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Resumen: En China los templos de varias creencias o religiones conforman una parte
importante del espacio sagrado. En este trabajo pretendemos realizar una introduc-
cion a los templos de las creencias prehistdricas, ligadas a la naturaleza y los ancestros,
asi como a los de las tres principales religiones en dicho pais, que son el taoismo, el bu-
dismo y el confucianismo. Por otra parte, se exponen de manera sucinta la ubicacion,
el disefio, la historia, los distintos modelos y las deidades consagradas de los templos.
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Abstract: In China, the temples of various beliefs or religions play an important role
in the sacred space. In this work, we intend to make an introduction to the temples of
prehistoric beliefs, related to nature and ancestors, as well as those of the three main
religions in that country, which are Taoism, Buddhism, and Confucianism. On the
other hand, the location, the design, the history, the different models, and the conse-
crated deities of the temples are briefly exposed.

Keywords: temple; religion; sacred space; sacred architecture

1. Introduccion

Los espacios sagrados mas comunes en China son los templos pro-
cedentes de las distintas creencias y religiones, de las cuales algunas de las
mas antiguas se remontan a los cultos prehistéricos de la naturaleza. He

[1] (fanyuenesp@gmail.com) Fan Yu es doctoranda del area de Filologia en la Universidad de
Sevilla, Espana. Sus investigaciones se centran en cultura y fraseologia contrastiva en chino
y en espanol. Es autora de la resena la Diosa Nuiwa y la Vida de las Mujeres Locales (Raphisa:
2020).
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(2008) afirma que “la caracteristica distintiva de los dioses y cultos de la
naturaleza en China consiste en su dilatada historia, que abarca desde el
Neolitico hasta hoy, es decir, los inicios del siglo XXI” (p.19). Con relacién a
la causa primordial, desde la antigiiedad las actividades econémicas en este
pais han sido predominantemente agricolas y secundariamente ganaderas,
influidas frecuentemente por los desastres naturales que amenazan la vida
y la seguridad de la gente; por tanto, entre las masas populares ha emergido
el sentimiento de temor y veneracion a la vez.

Los objetos de adoracion son las deificaciones de los fenémenos u
objetos naturales. Entre ellos, son destacables el cielo, la tierra, el Sol, la
Luna, las montanas; también se consagraban los cultivos en una sociedad
eminentemente agricola. Para ellos, se construyen especificamente el X 3%
(tian tan) “Templo del Cielo”, el #.3% (di tdn) “Templo de la Tierra”, el B iz
(ri tan) “Templo del Sol”, el A iz (yue tdan) “Templo de la Luna”, un templo
para los montes mas significativos —cada uno el suyo— y el templo para #t
# (She Ji) “el dios de la tierra y el de los cereales”.

En segundo lugar, el culto a los ancestros es recurrente y ha existi-
do desde el Neolitico. Es una religion primitiva compuesta por el culto del
totem, de la fertilidad y del alma, y con el contenido central de adorar a los
ancestros muertos para lograr sus bendiciones. Este tipo de culto folkl6rico
goza de una larga historia en China y ocupa un lugar preponderante en la
vida social. Segin el estatus social del creyente, se construyen respectiva-
mente el 5/ (zong miao) “templo ancestral”, para los emperadores y per-
sonas influyentes, y el 543 (zong ci) “templo de los antepasados de un clan
de gente comin” para dicho estatus social.

En tercer lugar, cabe mencionar el espacio sagrado de las grandes re-
ligiones sistematizadas. En China existe un fenémeno curioso denominado
= # A — (san jiao hé yi) “tres religiones en una”, que alude a la unificacién
del taoismo, confucionismo y budismo en la creencia popular. Por ejemplo,
este seria el caso de una comunidad de culto que adopta elementos religio-
sos del confucianismo, el budismo y el taoismo, y acude indistintamente a
cualquiera de estos tres templos.

En la dinastia Han Oriental (25 - 220 d. C.), después de llevar va-
rios siglos desarrollandose, se estableci6 el taoismo, una religién autéctona
china que abarca principal e integramente la & % % %2 (Hudng ldo zhi xué)
“Escuela de Huang-Lao”, el concepto de espiritus, el de dioses y la alquimia.

[2] Huang-Lao alude al # # (Huangdi) “Emperador Amarillo” y ## (Liodan) “Ladan”.
Segun laleyenda, el Emperador Amarillo unificé a las tribus dispersas en ese momento y se
convirtié en el lider de la alianza tribal. Bajo su direccién, el pueblo inventé la sericultura, los
barcos y los carros, la escritura, el calendario, el ritmo, la medicina, la aritmética, etc., lo que
significa la transicién de la época barbara a la civilizada. Sin embargo, la % # 5 3t (Hudngdi
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En la misma dinastia, el budismo, una religién de origen hinda —
que propugna la transformacién en la figura de Buda—, fue introducido en
China, y durante las dinastias Sui y Tang se difundié gracias al apoyo de
la mayoria de los gobernantes de ese periodo. Esta religion se transformé
en una fe popular y muchos festivales budistas se convirtieron en parte del
folklore chino.

