular procuraré insistir en la relacion que hubo
entre los tres libros a la hora de llevar a cabo un proceso de transmision intercultural.

Juan Cobo, Shih Lu, Mingxin Baojian, Fernandez de Navarrete



1. Tipos de traducciones en las fronteras culturales

El final del siglo XVI y el siglo XVII reprodujeron para los espaioles y portugueses en Asia el
mismo fenémeno ocurrido poco antes en América, en donde para llegar a un nivel de
comunicacion al nivel de ideas con la poblacién autdctona habia que empezar estudiando la
lengua y “reducirla a arte”. Asi pues, los misioneros fueron los primeros que construyeron los
primeros diccionarios bilinglies y realizaron estudios gramaticales. Algunos fueron tan completos
que incluso hoy en dia se miran con interés lingiiistico, por ejemplo, en paises como Japon, a la
hora de estudiar su propia lengua'. Pero antes de entrar en un caso particular de traduccién
cultural, veamos las traducciones y trabajos de intérprete referidos a la comunicacion basica de
supervivencia, para comprobar que ni aun ésta esta ajena a la dificultad, particularmente en
aquellos siglos iniciales de presencia espafiola en Oriente.

1.1. Comunicacion vital y su consecuencia: los diccionarios

Entendemos por este tipo de comunicacion la que se lleva a cabo en un nivel de necesidades
bésicas, siendo naturalmente la parte que llega a una zona la que se esfuerza por adquirir el
conocimiento de la lengua de la otra, a través de listas de vocabularios. Asi podemos ver que esa
labor que ya habia empezado en América, se continud en Filipinas. Un testimonio ilustrativo de
este proceso entre los dominicos del siglo XVII nos lo ofrece Domingo Navarrete:

“A los ocho dias de nuestra llegada [a Filipinas] nos dividieron a diversas provincias, a aprender lenguas y poder
administrar a los indios. Yo quedé en la provincia de Manila, en donde en compaiiia de otros aprendi la lengua tagala
sin mucha dificultad. Si en Europa se estudiara la Gramatica u otra arte con las veras que alla estudidbamos las
lenguas, en muy breve tiempo saldria cualquiera doctor. A los cinco meses todos confesabamos y predicabamos, y en
un afio nos fue facil hacer ambas cosas y tratar con los indios sus negocios” (Navarrete s.f.: 40-41).

En Filipinas hubo una ininterrumpida labor lingiiistica, y un pequefio y accesible boton de
muestra de ese esfuerzo lo tenemos en la Coleccion Scheerer de gramaticas y diccionarios de
lenguas Filipinas existente en la Biblioteca de la Universidad Nacional de Taiwan, que
incluye bastantes ejemplares, bien sean originales o reimpresiones’.

Con respecto a dos de las grandes lenguas del lejano oriente en aquellos siglos, el japonés
y el chino, baste al menos citar el hecho de que hacia 1630 el japonés habia atraido mas el interés
de espafioles y portugueses que el chino, bien porque la evangelizacion empezara alli primero, o
por la aparente mayor facilidad de la lengua japonesa. Un primer diccionario japonés de cierta
entidad fue hecho por el jesuita Jodo Rodrigues, y publicado en Japon a principios de siglo”.
Sobre este trabajo se apoyo el diccionario japonés que los dominicos publicaron en Manila en
1630*, y que se atribuye al dominico Jacinto Esquivel. Lo mismo debi6 ocurrir con el que otro
dominico, Diego Collado, publicé en 1632 en Roma en la recién fundada Propaganda Fidei, un
ejemplar original del mismo puede consultarse en la biblioteca de la Universidad Nacional de
Taiwan”. El citado Esquivel, de hecho, tras acabar su trabajo fue a Taiwan, como etapa
intermedia en su viaje a Japon. Alli permanecié dos afios (1631-1633) mientras esperaba una
oportunidad para pasar a Japon. En su forzada espera en Isla Hermosa, y siguiendo el modelo de
trabajo de los misioneros en Filipinas, estuvo reelaborando listas de palabras, con las que
finalmente redactd un vocabulario, una gramatica y un libro de oraciones “en la lengua de los
indios del Tamchui” basado en sus observaciones y en la previa labor de otros dominicos, pero
desgraciadamente no se conservan.

Por otro lado, los diccionarios chinos tardaron en publicarse casi un siglo con respecto
a los japoneses, tanto por la tardia entrada de misioneros espafioles en China —en 1631,
desde Filipinas, via Taiwan—, como por las dificultades en que se movieron los primeros
misioneros, la complejidad de la lengua y la dificultad de imprimir caracteres chinos. No es



del caso ahora hacer una lista de los diccionarios (o borradores de diccionarios manuscritos) que
circularon por las costas del mar de la China, pero valga la pena citar una gramatica china de
calidad, tal vez la primera, la del también dominico Francisco Varo, Arte de la Lengua
Mandarina ®, publicada en 1703. Esta gramatica va precedida de seis “advertencias”
interesantes a aquellos interesados en aprender la lengua, que dice bastante de la dificultad y
limitaciones a las que debe enfrentarse el estudiante.

Naturalmente las conversaciones iniciales entre personas de diferentes culturas son las
destinadas a la supervivencia dentro de un viaje, o al comercio, por tanto son también las mas
faciles de mantener, aunque enseguida se concluyen. Asi ocurriria con los primeros chinos que se
conocen en Manila, que venian principalmente de la provincia de Fujian, y hablaban en
minnanhua, la lengua mas extendida en dicha provincia. Al ser los chinos los que iban a
Manila, era a ellos a quienes les correspondia un mayor esfuerzo en aprender el castellano, y
ciertamente lo lograban. No sabemos como lo hacian, pero sin duda que ensayarian desde muy
pronto métodos mas alld de la pura inmersion. Podemos conocer algunos de los esfuerzos
tardios por sistematizar la lengua espafiola por parte de los chinos a través de un breve
vocabulario espafiol de finales del siglo XIX, que aparece en el libro de Yeh Jiang-yong,
Breve Informe sobre Luzon'. Alli se presentan algunos caracteres chinos cuya pronunciaciéon
se asemeja a la de algunas palabras espafiolas. Hemos hecho una trascripcion personal de
dichos caracteres a partir de la pronunciacion en minnanhua de Fujian, de manera que éstos
deben pronunciarse como si fueran palabras espafiolas; y en una tercera columna se ha
anadido su posible valor semantico, cuando parecia posible identificarlo:

Sustantivos:
Palabra Posible Posible significado Palabra Posible Posible significado
China pronunciacién China pronunciacion
en minnanhua en minnanhua
€% Cuan-to ;Cuanto? EIF[JH pei-sia
Papl Ei-yao PrrE sin-yiu-ta sefiora
'y Ca-pi / Ca-jui S qui-pue
K ?}ﬁﬁt]f' Mi-ca-si Pk me sin-yiu-le sefior
TS Co-bi T pa-le padre (sacerdote)
[fe g a-mi-to amigo I 75 mui-le-ko médico
%ﬂg\éﬁaf to-lo-mi dormir/tolomin AR ha-long
Numerales:
W unya 1 FI= lec-si 10 ?lﬁugf se-sen-ta 60
L/ no 2 oY un-si 1
p@fﬁ te-li 3 IR lo-si 12 i S o-chu-ta 80
’Sﬁﬁ kue-to 4 e te-li-si 13 m’glg‘, le-me-ta 90
4B  chi-co 5 1 kue-to-si 14 TR un sen-tu 100
?*[,'{ se-si 6 5 iF i min-ti 20 Rl [ lo sen-tu 200
F(' F"[ si-ti 7 }ij’ci‘/f? QT ti-li-ta 30 TR qui-nen-sen-tu 500
fnf o-tsu 8 1T IE_IQT cua-len-ta 40 ey i3t un mi 1000
FAlEl  lue-mue 9 4l sien-cuan-ta 50 TR e un mi-long 1000000
F [

Como se puede ver, las palabras de uso comercial son las que predominan en la lista. A éstas
podriamos afiadir otras como %=k (pi-so), es decir “peso”, la unidad de moneda empleada en

Filipinas, o Jj|[E! (le-1i), posiblemente “real”, o fraccion del peso.



1.2. Comunicacion en los viajes de exploracion

Cuando los espafioles llevaban a cabo una labor de exploracion procuraban llevar consigo a
alguien conocedor de la lengua del lugar, o al menos, del que se presumia que podria establecer
algln tipo de comunicacion. Cuando las expediciones tenian lugar dentro de Filipinas era mucho
mas sencillo gracias a la ayuda de los nativos denominados ladinos, o naguatatos, que conocian
suficientemente el castellano. Asi debieron organizarse, por ejemplo, las expediciones a Cagayan
a finales del siglo XVI. En realidad las necesidades de traduccion en estas expediciones, y en
particular las que se hacian en China, Camboya, etc., no podian ir mas alla de la adquisicion de
provisiones, y conocimiento de la geografia mas relevante. La comunicacion mas elaborada seria
la de una declaracion de amistad, en donde lo mas elocuente era la calidad de los regalos que se
ofrecian. También se procuraba llevar una carta original escrita por el gobernador general de
Filipinas con los términos del acuerdo que se buscaba, con la correspondiente traduccion hecha
en Manila gracias a la ayuda de alglin chino o japonés (segtn los casos) culto y de confianza, que
supiera espafiol y cuya carta pudiera ser revisada por algiin misionero conocedor de la respectiva
lengua. Se podrian comentar muchos casos al respecto, pero ahora solo citaremos alguno en
particular.

Un caso curioso lo ofrece el viaje de dos franciscanos de Taiwan a Pekin en 1637, el
comisario provincial, Fr. Gaspar de Alenda, y Fray Francisco de la Madre de Dios. Ambos
formaron un pequefio grupo que fue andando de Fujian a Beijing en el otofio de 1637 para
defenderse de un calumniador ante el emperador. Esto es una larga historia de la que sefialamos
aqui unos breves elementos que nos permitan describir el trabajo de sus intérpretes. La narracion
de los franciscanos sefalaba lo siguiente:

“Hubo en el partido donde los padres franciscos en China residian un mal hombre infiel llamado Chin Han Sin
que imprimid un libro contra nuestra santa Ley, repartiélo por toda la comarca, vendid cuantas posesiones tenia
y partiose para la corte de Pequin, echando voz y fama de que iba a presentar ese libro en el Consejo Supremo y
asi infamar de falsa nuestra Santa Ley, y los padres Fr. Gaspar Alenda y Fr. Francisco de la Madre de Dios se
partieron tras ¢l camino de unas quinientas leguas...(siendo) cinco personas, que eran los dos religiosos y tres

doxicos, ..., de estos mozuelos chincheos [es decir, de Zhangzhou iﬁ (], el uno era de 19 afios, el otro de 21, y

el otro de 40, que hacia ya afios que era viudo™®.

Vemos como la gente “a caballo de dos culturas” es la que resuelve el papel de la
comunicacion. Sabemos que estos intérpretes pertenecian a ambos mundos ya que en otro
momento del mismo documento se sefiala que una vez acabada la expedicion se encontraban
los chinos chincheos de vuelta en Manila, en donde residian con sus familias. En el mismo
documento el padre jesuita Adam Schall nos sefiala la tensa relacion que tuvieron en Pekin.
Por ejemplo, de Alenda decia que ‘“al estar recién venido de Manila” discutia con gran
vehemencia, mientras que su compaiiero, Fray Francisco de la Madre de Dios’, “como que
estuviera ya dos o tres afios en Fujian, hablaba un poco mas blando..., que uno de los
provechos de estar mucho tiempo en China es éste de mitigar nuestra natural fiereza”. Al
margen de la discusion entre ambos religiosos —que ya anunciaba la posterior controversia
de los “ritos chinos™— hay que reconocer en Adam Schall la observacion de como el
conocimiento del entorno cultural da perspectivas diferentes que pueden alterar la
comunicacion. No obstante, la realidad habia sido otra y es que Alenda, si bien acababa de
llegar a China en este afio de 1637, llevaba en Taiwan estudiando chino desde 1633, afio en
que habian llegado siete franciscanos, incluido su compafiero Francisco Bermtdez.'?

Otro ejemplo que podriamos mostrar ahora es como se utilizé el espafiol como lengua de
comunicacion entre aborigenes del norte de Taiwan y los holandeses a partir de 1642. En efecto,
tras estar los espafoles 16 afos en la bahia de Jilong, varios jovenes nativos basai hablaban, o al
menos conocian el castellano. Esto no quiere decir que actuaran como intérpretes entre los



espafioles y los demas nativos, ya que esa labor la podian hacer los misioneros. Sin embargo, tras
ser los espafioles expulsados por los holandeses, éstos, que conocian el castellano, utilizaron esta
lengua para comunicarse con los aborigenes, que les guiaban en las diversas expediciones por el
norte y Este de la isla. No es que los misioneros holandeses no hicieran un trabajo lingiiistico. Lo
hicieron, pero solo en el area de Tainan, ya que apenas estuvieron en el norte. En este contexto
también podriamos ver el caso del colono, o aventurero espafiol, Domingo Aguilar, casado con
una mujer distinguida de los basai, y que ayudd a los holandeses en tareas de guia y
comunicacion en sus primeros pasos por el norte de la isla.

1.3. Traducciones diplomaticas y administrativas

Tienen lugar éstas cuando se busca un acuerdo en el orden econdémico, politico o religioso, bien
por separado, o dentro de un acuerdo global. El papel del intermediario no es tanto el de
negociador sino el de portador de una carta que previamente ha sido traducida en el lugar de
origen, aunque se espera de esta persona de suficientes habilidades traductoras para cerrar
posibles detalles.

Un ejemplo de este tipo de contactos los tenemos precisamente en la embajada que envid
Gomez Pérez Dasmarifias a Hideyoshi el 29 de junio de 1592 (Villarroel 1986: 2, 26). La
embajada estaba compuesta por el capitan Lope de Llano, y el dominico Juan Cobo (del que
luego hablaremos con detalle). Y como intérpretes llevaban a dos chinos cristianos de Manila,
uno de ellos llamado Antonio Lopez y el otro Juan Sami, “maestro de lengua china”. Alli les
recibid el capitdn Juan Solis y su criado Luis. Es decir, nadie sabia bien japonés y cada uno
pondria de su parte lo que pudiera. Luis algo habria aprendido en los afios que llevaba en Japon,
pues como sefala Villarroel, actué como “naguatato del Padre para con el Rey de Japon™. A su
vez, los dos chinos intentarian comunicarse a través de la escritura o de algiin chino al servicio
del shogtin. Es de suponer que al menos Juan Sami sabria razonablemente espafiol, ya que se le
supone colaborador de Juan Cobo en la traduccion del Mingxin Baojian, como hablaremos
después. Podemos decir que, en cualquier caso, esa pequeiia babel era suficiente para obtener el
principal objetivo de la embajada: verificar la autenticidad de una carta amenazadora de
Hideyoshi y conseguir amistad con los japoneses o, en su defecto, contribuir a retrasar la posible
invasion de las Filipinas''.

Otro ejemplo diplomatico-misional, lo tenemos el 31 de diciembre de 1631, en que tuvo
lugar la primera entrada de dominicos en China. Fueron dos de ellos en calidad de embajadores
del gobernador de Isla Hermosa en un barco chino, con varios regalos para las autoridades
locales. Aduarte nos lo cuenta de esta manera:

“Determind Don Juan de Arcarazo, [...] que gobernaba entonces aquel campo de Isla Hermosa, con los de su
Consejo, de enviar una embajada al Virrey de Hucheo, [...] para que se sirviese de mandar, asentar comercio
con ella [...] Trat6lo con los religiosos que alli estaban, y ofrecidles la embajada [...] Los que parecieron mas a
propdsito para el caso fueron dos, [...] Fr. Angel Coqui, florentin de nacioén [...] y el Padre Fr. Tomas de Sierra,
natural de Cerdeiia [...] Dioles [...] dos soldados que los acompanasen, y siete indios de los gastadores de €I,
carta de embajada y presente para el Virrey [...] Embarcaronse él y su compaifiero, los dos soldados y cinco
indios, con un intérprete, en el navio del traidor, y los otros dos en el otro, en treinta de diciembre de 1631, y
partieron del puerto con buen tiempo. Y a la noche oyo el intérprete a los chinos hablar entre si, y le dijo al
Padre le parecia que no iban seguros. Velaron todos hasta las dos de la noche, que, rendidos del suefo, se
durmieron. Hizo entonces farol el otro navichuelo, y respondidle éste con otro, que era la sefial que se habian
dado para ejecutar la traicién que tenian armada, y en aquél mataran los chinos a los dos que iban alli, y en éste a
tres, y hirieron a dos muy mal, todos a palos [...] Entre los muertos fue uno el Padre Fr. Tomas”.