El confucianismo es un sistema de pensamientos y valores autdcto-
nos de China; abarca los rituales de la época pre-Qin (antes del 221 a. C.),
el culto a los eruditos antepasados y los principios morales como #Z% (wil
chang) “los cinco principios inmutables”, que son 4=, 3, %L, %, 12 (rén, yi, Ii,
zhi, xin) “benevolencia, justicia, ritos, sabiduria y crédito”.

Segin Mircea Eliade (1982), la consagraciéon de un lugar consiste en
la repeticion de la cosmogonia. Afirmé que:

Importa comprender bien que la cosmizacion de territorios desconocidos es siempre una consa-
gracion: al organizar un espacio, se reitera la obra ejemplar de los dioses. La intima relacién entre
cosmizacion y consagracion esta ya atestiguada en los niveles elementales de cultura. (p.22)

A continuacién, se presenta la cosmizacién de territorios desde di-
chas cinco creencias y religiones.

2. El espacio sagrado del culto a la naturaleza

En la lucha por la supervivencia, los seres humanos hemos pasado
de estar a merced de las inclemencias de la naturaleza a aprender de sus fe-
némenos para luego transformarlos a nuestro favor. Nos hemos visto histo-
ricamente amenazados por los desastres naturales tales como las tormentas
de lluvia y de nieve, cuya naturaleza desconociamos desde una perspectiva
cientifica. Esta circunstancia infundié una mezcla de sentimientos de terror
y veneracion hacia el mundo natural.

El culto a la naturaleza goza una larga historia en China. En la di-

nastia Shang (1600 - 1046 a. C.) se establecié un sistema de reverencia con
el X4 (Tiandi) “Emperador Celestial” como el jefe de los dioses. El sol, la

xué shuo) “Escuela del Emperador Amarillo” no corresponde realmente a los discursos y te-
orias presentados por el Emperador Amarillo, sino que se refiere a los formados por genera-
ciones posteriores, pero atribuidos al Emperador Amarillo. Por otro lado, Ladan, también con-
ocido con el nombre Laozi, es el fundador deltaoismo y expuso en detalle el sistema ideolégico
filos6fico con “Tao” como la creencia elevada. La % 5 3t (Ldozi xuéshuo) “Escuela de Laozi”
es la principal fuente tedrica de la Escuela Huang-Lao,la cual siempre toma a la Escuela de
Laozi como referencia.
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luna, las estrellas, el viento, las nubes, el trueno y la lluvia, las montanas,
los rios, la tierra y los cereales son objetos secundarios del culto.

Sabiendo que los mitos antiguos y las religiones primitivas estan
vinculados de manera inextricable, Miranda Marquez (2021a) explica lo si-
guiente:

Los protagonistas de algunos mitos pasaron por un proceso de divi-
nizacién, cuyo resultado dio lugar a adoraciones, cultos y practicas religio-
sas que, a través de los rituales y ceremonias realizadas, tenian el propésito
de influir en dichas divinidades y demas seres sobrenaturales para que ejer-
ciesen su poder sobre el entorno humano. (p.887)

2.1. Los templos para el cielo, la tierra, el Soly la Luna

En la China antigua, el emperador se denominaba X F (Tianzi) “Hijo
del Cielo” y, segtn la tradicién religiosa, era nombrado por el cielo para
gobernar a la gente en la tierra, por lo que el sacrificio al cielo y la tierra se
convirtié en una actividad politica importante de cada dinastia en la histo-
ria. Cabe enfatizar que dicho sacrificio es privativo de los emperadores; en
el #L32 (/i ji) “Cléasico de los ritos” se ha registrado lo siguiente: “ X ¥4 X 3,
g7y, ZL, RAA, Fi. FEFAR, LKL, RAk, k. KKXL A, ¥
. ERHEL”, que li-
teralmente significa:
el Hijo del Cielo rin-
de culto al cielo y la
tierra, a (los espiritus
que presiden) los cua-
tro puntos cardinales,
a (los espiritus de) los
montes y rios, y ofre-
ce los cinco sacrificios
de la casa, todos cele-
brados en el curso del
Figura 1: La ceremonia ritual en el X3z (tian tdn) “Templo del ano; los gobernadores
Cielo” en Beijing ) de los distintos terri-
Fuente: http:/www.tiantanpark.com/culture.html (Ultima revi- torios del pais rinden
si6n: 12/02/2022) culto al (espiritu que
preside) punto cardinal de su territorio, a (los espiritus de) los montes y
rios, y ofrecen los cinco sacrificios de la casa, todos celebrados en el curso
del ano; los grandes oficiales ofrecen los cinco sacrificios de la casa, todos
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celebrados en el curso del ano; de igual forma otros oficiales rinden culto a
sus antepasados (Hu & Zhang, 2017a, pp.86-87).