Podemos ver como la funcion del intérprete no era sélo la de facilitar la comunicacion, sino la
de mejorar la seguridad, a través de un trabajo de escucha. Sin embargo de poco valio, pues la
expedicion que habia empezado con 12 personas: dos dominicos, dos soldados, siete indios
gastadores y un intérprete chino, acabé reducida a Angel Cocci y tal vez alguno mas'?. Cocci



logrd entrevistarse con los mandarines de Fujian, quienes recelaron de ¢€l, ya que se habia
presentado en calidad de embajador tras ser robado, por tanto asistid sucio, sin cartas
credenciales, ni regalos, ni cortejo. A ello habria que afnadir la dificultad de comunicacion,
que podemos entenderla si reparamos en la segunda advertencia de la gramatica china del P.
Varo, que sefialaba que habia tres modos de usar la lengua, el mas vulgar, el comun, y el de
los letrados, sefialando que éste Ultimo “solos ellos lo entienden; ... mas este modo es para
nosotros dificultosissimo” (South 2000: 18). En cualquier caso, Cocci consiguid lo que
ultimamente buscaba, que era quedarse de incognito para iniciar la mision dominica en
Fujian.

Anos después, el dominico Victorio Riccio, asentado entonces en Xiamen, nos ofrece
otro ejemplo de actuacién diplomatica cuando Koxinga requirié sus servicios en 1662 para
comunicar al gobernador de Filipinas que debia pagarle tributos, so pena de invadirle. En este
caso vemos a Riccio como una persona verdaderamente conocedora de la lengua china (al menos
de la hablada). Al no ser Riccio un hombre al servicio directo de Koxinga, incluso al ser
extranjero, siempre se podia cargar contra ¢l el posible fracaso de la negociacion. Afios después
vemos a Riccio obligado a negociar a favor de los holandeses ante la llegada a Quelang de un
enviado del régimen Zheng. Segun las escasas y ambiguas fuentes chinas, parece ser que Riccio
aprovecho la coyuntura para negociar en su propio interés, el de la apertura de una iglesia (Borao
2002: 628). Segun las fuentes holandesas (Borao 2002: 645-652) se ve como los holandeses
dependian totalmente de la lengua china de Riccio, quien primero hace una traduccidon genérica
del contenido de la carta que sirve para la discusion con el enviado chino. El enviado es tratado
con deferencia, y los holandeses adquieren ciertas esperanzas en volver a asentarse en Tainan y
rescatar los prisioneros holandeses que aun permanecian alli desde 1662. Pero una vez que el
enviado se ha marchado y Riccio vuelve a traducir con calma y detalle la carta al castellano,
Riccio —dicen las fuentes holandesas— descubrid entonces que la carta contenia velados
comentarios injuriosos contra los holandeses, que no habia percibido en una primera lectura'®. A
su vez, la version que del encuentro da el propio Riccio es muy sucinta, despachandola del
siguiente modo: “Lo que se propuso por el chino, por ser sin razon ni traza (efectos de la poca
capacidad del mancebo que habia despachado el embajador), se quedd como antes, enemigos”
(Borao 2002: 627). Este caso de Riccio, como otros que podriamos haber visto (como el del
macanense Salvador Diaz), nos muestran que, cuando el cotejo es posible, el solipsismo aparece
como explicacion de las disparidades de los relatos.

Las comunicaciones administrativas, aun dentro de su complejidad, parecen ser mas
faciles de tratar ya que se hacen por escrito, o por bandos traducidos, colocados en el parian de
chinos o de japoneses, como cuando el Gobernador General de Filipinas transmitio a los la
japoneses de Manila el 6 de agosto de 1609 un bando referido al orden publico (Iwao 1937: 20),
pero aun con todo estas comunicaciones no estan dispensadas de dificultad. Un ejemplo
podriamos verlo en los juicios de residencia, como el que tuvo lugar cuando el gobernador de Isla
Hermosa Palomino fue relevado por Marquez, en 1638. Ante Marquez se persond un grupo de
sangleyes para presentarle un caso del que creian no han sido suficientemente atendidos por
Palomino. En el informe de Marquez al Gobernador General de Filipinas se ve la dificultad que
tenia en entender bien lo que pasaba con los sangleyes:

“Aqui hubo otra queja de sangleyes, por decir que el afio pasado llegd aqui un champan rico ¢ interesado, que
era de ladrones, y que denunciaron de €l unos sangleyes, ofreciendo probanza como eran ladrones y que habian
robado las haciendas de algunos sangleys de este paridn. Los denunciadores dicen que fueron castigados
injustamente y los ladrones se fueron libres, y algunas personas de esta Isla quedaron muy aprovechadas, y en
particular el sargento mayor, lo cual no sé que sea verdad cierta, porque de ordinario en estas miras cortas
nunca faltan embustes y mentiras. Yo doy parte a V.S., asi por cumplir con mis obligaciones como porque esté
V.S. enterado de todo (Borao 2001: 308).



Por todo lo visto varias cosas parecen claras; por ejemplo, el que una estancia permanente
en un sitio no asegura un intérprete permanente, que el buen traductor —antes como ahora— ha
de ser una persona con doble experiencia cultural, y lo dificil de encontrar literatos chinos en
Manila.

2. Traducciones transculturales: Juan Cobo

Como dijimos, existen dos libros que fueron traducidos a finales del siglo XVI, el Mingxin
Baojian"* (Espejo rico del claro corazon), traducido entre 1589-1590 y el Shih Lu"® (Apologia de
la Verdadera Religion) traducido en version libre a continuacion del anterior, entre el 1590 y el
1592, siendo ambas traducciones obra del dominico Juan Cobo. La primera se trataria de una
“traduccion literaria”, desde una lengua ajena a la propia, es decir, que pretendia entender un
pensamiento y unos valores culturales; mientras que la segunda, era una “traduccion
transmisora”, a través de la que se queria verter una fe propia en una lengua ajena. Ambas
traducciones han contado con algunos estudios, pero, pienso que —aunque autores como
Villarroel ya lo han apuntado— no se ha reparado suficientemente en la relacion que tuvieron
con la Introduccion al Simbolo de la Fe de Fray Luis de Granada, para explicar el porqué de
ambas traducciones.

Los dominicos de Manila quisieron traducir al chino la Introduccion al Simbolo de la Fe,
pues era considerada como el ultimo best-seller apologético del momento, que incluso ya habia
sido traducida al japonés por los jesuitas. Juan Cobo habria sido el inspirador y se enfrentd a ello
con escasos medios comunicativos, por lo que el resultado fue desigual, ya que las partes mas
anecdoticas son las que resultan mas claras, mientras que las teoréticas son bastante oscuras'®. La
traduccion no es literal, sino resumida y a veces con elementos que no existen en el original, unos
basados en los anadidos del propio Cobo y otros dependientes de la interpretacion del
amanuense, ya que mas parece un libro dictado o explicado, que un libro traducido a partir un
manuscrito original preexistente. Por ultimo, el papel del Mingxin Baojian habria sido solo de
referencia tematica y estilistica. Tematica, en cuanto que da a Cobo una idea de los temas de
interés moral para los chinos, y por tanto le habria servido de alguna manera para seleccionar o
excluir diversas partes de la Introduccion al Simbolo de la Fe. Estilistica, en cuanto que le habria
ayudado a disefiar su método expositivo de didlogo socratico, a semejanza de la obra china.
Ademaés puede verse claramente una utilizacion intertextual del Mingxin Baojian ya que cita
varias veces algunos de sus aforismos. Vamos a ver a continuacion estos paralelismos para
justificar dicha hipdtesis.

2.1. Los condicionantes de una eleccion: Introduccion al simbolo de la Fe

Juan Cobo fue uno de los primeros dominicos que llegaron a Filipinas. A ¢l y a Benavides se les
encarg6 el ministerio de los chinos, en la recién fundada iglesia de San Gabriel, situada en el
parian, o barrio chino de Manila, lugar en el que se habian establecido los sangleyes, que desde
siglos antes ya venian comerciando en aquellas tierras. Cabria decir con bastante probabilidad
que los dominicos, para transmitir la fe cristiana a los chinos, llevaron a cabo algunas tentativas
de creacion de catecismos clasicos al modo de los usados en las Indias, y al modo del primero de
todos ellos, el del padre jesuita Ruggieri que se habia impreso en Canton en el ano 1584, y del
que tenian un ejemplar de Manila. El catecismo fue finalmente publicado en 1593, bajo el titulo
de Doctrina Christiana en letra y lengua china, compuesta por los padres ministros de los
Sangleyes, de la Orden de Santo Domingo, del que se conserva un ejemplar en la Biblioteca
Vaticana'’. Esta habria sido la primera traduccion hecha por los dominicos, a semejanza del
catecismo equivalente que habian hecho los franciscanos al presentar la doctrina cristiana en
tagalo, y que se editaron junto con el Shih Lu. Analizando el catecismo chino en la traduccion de
Antonio Dominguez se puede ver que so6lo presenta 40 preguntas conceptuales basicas, siendo el
resto dedicado a devociones y muy en particular al rezo del rosario. Por ultimo, habia listas de
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preceptos, etc., para examinar los conocimientos de los chinos, en su mayor parte sangleys, que
se habian bautizado antes de la llegada de los dominicos. Este habria sido el trabajo colectivo de
los cuatro misioneros dominicos del paridn de Manila, entre 1588 y 1593 (anos de llegada y de
publicacion respectivamente), y en el que Juan Cobo habria destacado, aunque no pudiera ver
acabado el fruto de su trabajo, pues murid, en 1592, en Taiwan y cuando volvia de Japon, a
donde habia ido al frente de una embajada.