Por otro lado, siendo las principales fuentes de luz en la Tierra, era
inevitable que el Sol y la Luna se convirtieran en objetos de adoracién. Segin
el Clasico de los ritos, “B & T4, A £ T . [A 8 K&, L4548, AR X T4
(Hu & Zhang, 2017b, p.904), cuyo significado es: el sol sale del Este, y la luna
aparece en el Oeste, la oscuridad y la luz se completan en sucesién regular;
cuando termina uno, comienza el otro, de tal manera se produce la armonia de
todo bajo el cielo.

Con relacion a la ubicacion, los ritos se celebraban en los suburbios, por
razon de que “son deidades de la naturaleza y los sacrificios en los suburbios
estdn mas cerca de la naturaleza y lejos del ruido de la ciudad para crear un
ambiente solemne y respetuoso” (Lou, 2001, p.65).

Los altares no se distribuyen aleatoriamente. Segtn la filosofia tradi-
cional de A (yin) “oscuro” y e (ydng) “brillante”, el cielo, el Sur y el Este
pertenecen al ydng, mientras que la tierra, el Norte y el Oeste al yin. Por tanto,
tomando los cuatro altares en la ciudad de Beijing como ejemplo (como se ve
en la figura 2), el X3z (tian tan) “Templo del Cielo” esta en el sur de la ciudad,

#37 (di tén)
“Templo de la Tierra”

B1E (yué tan) iZ (ri ta
LT

!
BT (shé ji tan) K (tai miao)
"Templo de la Tierra y los Cereales" “Templo Imperial Ancestral”

FIE (tidin tn)
“Templo del Cielo™

Figura 2: Las ubicaciones de seis de los templos més importantes en
Beijing

Fuente: elaboracién propia a partir de Google Maps. (Ultima revisién:
13/02/2022)
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el 3.3z (di tan) “Templo de la Tierra” en el norte, el B 3% (ri tan) “Templo del
Sol” en el este y el A 3z (yue tan) “Templo de la Luna” en el oeste.

2.2. Eltemplo para #-73% (She Ji) “el dios de la tierra y el de los cereales”

Tras el comienzo de la sociedad agricola, aparte de la dependencia de
la naturaleza, también hubo un culto directo a los cereales. Para el pais, ba-
sado en la economia agricola, la gran cosecha equivalia a la prosperidad del
estado y a la estabilidad de la sociedad, por tal razén, se daba importancia a
las ceremonias pertinentes.

De acuerdo con la explicacién del & X4 (Houhan shi) “Libro de
Han posterior”, “7#, ¥z ¥ 4. 8%, 52 Kk4” (Fan, 2007, p.945), li-
teralmente significa: el # (She) “dios de la tierra” es el dueno de la tierra
y el # (Ji) “mijo menor” es jefe de los cinco cereales. Debido que era impo-
sible ofrecer como ofrenda la tierra entera y todos los tipos de cereales que
la componen, de este modo ambos fueron elegidos como representantes de
ellos.

En cuanto a la ubicacién, los A#L (zhou i) “Ritos de Zhou”, otro
clasico que registra las diversas reglas y sistemas de etiqueta y ritos de la
dinastia Zhou, han estipulado que Z#84 4t (zuo Zii you She) “el templo
imperial ancestral (se construye) en la izquierda y el templo de She en la
derecha”, es decir, se daba casi la misma importancia a los dos templos (Xu
& Chang, 2014, pp.990-991). Cabe mencionar que al principio se celebraban
los sacrificios con dos altares separados, hasta la dinastia Ming; a partir de
este periodo, se combinaron los sacrificios del She y el Ji instalando el altar
en el lado derecho de la Ciudad Prohibida (Lou, 2001, p.72).

2.8. Las montanas sagradas

Desde la perspectiva arqueolégica, los humanos primitivos eligieron
vivir en valles y colinas, porque el agua era indispensable y las cuevas ser-
vian para vivir. M4s aiin, las montanas contaban con animales salvajes para
cazar y los bosques proveian materiales de construccién y combustible. Por
tanto, desde tiempos remotos los seres humanos han sentido temor y vene-
racién hacia las montanas, lo que condujo naturalmente al culto de ellas.

Sin embargo, es imposible rendir culto a todas las montanas en la
tierra. Durante el reinado del X & #° (Han Widi) “emperador Wu de la
dinastia Han”, segtin la teoria de los cinco elementos defendida por el con-

[3] El emperador Wu de la dinastia Han reiné entre el 140 y el 87 a. C. (Y1, 2001, pp.56-59).
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fucianismo en ese momento, se eligieron cinco montanas del pais como las
representantes del resto (Luo, 2001, p.74), que son el #.1 (Tai shan) “mon-
te Tai” en el este, el #7.) (Héng shan) “monte Heng” en el sur, el 4&.1) (Hua
shan) “monte Hua” en el oeste, el 2.1 (Héng shan) “monte Heng” en el
norte y el % .. (Song shan) “monte Song” en el centro, cada uno con su res-
pectivo templo. Por ejemplo, en la falda del monte Tai se encuentra el 45/
(Dai miao) “templo de Dai”, donde se adora el dios del dicho monte.

3. El espacio sagrado del culto ancestral

Durante los dos mil anos de sociedad autocratica en China, el &
k4] (zong fa zhi) “sistema legislativo Zong” siempre ha sido la base de la
politica, cuyo niicleo consiste en que el primer hijo varén de la esposa oficial
heredaba el puesto y la mayor parte de la tierra o la fortuna de su padre.
Este sistema funcionaba con la consanguinidad y respetaba el orden entre
los mayores y los menores. Por tanto, junto con la creencia de la inmortali-
dad del alma, se ha formado el culto a los antepasados y simultaneamente
se han construido templos ancestrales, los cuales forman parte del espacio
sagrado de China.

3.1. El = & (zong midao) “templo ancestral” de los emperadores o corte-
sanos

El & /& (zi1 midgo) “templo ancestral de la familia imperial o noble”,
también conocido con el nombre X/ (tai miao) “templo imperial ances-
tral”, es el lugar para consagrar a los antepasados de los emperadores o de
los nobles.

El L+ (Ii ji) “Clésico de los ritos” establecié lo siguiente: “X F-+t
S, ZRB =8, 5 KA Bmt. kLA, B8, 5 XA EmAE KK =/,
—B—#, 5 K2 E M= —m. EALRTE” (Hu & Zhang, 2017a, p.258),
literalmente significa: el templo ancestral del emperador abarcaba siete
templos menores, tres a la izquierda y tres a la derecha y el templo del gran
ancestro para formar los siete en total; (el templo ancestral) del principe de
un estado abarcaba cinco templos menores, dos a la izquierda y dos a la de-
recha y el templo del gran ancestro para formar los cinco en total; (el templo
ancestral) de los grandes oficiales abarcaba tres templos menores, uno a la
izquierda y uno a la derecha y el templo del gran ancestro para formar los
tres en total; la gente comiin presentaba sus ofrendas en su residencia.

En cuanto a la ubicacién, se atiene, como se ha estipulado en los A
#L (zhou Ii) “Ritos de Zhou”, el principio de A48 44t (zud zii you shé) “el
templo imperial ancestral (se construye) en la izquierda y el templo de She
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en la derecha” (Xu & Chang, 2014, pp.990-991), dicho principio se ha refle-
jado en la figura 2.

3.2. El %43 (zong ci) “templo de los antepasados de un clan de la gente
comun”

De acuerdo con el reglamento citado del Clasico de los ritos, solo el
emperador, el principe de un estado y el gran oficial poseian el privilegio de
construir dicha cantidad de templos ancestrales, mientras que a la gente
comUn no se le permitia establecer templos, tan sélo rendir culto en casa.
“A partir de la dinastia Ming, cuando el sistema patriarcal se fortalecié atn
mas, la corte imperial permitié que la gente comin construyera templos
ancestrales [...] denominados 4] (z0ng ci) ‘templo de los antepasados de
un clan’” (Luo, 2001, p.81).

Asumiendo que la estabilidad es la piedra angular de la economia
agricola, los descendientes de los primeros antepasados inmigrantes en un
lugar vivian juntos de generacién en generacién configurando un clan. Qiu-
xiang Li también afirmé6 que “la consanguinidad fortalece la cohesion y la
cooperacion interpersonal de un clan, las cuales eran importantes para la
supervivencia y desarrollo de una colectividad. En consecuencia, es primor-
dial promover la identificacién de sangre y el culto a los antepasados” (2006,
p-2).

Al margen de ser el lugar para la consagracién ancestral, estos tem-
plos también sirven para celebrar reuniones y juzgar los crimenes de los
miembros de la familia. Dichas funciones hacen que los templos se convier-
tan en un lugar sagrado, ostentando la autoridad del clan.

4. El espacio sagrado del taoismo

Al hablar de este tema, primero debemos esclarecer que la gente
suele confundir los templos budistas y los taoistas. Los primeros pertenecen
a un culto fordneo y sirven para consagrar a los budas, mientras que en los
ultimos se consagran los dioses e inmortales creados por los chinos.