Es de suponer que mientras los dominicos (o Juan Cobo) trabajaban en este catecismo
verian la necesidad de preparar otro material diferente para llegar a chinos infieles con cierta
preparacion intelectual, que también los habria entre la colonia mercantil y artesanal de los mas
de 10.000 chinos de Manila. ;Qué condiciones habria de tener dicha obra? ;Se podria traducir
algiin material preexistente, o habria que escribirla de nuevo de acuerdo con las circunstancias
especificas de los chinos de Manila? ;Se podria tal vez llegar a un compromiso entre ambos
puntos de vista? A tenor de los resultados, es de suponer que Juan Cobo seria el principal
encargado del proyecto. Cobo se decidi6 por la traduccion de la recién publicada Introduccion al
Simbolo de la Fe, del también dominico Fray Luis de Granada, hombre de gran prestigio,
provincial de la Orden en Lisboa, que muri6 el mismo afio en que Cobo llegaba a Manila. El libro
habia tenido sus primeras ediciones en Salamanca (1583) y Zaragoza (1584), por lo que, a tenor
de la fecha de edicion, tampoco seria de extrafiar que Cobo hubiera llevado dicho libro en su
viaje, y que mientras cruzaba el océano lo hubiera leido y meditado, razén por la que habria
incluido varios mapas del Océano Pacifico en su traduccion, que no existian en el original de
Fray Luis de Granada.

Cobo pensaria que era lo mas moderno del mercado occidental, y que por la teméatica
naturalistica podria resistir una adaptacion cultural. Cobo podria haber empezado por
concentrarse exclusivamente en un catecismo dogmatico, pero pensaria que una obra discursiva
no podia obviarse al acercarse a la milenaria cultura china. En este sentido coincidia con las ideas
de Fray Luis de Granada quien, en la dedicatoria de su Introduccion al Simbolo de la Fe al
cardenal Quiroga, consideraba su libro como algo previo al uso de los catecismos'®. El resultado
de dicha traduccion y adaptacion fue el Shi Lu. La decision de Cobo no habia sido tan
descabellada, no s6lo porque muchos criticos han considerado a Fray Luis de Granada como el
iniciador de la lengua castellana moderna, y uno de los mejores prosistas de todos los tiempos —
por lo que sus libros ya fueron traducidos durante su vida a 15 idiomas— sino porque sus libros
ademas de recorrer toda Europa viajaban en los galeones por todo el mundo. Villarroel senala al
respecto:

"El impacto que dichas obras produjeron en el mundo europeo fue repetido con resonante eco en el Extremo Oriente
en el momento preciso en que nacian las imprentas de Goa, Macao, Japon y Filipinas. Concretandonos en Japon, el
segundo libro que los jesuitas imprimieron en su imprenta recién llevada a aquel pais fue el Fides no Dosho
(Amakusa, 1592), el cual no era mas que una adaptacion o traduccion libre de la Introduccion al Simbolo de la Fe ...
en japonés romanizado. Siete afios después, salia a la luz en la misma imprenta el Guia do pecador (Nagasaki, 1599)
en caracteres chinos y en hiragana, version del Guia de pecadores de Fray Luis de Granada"(Villarroel, 1985: 88).

2.2. El Shih Lu, adaptacion y traduccion del Introduccion al Simbolo de la Fe

La dependencia del Shi Lu de la obra de Fray Luis de Granada qued6 claramente fijada por el
cotejo hecho por Villarroel, en donde se mostraba que, a excepcion del primer capitulo, los ocho
restantes tenian un claro paralelismo, no solamente en el titulo y argumento, sino en detalles muy
minuciosos'. Por nuestra parte también hemos extendido dicha comparacion y aqui mostramos
algunas de las semejanzas mas evidentes:

Introduccion al Simbolo de la Fe, Cap. XII — (III) Shi Lu (trad. de Dominguez, p. 93)
Tienen también todos los animales sus propiedades acomodadas Aun tratando de los mas rudos y humildes
a sus naturalezas, como lo refiere Basilio: El buey es fuerte y animales, como la vaca, el caballo, el



robusto, el asno perezoso, el caballo muy inclinado a la guerra,
el lobo nunca se puede domesticar, la raposa es astuta, el ciervo
temeroso, la hormiga laboriosa, el perro agradecido y
reconocedor del beneficio recibido. El ledn es naturalmente
furioso ... El tigre es vehemente y corre con gran impetu, y asi
tiene el cuerpo liviano, que sirve para esta ligereza. La osa es
perezosa y astuta y tardia, y asi tiene el cuerpo pesado y
disforme.

Introduccion al Simbolo de la Fe, Capitulo XIV (I)
Pasemos a otra cosa menos conocida y mas admirable, que
cuentan Basilio y Ambrosio. El cangrejo es muy amigo de la
carne de las ostras y, para haber este manjar, ponese como espia
secretamente en el lugar donde las hay, y al tiempo que ellas
abren sus conchas para recibir los rayos del sol, el ladron sale de
la celada donde estaba, y, ;qué hace? Cosa cierto al parecer
increible: porque en el entretanto que él corre, no cierre la ostra
sus puertas y €l quede burlado, arrgjale antes que llegue una
piedra, para que no pueda ella cerrar bien sus puertas, y
entonces €l con sus garras la abre y se apodera de ella. Pues,
(quién pudiera esperar de un tan pequefio animalejo tal industria?
Y, (quién se la pudiera dar, sino aquel Sefior que da de comer a

mulo, o el asno, pueden arrastar pesadas
cargas y llevarlas muy lejos y trabajar para
nosotros. Estos son los animales cuya
fuerza se puede aprovechar; o como la
oveja, el ciervo, el cerdo, la gallina, patos,

perdices, animales de grande boca que
estan en los montes.

Shi Lu (trad. de Dominguez, p. 99)

El cangrejo y la almeja ambos viven en el
mar; /se puede distinguir cual es sabio y
cual es necio? El cangrejo cuando esta
hambriento desea comer la almeja. La
almeja se cierra y e cangrejo no puede
comerla. Al salir el sol de oriente, la almeja
se abre; el cangrejo introduce su pata y
mete una piedra dentro de la almeja, y la
almeja no puede cerrarse; entonces el
cangrejo come la carne de la almeja. De
esta manera la sabiduria del cangrejo es
mas habil que la de la almeja.

toda carne, y da habilidad y arte para buscarlo?

Pero este cotejo solo puede alcanzar una cuarta parte, pues la obra de Fray Luis posee 38
capitulos, y el Shih Lu en realidad fue la primera parte de un proyecto que quedo truncado en el
capitulo 9, con la muerte de Cobo en su embajada a Japon. La mayor parte de las veces el
paralelismo es lejano. Por ejemplo, aunque los respectivos capitulos IV de cada libro estan
relacionados bajo un mismo titulo, Cobo lleva a cabo un desarrollo tedrico mucho mayor
explicando la teoria del universo segiin los planteamientos ptolemaicos y su aplicacion a la
medicion y representacion geografica, temas que en el respectivo capitulo del libro de Fray Luis
de Granada ni siquiera se mencionan. Es ademas este capitulo la parte estelar del libro de Cobo
en cuanto que le dedica 6 grabados (Villarroel, 1985: 224-257), de los 7 que hay en total.

Con respecto a la autoria del texto, Villarroel ya habla de un coautor, el amanuense que
ayudo a Cobo. Pienso que dicho coautor actia en ocasiones como verdadero autor, pero no por
exceso sino por defecto, es decir por sus limitaciones en entender a Cobo y por las del propio
Cobo por hacerse entender. Como hemos dicho, Cobo utiliza como base de su explicacion la
Introduccion al Simbolo de la Fe, pero este libro resulta a veces bastante irreconocible en el Shih
Lu (al menos en la traduccion hecha por Antonio Dominguez). Parece como si la capacidad
receptora del neofito o catecimeno fuera limitada por la dificultad de transmision de conceptos
abstractos, e incluso parece que el chino pone textos, observaciones o maneras de decir muy
propias. Su texto parece influenciado por un cierto grado de solipsismo, pues dificilmente podria
haberse encontrado entonces en Manila una persona realmente bilingiie. Esto queda confirmado
por el hecho de que cuando lo que se explica son historias, fabulas o ejemplos parabolicos, como
la famosa historia del didlogo de San Agustin con el nifio en la playa, o el modo en que el
cangrejo de mar se come a la almeja, etc., la narracion en el Shih Lu no sélo gana en claridad y
verosimilitud, sino que sigue bastante bien a la Introduccion al Simbolo de la Fe.