El taoismo, una religién autéctona china, consiste en “un sistema
ideolégico complejo presidido por el concepto del & (dao) “Tao”, que com-
bina las creencias en dioses, inmortales y espiritus, la teoria del yin yang
y el estudio confucionista de la adivinacién” (Qing, 1988, p.84). Miranda
Marquez (2021) concluye que “es una doctrina filoséfica, asi como una via
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de cultivo espiritual tan antigua que resulta practicamente imposible esta-
blecer con precisién su origen en un lugar y momento concretos” (p.864).

En lo referente a la arquitectura taoista, consta que la construc-
cién de sus edificios evolucion6 a medida que se desarrollaba el taoismo,
destacando que la funcién principal de estos edificios radica en ser lugares
propios de veneracion en los cuales los creyentes podian adorar a los dioses,
practicar las doctrinas, predicar los dogmas y celebrar diversos ritos. En
el periodo inicial, los taoistas vivian en las tranquilas montanas y bosques
para el cultivo espiritual en aislamiento. En la dinastia Tang, el taoismo fue
elevado a religion oficial del estado y en consecuencia, se construyeron una
gran cantidad de templos. Wang y Ma (2010) cit6 lo siguiente:

Durante los primeros compases del movimiento taoista 7-F3K & (wi dou mi dao) “camino de
las cinco medidas de arroz” de la dinastia Han, se construian el 74 (zhi) “legislar” para adorar a
dioses y la sala de 3% (jing) “pacificar” para el cultivo espiritual en silencio. En las dinastias del Sur
y del Norte, estos dos edificios evolucionaron al 4 (gudn) “pabellon” y el “¥.” (guan) “templo” [...]
Las dinastias Tang y Song fueron el periodo de florecimiento del taoismo, se mejoraron ain mas
los modelos de los edificios y el 48 (gudn) “pabellén” se convirtié en & M. (gong guan) “templo
palaciego”. (p.22)

Respecto al emplazamiento, se toman en consideracion las facilida-
des para las tres funciones principales: el cultivo espiritual, los ritos a los
dioses y la prédica (Wang & Ma, 2010, p.26). Aunque la segunda necesidad
no se ve muy influida por la ubicacién, es obvio que la primera exige un lu-
gar tranquilo tal como las montanas grandes, y la Gltima prefiere estar en
las ciudades concurridas. Entre todos destacan el # % 49 (Bixia ci) “templo
de Bixia” en la cumbre del monte Tai, el & =M. (Baiyan guan) “templo de
la Nube Blanca” de Beijing, y el # ¥ 5 (Qingydng gong) “palacio de Qing-
yang” de Chengdu.

En cuanto a la disposiciéon de los edificios, en lineas generales se
dividen en el estilo ordenado y el libre. Segtin el primer estilo, los edificios
esenciales se colocan en el eje Norte-Sur y los secundarios se sittian alrede-
dor. En cambio, los edificios del segundo estilo se distribuyen libremente de
acuerdo con el relieve (Wang & Ma, 2010, p.27).

Dentro de los edificios, siendo una religion politeista, se consagran
un montén de 4L (shén xian) “dioses e inmortales” de cargos especificos.
Desde la perspectiva de la definicién, el 4% (shén) alude a los dioses innatos
abarcando los celestiales, los terrenales, los del inframundo, los transfor-
mados a partir de humanos, los de los 6rganos humanos, y los de objetos
(Li, 2010, pp.10-11). Mientras el 44 (xian) consiste en las personas que han
alcanzado la inmortalidad después del cultivo (Hu, 1996, p.1434).
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Cabe destacar que los dioses celestiales se engendran en el Tao y
dominan sobre todo. Existen, por ejemplo, las deidades supremas taoistas
=7 (san qing) “las tres deidades puras™, que son E#(yu qing) “Puro
de Jade ”, L (shang qing) “Puro Superior” y X # (tai qing) “Gran Puro”
(véase en la figura 3); los wi# (si yu) “cuatro emperadores celestiales”
subordinados solo alos Tres Puros, que son respectivamente el £ 2 E
(YU huang shang di) “Gran Emperador de Jade”, el t#& k% (Béi ji da di)
“Gran Emperador del Extremo Norte”, el 4 & X4 (Gouchén da di) “Gran
Emperador de la Formacién Curva” y la &4 2 34 (Hou shi huang di qi)
“Emperatriz de la Tierra”; la diosa 4 (D6u mu) “Madre de la Constela-
cién del Arado” (Li, 2010, p.9);los =& (san guan) “tres oficiales”, que son
el X& (tian guan)
“Oficial del Cielo”, el
WE (di guan) “Oficial
de la Tierra” y el K&
(shui guan) “Oficial
del Agua” (Yu, 2021,
p-115).

En  segundo

plano, los dioses te-
rrenales notorios son
los % X4 (wii yue
da di) “emperadores
de los cinco montes”,
el 3% ¢ (Chéng huéng)
“Dios de la Ciudad”, )
El ‘ JEAv (Zao S‘her,l’) Figura 3: El =5 (san qing dian) ¢
Dios de la Cocina”, yantai, provincia Shandong.
y los 47:k4¥ (hdng yé Fuente: https://www.baike.com/album/ = 7%
shén) “dioses de los #/2196426678991124484/img?src=//p6-bk.byteimg.com/tos-

s i . cn-i-mlhdmxsy5m/c0b3b4f162f24bbebc6a429f5359517a~-
oficios . I?OI' _ éem tplv-mlhdmzxsy5m-q75:0:0.image?detail id=
plo, # & (D Kang) s (Ultima revision: 11/02/2022)
el dios del vino— (Li,
2010, p.10).

Por tltimo, desde la perspectiva de la religién taoista la division del
mundo estd compuesta por la corte celestial, el mundo en que vive el
ser humano y el 3.7t (di fii) “inframundo”. En la tradicién china, el in-
framundo estd compuesto por el monte Tai de la provincia Shandong y el

TN

e

‘salon de los tres Puros” de

[4] Se denominan “Deidades puras” porque se consideran la manifestacién pura del Tao (Hu,
1996, p.1446).
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monte Fengdu de la provincia Sichuan. El dios del monte Tai domina las
almas, decide sobre la vida y la muerte y controla la posicién social de la
gente. El dios del monte Fengdu se encarga de tramitar los asuntos de los
fantasmas presidiendo a los diez 14 ¥ £ (Ydnlué wdng) “reyes de Yanluo”
(Li, 2010, p.10).

En un sentido amplio, “el sistema de los dioses e inmortales del
taoismo se formé a partir de los pensamientos de las antiguas religiones, los
mitos antiguos, los dioses folkléricosy, sobre todo, los seres budistas” (Hu,
1996, p.1472).

5. El espacio sagrado del budismo

Entre los edificios sagrados en China, es predominante la cantidad
de caracter budista, los cuales abarcan templos, pagodas y grutas (Lou,
2001, p.16). El proceso de asimilacion del budismo en china -una religiéon de
origen hindd- dio forma a una rica diversidad de expresiones regionales. Un
ejemplo de este mosaico de estilos es el emplazamiento de algunos templos
budistas en enclaves naturales, en los que parecen fundirse con el paisaje
local.

El budismo fue introducido a través de la £ 242 % (si chou zhi lu)
“Ruta de la Seda” durante la dinastia Han (206 a. C. - 220 d. C.). En esta
fase, principalmente se tradujeron las escrituras budistas empleando los
términos taoistas y confucianos para que fueran conocidos por el gran publi-
co. Por esta razon, no proliferé la construccion de templos budistas durante
este periodo, més all4 de los edificios donde vivian los monjes extranjeros
encargados de la traducciéon (Zhou, 2010, p.4).

A partir de las dinastias Wei y Jin, ya estaban disponibles las tra-
ducciones de varias escrituras y la cantidad de creyentes aumenté sin pre-
cedentes. Incluso, el budismo se convirtié en una religion extendida en la
corte (Zhou, 2010, p.5). En este contexto, los edificios budistas comenza-
ron a construirse a gran escala durante este periodo. Por ejemplo, %115
# (long mén shi ki) “las Cuevas de Longmen” y =R & # (yun gang shi
ki) “las Cuevas de Yungang”, que fueron declaradas como Patrimonio de
la Humanidad por la Unesco. Segtin Yi Zhou (2010), “durante las dinastias
Meridionales (420 - 589 d. C.), lleg6 a haber mas de 8.000 monasterios y
180.000 monjes” (p.7).

- 149 -



5.1. Las & & (shi ki) “cuevas”

Las cuevas fueron un estilo de arquitectura de los primeros monas-
terios budistas; se excavaron en el seno de las montanas para formar un
espacio usado como templo. “Generalmente, la gente tallaba las estatuas de
budas y dibujaba escenas budistas en las paredes de las cuevas para rendir
culto y adoraciéon” (Zhang, 2012, p.170). Cabe mencionar que también se
encuentran estatuas de budas excavadas sobre la ladera del monte para que
la gente los admire.

Los templos ubicados en las cuevas eran un fenémeno tipico de la In-
dia, debido a que el caluroso verano en dicho pais es muy largo. Las cuevas
en las montanas que estdn ubicadas en areas retiradas son frescas en vera-
no y templadas en invierno; ademas, el ambiente es tranquilo y adecuado
para el cultivo, y las grutas ahorran costes de construcciéon y son duraderas
(Lou, 2001, p.97).