2.3. El Mingxin Baojian como vehiculo para la aculturacion del Shi Lu

Cabe pensar que a su vez Cobo, o los dominicos, se preguntaran cémo hallar un método
expositivo que permitiera a otros chinos mas educados aceptar la fe catolica. Pensamos que quien
mas se esforzo en dar una respuesta a este interrogante fue Juan Cobo, ya que fue el encargado de



la realizacion del Shih Lu. Esto debié de verlo muy desde el principio, por lo que a la vez que
iban experimentando el borrador del catecismo citado, Cobo procederia a hacer un estudio de
mercado, mediante la seleccion del libro chino de cardcter moral que mejor representara los
gustos del consumidor, para, en consecuencia, producir su propio libro, en lengua china y dentro
de un perfil acorde con esta cultura. Indagando dentro del circulo comercial y artesanal chino de
Manila le lleg6 a las manos la obra ética china de mas difusion del momento, el Mingxin Baojian,
que corria —y siguié corriendo— a lo largo de toda la zona costera desde Japon a Vietnam.
Segun Fidel Villarroel, Juan Cobo empez6 su traduccion desde muy pronto, llevandola a cabo
entre el 13 de julio de 1589 y el 24 de junio de 1590. Como veremos en la primera se cita que se
ha conseguido el libro y en la segunda se comunica que la traduccion se va a enviar a Espafia.

En todo este proceso de traduccion fue ayudado por un maestro de cultura china, llamado
Juan Sami (Knauth, 1969: 1)*°. El analisis del libro también le debio llevar a ¢l a conclusiones
muy favorables para precisar el estilo que imprimiria al Shih Lu. Ciertamente, al tratarse de un
libro de maximas, dicho método no entraba en contradiccidn con sus objetivos principales;
incluso su carécter dialogado le asemejaba a la filosofia socratica. Podria haber ciertos reparos en
su eclecticismo y sincretismo, pero a esta objecion también se podia darle la vuelta en cuanto que
le permitia traer argumentos de autoridad, de la tradicion cristiana o de los propios chinos en
sintonia con ésta. La dependencia del Shih Lu del Mingxin Baojian puede deducirse claramente a
través del cotejo de ambos libros. Por ejemplo, podemos ver frases de cierto valor intertextual en
el segundo capitulo, el "Tien Li" (razon del cielo):

Mingxin Baojian (traduccion de Cobo) Shih Lu

"El cielo oye en el silencio, cuando no suena voz alguna. Es "Aunque el cielo es alto, oye; estd bajo, no
altisimo, ¢en qué lugar lo buscaras? No esta muy alto, ni muy lejos, es alto. Aunque el cielo estd lejano, ve de
sino dentro del corazon del hombre". cerca, no esta lejos"

Podria llamar la atencion el hecho de que la cita no sea exactamente igual, mas atin teniendo en
cuenta que Cobo tal vez atn disponia de su propia traduccion del Mingxin Baojian. De ser asi, la
explicacion podria ser que al estar esa misma idea tratada en varias partes prefirid dar una version
libre y global de la misma.

Mas paralelismos podrian ofrecerse, pero no siempre de gran claridad. Por el contrario,
las otras fuentes clasicas chinas que existen en el Shih Lu, indican que Cobo tom6 del Mingxin
Baojian mas el método expositivo que la informacion. Como sefialaba Villarroel, también hubo
otras obras que influyeron en la composicion del Shih Lu, especialmente fuentes cristianas,
aunque de manera difusa. No obstante, a veces si es claro; por ejemplo cuando sigue a Aristoteles
y Santo Tomas, en particular a tratar del Ser Infinito, situado fuera del mundo y causa del
cosmos, tomados de las obras mas en boga entonces, las de Alessandro Piccolomini y Cristobal
Clavio, que eran precisamente las que, ocho afios antes de la impresion, tenia Mateo Ricci en
China. Igualmente es muy reservado a la hora de utilizar los nombres cristianos, por ejemplo al
sacerdote le llama bonzo, bien podria ser por razones de adaptacion en Cobo, o por solipsismo
del coautor. Acerca de la naturaleza de las plantas y de los animales se basa, por orden
cronolédgico, en Séneca, Tulio, Plinio el Viejo, y después San Basilio, San Agustin y San Alberto
Magno, y, en particular, como ya quedd dicho de Fray Luis de Granada, que le da la gran linea
argumental (Villarroel 1986: 84-87).

2.4. La compilacion del Mingxin Baojian

Lo que podemos saber del Mingxin Baojian es que, mas que una obra literaria, era un libro de
género exhortatorio que recitaban nifios y adolescentes, que gozo de cierta popularidad al final
del periodo Ming y principios del Qing. Este libro es un monumento al sincretismo ya que en €l
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se cita a Confucio, Mencio, Laotzi, Zhuangzi y neoconfucianos como Zhuxi, asi como extractos
de edictos de emperadores, etc. A su vez hay obras taoistas y extractos de la coleccion de los
Grandes Sutras, y otras obras de la dinastia Yian, o tratados didéacticos de la dinastia Tang.
Considerando, pues, que el Mingxin Baojian es un libro de citas de clasicos, la intertextualidad
podemos retrotraerla hasta el propio Confucio. Veamos este ejemplo:

Ta Hsiie (Gran Estudio) Mingxin Baojian (trad. de Cobo) ~ Shih Lu (trad. de Dominguez)

"Si uno no se reeduca a si mismo, "Conchu dice: Quien gobierna su "O como el padre de familia que es
no puede ordenar la familia; si no casa conforme a razdn, tendra muy educado para su mujer, ama a sus
ordena la familia, no puede ordenar prudencia, y sera promovido a hermanos... asi puede gobernar la
el reino; si no gobierna el reino, no  gobernar a los demas” familia... y el reino, y que el mundo
habra paz en el mundo". quedara en paz".

Resulta dificil determinar cuando fue escrito el Mingxin Baojian y quién fue su autor,
aunque algunos autores, como Knauth, consideran que fue un tal Fan Liben (7% %), que habria
vivido a principios de la dinastia Ming. La razon de dicha autoria la basan en el titulo extenso que
precede al prologo del editor (curiosamente la tinica parte que carece de texto chino), que senala:
“Libro intitulado Bem sim po cam, en el cual se contienen muchas sentencias colegidas de
diferentes autores por el doctor Lip Pum Huan para utilidad de los que de aqui en adelante
quisieran aprender. Impreso en la ciudad de Bulim”. ;Es Lip Pum Huan, Fan Lipen? En
principio, no tendria por qué haber contradiccion entre la pronunciacion en minnanhua y la
transcripcion que Cobo habria formulado, siempre y cuando Cobo hubiera puesto el apellido
detras del nombre. Con respecto a la ciudad de Bulim, es decir, aquella en que se imprimio el
ejemplar que utilizoé Cobo, Knauth la identifica con Wulin (j7%#f), en Hangzhou ($2/[]).

Ciertamente es un asunto importante saber quién habria sido el compilador del Minxin
Baojian, y el valor de actualidad que dicho libro hubiera tenido en la China de la época de Cobo,
aunque en el presente momento s6lo podemos movernos por conjeturas. Si realmente, y como
primera posibilidad, el compilador habia sido Fan Liben entonces Juan Cobo habria utilizado una
obra més o menos consolidada, tras dos siglos de circulacién®'. Si la obra acababa de publicarse
por vez primera en China, entonces Cobo habria utilizado para su propdsito de transmision
cultural una obra circunstancial, recientemente aparecida (aunque luego hubiera llegado a
convertirse en un clasico popular de moral ecléctica en Corea, Japén y hasta en Vietnam™). Lo
mas probable es que, de haber sido el primer caso, la obra experimentaba ahora un revival,
motivo por el que habria llegado facilmente a Cobo, a quien se lo trajeron los mercaderes de
Manila.

Las razones de la segunda posibilidad son la oscuridad del personaje Fan Liben,
reconocida por el propio Knauth. Las razones a favor de la tercera posibilidad estarian el hecho
de que otros autores (Nienhauser, 1986: 866) atribuyan la autoria del Minxin Baojian al escritor
Wan Hen (= fi; 1561-1609), asi como que la copia mas antigua conservada sea precisamente la
transcrita por Cobo. En efecto, en esos afios de finales del siglo XVI parece que la zona costera
de Fujian y Jiangsu conoci6 un auge del Mingxin Baojian. Como dijimos antes, Lothar Knauth
sefialaba que la copia que utilizo Cobo habia sido impresa en Hangzhou (provincia de Jiangzu), y
decia que “en los Registros historicos de la Dinastia Ming, su nombre ya constaba en un asiento
[del afio 1587] en que el literato fukienés Lin Wen-ing ... lo utilizd en un curso de reforma del
pensamiento” (Knauth, 1969: 10). Y a esto podriamos afadir que el otro editor del Mingxin
Baojian, Wan Hen, era natural de Taican (cerca de Shanghai, también en la provincia de Jiangsu).
De hecho, Wan Hen en 1588 (a sus 27 afos) alcanz6 su primer grado de chii-jen. Si ambas cosas
(la edicion del libro y la obtencion de dicho grado) guardaran relacion, el libro habria sido
impreso justo antes de que se Cobo se pusiera a traducirlo.
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2.5. El valor sinolégico de la traduccion del Mingxin Baojian

Con respecto al Mingxin Baojian hay que sefalar que tuvo una segunda traduccién ochenta afios
después, por obra del también dominico Ferndndez de Navarrete. Se ha dicho que el estilo méas
literal y conciso de Cobo tendria una significacion en clave de aculturacion, es decir, Cobo
habria evitado la interpretacion del texto chino desde presupuestos cristianos; mientras que la
traduccion de Navarrete —que escribiria bajo la preocupacién de la controversia sobre los
“ritos chinos”, en que los dominicos defendian posturas no acomodaticias— estaria forzando
conscientemente o no el sentido de la frase china para darle un sentido cristiano.
Seleccionemos dos textos:

yay = Beng Sim Po Cam (Cobo) Meng Sin Po Kien (Navarrete)

S IR, B3 Conchu dice: A quien hace 2. Dize el Filosofo China: Al virtuoso premiara el Cielo con
VI%Ers 1Y bien, el Cielo le paga y le da  bienes y con felicidades; al malo pagard con desdichas y
ST E] e bienes. A quien hace mal, el trabajo.
Cielo le paga dandole males.
fﬁ'iEﬁ?UE\iﬁ??ﬁ % Elrey Anchianlier, muriéndose 8. El Emperador Chao Lie, cercano a la muerte, dixo al
SEINESR il £,y dando el “gobierno a su Principe su hijo. (Escriqfo‘se en otra parte, pero aqui se pone
EJIN %1 % fiy+  sucesor; le dijo: El mal, por mas ajustadamente. /) Hijo mio, 1n0 por ser leue el pecado, os
pequefio que sea, no le hagas: y aueis de arrojar a cometerle, ni por ser pequeifia la obra de
el bien, por pequefio que sea, no  virtud, os aueis de descuidar en ponerla por obra.
le dejes de hacer. Fue dezirle: Viuid tan cuidadoso, que ni vn pecado venial
lleue aueis de cometer, por que si no os recataredes de caer
en culpas ligeras, llegareis facilmente a desperiaros en
culpas graues.

i o
4

.

En el primer parrafo vemos que Navarrete también es capaz de mantener la capacidad sintética
del texto chino, y en el caso del segundo se observa que aunque la traduccion de Navarrete es
mas extensa mantiene igualmente la misma idea, pues “el mal” (Cobo) y “el pecado” (Navarrete)
no son conceptos tan distantes. Lo que se ve claro es que Navarrete se mueve en un triple nivel de
lectura, el “literal”, mas barroco que en Cobo, en donde intenta poner un sentido literario a la
frase; seguido de un nivel “aclaratorio”, es decir, interpretativo en clave cristiana; y un tercer
nivel, que aqui hemos omitido, de “critica literaria”, por el que se le compara con textos
semejantes de la literatura cristiana (en el caso del segundo texto, con parrafos del Eclesiastés y
del Kempis). No creo que se hayan de comparar ambas traducciones desde el prisma de los ritos,
ni del sinoldgico, sino que responden a una situacion personal, diferente en cada traductor. Cobo,
como dijimos, ciertamente debié de querer conocer el método discursivo de la logica china para
transplantar su traduccion de la Introduccion al Simbolo de la Fe al lector chino. Pero, mirado
friamente nos parece que su traduccion, como la de cualquier estudiante, se agota en si misma; y
lo que tal vez no sea mas que un ejercicio de precision escolar nos pueda dar —por reverencia a
esta “primera traduccion de una obra china a una lengua occidental” — una imagen de traduccion
cientifica, arqueologica y renacentista. Cobo, posiblemente no produjo mas que una traduccion de
su “libro de texto”, un prontuario educativo de la cultura china. Esto explicaria que los
dominicos, en vez de darselo a un gran coleccionista de libros, el rey Felipe II (tal como habian
pensado en 1590), cambiaran de opinion y se lo regalaran en 1595 a su hijo, el principe Felipe,
que tenia 17 afios, y por tanto era un regalo que se acomodaba bien con su etapa de educacion en
la adolescencia.

Esta tltima idea se entiende mejor si comparamos en los dos traductores algo en lo que
frecuentemente no se ha puesto énfasis y es la diferente exposicion a la lengua china que tuvieron
ambos dominicos. Cuando Cobo acabo su traducciéon atn no llevaba un par de afios estudiando
chino y ni siquiera habia estado en China. ;Cudles habian sido los movimientos de Cobo en estos
afios? El 21 de septiembre de 1587 llegd a Cavite la primera mision de padres dominicos. A
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principios del afo siguiente fundaron un pequefio hospital (San Pedro Martir) a la entrada del
paridn, y en el verano de ese afio una iglesia (San Gabriel) el la zona mas alejada del parian.
Cobo y Benavides (que habian llegado a Cavite en la siguiente expedicion, en mayo) fueron
enviados a vivir alli, en septiembre de ese afio de 1588, asignandoles el gobernador
Dasmarifias algunos intérpretes para aprender la lengua (Villarroel 1986: 65). En la “Carta de
Juan Cobo del 13 de junio de 1589 a otros religiosos”, sefialaba que habia chinos cristianos
que lograban expresarse en castellano, y que les pudo confesar en dicha lengua; y, que desde
la primavera de 1589, ya se atrevia a oir confesiones en chino (Sanz 1959: 278-279). Luego
decia que se encontraba observando y traduciendo unos libros que “le han traido de China”,
unos de comedias, otros de dinastias de emperadores, y, en particular, otro de itinerarios de
China, que se puso a traducir de inmediato para enviarselo a Felipe II (284-286). Finalmente
sefnalaba que, a su vez, se encontraba ocupado en la traduccion de un libro “a modo de flores
doctorum —sin duda estd hablando del Mingxin Baojian—, de dichos de hombres doctos
suyos; admirable por cierto, y de gran confusion nuestra. Este atin no esta visto del todo, y asi
no se hace mas mencion del que estd” (Sanz 1959: 287-288). Poco después en la “Carta del
obispo Salazar al rey del 24 de junio de 1590”, el prelado no duda de considerar ya a Cobo
como un experto en chino y el mas aventajado de los cuatro dominicos que tratan con los
chinos, pues ha traducido dicho libro, el cual es una obra “peregrina y nunca vista en el Parian
y fuera de China” (Sanz 1959: 326)*. En resumen, Cobo habria sido capaz de traducir el
Mingxin Baojian en un ano de trabajo, y en menos de dos afnos de exposicion al estudio del
chino. Ciertamente, esta traduccion so6lo puede entenderse como la de un avezado estudiante
asesorado por un buen profesor, tal vez “el maestro de lenguas Chinas, Juan Sami”, que en
1592 le acompaiio en su viaje a Japon. Todo esto explicaria algunos aspectos internos de la
traduccion, como el que quisiera conservar la literalidad del texto original chino.

Por el contrario, Navarrete llegd a Filipinas en 1648, donde ensefid teologia en la
Universidad de Santo Tomas y se inici6 en la lengua mandarina®*. En 1657 fue a China, en donde
se movio6 con libertad hasta la persecucion de 1665. Fue ese el momento, es decir, tras estar alli
ocho afios, en que no pudiendo predicar, se dedicé a escribir. Dicho periodo dur6 ocho afos mas,
hasta 1673, en que fue a Roma para discutir del asunto de los “ritos chinos”, y tres afos después
publicé sus Tratados historicos, politicos, éticos y religiosos de la monarquia de China
(Madrid, 1676), en donde se incluye la traduccion de Mingxin Baojian. No sabemos cudndo
hizo Navarrete la traduccion, pero considerando lo que Navarrete dice sobre el libro, parece
que no lo tradujo nada mas llegar a China, sino a partir de 1665. Primero se lo recomend6 “un
gran christiano nuestro, y muy buen letrado llamado Juan Mieu”, en consecuencia “fue éste el
primer libro que lei en aquella tierra, y al que por su claridad y brevedad me aficioné mucho”.
Asi la traduccion de Navarrete habria sido el trabajo, no sinoldgico (pues no hay analisis
criticos de la obra en funcion de sus fuentes, etc.), pero si literario, o mrjorel de un lector
formado, que lee no para aprender, sino para reforzar sus convicciones. El que luego su obra
tuviera una gran difusion no parece deberse tanto a su interés por transmitirla, sino a la
presion que ejercieron sobre €l sus superiores para que lo acabara antes de que se fuera en
1677 a Santo Domingo, como arzobispo.