Los templos indios de las cuevas se pueden dividir en vihara y
chaitya. El primer estilo tiene el plano cuadrado, la entrada en una pared
y pequenos nichos tallados en otras tres, formando un espacio adecuado
para descansar, vivir y meditar para los monjes. El otro estilo posee el pla-
no en forma de herradura y una estupa construida en la parte trasera, que
es relativamente grande y cuyo espacio interior se utiliza para organizar
ceremonias religiosas y rendir homenaje a Buda (Lou, 2001, p.97-98).

A través de la Ruta de la Seda, los templos de estilo indio se intro-
dujeron en China atravesando Asia Central durante la dinastia Han (206
a. C.-220d. C.) (Lou, 2001, p.98). En términos de distribucién geografica,
se concentran principalmente en la regiéon occidental. S6lo en la provincia
Xinjiang, existen cientos de grutas en diez sitios diferentes, asi como una
pequena cantidad de ellas en las provincias Hebei, Shanxi, Henan, Jiang-
su, Zhejiang y Yunnan (Zhou, 2010, p.28). Desde la perspectiva histérica,
los templos en las grutas surgieron de forma continuada a partir de la
dinastia Han del Este (25 - 220 d. C.). Sin embargo, desde las dinastias
Meridionales y Septentrionales (420 - 581 d. C.) hasta la Tang (618 - 907
d. C.), la construccién experimenté un auge, y posteriormente entré en
declive (Zhou, 2010, p.28).

Tras la introduccion de los templos en las grutas, los antiguos chi-
nos los transformaron y desarrollaron para adaptarlos a los gustos y ne-
cesidades locales. Las mas famosas son 3 5 & (mo gao ku) “las Cuevas de
Mogao”, %.11% & (long mén shi ki) “las Cuevas de Longmen”, =R & &
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Figura 4: Z #4015 & (mai ji shan shi k) ‘las Cevs del monte Maiji”.
Fuente: http://www.mjssk.cn/#/ (Ultima revision: 04/02/2022)

(yun gang shi ka) “las Cuevas de Yungang” y % #2.L % & (mai ji shan shi
ki) “las Cuevas del monte Maiji”.

5.2. Los templos budistas

Las cuevas no son el principal estilo de templo en China. Durante la
dinastia Han Oriental 25 - 220 d. C., la arquitectura budista atin no habia
formado un estilo propio en China, y la mayoria eran residencias oficiales
o privadas donadas por los funcionarios importantes o comerciantes ricos
(Lou, 2001, p.105). Cuando se produjo una difusién més amplia de esta re-
ligién, las ensenanzas budistas se integraron con los pensamientos confu-
cianos, y la arquitectura budista adquiri6 gradualmente el estilo propio de
China, apreciable en aspectos como los aleros densos y la distribucién de los
edificios segiin un eje vertical (Lou, 2001, p.106; Zhou, 2010, p.24; Zhang,
2012, p.8). Igual que las residencias y palacios tradicionales, los edificios
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budistas emplean estructuras de madera como marco general. Cabe men-
cionar que en las provincias de Xizang y la parte oeste de la Sichuan, con
la influencia del budismo tibetano, se construyeron templos lamaistas de
albanileria reflejando el patente estilo local (Zhou, 2010, p.20).

Los templos estan distribuidos dispersa y ampliamente por todo el
pais, de acuerdo con la seleccién del sitio, se pueden dividir en tres tipos:
los construidos en tierra llana, en montanas y los que estan cerca del agua.
El primer tipo suele aparecer en las ciudades o al pie de la montana, el se-
gundo puede ubicarse en la ladera o la cumbre de la montana, y el Gltimo
posee cierta superficie de agua cubierta dentro o fuera del templo (Zhang,
2012, p.5).

Con el desarrollo del budismo, el contenido y la escala de los tem-
plos también fueron aumentando. Tomando como ejemplo el disefio del 7k
T % (yong ning si) “Templo de Yongning”, construido en la dinastia Wei
del Norte, “en el centro no se encuentra ningin salén budista, sino una
sola pagoda, la cual esta rodeada de muros y puertas” (Zhang, 2012, p.10).
Después de la dinastia Tang, se construyé un gran espacio especifico para
albergar las estatuas de budas, a las que adoraban los creyentes. Por la re-
levancia, este espacio denominado k7 £ % (da xiéng bio dian) “Salén de
Daxiong” se convirti6 gradualmente en el centro de actividad del templo,
mientras que la importancia de la pagoda se redujo; es decir, en el disefno
del templo, el salén se colocaba en el lugar dominante mientras la pagoda
en el secundario (Zhang, 2012, p.11).

Los siguientes son los edificios principales del templo:

El X117 (da mén) “portén principal”, también conocido con los
nombres =17 (san mén) “tres portones” o .17 (shan mén) “portén de la
montana”, es la entrada y salida de un templo.