Ultima observacion

Habria que afiadir que esta actividad traductora e impresora no acabd en 1593. De hecho, en
1606, dos afios después de la puesta en marcha de la primera imprenta por el sistema tipografico,
el P. Domingo de Nieva (compaiero del P. Cobo en el parian de Manila, en 1590), imprimi6 un
Memorial de la Vida Cristiana, en lengua china, en la que se volvia a adaptar otra obra
homoénima del mismo Fray Luis de Granada, y un afio mas tarde el P. Tomas Mayor, imprimia
ahora completo y literal la Introduccion al Simbolo de la Fe, en lengua y letra china, para lo cual
utiliz6 las ilustraciones del propio Granada, asi como algunas originales del Cobo y explicaciones
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suyas®. ;Invalidaba la decisién de Mayor el proyecto de Juan Cobo en el Shih Lu? ;Habria que
ver en ese cambio una renuncia a posiciones acomodaticias? ;O simplemente Mayor pensaba
hacer un trabajo mas profesional, en el sentido moderno del término? Més importante que
responder a estas preguntas considero que es la constatacion de la formacion de esta especie de
“escuela de traductores de Manila”, que se vio continuada con varios diccionarios manuscritos o
impresos hechos a lo largo del siglo X VII.
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Notas

" Tal es caso de la obra de Jodo Rodrigues, Arte breve da Lingoa lapoa tirada da arte grande da mesma lingoa,
pera os que comecam a aprender os primeiros principios della, Collegio da Madre de Deos da Compaiiia de
Iesvs, Amacao, 1620

% Por lo interesante que pueda ser revelar la existencia de esta coleccion sefialamos a continuacion la lista de
dichos diccionarios, por areas geograficas: A) AREA TAGALA: Francisco de San José, Arte y reglas de la
lengua tagala (Impr. nueva de Don J. M. Dayot por T. Oliva, Manila, 1832); Gaspar de San Agustin (1650-
1724), Compendio del arte de la lengua tagala (Imprenta de "Amigos del Pais, Manila 1879, 3. ed.); Diego
Bergano. B) PAMPANGA-PANGASINAN: Vocabulario de la lengua pampanga en romance (Imprenta de
Ramirez y Giraudier, Manila 1860, 2. ed.); Mariano Pellicer, Arte de la lengua Pangasinan o Caboloan,
(Manila, I. F., Imprenta del Colegio de Sto. Tomas, 1904). C) ISLAS VISAYAS: Alonso de Mentrida, Arte de
la lengua bisaya-hiligayna de la isla de Panay. (Tambobong, Luzon, Pequefia tipo-litografia del Asilo de
Huérfanos, 1894); Mariano Cuartero, Arte del idioma bisaya-hiligaino que se habla en Panay y en algunas islas
adyacentes (Establecimiento tipografico del Colegio de Santo Tomas, Manila 1878); Antonio Sanchez de la
Rosa, Gramatica hispano-visaya, con algunas lecciones prdacticas, intercaladas en el texto, que facilitan a los
nifios indigenas de las provincias de Leyte y Samar la verdadera y genuina expresion de la lengua castellana
(Imprenta Amigos del Pais, Manila, 1887); Agustino Calzado, Gramadtica bisaya-cebuana del P. Francisco
Encina; Julian Bermejo, Arte compendiado de la lengua cebuana, sacado del que escribio Francisco Encina. D)
OTROS LUGARES: Marcos de Lisboa, Vocabulario de la lengua bicol (Reimpreso a expensas del Excmo.
Ilmo. y Rmo. Sr. Dr. D. Fr. Francisco Gainza, Est. tip. del Colegio de Santo Tomas, Manila 1865); Raymundo
Lozano, Cursos de lengua panayana (Manila, Imprenta del Colegio de Santo Tomas, 1876). Observaciones
gramaticales sobre la lengua Tiruray por un padre misionero de la Compaiiia de Jesus (Manila, 1892); Jacinto
Juanmarti, Diccionario Moro-Maguindanao-Espariol (Tip. Amigos del Pais, Manila), Jose Maria Fausto de
Cuevas, Arte nuevo de la lengua ybanag (Ymprenta de los Amigos del Pais, Manila 1854, 2. ed.). A éstos
podemos agregar algunos mas conservados en la seccion de la Biblioteca Nacional de Taiwan de la calle Pa Teh
(Véase Sinapia, pp. 52-53).

3 Jodo Rodrigues, Vocabulario da lingoa do lapon, Nagasaki, 1620 (japonés: portugués).

* Vocabvlario de lapon declarado primero en portugves por los padres de la Compaiiia de lesvs de aquel reyno
y agora en castellano, Colegio de Santo Tomas, Manila, 1630 (ejemplar en la Biblioteca Nacional de Madrid)
> Didaco Collado, Dictionarivm, sive thesavri lingvae iaponicae compendivm, Propaganda Fide Congregationi,
Roma,1632. (latin: espafiol: japonés)
% Francisco Varo, Arte de la Lengua Mandarina (1703). (Francisco Varo's grammar of the mandarin language,
edited by W South Coblin Joseph A. Levi: Amsterdam Philadelphia, John Benjamins Pub. Co. 02000).
TRAHE S (FIATRS)  EUH 2 (C)(8TDZ T (] ) (1897) AR B 4
SAPSR (AV11a) cha N. 14, ff. 81-85

? Se refiere al franciscano Francisco Bermudez de Alameda de la Madre de Dios, que habia pasado a China
desde Taiwan, en 1634, con el dominico Francisco Diez.
' Fernando Mateos, "La primera escuela de mandarin para extranjeros en Taiwan", Encuentros en Catay, N. 4,
1990, pp. 13-22.
"' Los pormenores de la embajada, asi como la dificultad de interpretar el alcance de las palabras que se
esconden en las conversaciones diplomaticas (mas que la dificultad de comunicacion), estan explicadas en
Villarroel, Op. cit. pp.28-37.
"2 Este trabajo arriesgado del intérprete le lleva algunas veces a la muerte por considerarsele complice de la
accion del enemigo, como en el caso del intérprete japonés Dionisio Fernandez, en 1587. Sei-ichi Iwao, Early
Japanese settlers ..., p. 7
1 «Se descubrieron muchas palabras insolentes que afectaban al buen nombre de la Compadia (VOC). El
enviado tal vez a actuado maliciosamente oscureciendo o ocultado dichas palabras mientras estaba aqui
presente. Pero cuando consultamos sobre este asunto con Fray Vitorio Riccio (que estuvo presente la mayor
parte del tiempo) nos dijo que, en una segunda consideracion, la mayor parte de los caracteres chinos en
cuestion tenian interpretaciones diferentes, lo cual se explica por el significado profundo de los caracteres,
dificiles de entender en holandés y que ¢l mismo no previd”, Borao, 2002, pp. 651-652
' A partir del significado de los cuatro caracteres del titulo: “claro”, “corazén”, “precioso” y “espejo”, Cobo
hizo la traduccion siguiente: Libro chino intitulado Beng Sim Po Cam, que quiere decir Espejo rico del claro
corazon, o Riquezas y espejo con que se enriquezca y donde se mire el claro y limpio corazon. Hay que hacer
constar que el Beng Sim Po Cam (en la lengua de Amoy) es mas conocido como Mingxin Baojian (en
mandarin). El libro ya era conocido desde antiguo, de manera que en 1924, el P. Getino hizo una edicion del
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texto castellano en la Biblioteca Dominica. No obstante, hasta que no fue publicado por Carlos Sanz (Beng Sim
Po Cam o Espejo Rico del Claro Corazon. Primer libro chino traducido en lengua espaiiola, por Fr. Juan
Cobo, O.P. (a. 1592), Libreria General, Victoriano Suarez, Madrid, 1959) con el facsimile en chino, no
empezaron a sucederse los estudios sobre él. El primero fue el de Carlos Quirino, A Chinese treatise of 1593
(Proceedings of the "II Conference of IAHA", Taipei, 1962, pp. 723-732). Peter Van Der Loon también lo
comentd en su estudio citado The Manila Incunabula and early Hokkien Studies (en "Asia Major. A British
Journal of Far Eastern Studies, London, XII, Part I, 1966). Ese mismo afio vino el de Lothar Knauth y Akiko
Shiraishi: “Mei Shin Ho Kan no ryfitsii to isupaniyayaku no mondai”, Kinsei Ajia Kyoikushi Kenkyi, Tokio
(1966). (Una version simplificada del mismo la presentdé Knauth en el Segundo Congreso Sinoldgico
Internacional, agosto de 1969, Taipei, siendo traducida al castellano bajo el titulo de “El inicio de la sinologia
occidental. Las traducciones espafiolas del Ming Hsin Pao Chien”, en Estudios Orientales V: 1, 1-21). Todavia se
llevo a cabo un estudio: Chen Jinghao, Primera traduccion de un libro chino al espaniol (NTU, Taipei, 1990).
La tercera edicion formal del libro ha corrido a cargo por Manel Oll¢ (ed.), Beng Sim Po Cam o Rico espejo del
buen corazon, Peninsula, Barcelona, 1998; pero la edicion mas completa acaba de publicarla Liu Limei, Espejo
rico del claro corazon. Traduccion y Transcripcion del texto chino por Fray Juan Cobo, (Letrimero, Madrid,
2005), con una completa documentacion basada en su tesis doctoral (2003).
' En realidad, la carencia de cubiertas del libro hace que se desconozca el verdadero titulo. El que aqui se da esta
tomando de los caracteres del inicio del texto, Shih Lu, es decir, Narracion fiel (de la verdadera doctrina), o, en
traduccion libre, Apologia. El primero en manifestar su existencia fue el investigador taiwanés Mauro Fang Hao, en
1952, quien lo descubri6 en la Biblioteca Nacional de Madrid. En 1958, el mismo historiador divulgé en Espaiia su
existencia a base de conferencias, y en 1965 publicd un articulo sobre dicho libro: Relacion de la cultura china y
espariola segun los anales de las dinastias Ming y Ching (en "Coleccion de articulos sobre cultura china y
espafola", Universidad de Cultura China, Taipei). Al afio siguiente Peter Van Der Loon lo comentaba en su estudio
The Manila Incunabula ... 1966). Pero sin duda, el mejor estudio y presentacion de este libro, tanto por su
introduccion, como por ofrecer la primera reimpresion con traduccion en espafiol e inglés, es la del historiador de la
Universidad de Santo Tomas (Manila), Fidel Villarroel: Pien Cheng-Chiao Chen-Ch'uan Shih Lu, UST Press,
Manila, 1986, que introdujo muchas de las ideas que aqui son recogidas. Alrededor de esta obra aparecieron otros
estudios como el de Jesus Maria Merino Antolinez: Fr. Fidel Villarroel's 'Pien Cheng-Chiao Chen-Ch'uan Shih-Lu:
Apologia de la verdadera religion’, a tresure, y Fidel Villarroel: The 'Shih Lu' reappears: The Firts Books Printed
in the Philippines? (ambos en "Emeth", Marzo-Junio, 1985, pp. 5-22 y 35-50 respectivamente), pero particular
interés merece la tesis doctoral de José Antonio Cervera (Ciencia Misionera en Oriente, Universidad de Zaragoza,
2001), que analiza los aspectos cientificos ofrecidos por Cobo en su libro.
' La claridad u oscuridad de la traduccion la baso en la traduccién del P. Antonio Dominguez, que acompaiia al
libro editado por Villarroel.
7 Existe una reedicion facsimil, con traduccion espafiola del P. Antonio Dominguez, publicada por el dominico
Jesus Gayo Aragoén, U.S.T., Manila, 1951.
'8 «Algunas personas virtuosas me han pedido. ..escribiese un catecismo en que declarase los articulos de nuestra
santa fe catdlica, con todo lo demas que contiene la doctrina cristiana, la cual todo fiel cristiano es obligado a
saber. Mas considerando yo que otros mejores ingenios han tomado esto a cargo, no me parecié que debia gastar
tiempo en escribir lo que estaba ya por otros tan bien escrito. Solamente me parecié afiadir a los catecismos ya
hechos una introduccién algo copiosa, para que mejor se entendiesen y afectuosamente se sintiesen los
principales misterios de nuestra fe ...”, en la introduccion a la obra de Fray Luis de Granada, Introduccion al
Simbolo de la Fe.
' En concreto el paralelismo de los primeros capitulos de ambos libros es el siguiente:
Simbolo de la Fe Shi Lu (segun la traduccion de Dominguez)

Capitulo I: Discusion de la recta doctrina,

verdadera propaganda.
Capitulo I: Del fruto que se saca de la consideracion de las obras de ~ Capitulo II: Sobre la existencia de un Ser infinito,
naturaleza. Y de como los santos juntaron esta consideracion con la principio de todas las cosas
de las obras de gracia
Capitulo II: Siguese una devota meditacion, en la cual se declara Capitulo III: Hablando de las cosas infinitas
que, aunque Dios sea incomprensible, todavia se conoce algo de él
por la consideracion de las obras de sus manos, que son sus criaturas
Capitulo III: De los fundamentos que los filésofos tuvieron para
alcanzar por lumbre natural que hay Dios
Capitulo I'V: De la consideracion del mundo mayor y de sus partes Capitulos IV y V: Sobre asuntos de Geografia.
mas principales Sobre la realidad de las cosas mundanas
Capitulo V: Del sol y de sus efectos y hermosura
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Capitulo VI: De los cuatro elementos o region elemental

Capitulo VII Del elemento del aire

Capitulo VIII Del elemento del agua

Capitulo IX Del cuarto elemento, que es la tierra

Capitulo X De la fertilidad y plantas y frutos de la tierra Capitulo VI: Sobre las plantas terrestres y demas
vegetales

Capitulo XI Predmbulo para comenzar a tratar de los animales,

mayormente de los que llaman perfectos

Capitulo XII De las propiedades comunes de los animales Capitulo VII: Sobre las cosas del reino animal

Capitulo XIII De las habilidades y facultades particulares que

tienen todos los animales para su conservacion

Capitulo XIV: De las habilidades que los animales tienen para Capitulo VIII: Sobre cémo los animales

mantenerse conocen lo que deben comer y beber

Capitulo XV: De las habilidades que los animales tienen para Capitulo IX: Sobre como los animales de este

curarse en sus enfermedades mundo conocen las medicinas que han de
tomar

? La dependencia de los chinos mas o menos bilingiies era algo de lo que no se podia prescindir. Lo mismo
ocurria con la colonia de japoneses de Dilao, en Manila, los franciscanos encargados de dicha colonia
dependian para su trabajo misionero de un intérprete. Sei-ichi Iwao, Early Japanese ... p. 20, 41.

'1a primera mencién a Fan Liben como compilador de libro chino es de Van der Loon, sefialando que: “Este
ejemplar [el de Cobo] fue copiado de una edicion ilustrada, de veinte capitulos, en 2 chiien. Se considera compilador
a Fan Li-pen de Hangzhow, indicacion que es confirmada por la lista de libros de los anaqueles de la biblioteca
imperial hecha en 1441, segun aparece citado en Wen-yiian ko shu-mu (ed. in Tu-hua chai ts 'ung-shu) 8.15b; pero no
he encontrado nada mas acerca de Fan Li-pen, del que presumo que vivié alrededor de 1400”. Manel Oll¢ es mas
explicito cuando dice que “Fan Liben compil6 el libro en el afio 1393, a principios de la dinastia Ching” (Ol1¢, 1998:
12). En cualquier caso, lo que no es facil de imaginar es que la persona que ayudd a Cobo a copiarlo hubiera utilizado
un ejemplar de hacia doscientos afios.

2 Un ejemplo que puede observarse en la Biblioteca de la Universidad Universidad de Taiwan es el de la edicion
hecha en Saigdn, en 1957, por la Sociedad Vietnamita de Estudios Confucianos @ijf‘“%ﬁiﬁ, cuya estructura de
veinte capitulos es idéntica a la del manuscrito de Cobo, incluso en los titulos, pero muchas de {I

una cuarta o quinta parte.

2 Con todo el libro no llegd a Felipe II (ni siquiera sabemos si salié de Manila), pues cinco afios después
Benavides lo dedico al infante Felipe, futuro Felipe III.

** Esta persecucion es la misma que llevo a Victorio Riccio al afio siguiente a volver a Manila a través de los las naves
holandesas de Fuzhou y Quelang.

% yéase Van Der Loon, Op. cit. De la edicion de Tomas Mayor s6lo se conocen fragmentos de un ejemplar
conservados en el Instituto Sinologico de Leiden (Holanda).

as citas se omiten en
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