Los B (dian) “salones” cuentan con varios tipos, tales como el X £
B (tian wdng dian) “Salén de los Reyes Celestiales” donde se consagran
el buda Maitreya, el bodhisattva Skanda y los cuatro reyes celestiales, y el
KA E B (da xiéng bio dian) “Salén de Daxiong” donde se consagran los #%
= #-4h° (héng san shi f6) “budas de los tres mundos horizontales” o ¥ = #-
#5 (shu san shi f6) “budas de los tres mundos verticales”, los bodhisattvas

[5] Los budas de los tres mundos horizontales son el central Gautama, el oriental Bhaisajya-
guruy el occidental Amitabha (Zhang, 2012, p.74)

[6] Los budas de los tres mundos verticales son el del presente Gautama, el del pasado Di-
pankara y el del futuro Maitreya (Zhang, 2012, p.74).
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Figura 5: El kx4 = B (da xidong bdo dian) “Salén de Daxiong” del £ & ¥ (hui j{J si) “Tem-
plo de Huiju” ubicado en el monte Jiuhua.

Fuente: http://djhshjs.com/dxbd.html (Ultima revisién: 06/02/2022)

como Avalokitesvara y Samantabhadra, y los dieciocho Arhats (figura 5)
(Zhang, 2012, pp.74-77).

Descripcién de la figura 5: el interior del Salén de Daxiong donde se
consagran los budas de los tres mundos horizontales y los dieciocho Arhats
puestos en dos filas a lo largo de la pared. En el reverso, aunque no se ven en
la imagen, se consagran los bodhisattvas Avalokitesvara y Samantabhadra.

El 352 (td yuan) “patio de la torre” es generalmente cuadrado, con
un muro bajo que lo circunda y una torre alta en el centro.

El %% (fa tang) “saléon de dharma”, también conocido como # &
(jiang tang) “salon de lectura”, es el sitio donde se recitan las escrituras o los
maestros explican los dharmas a los monjes (Zhang, 2012, p.4).

6. El espacio sagrado del confucionismo

La escuela confuciana fue fundada por 3L+ (Kongzi) “Confucio” en
el periodo pre-Qin (antes del 221 a. C.). Mas tarde, durante la dinastia Han
Occidental (206 a. C. - 25 d. C.), Dong Zhongshu propuso la iniciativa de &
E R, EAE S (ba chu bl jia, du zin ru shit) “deponer las cien escuelas
de pensamiento y solo respetar el confucianismo”, en virtud de la que esta
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escuela pasé de ser una ensenanza popular a una doctrina oficial, elevando-
se a la categoria de religion.

Los 3L (Kong miao) “Templos de Confucio”, también conocidos
con el nombre FLF/ (Kongzi miao) “Templos de Confucio” y & (wén
miao) “Templos de la literatura”, son lugares para conmemorar y consagrar
a Confucio. Sin embargo, no solo son edificios donde los gobernantes de las
dinastias feudales chinas han adorado a Confucio y el confucianismo, sino
que también son lugares sagrados que poseen funciones tanto culturales
como educativas, ya que en él también se imparten los clasicos y se propagan
las doctrinas confu-
cianas.

Actualmente
los templos confu-
cianos han dejado de
ser lugares de culto
hacia su figura, al
igual que dejaron
de emplearse como
escuelas durante el
periodo relativo al
sistema de exame-
nes imperiales.7, BRSNS

Figura 6: El Templo de Confucio en Qufu.

relegandosg & qUe-  pyente: https://whe.unesco.org/zh/list/704 (Ultima revisién:
dar protegidos como 17/02/2022)

patrimonio cultural.
Por ejemplo, el Templo de Confucio en Qufu de la figura 6 fue considerado
como Patrimonio de la Humanidad por la Unesco en el ano 1994.

7. Conclusiones

En el presente articulo se ha expuesto una descripcion de los espacios
sagrados tipicos de China en los que se practica el culto a la naturaleza, los
ancestros, el budismo, el taoismo y el confucionismo. Podemos concluir que
la ubicaciéon geografica y el patron de distribuciéon de los templos responde,
no sélo a la doctrina en cuestién, sino también al marco fisico y sociolégico
contemporaneo de la region en la que se ubican. Sin embargo, por el limite
de la extension del articulo, se ha omitido la explicacién pormenorizada de
los espacios sagrados en las viviendas individuales de la gente comun, asi

[7] El sistema de exdmenes imperiales chino consistia en la realizacién de un examen de ca-
racter nacional cuyo origen se remonta a las dinastias Qin y Han (221 a.C - 220 de.C), cuya
abolicién se dio en el ano 1903 (Jin, 1990, pp.2-11).
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como de los denominados espacios sagrados hibridos, que son aquellos que
combinan varias creencias y religiones.
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